This is a digital copy of a book that was preserved for generations on library shelves before it was carefully scanned by Google as part of
to make the world’s books discoverable online.

It has survived long enough for the copyright to expire and the book to enter the public domain. A public domain book is one that was nevel
to copyright or whose legal copyright term has expired. Whether a book is in the public domain may vary country to country. Public domair
are our gateways to the past, representing a wealth of history, culture and knowledge that’s often difficult to discover.

Marks, notations and other marginalia present in the original volume will appear in this file - a reminder of this book’s long journey fro
publisher to a library and finally to you.

Usage guidelines

Google is proud to partner with libraries to digitize public domain materials and make them widely accessible. Public domain books belon
public and we are merely their custodians. Nevertheless, this work is expensive, so in order to keep providing this resource, we have take
prevent abuse by commercial parties, including placing technical restrictions on automated querying.

We also ask that you:

+ Make non-commercial use of the fild&e designed Google Book Search for use by individuals, and we request that you use these fil
personal, non-commercial purposes.

+ Refrain from automated queryirigo not send automated queries of any sort to Google’s system: If you are conducting research on m:
translation, optical character recognition or other areas where access to a large amount of text is helpful, please contact us. We encc
use of public domain materials for these purposes and may be able to help.

+ Maintain attributionThe Google “watermark” you see on each file is essential for informing people about this project and helping ther
additional materials through Google Book Search. Please do not remove it.

+ Keep it legalWhatever your use, remember that you are responsible for ensuring that what you are doing is legal. Do not assume |
because we believe a book is in the public domain for users in the United States, that the work is also in the public domain for users
countries. Whether a book is still in copyright varies from country to country, and we can’t offer guidance on whether any specific
any specific book is allowed. Please do not assume that a book’s appearance in Google Book Search means it can be used in al
anywhere in the world. Copyright infringement liability can be quite severe.

About Google Book Search

Google’s mission is to organize the world’s information and to make it universally accessible and useful. Google Book Search helps
discover the world’s books while helping authors and publishers reach new audiences. You can search through the full text of this book on
athttp://books.google.com/ |



http://books.google.com/books?id=u263G85gmHAC&ie=ISO-8859-1

Uber dieses Buch

Dies ist ein digitales Exemplar eines Buches, das seit Generationen in den Regalen der Bibliotheken aufbewahrt wurde, bevor es von C
Rahmen eines Projekts, mit dem die Blicher dieser Welt online verfligbar gemacht werden sollen, sorgfaltig gescannt wurde.

Das Buch hat das Urheberrecht tiberdauert und kann nun 6ffentlich zugénglich gemacht werden. Ein 6ffentlich zugéngliches Buch ist e
das niemals Urheberrechten unterlag oder bei dem die Schutzfrist des Urheberrechts abgelaufen ist. Ob ein Buch 6ffentlich zugénglich
von Land zu Land unterschiedlich sein. Offentlich zugangliche Biicher sind unser Tor zur Vergangenheit und stellen ein geschichtliches, kt
und wissenschaftliches Vermdgen dar, das haufig nur schwierig zu entdecken ist.

Gebrauchsspuren, Anmerkungen und andere Randbemerkungen, die im Originalband enthalten sind, finden sich auch in dieser Datei —
nerung an die lange Reise, die das Buch vom Verleger zu einer Bibliothek und weiter zu Ihnen hinter sich gebracht hat.

Nutzungsrichtlinien

Google ist stolz, mit Bibliotheken in partnerschaftlicher Zusammenarbeit 6ffentlich zugéangliches Material zu digitalisieren und einer breitern
zugéanglich zu machen. Offentlich zugéngliche Biicher gehoren der Offentlichkeit, und wir sind nur ihre Huter.  Nichtsdestotrotz is
Arbeit kostspielig. Um diese Ressource weiterhin zur Verflgung stellen zu kénnen, haben wir Schritte unternommen, um den Missbrau
kommerzielle Parteien zu verhindern. Dazu gehdren technische Einschréankungen fir automatisierte Abfragen.

Wir bitten Sie um Einhaltung folgender Richtlinien:

+ Nutzung der Dateien zu nichtkommerziellen Zwetkerhaben Google Buchsuche fir Endanwender konzipiert und mochten, dass Sie ¢
Dateien nur fir persénliche, nichtkommerzielle Zwecke verwenden.

+ Keine automatisierten Abfrageenden Sie keine automatisierten Abfragen irgendwelcher Art an das Google-System. Wenn Sie Rech
tiber maschinelle Ubersetzung, optische Zeichenerkennung oder andere Bereiche durchfiihren, in denen der Zugang zu Text in grofRe
ndtzlich ist, wenden Sie sich bitte an uns. Wir férdern die Nutzung des o6ffentlich zuganglichen Materials fur diese Zwecke und kénne
unter Umsténden helfen.

+ Beibehaltung von Google-Markenelemeribas "Wasserzeichen" von Google, das Sie in jeder Datei finden, ist wichtig zur Information (
dieses Projekt und hilft den Anwendern weiteres Material (iber Google Buchsuche zu finden. Bitte entfernen Sie das Wasserzeichet

+ Bewegen Sie sich innerhalb der Legalitdtabh&éngig von Ihrem Verwendungszweck mussen Sie sich lhrer Verantwortung bewusst
sicherzustellen, dass Ihre Nutzung legal ist. Gehen Sie nicht davon aus, dass ein Buch, das nach unserem Dafurhalten fur Nutzer in
offentlich zugénglich ist, auch fur Nutzer in anderen Landern 6ffentlich zugénglich ist. Ob ein Buch noch dem Urheberrecht unterli
von Land zu Land verschieden. Wir kénnen keine Beratung leisten, ob eine bestimmte Nutzung eines bestimmten Buches gesetzlict
ist. Gehen Sie nicht davon aus, dass das Erscheinen eines Buchs in Google Buchsuche bedeutet, dass es in jeder Form und (be
Welt verwendet werden kann. Eine Urheberrechtsverletzung kann schwerwiegende Folgen haben.

Uber Google Buchsuche

Das Ziel von Google besteht darin, die weltweiten Informationen zu organisieren und allgemein nutzbar und zugéanglich zu machen.
Buchsuche hilft Lesern dabei, die Blcher dieser Welt zu entdecken, und unterstiitzt Autoren und Verleger dabei, neue Zielgruppen zu €
Den gesamten Buchtext kénnen Sie im Internet Uintir.//books.google.com | durchsuchen.



http://books.google.com/books?id=u263G85gmHAC&ie=ISO-8859-1




| hAR &

ANDOVER-HARVARD THEOLOGICAL LIBRARY
Mpcccex
CAMBRIDGE, MASSACHUSETTS










Die

Religion des Judentums

neutestamentlichen Zeitalter

von

D. W. Bousset,

a0. Professor der Theolocic #u Jder Universitiit GSttingen

Berlin,
Verlag von Reuther & Reichard
1908.

=y ,—
)

7R






Die Religion des Judentums
im neutestamentlichen Zeitalter.






Die

Religion des Judentums

im

neutestamentlichen Zeitalter

yon

D. Wilhelm Bousset,

..... Professor der Theologie su Géttingen.

Berlin,
Verlag von Reuther & Reichard
1903.



Bl
77

BOR
1903

c&e\

Alle Rechte vorbehalten.




Der hochwiirdigen Theologischen Fakultit

zn Heidelberg.






Vorwort.

Ich schicke nur einige kurze Bemerkungen iiber die Anlage des
Buches voraus. Ueber Plan und Aufriss des Ganzen orientiert die
Einleitung (8. 1—5). Den ersten Abschnitt iiber die Quellen bitte
ich nur als einen gedréingten einleitenden Ueberblick anzusehen. Ich
musste denselben geben, um meine Stellung zu den mannigfachen
litterarischen Problemen auf diesem Gebiet kurz zu pricisieren. Die
eigentliche Darstellung beginnt “ erst mit Abschnitt II.  Mit Absicht
habe ich, um die Darstellung nicht mit Unsicherem und Problemati-
schem zu belasten, das religionsgeschichtliche Problem, das mir freilich
als eines der .wichtigsten erscheint, erst in einem Schlussabschnitt (VI)
behandelt. In den beigefiigten Registern gebe .ich ein Verzeichnis (I)
der Abktirzungen von ' Zeitschriften und hiufig citierten Biichern, und
(IT) der benutzten Quellen. Im Hauptregister (III. Personen- und
Sachregister) habe ich mich auf das Wichtige und Bemerkenswerte
beschriinkt, zumal da eine ausfiihrliche Inhaltsangabe iiber die Anlage
des Buches bis ins einzelne orientiert.

Je mebr ich mich in meine Aufgabe hineinarbeitete, desto mehr
wurde mir bewusst, wie viel Arbeit noch auf dem vorliegenden Gebiet
zu thun sei. Ich bin mir daher klar, dass die hier gegebene umfassende
Darstellung der Religion des Spitjudentums, wie sie seit A. Gfrorer
eigentlich nicht mehr unternommen ist, nur die Bedeutung eines ersten
Wurfes haben kann. Dennoch hoffe ich, dass sie das Ziel eines
besseren Verstindnisses der religionsgeschichtlichen Umgebung des neuen
Testaments und damit auch des neuen Testamentes selbst in gewissen
Grenzen erreicht hat.

Géttingen, October 1902. Bousset.
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Einleitung.

Die Periode der Religion Israels, mit welcher sich die gegen-
wiirtige Darstellung beschiftigt, empfingt ihre bestimmte und wohl-
begriindete Abgrenzung durch zwei tief in die Geschichte des Volkes
cinschneidende Ereignisse. Auf der einen Seite stehen die Religions-
verfolgung Antiochus IV. und der makkabiiische Befreiungskrieg.
Man wird die Bedeutung dieser Ereignisse nicht hoch genug an-
schlagen konnen. Vor ihnen war die Volkskraft Israels und seine
Religion im Zustand der Erweichung und Auflésung. Das Volk, oder
vielmebr die jiidische Gemeinde ist ortlich auf einen recht engen Raum
beschriinkt, von der splteren gewaltigen Ausdebnung der Diaspora
zeigen sich die ersten schwachen Ansiitze. Und was noch schlimmer
war, Israel beginnt sein Selbstbewusstsein und seine eigentiimliche
Art zu verlieren. Nicht nur die bekannten Vorgiinge der Makka-
biierzeit, sondern auch die aus dieser Zeit uns bekannte Litteratur
des Judentums, die Spruchweisheit, legen Zeugnis fiir die allmihliche
Erweichung der israelitischen Eigenart ab. Seit der Makkabderzeit
und,durch die Ereignisse derselben erfolgte nun ein ganz gewaltiger
Aufschwung des jildischen Gesammtlebens, Israel erlebt noch einmal
Geschichte, seine Religion treibt einen frischen Zweig. Freilich war
dieser nur ein Nachtrieb, aber geschichtlich ist er doch von
héchster Bedeutung. Denn auf dem Boden dieses Spiitjudentums ent-
stand das Evangelium. — Auf der anderen Seite ist die Periode
unserer Darstellung wieder ganz bestimmt abgegrenzt durch die Ver-
nichtung des israelitischen Volkslebens in Paldstina in dem grossen
Vemichtungskrieg, welcher tiber die eigentliche Katastrophe dieses
Kampfes sich forterstreckte bis zur endgtiltigen Niederschlagung der
letzten nationalen Erneuerungsversuche unter Hadrian. Wenn
es vorher oft den Anschein hatte, als konnte das Judentum sich zu
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2 Einleitung.

einer vilkerumspannenden Universalreligion entwickeln, zieht es sich
nun ganz auf sich selbst zuriick und erstarrt villig in seiner Eigen-
art, wihrend das junge Christenthum sein Erbe in der Welt antritt
Es handelt sich in dem vorliegenden Werk um eine Darstellung
der Religion dieses ,Spiitjudentums® als einer Gesamterscheinung.
Denn so gross die Unterschiede der beiden Hauptzweige dieser Epoche
des Judentums, des palistinensisch- (babylonisch) -pharisiischen und des
(alexandrischen) Diasporajudentams auch sein migen, so iiberwiegt die
Einheit in den beiden Erscheinungen. Die ganze geschichtliche Bedeutung
des Spiitjudentums wird erst dann klar, wenn wir uns das merk-
wilrdige Gebilde dieser ‘Religion vergegenwiirtigen, welche in uner-
horter Stiirke das Leben der Vilker der griechisch-romischen Kultur- |
welt zu iiberfluten und zu durchdringen begann und andererseits
wieder in einem bestimmten Winkel der olxonpivy sein Centrum und
seinen festen Halt hatte. Wir werden daher zuniichst in unserer Dar-
stelluing immer auf das Ganze umsern Blick gerichtet halten. Die |
Darstellung selbst muss zeigen, dass dies allerdings nicht ganz gewihn-
liche Verfahren berechtigt ist. f
Ferner lassen sich Unterperioden innerhalb des angegebenen Zeitraumes
nicht mehr scheiden. Es verlockt zuniichst zwar der Gedanke, etwa die |
Periode der nationalen Selbstiindigkeit des Judentums in der Makka-
bierzeit noch einmal von der folgenden Zeit der Fremdherrschaft
abzusondern. Aber diese Abtrennung erweist sich als innerlich unmég-
lich. Denn es ist nicht so, wie man auf den ersten Blick erwarten
konnte, dass in der makkabiischen Zeit die Frommigkeit Israels eine |
stirkere nationale Ausprigung im Vergleich zur spiiteren Zeit erhalten
hiitte. Das gilt nur von ihren ersten Anfingen. Nachher sind die
Triger der Entwickelung der spitjiidischen Frommigkeit ihre Wege
abseits von den mehr und mehr verweltlichenden Kreisen, welche, die
nationale Erneuerung trugen, gegangen. Die #usseren Ereignisse der
Makkabierperiode haben fiir die Entwickelung der jiidischen Frommig-
keit nur die Bedeutung eines #usseren méchtigen Anstosses und keine
innerlich bestimmende Kraft. — Auch ist das uns erhaltene Material
zur Geschichte der spitjtidischen Frommigkeit nicht massenhaft genug,
um eine solche weitere Einteilung zu gestatten. Endlich fehlen in
diesem Zeitraum jlidischer Religionsgeschichte ganz und gar die grossen,
die Entwickelung in sich koncentrircnden Personlichkeiten, die
festen Orientirungspunkte in dem Strom der Erscheinungen. Wir
werden daher die ganze Zeit in einzelnen Querdurchschnitten be-
handeln. : |
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Dann stehen wir allerdings vor einer Fille durcheinander-
wirbelnder Erscheinungen, verschiedenster kanm mit demselben Mass
messbarer Gestaltungen, widerstrebender sich gegenseitig aufhebender
Tendenzen, einer auf den ersten Blick uneinheitlichen, disharmonischen
Welt. Wird es mdglich sein, aus diesem Chaos ein Gebilde zu ge-
stalten, im Uneinheitlichen doch eine gewisse Einheit, in allen Diffe-
renzirungen bestimmte Grundlinien einer Entwickelung aufzuweisen?

Was wird als der charakteristische Grundzug in der Entwicke-
lung der spitjtidischen Religion anzusehen sein? Ich meine, es ist
doch trotz allen gegenteiligen Eindriicken dieses, dass das Spitjuden-
tum sich auf der Stufe des Uberganges von einer nationalen,
kultischen Religion zur universalen, geistigen befindet. Die beiden
Thatsachen der gewaltigen Entwickelung der Diaspora, welche das
Judentum zu einem Faktor der Weltgeschichte machte, und der in
der Diaspora betricbenen Propaganda, durch die jenes zu einem Vor-
liufer und Vorarbeiter des Christentums wurde, prigen dieser Periode
israelitischer Religionsgeschichte ihren Stempel auf. Denn an' jéner
Bewegung participirt auch das paléstinensische Judentum, schon allein
dadurch, dass es das fast unbestrittene Centrum dieses die oixovuévy
iiberflutenden Judenthums blieb. Ausserdem aber kam hier jener T'endenz
auf Erweiterung zur Universalreligion wenigstens die negative Tendenz
auf Ablésung der Religion vom National-Kultischen entgegen. Auch hier
wurde der Gegensatz zwischen Frommen und Gottlosen grosser als
der zwischen einem geborenen Juden und einem geborenen Heiden. Und
geschaffen wurden hier die neuen geistigen Formen dieser auf der Uber-
gangsstufe befindlichen neuen Religion, vor allem die endgtiltige Aus-
bildung des Lebens unter dem Gesetz, der Kanon der heiligen
Schrift, die Theologie, Schriftauslegung und, das Schriftgelehrtentum,
der symagogale Gottesdienst, der religitse Jugendunterricht u. a.
Diese bedeutungsvolle und fir den Gang der Religionsgeschichte
so ausserordentlich wichtige Entwickelung des Judentums zur Syna-
goge — oder um einen Begriff zu gebrauchen, welcher die religions-
geschichtliche Bedeutung der Entwickelung besser hervorhebt — zur
Kirche wird im ersten Abschnitt unserer Darstellung gezeichnet
werden. '

Wir vergegenwirtigen uns dabei, dass jene Entwickelung frei-
lich schon in einer fritheren Periode angefangen bat. Die Ablosung
der jtidischen Religion vom nationalen Leben hat freilich schon mit
der Neubildung im Exil und mit der Riickkehr aus diesem be-
gonnen, — Aber dieser neuen Bildung fehlte ein ganz wesentlicher

1.
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Faktor: die Massenhaftigkeit und Expansionskraft, welche dem Juden-
tum erst seit der Makkabierzeit eignet. Daher kionnen wir in den
vergangenen Jahrhunderten nur von einer jtidischen ,Gemeinde* reden.
Ubd am Ende unserer Periode stand diese Gemeinde in der Gefahr
der Belbstauflésung und der Zersetzung gzur Sekte. Mit der Expan-
sionskraft aber fehlte auch die Kraft zur Organisation. Zeigen
sich hier auch bereits mannigfache Ansitze schon in der fritheren
Zeit, die Organisation der jtidischen Kirche entsteht erst in unserem
Zgitalter. Die ganze Entwickelung, die schon vorher begonnen, dann
unterbrochen war, kommt hier erst zu ihrer Vollendung und einheit-
lichen Zusammenfassung.

Auf der anderen Seite ist nicht zu verkennen, dass diese Um-
bildung der jiidischen Religion auf halbem Wege stehen geblieben
ist. Das Centrum der neuen jiidischen Frommigkeit ist und bleibt
das Gesetz, und mit dem Gesetz erhilt sich der nationale Charakter
in der Form der Sitte im Centrum der jidischen Frommigkeit. Aus
einer national - kultischen Religion wird das Judenthum eine Religion
der Observanz. Die jtidische Kirche behilt ein nationales Centraum.
Es gelingt ihr nicht, den pationalen Partikularismus absustreifen. In
einem zweiten Abschnitt werden wir die nationale Bedingtheit der
jtidischen Frommigkeit darzustellen haben. Der nationale Charakter
des Judentums aber koncentrirt sich in seiner Zukunfishoffnung. Hier
wird daher eine Darstellung der jtidischen messianischen Hoffnung
erfolgen miissen. Aber wieder zeigt das Gebilde der jildischen Zu-
kuaftshoffnung ein doppeltes Gesicht. Auf der einen Seite ist sie
specifisch national gerichtet, auf der anderen Seite zeigt sie ein weit
dariiber hinausgehendes, universales und kosmologisches Interesse
(Apokalyptik). Die beiden mannigfach in einander liegenden in sich
verschlungenen Gedankenkreise miissen in der Darstelling neben
einander betrachtet werden. An diesem Punkt werden endlich eigen-
timliche neue Gedanken in der jidischen Religion lebendig: Die
Gedanken von dieser und jener Welt, Weltuntergang, Welterneuerung,
Weltgericht, Auferstehung der Toten, ewigem Leben, Himmel und
Holle, der Herrschaft der Diémonen und des Teufels in dieser Welt,
vom Kampf Gottes mit dem Teufel. Es wird gelten, diese Gedanken
in ihrer Tragweite zu wiirdigen.

Mit alledem sind wir noch immmer mehr bei den iusseren Formen
und Organisationen dieser Religion, bei der verhiltnismiissig sicher
und bequem darstellbaren Aussenseite. Es wird sich nun im
dritten Abschnitt um den eigentlich inneren Kern dieser Religion
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bandeln. Hier liegt der verhiltnismiissig schwerste Teil unserer Auf-
gabe. In den Quellen tritt das innere Leben der Religion des Spiit-
judentums stark zurtick, Es ist das kein reiner Zufall. Dieses
innere Leben ist wenigstens teilweise infolge der Uberwucherung des
Schriftgelehrtentums und der Theologie, der Gesetzeskasuistik und
der apokalyptischen Phantastik stark in der Erstarrung begriffen.
Und wo wir es antreffen, zeigt es widersprechende Ziige. Vorhanden
ist es demnoch. Wir werden hier die Fragen zu erdrtern haben,
welche Stellung und Geltung das Individuum in der Religion des
Spiitjudentums einnimmt, wie sich der Glaube an Gott in ihm gestaltet,
wie man sein Wesen (Transcendenz Gottes, Angelologie, Hypostasen-
lehre, Dualismus), das Wesen des Menschen und endlich das Verhilt-
nis der Frommen zu Gott erfasst. Auch die eigentliche , Theologie*
des Sp#tjudentums wird hier zur Darstellung kommen, weil auch sie,
uns in charakteristischer Weise einen Riickschluss auf die Entwicke-
long der individuellen Frommigkeit gestattet. Eine kurze Darstellung
der Grundaunffassung des Ethischen im Judentum wird diesen Abschnitt
schlieesen.

In einem weiteren Abschnitt werden wir dann zur Erginzung
einige abseits stehende Gestalten jtidischer Frommigkeit behandeln,
die wegen ihres singuldren Charakters in der allgemeinen Darstellung
nicht zu ihrem Rechte kamen: Philo als Repriisentanten der Diaspora-
frommigkeit der ,Gebildeten*, die Essener, die Therapeuten.

In einem Schlussabschnitt werden wir das Judentum in seiner
religionsgeschichtlichen ~Stellung darzustellen suchen. Hier wird
die wichtige und in neuester Zeit immer intensiver erwogene Frage
erortert werden mtissen, ob das Spitjudentum als eine genuine Weiter-
entwickelung der alttestamentlichen Religion anzusehen sei, oder ob
zur Erklirung dieses eigentiimlichen, in der Zeit des allgemeinen
religiosen Synkretismus entstandenen Gebildes auch der Einfluss
fremder Religionen in Betracht zu ziehen sei. Namentlich wird hier
das interessante Problem des Verhiltnisses von Judentum und Parsis-
mus, dieser beiden engverwandten Religionen, zu behandeln sein. —
Ein kurzer Uberblick tiber die uns zur Verfiigung stehenden Quellen
wird die Untersuchung eriffnen miissen. .



Erster Abschnitt.

Die Quellen.

I. Wir beginnen unsern Uberblick tiber die in Betracht kommen-
den Quellen, indem wir zundchst den Blick riickwiirts auf die unmittel-
bar unserer Periode vorhergehende Zeit wenden. Hier begegnen
wir im Judentum einer bestimmten Litteraturgattung, der Spruch-
weisheit. Zu ihr gehoren die unsrer Zeit vielleicht schon etwas
ferner stehenden Spriiche Salomos und zeitlich diesen folgend
das interessanteste, bedeutendste und einflussreichste Werk dieser
Gattung, die Spruchsammlung des Siraciden Jesus. Da der Enkel
des Siraciden nach seiner Aussage im Prooemium das Buch
im Jahre 132 (im 38. Jahr uater der Regierung des Kionigs Euergetes)
tibersetzte, so schrieb dieser selbst uller Wahrscheinlichkeit nach am
Anfang des zweiten Jahrhunderts. Das Werk des Siraciden ist neuer- .
dings durch eine Reihe auf einander folgender Funde zur grossern
Hiilfte (*[5) in seiner Ursprache bekannt geworden.®)

Die mannigfache Verbreitung des Buches, die starke Uberarbeitung,
welche dessen Text gefunden hat, die zahlreichen ('itate in der spliteren
jiidischen Litteratur zeugen fiir den grossen Einfluss des Siraciden auf

1) Es ist unmoglich, hier die ins ungeheuerliche anschwellende neue
Sirachlitteratur zu verfolgen. Man findet sie in den theologischen Bio-
graphien der letzten Jahre. Alles bisher vom hebr. Sirachtext gefundene
ist jetzt verdffentlicht in ,Facsimiles of the Fragments hitherto recovered
of the Book of Ecclesiasticus Oxford-Cambridge 1901. Aus vier Hundschr,
sind folgende Stiicke erbalten: A) 8,b—16,,a; B) 80,,—33,, 35,,—88,,b,
39,,—515, (Schluss); C) kleine Fragmente aus Kap. 4—7 und 87, fernmer
18,,b—19,b, 20, 4 ; ;3 25y 13 17— 26,—,8; D) 36,,—388,a. vgl. die Uber-
setzungen von Ryssel zu 39,,—50, bei Kautzsch [ 426—470 und far die
@ibrigen Sticke in St. Kr. 1900, 363—403, 505—541; 1901, 756—109, 269—294,
547—592; 1902, 205—262.
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die jtdische Litteratur. Ausser dem Buch Daniel hat vielleicht kaum
ein Werk im Spiitjudentum so weitergewirkt, wie das des Siraciden. Es
ist daher eine Quelle ersten Ranges?!) auch fiir die Religionsgeschichte
des nachfolgenden Judentums.

Zu dieser Gruppe von Schriften gehort in gewisser Hin-
sicht auch das Tobitbuch. Es zihlt zur Klasse der erbaalichen,
moralisch-didaktischen ~Erziithlungen.¥) Nach der Zukunftsweis-
sagung 14—¢ stammt es aller Wahrscheinlichkeit nach aus der
vormakkabiischen Zeit. Es ist neuerdings sehr wahrscheinlich
gemacht, dass das Tobitbuch als eine jiidische Bearbeitung einer im
Folklore weit verbreiteten Erzihlung vom ,dankbaren Toten“ anzu-
sehen sei.?) Damit gewinnt das Buch ein besonders religionsgeschicht-
liches Interesse (s. Abschnitt VI). Eine besondre Verwandschaft zeigt
es ausserdem mit der Achikarlegende, deren weite Verbreitung in
syrischer, arabischer, armenischer, Hthiopischer und griechischer Tradition
erst in neuester Zeit bekannt geworden ist.*) Die Legende von
Achikar, dem weisen Minister des assyrischen Grosskénigs, der von
seinem ungeratenen Neffen schéndlich verliumdet, wunderbar vom
Tode errettet wird und dann wieder zu kioniglichen Ehren gelangt,

1) Ich benutze neben dem Urtext beim Gebrauch die mit Beriick-
sichtigung alles textlichen Materials unternommene Ubersetzung von Ryssel
und den griechischen Text der LXX bei Swete, The old Testament in
Greek Vol. II 1891.

2) Die textliche Uberlieferung ist eine ausserordentlich verwickelte,
vgl. die vorzdgliche Ubersicht bei Schitrer 1II 178—180. Gegen Lohr, der
bei Kautzsch I den Text wesentlich nach LXX Cod. A (B) gab, verfocht
Nestle Septoagintastudien III. 8. 22—27 (Programm Maulbronn, Stuttgart
1899) sehr entschieden die Prioritit von & und der altlateinischen Ubersetzung.
Gegen Nestle: Lohr, Alex. und Sinait. z. Buche Tobit Z. A. T. 1900
243—263. (vergl. R. Harris Journ. Americ. Theol. The double text of
Tobit. 1899 5i11—554. M. E. ist der Text von % vt. lat. eine stark ein-
greifende Recension des urspriinglichen Textes, die vielleicht erst nach der
Zerstdrung Jerusalems vorgenommen wurde. Man beachte die die stichische
Anordnung stbrenden, sicher sekunddren Interpolationen im Lobgesang des
Tobit c¢. 13 (besonders V. 12). Doch mag % auch urspriingliches hier und
da bewahrt haben. Ich benutze den Text von A B, sowohl wie den von
% nach Swete, unter Heranziehung des reicheren Textmaterials in Fritz-
sches Libri Apocryphi. 1871 und Ball, Apocrypha. London 1895.

8) Vgl nachilteren Vorgangern Cosquin: Le livre de Tobie et I'histoire
du sage Akikar Rev. Bibl. VIII 50—82, 510—581. Margarethe Plath: Zum
Buch Tobit. 8t. Kr. 1901. 377—414 (besonders 402ff.).

4) Das in Betracht kommende Material findet sich umsichtig gesammelt
in The Story of Achikar ed. Conybeare, Harris, Lewis. 1898.
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war aller Wahrscheinlichkeit nach eine Erzihlung heidnischen Ur-
sprungs. Wenn nun in der Tobitlegende auf die Achikarlegende  Be-
zug genommen wird, und Tobit gar als ein Verwandter Achikars
erscheint (1g1f 1410), 8o zeigen sich hier wieder interessante religions-
geschichtliche Uberginge (s. u. Abschnitt VI).!) Vor allem sind die
mannigfachen Beriihrungen des Tobitbuches mit der Spruchweisheit der
Spriiche, des Siraciden, einiger Psalmen, der Achikarlegende, auch
der Sittenspriiche Ps-Menanders (s. u.) bemerkenswert und deuten da-
raufhin, dass die jiidische Spruchweisheit kaum ohne Anregung von
aussen her entstanden ist.

Wenn wir dann weiter den paliistinensischen Kanon des alten Testa-
ments hinsichtlich seiner spiteren Bestandteile ins Auge fassen, so
waren zur Zeit Sirachs die Sammlungen ,Gesetz und Propheten“ ab-
geschlossen. *) Auch die Jonaslegende, deren Entstehung vielleicht noch
in die angrenzende Zeit fillt, hat doch ihren Platz unter den kleinen
Propheten (Sirach 4910) erhalten, und wird im Tobitbuch (144) bereits
vorausgesetzt. Sie gehort also ins dritte Jahrhundert. Unter den
Hagiographen werden eine Psalmensammlung, die Spriiche, das Hohe
Lied (?), Hiob und Nehemia von Sirach bereits angedeutet oder ge-
nannt. Sir. 47g8.17 499.13. Manche kleineren Stiicke, namentlich in
der prophetischen Litteratur, sind dennoch spiiter  hinzugefiigt.
Jesaia 24 —27%) ist z. B. erst am Ende des dritten Jahrhunderts
oder spiiter entstanden. Die Psalmenlitteratur haben wir uns in dieser
Zeit und bis in die ersten Zeiten des Makkabiiischen Zeitalters noch
in lebendigem Fluss zu denken, obgleich die Masse dieser Litteratur
einem. frilheren Zeitalter angehort. Die beim Siraciden nicht genannten
Stiicke — abgesehen von kleineren Stiicken wie Ruth und Klagelieder

1) vgl. Reinach, un conte babylonien dans la littérature juive. Révue
Et. Juives. 1899. T. 38. 1ff. — Halevys Gegenbemerkungen in ,Tobie et
Akhiakar“. Rév. Semit. 1900 treffen zwar Einzelheiten der Reinach’schen
Ausfihrungen, aber nicht die Behauptung beidnischen Ursprungs der Er-
zahlung. Das Plaidoyer Halevys zu Gunsten der Originalitit des Judentums
in diesen Erzahlungen ist durchweg verfehlt.

2) vgl. Sir. 456—49.

8) Man beachte, dass sich die nachweislich spaten prophetischen Sticke
sehr oft als Anhidnge eines abgeschlossenen prophetischen Baches finden.
Die bekanntesten Beispiele: Deutero- und Trito-Jesaia. Beachte die Stellung
von Jes. 24—27. 34—35 (36—39, auch Jes. 11—12, mindestens 11,,—12,
sind verdichtig); Jeremias 50—51 (48—49). Ezech. 38—89 (Die Weis-
sagung dber Gog und Magog stammt aller Wahrscheinlichkeit nach nicht
von Esechiel); Amos 911-15. Micha 77-30. Sacharja 9—14 etc. _
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— also Daniel, Esther, Prediger und das Werk Esra-Nehemia-Chronik
in seiner jetzigen Gestalt (s. u.) gehbren sicher, resp. wahrscheinlich
auch erst in die nachsiracidische Zeit.

Das hellenistische Judentum wird in dieser Zeit noch kaum eine
umfangreiche Litteratur besessen haben. Die Schriften desselben,
welche man in diesen fritheren Zeitraum hat verlegen wollen, sind
einer viel spiteren Zeit, wie wir sehen werden, zuzuweisen. Aller-
dings ist zu vermuten, ja mit grosser Wahrscheinlichkeit zu be-
haupten, dass der Beginn der Uebersetzung des alten Testaments schon
in dieser Zeit anzusetzen ist (3. Jahrh. v. Chr), und dass mindestens
die Uebersetzung des Pentateuchs in die vormakkabiische Zeit fillt.
Denn als der Enkel des Sirach dies Werk seines Grossvaters tiber-
setzte, lagen nach dessen Prooemium bereits alle Teile (Gesetz Pro-
pheten Schriften) des Kanons in der Ubersetzung vor.

Dass dagegen der Chronograph Demetrius (Fragmente aus Alexander
Polyhistors Sammelwerk (s. u.) bei Eusebius Praep. ev. 1X 21. 291-8. 15;
Clemens Alex. Stromat. I 21141; vgl. Schiirer Il 849—851.) in die vor-
makkabiische Zeit hineingehort, scheint immerhin nicht ganz sicher. Er
scheint zwar als Endpunkt seiner Chronologie nach Clemens Al. Stromat.
I 21141 die Regierung Ptolemaeus 1V (222—205) genannt zu haben. Aber
selbst wenn der Text des Demetrius ganz gesichert wire, was zugestanden
werden mag, so ist es prekir, auf ein solches Fragment, dessen ndheren
Zusammenhang wir nicht kennen, bei dem wir nicht einmal wissen, ob uns
die Rechnung vollstindig angegeben ist, allzuviel zu bauen. Ein &hnlicher
Schiuss wird sich aus zwingendea Griinden beim Chronographen Eupolemus
als falsch erweisen. (8. u.) Hat Demetrius unter Ptolemaeus IV gelebt, so
wire damit allerdings bewiesen, dass der Pentateuch spitestens in den
letzten Decennien des dritten Jahrhunderts iibersetzt sei, da Demetrius die
Cbersetzung des LXX voraussetzt. (vgl. namentlich seine Chronologie. Eus.
Pr. Ev. IX 2118) Ganz unmdglich ist ein so friher Zeitansatz fir den
Beginn der Ubersetzung nach dem, was wir von der Geschichte der agyp-
tischen Diaspora wissen, nicht, aber immerhin unwahrscheinlich. (s. u.)

IL In dem Uberblick tiber die jtidische Litteratur der Makka-
bierzeit beginnen wir am besten mit der Besprechung derjenigen
Schriften des alten Testaments, welche aller Wahrscheinlichkeit nach
in diese Zeit gehoren. '

In einem weiten Kreise der alttestamentlichen Forscher hat
sich die Uberzeugung Bahn gebrochen, dass in unsrer Psalmensamm-
lung auch makkabiische Psalmen vorhanden seien. Wie es scheint,
finden sich diese namentlich unter den Liedern Asaphs und der
Korachiten also in der Gruppe 42—50 und im dritten Buch. Fast
allgemein gelten Ps. 44, 74, 77, 79, 83 (auch 76, 78, 80, 85, 89)
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als makkabiisch. Auch in den spiteren Biichern finden sich makka-
biische Psalmen 108 (= 60 B), 110, 118, 149. Dagegen ist von
den Psalmen der davidischen Sammlung 3—41, 51—72 kein einziger
mit Bestimmtheit als makkabdisch erwiesen.!) Das Buch Esther mit
seinem grimmigen, jedes religitsen Zuges baaren politischen Fanatis-
mus stellt man ebenfalls am liebsten in die Makkabiierzeit ein. Von
prophetischen Stiicken mag Wellhausen ) mit Recht Sacharja 9—14
hierhersetzen. Vielleicht ist auch ein historisches Buch, die gegen-
wirtige Redaktion von Esra-Nehemia-Chronik, bis in unsere Zeit
hinabzuriicken. Es ist in diesem Werk — auch in der Chronik —
natiirlich viel #lteres Material enthalten. Aber eine endgiiltige und
ziemlich stark eingreifende Recension dieses Materials scheint erst in
der Makkabiierzeit vorgenommen zu sein.?) Endlich ist auch der

1) Das konnte in der That die Psalmensammlung sein, die bereits von
Sirach vorausgesetzt wird. Der (makkabiische) Ps 60 B ist als Anhang zu
60 A in diese Sammlang hineingeraten.

2) Israel. u. jid. Gesch.? 282. Anm. 2. W. bezieht S8ach. 117—17 auf
die Wirren in den Anfingen der Makkablierzeit, die Polemik gegen die
Propheten 131—¢ vergleicht er mit I. Mk. 446 1441. In Sach. 1416—19
findet er Polemik gegen die Anhinger des Tempels von Leontopolis (vgl.
Jes. 1919-25).

8) Der Siracide scheint nur eine Schrift des Nehemia gekannt zu
haben 4913. Daneben haben sicher Memoiren des Esra existirt. Von
dem Verfasser der Chronik sind dann beide in recht spiter Zeit verarbeitet.
Darauf deatet anch die Stellung der Chronik hinter Esra-Nehemia und am
Schluss des alttestamentlichen Kanons. I Chronik 16s4-3¢ ist ferner
Ps. 106 mit dem liturgischen Schluss des vierten Psalmenbuches citiert.
II. Chron. 640—42 citiert den ebenfalls spiten Psalm 1326—10. L Chron. 247
ist als erste der 24 Priesterklassen die Klasse Jojarib citiert. In den
ilteren Listen Neh. 108-9. 121-7. 12-21 ist Jojarib gar nicht oder an unter-
geordneter Stelle erwahnt. Da nun die Makkabier aus der Familie Jojarib
I. Mk. 21. 1429 stammen, so liegt hier eine sichere Spur einer Redaktion
der Chronik in der Makkab3erzeit vor. Schiirer II 237 Anm. 44. Die merk-
wiirdige Angabe II Chron. 3010 cf. 301-2. 18, dass zu Hiskias Zeit etliche von
nAsser, Manasse und Sebulon“ sich demiitigten und zum Passa nach Jerusalem
gekommen seien, spiegelt vielleicht die geschichtlichen Verhiltnisse der
Makkabaerzeit, die Errettung der jidischen Diaspora in Galilaea und
. Gilead durch die Makkabaer, wieder (I. Mk. 5). Auf diese Zeit deuten auch

Il. Chron. 26,. Die Zeitgrenze nach unten fir die Redaktion der Chronik
ist dadurch festgelegt, dass nach II. Chron. 21,, die Edomiter noch nicht
unterworfen sind. Die Unterwerfung erfolgte zwischen 128 und 113 (Schiirer
I 264—266). Die zeitliche Festlegung der Chronik wiirde dann auch eine
nibere Bestimmung des Abschlusses der Psalmensammlung ermdoglichen.
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Koheleth, da er bereits eine bestimmte und scharfe Auseinandersetzung
mit dem Glauben an die Unsterblichkeit enthilt (819—se u. 6.) im
makkabiiischen Zeitalter geschrieben.

Die wichtigste Schrift des alttestamentlichen Kanons, die fiir
unsere Darstellung in Betracht kommt, ist das Buch Daniel!). Und
hier stehen wir auf ganz sicherem Boden. Die wissenschaftliche For-
schung, soweit sie ernst zu nehmen ist, hat einstimmig dieses Buch
dem makkabifischen Zeitalter zugewiesen?). Und zwar ist das Buch
nach dem Kislev 168, (der Verwiistung des Tempels durch Antiochus IV.)
und vor dem 25.Kislev 165, der Reinigung des Tempels durch Judas
Maccab#us geschricben. Wenn das Buch nach ,3'/s Zeiten* (738 9u1
123 f) den grossen Umschwung aller Verhiltnisse zu Gunsten seines
Volkes erwartet, so ist das kein vaticinium ex eventu, sondern eine
wirkliche Weissagung, die so wie ihr Verfasser es sich dachte, auch
niemals eingetroffen ist. Im ersten Teil, cap. 1—6 erzihlt der Ver-
fasser des Buches Legenden, welche alle den erkennbaren Zweck
haben, den Glaubensmut des Volkes in schweren Zeiten zustiirken.
Hier verwendet der Verfasser vielfach ilteres Material; ganz beson-
ders stark schaut die (nichtjiidische) Grundlage cap. 4 hindurch.
Mit Kap. 7 wendet sich das Buch zur Weissagung?). Hier wird Daniel
der Schbpfer einer neuen Stilgattung. Mit ihm beginnt die apokalyp-
tische Litteratur, deren einflussreiches Vorbild Daniel fiir Jahrhunderte
bildet. Die Pseudonymitit, die Methode, die Einzelweissagung in

Der Chronist Eupolemus setzt bereits die Chronik in der Uebersetzung der
LXX voraus (s. u.). vgl. Noldeke Z. A. T. 1900 88f.

1) Wenn am Schluss des alttestamentlichen Kanons Prediger, Esther,
Daniel, Esra, Nehemia, Chronik stehen, so ist hier also eine Erinnerung
des urspriinglichen geschichtlichen Thatbestandes gegeben.

2) Vgl. die Kommentare von A. Bevan Cambridge 1892; G. Behrmann
Gottingen 1894 (Handkommentar z. A. T. von Nowack III 82); J. Dyneley
Prince Leipzig 1899; K. Marti Tibingen 1901 (kurzer Handkommentar hrsg.
von Marti. 18.); ferner den vorziiglich orientierenden Artikel von Buhl (in Herzogs
R.E.) und den von Kamphausen (Encyclopidia Biblica von Cheyne u. Black [
1001—1015), endlich Wellbausen, israelit. u. jid. Gesch.? 262f.; Schiirer
111 186—188. )

3) Vielleicht ist das Bussgebet Daniels 94-19, das im Stil von allem
ibrigen so weit absteht, erst spater eingelegt. Nur hier findet sich im
Buch der Jahwe-Name. Vgl. auch Rothstein bei Kautzsch 1. 173. Auch
818—14 mit seiner abweichenden Berechnung des Eudes ist vielleicht spitere
Interpolation. Bousset Th. R. III 334. Der Wechsel der Sprache des Buches
11—2s, 8—12 hebriisch, 24—7 aramiisch) beruht wohl nur auf einem
dusseren Zufall der Ueberlieferung.
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einen grossen weltgeschichtlichen Rahmen einzuspannen, die geheim-
nisvolle bizarre Bildersprache, die Zahlenriitsel, das Ineinander zeit-
geschichtlicher Andeutungen nnd apokalyptischer Weissagungen —
alles das hat die Folgezeit aus diesem Buch iibernehmen konnen und
tibernommen. Aber auch Daniel ist keine schopferische Kraft. Er
hat aller Wahrscheinlichkeit nach seine apokalyptische Gesamtan-
schanung und viele einzelne seiner bizarren Bilder bereits iiberkommen.

Mit Daniel beginnt also die apokalyptische Litteratur des Juden-
tums. Von Daniel im Stil und in manchen Einzelheiten abhingig
ist bereits jenes Sammelwerk von Schriften #hnlicher Tendens, das
nach seiner Ueberlieferang als das ithiopische Henochbuch (I. Henoch)
bezeichnet wird. Urspriinglich aramiiisch geschrieben (Schiirer III 203)
ist es uns in d#thiopischer, zum Teil auch in griechischer Sprache
(Kap. 1—32; 8942—49) erhalten'). Es zerfiillt in eine Reihe lose an-
einandergereihter einzelner Biicher: 1—35. Prooemium; 6—16. Henochs
Predigt an die gefallenen Engel (legendarische Einleitung zur Predigt

_ist 6—11, ebenfalls bereits wieder aus verschiedenen Traditionen zu-
sammengesetzt); 17— 36. Die Reisen Henochs (zwei Recensionen 17—19.
20—36); 37—71. Die ,Bilderreden*; 72—82. Belehrungen Henochs
iiber Astronomie; 83—90. Zwei Traumgesichte (85— 90. Die Tier-
vision); 911-11. 98. 9112-18®). Die Zehn-Wochen-Vision; 92. 94—105.
Die Pariinesen; 106—108. spiitere Anhiinge.

Die Sticke 1—36, 72—105 gehdren eng zusammen. Schon der Ver-
fasser des Jubilaenbuches 417—es (Ende der Makkabierzeit) hat sie, wie
es scheint, in seinem Henochbuch simtlich neben einander gelesen. Wie
viel Hinde an diesem Corpus Henoch beteiligt gewesen waren, wird sich
schwer sagen lassen. Jedenfalls — das beweisen schon die verschiedenen
Redaktionen einzelner Sticke (vgl. den doppelten Reisebericht und das
Fragment Kap. 108) — haben wir hier nicht das Werk eines einzelnen Litte-

1) Ein lateinisches Fragment ist unbedeutend. Scharer III 207. Aus-
gabe: A. Dillmann, Liber Henoch Aethiopice 1851. Neueste Uebersetzungen :
R. H. Charles, The book of Enoch 1893 (auf Grund des Textes von Dill-
mann, unter Benutzung weiteren handschriftlichen Materials, mit ausfiihr-
licher kritischer Einleitung, Anmerkungen; im Appendix das grosse grie-
chische Fragment). G. Beer bei Kautzsch II 217 ff. (mit Einleitung und
wertvollen, namentlich religionsgeschichtlich orientierenden Bemerkungen).
Endlich unter Benutzung alles erreichbaren handschriftlichen Materials : Das
Buch Henoch hrsg. von J. Flemming und L. Radermacher Leipzig 1901 (die
griechischen christlichen Schrifisteller der ersten drei Jahrh. hrsg. v. d.
Kirchenviter-Commission der konigl. preuss. Akademie der Wisseaschaften.)

2) Ueber Blattvertauschungen im Henochbuch: Bousset Th. R. III 371
Anm. 8.
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raten, sondern die Litteratar eines frommen Kreises. Die Zeit aller ein-
zelnen Sticke -genau zu bestimmen, ist nicht moglich. Die ,Tiervision“
(85—90) fiihrt in die Anfinge der Makkab#erherrschaft und konnte noch vor
dem Tode des Judas Maccabius geschrieben sein (Charles). Die Parinesen
92. 94—105 fuhren in die Zeit der beginnenden Spannung zwischen den
Frommen und dem Herrscherhans (unter Jobannes Hyrkan). Die gesammte
Litteratar mag etwa zwischen 164 und 80 entstanden sein.

Etwas abseits von dieser Litteratur stehen die Bilderreden Henochs
37—71. Sie zeigen eine andere Gesammthaltung und bestimmte sich in den
dibrigen Biichern nicht findende, immer wiederkehrende Wendungen (Herr
der Geister, Menschensohn, Engel des Friedens, Erzengel Phanuel, Satan
und die Satane). Die Gegner der Frommen sind hier nicht mehr das eigne
Herrscherhaus, sondern die heidnischen Kdonige (467-8 u. 6.). Die Schrift
versetzt uns in die unsichere und furchtbare Zeit zwischen dem Sturz des
Makkabaergeschlechtes und der Regierung des Herodes. Sie erregt unsere
Aufmerksamkeit besonders durch die bei ibhr im Centrum stehende Figur
des Menschensobnes.

Schliesslich sind in die Henochischen Bicher von letzter Hand noch
die sogenannten noachitischen Interpolationen eingesprengt, in denen nicht
Henoch, sondern Noah der Held der Erziblung ist. Diese finden sich be-
sonders in den Bilderreden 54 7-553. 60. 651-6925, aber auch 101-3. 106—107.

Die Henochlitteratur ist mit ihrem phantastischen, bizarren und
fremdartigen Inhalt von besonderm religionsgeschichtlichem Interesse.
Sie spiegelt aber auch trefflich die Stimmung der Frommen im Makkabier-
zeitalter wieder. Sie zeigt die erwachende Tendenz zur Ueberwelt-
lichkeit in der Frommigkeit. Ihrer Gattung nach ist sie nicht rein
apokalyptisch. Sie will gittliche Weisheit mannigfaltiger Art bringen,
neben Weissagung eine heilige Geographie, Astronomie und Himmels-
kunde, Enthiillungen irdischer und himmlischer Geheimnisse. —

Eine Schrift, die aller Wahrscheinlichkeit nach ebenfalls aus der
Makkabiierzeit stammt, ist das dthiopisch?), in Fragmenten
lateinisch erhaltene Buch der Jubilaeen, auch die kleine Genesis ge-
nannt. In jhr haben wir das erste Beispiel einer zusammenhiingenden
haggadischen Bearbeitung alttestamentlicher Erzi#ihlungsstoffe. Sie be-
richtet ausfilhrlich die Geschichte von der Weltschopfung bis zum
Passa am Sinai und zeigt, wie weit man es in der weiteren sagen-
haften Ausschmiickung der Erzihlungen des A,T. bereits in der
Makkabierzeit gebracht hat. Die eigentiimliche und starke Verherr-

1) Ich benutze die auf den friiheren Arbeiten fussende, ausserdem den
Text nicbt nur in Kapitel, sondern auch in Paragraphen teilende Ueber-
setzung von E. Littmann bei Kautzsch 1I 89—119. — Die beste Arbeit
tiber die Jubilaeen bhat H. Ronsch, Buch der Jubilacen. 1874 geliefert. —
(Hier auch der Text der lateinischen Fragmente.)
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lichung Levi's und seiner Nachkommen (31—32, namentlich 31,s),
der Accent, der auf ,Sichems“ Zerstorung durch Levi und Simeon
gelegt wird (30), die Legende von der giinzlichen Vernichtung Esaus
(37—38) und von der Besiegung der Amoriterkinige durch Jacobs
Soline (34), die Wcissagung Isaaks gegen die Philister 2435—ss, die
von der spiteren pharisiiischen Orthodoxie in vielen Einzelheiten noch
abweichende Haltung des Buches, die besondere Hochschitzung der
Henochischen Offenbarungen, dus alles weist mit Bestimmtheit in die
Makkabierzeit. Kap. 23 des Buches liisst vermuten, dass es in dem
fir den Pharisiismus goldnen Zcitalter der Alexandra geschrieben
wurde?). (Z. N. W. I 199)

Gehiren nun die Jubilacen in die Zeit der Makkabiier, so gehort
auch die jiidische Grundschrift der Testamente der Patriarchen dort-
hin?). Seit Schnapps Arbeit iiber die Testamente der swilf Patriar-
chen (Halle 1884) ist es némlich in weiten Kreisen anerkannt, dass
in den Testamenten der 12 Patriarchen eine urspriinglich jidische
Schrift in einer leichten christlichen Bearbeitung vorliegt. Weniger
bekannt ist es und auch von Schnapp in seiner Uebersetzung der
Schrift nicht beachtet, dass die christlichen Interpolationen sich bereits
zum grossten Teil auf Grund unserer handschriftlichen Zeugnisse aus-

1) Vgl. Bohn, St. Kr. 1900. 167—184. Bousset, Th. R. III 875.

2) Die Schrift ist in griechischer Ueberlieferung erhalten, von Sinker
nach zwei (C. 0.) Handschriften (Test. Patr. ed. Sinker, Cambridge 1869)
herausgegeben. Im Appendix 1879 hat S. zwei weitere Handscbriften ver-
glichen (R. P). Die Kollection einer finften ist von Conybeare Jew. Quar-
terly Review 1901. 111-127. 268—274 veroffentlicht. Der wichtigste Zeuge
ist die armenische Uebersetzung, die ihrerseits in zwei Recensionen vorliegt.
Uebersetzungen und Kollationen: Conybeare Jew. Quart. Rev. V. 1898. 375—398
(einzelne Stiicke) VIII 1896, 260—268 (Ruben, Simeon) 471—485 (Juda, Dan,
Joseph, Benjamin), Preuschen Z. N. W. I 106—140 (Levi in beiden Recen-
sionen). Ein Fragment einer syrischen Uebers. erwihnt Charles, Encyclop.
Biblica I 241. Die slavische Uebersetzung ist wertlos, sie entspricht un-
serem schlechtesten griechischen Text (Bousset Z. N. W. I. 144). Ueber
ein aramiiisches Fragment (= Lev. 11—13) s. Bousset Z. N. W. I 844—346.
Es enthalt einen stark abweichenden doch stellenweise urspringlichen Text.
— Eine véllig andere Schrift im Vergleich mit dem griechischen Testament
ist das von Gaster in Proceedings of the Society of Bibl. archaeology
XVI 1894. 33—49, 109—117 aus der Chronik des Jerachmeel verdffent-
lichte Testament Naphthalis. Doch enthilt auch dieses altere und dem
griechischen Testament verwandte Ueberlieferung. Uebersetzung bei Kautzs
11 489—492. :
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scheiden lassen'). In erster Linie ist hier das Zeugnis der an vielen
Stellen urspriinglicheren armenischen Uebersetzung wichtig, in zweiter
Linie auch griechische Handschriften (namentlich R). Die so ausge-
schiedene Grundschrift ist nun ihrerseits auch kaum einheitlich. Es
zeigen sich Spuren einer nach dem Sturze der Makkabiierherrschaft
vorgenommenen Bearbeitung, Stellen, die ihrer ganzen Art nach an
die salomonischen Psalmen erinnern?). Der Hanptbestand der Testa-
mente aber stammt wahrscheinlich aus der Makkabierzeit, vielleicht
derselben Zeit, in welcher die Jubilaeen entstanden3). Wie dort, so
findet sich hier die tibermiissige Verherrlichung Levis auf Kosten
Judas, die Haggaden iiber die Kiémpfe der Sthne Jacobs ¢), die Ver-
chrung der Schriften Henochs, sonderbare gesetzliche Bestimmungen
ete. Hier wie dort herrscht — von einigen Einschaltungen abgesehen —
die optimistische Stimmung eines gliicklichen, in seinen nationalen An-
spriichen befriedigten Geschlechtes.  Ihrer Art nach gehoren die
Testamente halbwegs der ethisch didaktischen, halbwegs der apoka-
lyptischen Gruppe an. In den Ansprachen der einzelnen Patriarchen ’
wechseln stetig ethische Ermahnungen mit apokalyptischen Weissa-
gungen. Besonders interessant ist die Schrift wegen ihres entschie-
denen und eigenartigen, oft an das Johannesevangelium erinnernden
Daalismus.

Am Schluss der Makkabierzeit steht dann eine Sammlung von
Psalmen ®), welche durch ihre Existenz beweist, dass die dltere Psalmen-
sammlung zu jener Zeit abgeschlossen war, Die ,salomonischen
Psalmen sind in der Zeit etwa von der Vernichtung der Makkabier-
herrschaft bis kurz nach dem Tode des Pompejus (Ps. 2) in hebriischer °
Sprache geschrieben und in griechischer Uebersetzung erhalten. Einige
mogen noch etwas ilter sein und aus der Zeit der Gewaltherrschaft
des Jannaeus stammen. Die Psalmen sind eines der wertvollsten Zeug-
nisse fiir die Frommigkeit des (pharisdischen) Judentums. Sie ziehen
das Facit aus dem Verlauf der Geschichte: Gott hat das ,Usurpa-

1) Diesen Nachweis habe ich Z.N. W.I141—1756 ,die Testamente der
12 Patriarchen“, za fithren versucht.

2) Vgl. Levi 10. 14—16. Juda 22, 24— 25 (Dan. 6. Seb. 9). Bousset
Z. N. W. I 189.

8) Nachweise im einzelnen Bousset 1. c. 193ff. Besonders beweisend
ist, dass Naphthali 5 die Syrer als letzte Feinde des jidischen Volkes
genannt werden.

4) Genaneres fber diese haggadischen Stlicke Bousset 1. c. 202 ff.

5) Ich citiere nach der abschliessenden Ausgabe von O. v. Gebhardt
Psalmen 8Salomos. Leipzig 1895.
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torengeschlecht* der Makkabiier gerichtet. Wihrend der Makkab&er-
herrschaft hat sich Israel auf einem Irrweg befunden. Die Verwelt-
lichung Israels in dieser Zeit war ein Abfall von Gott. Nun handelt
es sich um Riickkehr zur alten Frommigkeit, zur Frmmigkeit der
Psalmen und Proplieten, zur alten messianischen Hoffoung (Ps. 17).
Die Psalmen archaisieren, Von der mit Daniels Zeit beginnenden
Weiterentwickelung der spiiteren jiidischen (apokalyptischen) Frommig-
keit zeigen sich hier nur geringe Spuren.

Andere Schriften der Makkablerzeit kommen fiir uns weniger
in Betracht. Das erste Makkabierbuch, ebenfalls urspriinglich hebriisch
geschrieben, mit seiner dem Fiirstengeschlecht unbedingt ergebenen
Haltung gehirt sicher in diese Zeit1). Es ist das beste Geschichts-

1) Es ist jedenfalls vor dem Untergang der letzten Makkabder im
Anfang der herodianischen Zeit und vielleicht schon viel friher geschrieben.
Denn nachher erlosch das Interesse an den Thaten des Makkabierhauses
vollstindig in allen Kreisen des Volkes. Bedenken sind neuerdings be-
sonders von H. Willrich, Juden und Griechen 1895 8. G9ff, Judaica
8. 40—85 gegen die in dem Buch mitgeteilten Briefe und Aktensticke
erhoben. Willrich halt die Mehrzahl dieser Stiicke 1) fiir unecht,
resp. fir falsch datiert, nimmt 2) an, dass sie auch zum urspriing-
lichen Makkabderbuch nicht gehirten, sondern erst etwa vom Ueber-
setzer des Buches eingefiigt seien und zwar 3) wahrscheinlich aus
einer erst in der Caligulazeit entstandenen Sammlung echter und ge-
falschter Akten. Die letzte von den drei Willrichschen Thesen ist durchaus
nicht erwiesen. Die zweite mag fiir einige Sticke zutreffen, die sich in der
That leicht, wie dies ja allerdings bei Aktenstiicken fast immer der Fall
ist, aus dem Zusammenhang losldsen lassen (vgl. die vorsichtig abwigende
Untersuchung von Kautzsch (Apokryphen 28). Immerhin beruht die These
Willrichs, dass alle jene Stiicke dem Verfasser des Makkabserbuches ab-
zusprechen seien, teils auf dem Geschmacksurteil, dass derartige teilweise
geschmacklose Falschungen dem niichternen und besonnenen Verfasser nicht
zuzutrauen seien, teils auf der m. E. nicht stichhaltigen Ueberzeugung, dass
jene gefalschten Aktenstiicke erst in romischer Zeit entstanden sein
kionoten. (Dagegen spricht z. B. in einem der verdachtigsten Aktenstiicke
die Hervorhebung der militrischen Tichtigkeit der Juden und der Eian-
stellung von Tausenden von Juden in das konigliche Heer 103s ff. vgl. 13 40)
Davon ganr unabhiingig ist die Frage nach der Echtheit der betreffenden
Aktenstiicke. Und gegen die meisten derselben (8s2-s2 Brief der Romer;
102545 Brief Demetrius I.; 125-18 Jonathan an die Spartaner; 1220-23
Araeus an Onias; 183640 Brief Demetrius II.) erheben sich in der That be-
grindete Bedenken. — Vgl. ausser Willrichs Ausfihrungen hier die teils
zustimmenden, teils ablehnenden Urteile von Kautzsch (Apokryphea 27—80),
und Schiirers durchaus ablehnende Urteile 1220 s2. 229 14. 287 38. 2350 19-20. 251 22.
Einer noch andern Beurteilung unterliegen die letsten Kapitel des Makka-



Makkabderzeit I. Makkabder. 17

werk, welches das Judentum hervorgebracht. Es hebt sich mit seiner
schlichten, frommen und tapferen Art wohlthuend von der umgebenden
Litteratur ab und zeigt, bis zu welcher Hohe der Einfluss des Makka-
bdergeschlechts die sich ihm unterstellenden Kreise des Volkes empor-
gehoben hat. Wahracheinlich der Makkabierzeit gehort auch die
Judithlegende an. Willrich (Judaica 28—35) hat genauer nachzu-
weisen gesucht, welche Zeitverhiltnisse das Buch widerspiegeln konnte.
Dabei darf jedoch nicht iibersehen werden, dass das Buch auch bereits
fixierten legendenhaften Stoff weitergiebt.

Auch auf dem Gebiet des hellenistischen Judentums beginnt es
sich in dieser Zeit zu regen. Mit Ausnahme weniger Stiicke, von
denen unten die Rede sein wird, wurde in jhr die Uebersetzung
des alttestamentlichen Kanons (Gesetz, Propheten, Schriften) nahezu
vollendet. Heilige Schrift xat €ioy7v blieb freilich auf dem Gebiet
des hellenistischen Judentums der Pentateuch. Die iibrige ,,hei-
lige* Litteratur bleibt in lebendigem Fluss, und manches neue
kommt hinzu, manches, was in dem paléstinensischen Kanon keine
Aufnahme mehr fand, wurde hier aufgenommen®!). Dann begiont das

baerbuches. Destinon (Die Quellen des Flavius Josephus 1882 160 ff.) wies
scharfsinnig darauf hin, dass Josephus den Schluss des ersten Makka-
baerbuches in seiner gegenwirtigen Gestalt nicht gekannt habe., ks ist in
der That wahrscheinlich, dass das Buch einst mit 1415 schloss (nicht mit
1354, wie Destinon wollte, vgl. Kautzsch I 29), und dass 1416—1624 ein
spaterer Nachtrag ist. Das Aktenstick 1427-45, die vom Volk zu Ehren
Simons aufgestelite Inschrift, steht in der That in mebhrfachem Widerspruch
mit der vorher berichteten Geschichte Simons. Das Aktenstiick 1516-23
(Brief der Romer an Simon) ist identisch mit dem von Josepbus Ant. XIV
145—147 mitgeteilten und ist an letzterer Stelle wahrscheinlich richtig in
die Zeit Hyrkans II. datiert (47 a. Chr.). Damit wiirden sich als terminus
a quo fur diesen Nachtrag die vierziger Jahre vor Christus ergeben. (Ueber
jenes fur die Beurteilung der- Geschichte der Diaspora eminent wichtige
Aktenstiick vgl. genaueres unten, Abschnitt II 1). Die von A. Schweizer
(oach dem Vorgang von Chwolsohn) herausgegebenen hebrdischen Fragmente
des Buches reprisentieren nicht, wie Schw. annimmt, die Grundschrift,
sondern eine Riickiibersetzung aus einem griechischen Text, der nicht ohne
Wert ist. Vgl. A. Schweizer, Untersuch. ii. die Reste e. hebr. Textes vom
ersten Makkabiierbuch. Berlin 1901. Dagegen vgl. Schmidt in d. Th. L.Z.
1901. No. 20. Vetter Theol. Quartalschr. 1901 600--605, endlich J. Levy
Sur les deux premiers livres des Maccabées. I. L'original hébreu du Ier livre
des Maccabées. Rev. Et. Juives. 1902. 215 ff.

1) Vgl die vorzigliche Einleitung in die Septuaginta: H. Swete, an
2
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Judentum in der Diaspora schon jetzt eine apologetisch - polemische
Litteratur zu entwickeln. Zum Triiger dieser jiidischen Apologetik
wird zundichst dié heidnische Gestalt der Sibylle. Im Zeitalter des

Hellenismus kannte man in der griechischen (romischen) Welt eine |
ganze Reihe solcher Sibyllen, weissagender Prophetinnen?!). Es gab |

auch eine orientalische, genauer eine chalddisch-hellenistische Sibylle,
welche iibnlich wie der babylonische Historiker Berossus, nur mit an-
dern Mitteln, orientalisches Wesen und orientalische lLeilige Tradition
den Hellenen nither zu bringen suchte. Diese scheint sich der Ver-
fasser der iltesten jiidischen Sibylle *), die uns in dem sibyllinischen
Sammelwerk 8) III 97—829 enthalten ist, zum Vorbild genommen zu
haben. Die Sibylle weissagt iiber die ganze Zeit vom Turmbau bis zur
Gegenwart herunter. Das Verderben, das damals als sie schrieb (nach 146)
von seiten der Romer iiber Hellas gekommen war, war die unmittelbare
Veranlassung des Werkes. Der Verfasser sieht hier das Gericht Gottes
vollzogen und mabnt das ungldubige Hellenentum zur Busse und zur
Umkehr, zum wahren Glauben und zur echten Sittlichkeit. Nament-
lich in der mittleren Partic des Buches 295—488, aber auch im

Anfang ist viel fremdes, i#lteres und nichtjiidisches Material aufge-

nommen. Zu dieser #ltesten jiidischen Sibylle gehort auch das

introduction to the Old Testament in Greek. Cambridge 1900 (s. u. Ab-
schnitt 11 3).

1) Vgl. namentlich Alexandre, Oracula Sibyllina 1I 1853—1856 2,
1—2538. E. Maass de Sibyllarum indicibus. Greifswald Dissert. 1879. Schiirer
III 421—432.

2) Ueber die Beziehungen der jidischen Sibylle zur chalddischen vgl.
den Aufsatz von J. Geffcken iiber die babylonische Sibylle. N. G. G. W.
1900, 88—102. (Frither schon O. Gruppe, die griech. Kulte u. Mythen
1 1887. 6756—701); s. dazu Bousset Z. N. W. I1I 23—49.

3) Das vollstindigste textkritische Material bietet die Ausgabe A. Rzachs
(Oracula Sibyllina Wien 1891), nach der ich citiere. Doch ist der Text
Rzachs mit Vorsicht zu benutzen. Das Standard-Work fir die sib. Litte-
ratur ist noch immer C. Alexandre, Oracula Sibyllinae Paris 1841—1856.
2 Bde. Die Ausgabe von J. H. Friedlieb, Oracula Sibyllina, sibyllin. Weiss.
Lpzg. 1852, bietet Text und deutsche Uebersetzung. Uebersetzung der spe-
cifisch jiadischen Stiicke von F. Blass bei Kautzsch H 177—217. — Wah-
rend der Drucklegung meines Buches erschien die neueste Ausgabe: J. Geffcken,
Oracula Sibyllina 1902. (Die griech. christl. Schriftsteller der ersten drei
Jahrh. Hrsg. v. d. Kirchenvaterkommission d. konigl. preuss. Akademie
der Wissensch.)
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Prooemium, aus dem Theophilus ad Autolycum II 36 zwei umfang-
reiche Fragmente mitteilt. Als erste ernsthafte Auseinandersetzung
des Diasporajudentums?) mit der hellenischen Kulturwelt hat diese
Sibylle ganz- besondres Interesse. Das Hochgefihl und die Sicher-
heit, mit der auch in der Diaspora das Judentum allem fremden
Wesen gegeniibertritt, kommt hier stark zum Ausdruck.

Ferner sind uns von dem griechischen Litteraten Alexander
Polyhistor Fragmente?) aus einer ganzen Reihe hellenistischer Schrift-
steller tiberliefert, die fast alle in der Makkab#erzeit geschrieben haben
werden. Denn Alexander schrieb sein Werk aller Wahrscheinlich-
keit nach im Jalre 40 a. Chr.%). Der terminus ad quem fiir den
Zeitansatz jener jlidischen Schriftsteller ist damit gegeben. Ausser
bei dem Chronographen Demetrius — auch bei diesem ist das friihere
Datum nicht gesichert — haben wir bei keinem dieser Schriftsteller
Grund, tiber das makkabiische Zeitalter in der Datierung hinauszu-
gehen,

Die Fragmente sind von Alexander Polyhistor chronologisch nach
dem Verlauf der alttestamentlichen Geschichte geordnet. Denn die
meisten der Schriftsteller sind Chronisten und behandeln die altte-

1) Der Verfasser des ganzen Werkes schrieb in Aegypten; nach 111192 f.
(ef. 1II 161). 818. 608 unter dem siebenten Kdnig Aegyptens, also wahr-
scheinlich unter Ptolemaeus VII. (145—117) und zwar nach II[. 608 am An-
fang seiner Regierung. Dazu stimmt, dass V 485 und 487 (vgl. 520 ff.) die
Zerstorung Karthagos und Korinths vorausgesetzt wird. (Die Konjektur
Xadanddv statt Kapynddv V. 485 ist iberfliissig).

2) DieFragmente sind uns in dem umfangreichen Excerpt bei Eusebius
Praep. Ev.1X 17—89, einiges bei Clemens Alex. Stromat. 1 21141. 28 153-156
erhalien. Auch Josephus ist von Alexander abh#ngig und bringt Ant. 1240 f.
ein Fragment des Kleodemus Malchus unter Anfiihrung des Alexander als
seiner Quelle (s. Euseb. Praep. Ev. 1X 20). '

3) Clemens Alex. Strom. I 21141 wird bei Besprechung der Chrono-
logie des Eupolemus, die mit dem Jahr 158 endete, hinzugefiigt: dro 3:
w05 ypévou todtov dypt t@v & Pdpy bndrwv Tafov Aopetiaved Kastaved cuva-
dgolletar ¥rn éxatév eizoat. Die hier genannten Konsuln sind die des Jahres
40 a. Chr.: Cn. Domitius Calvinus und C. Asinius Pollic. Die Rechnung
ist dann freilich nicht ganz genau. Nun' stammt jener Zusatz sicher nicht
von Clemens Al. Was lag dem Clemens am Jahre 40 a. Chr.! Also stammt
derselbe aus dessen Quelle. Seine Quelle war (auch nach Schiirer I113
852) Alexander Polyhistor. Dann bat Polyhistor im Jahre 40 oder nachher
geschrieben, Das erstere ist das wahrscheinlichere. F. Marx, Die vierte
Ekloge Vergils. Neue Jahrb. f. klass. Philol. 1898 1256 f.

2.
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stamentliche Geschichte — vielfach wie Demetrius und Eupolemus
mit starkem chronographischem Interesse. Umfangreichere Fragmente
sind ausser von Demetrius von Eupolemus?!) (iiber Abraham, Moses,
David und Salomo) und Artapanus (namentlich iiber die Geschichte des
Moses) aufbewahrt, kleinere aus Aristeas, Kleodemus Malchus wund
einem ungenannten Schriftsteller (Eus. IX 183). Hinzu kommen zwei
Schriftsteller, die in einem Epos jtidische Geschichte behandelten:
Philo der Aeltere schrieb ein Epos iiber Jerusalem, und Theodotos
(Samaritaner ?) tiber die Geschichte Sichems. Ezechiel schrieb gar
ein Drama {iber den Auszug aus Aegypten ,, Efaywy7“. — In allen
diesen Fragmenten haben wir Beispiele der Arbeit der jiidischen Haggada.
In dem geringsten Teil derselben ist die alttestamentliche Geschichte
getreu wiedergegeben. In den meisten ist die alte Erzidhlung stark
ausgeschmiickt und von neuen Sagenbildungen iiberwuchert. Daneben
zeigt sich bei vielen ein starkes synkretistisches Element. Fremde
Sagengebilde werden mit der alttestamentlichen Geschichte kombiniert,
namentlich in den Fragmenten des Eupolemus?®), des Anonymus und
des Kleodemus Malchus iiber Abraham, vor allem in der von Arta-
panus erzidhlten Geschichte des Moses, in welcher Moses als Begriin-
der der igyptischen Kultur, der alten Gaueinteilung und sogar der
iigyptischen Religion erscheint. Auch macht sich das apologetische

1) Auf Grund des Fragmentes Clem. Alex. Strom. I 21141, in wel-
chum als das Endjahr der chronologischen Berechnung des Eapolemus das
fanfte Jahr des Demetrius (I) und das zwolfte des Ptolemaeus (VII), also
etwa das Jahr 158 erscheint, hat man die Zeit des Eupolemus auf 158 a. Chr.
bestimmen wollen. Mit Unrecht, denn im Jahre 158 kounte man nicht nach
dem zwolften Jahre des Ptolemaeus (VII) rechnen, da dieser damals picht |
regierte. Eupolemus muss also nach 158 geschrieben haben, und zwar ist
der terminus a quo das Jahr 145 (zweiter Regierungsantritt Ptolemaeus VIIL.),
Er ist bereits von der Henochlitteratur (Eus. IX 178-10), ferner vielleicht
von der III. Sibylle (IX 178), endlich von der LXX. Uebersetzung der erst
in der Makkabierzeit redigierten Chronik abbangig (IX 31ff). Dass er
das Jahr 158 als Ende seiner Epochenrechnung wahlte, muss also einen |
andern Grund haben, als den oben vermuteten. Der terminus ad quem far
das Werk des Eupolemus scheint mir das Ende der Regierung Ptolemaeus V1I.
zu sein. i

2) Ich sche keinen Grund, dem Eupolemus das Fragment Eusebius |
1X 17 abzusprechen. Eupolemus schrieb hier eine Quelle ab, welche auch
dem anonymen Excerpt IX 18 zu Grunde lag. Die Quelle war wahrschein-
lich samaritanischer Herkunft. (Vgl. die Verherrlichung des Berges Garizim
X 17s.)
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Bestreben geltend, die jiidische Kultur als den fremden orientalischen
Kulturen berlegen und diese als von jener abhiingig zu erweisen.

III. Im herodianischen und nachherodianischen Zeitalter beobachten
wir im palistinensischen Judentum ein starkes Nachlassen schriftstelle-
rischer Produktivitit. Manches mag dazu beigetragen haben: Der
Druck, der im herodianischen Zeitalter und nachher auf dem palis-
tinensischen Judentum lastete, die nunmehr fast endgiiltig zum Abschluss
gekommene Bildung des Kanons, der in den filhrenden Kreisen auf-
gekommene Gelehrtenbetrieb, der wesentlich mit der miindlichen Ueber-
lieferung von Lehrer auf Schiller arbeitete. Aus dem Gebiet der
apokalyptischen Litteratur vermogen wir nur eine oder zwei Schriften
mit Sicherheit diesem Zeitalter zuzuweisen. Wir haben hier die in
einer altlateinischen Uebersetzung als Fragment uns erhaltene soge-
nannte Assumptio ') Mosis zu verzeichnen. Sie ist sicher in der Zeit der
Sohne des Herodes, den ersten Decennien der christlichen Zeit-
rechnung, geschrieben (c. 6) und enthilt eine Weissagung der Geschiclite
von Moses Zeitalter bis auf diesen Zeitpunkt. Interessant, schon weil
hier der Teufel als Gegner Gottes im letzten Entscheidungskampf auf-
tritt, ist die apokalyptische Schilderung des Weltendes. Das Frag-
ment mag urspriinglich mit einem Bericht tiber die Himmelfahrt des
Moses geschlossen haben. ?) Bemerkenswert ist iibrigens, dass hier Moses
als Triiger der apokalyptischen Offenbarung auftritt. Die apokalyp-
tische Figur Henochs, die fir das makkabiische Zeitalter (I Henoch,
Jubilaeen, Testamente, Eupolemus bei Euseb. IX 17) charakteristisch
war, verschwindet. —

Eine Nachbliite Henochischer Litteratur ist uns allerdings in dem
neu entdeckten sogenannten slavischen (im slavischen iiberlieferten)
‘Henochbuch (II Henoch)3) erhalten, das mit einer gewissen Wahr-

1) Ich citiere nach R. H. Charles, The assumption of Moses 1897.
(Einleitung, Uebers. mit Anm. Text) und der Uebersetzung von Clemen bei
Kautzsch II. 311—331.

2) Ueber spatere Legenden iber Tod und Himmelfahrt des Moses vgl.
die Angaben bei Schirer III 219. Bezeugt ist die Existenz einer solchen
Haggada bereits durch die bekannte Stelle des Judasbriefes (V. 9); vgl. auch
M. Buttenwieser, Outline of the neo-Hcbraic apocalyptic Literature. Cin-
cinnati 1901. 19—22.

8) Die am besten zu benutzende Uebersetzung ist die von Bonwetsch,
das slavische Henochbuch. Abhandl. d. Ges. d. Wiss. Gott. N.F.I13. 1896.
Die Schrift ist in zwei wesentlich von einander abweichenden Recensionen
erhalten, die Bonwetsch in seiner Ausgabe beide vollstindig, die eine oben
im Text, die andere unten zum Abdruck bringt. Rec. B scheint an vielen
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scheinlichkeit unserm Zeitraum zugewiesen werden kann. Es fillt
wohl sicher nicht mebr in die makkabiische Zeit. Denn es zeigt eine
so entschiedene Weiterbildung Henochischer Litteratar, es tiberbietet
diese in seinem Synkretismus so stark, dass wir es einer spiitern Zeit
zuweisen miissen.

Auf der andern Seite kann an dem jiidischen Charakter der Schrift,
abgesehen von einigen Interpolationen, die sich durch Vergleichung der beiden
Recensionen ausscheiden lassen, kein Zweifel sein. Das Gebot, dreimal am
Tag den Tempel zu besuchen (514), setzt den Bestand des Tempels voraus
und beweist ausserdem die paldstinensische (jerusalemische) Herkunft des
Buches. Selbst die Polemik gegen das Opfer (45s) ist in der Form der
Recension B nicht christlich, sondern jidisch. Die Schrift zerfillt in zwei
Teile. Im ersten wird die Himmelfahrt des Henoch erzdhlt. Dieser Teil
(3—35) bringt Aufschlisse @ber die Geheimnisse der himmlischen Welten
(3—22) und eine eigentimliche Kosmogonie (23—35). Der zwcite Theil |
(836—66) bringt moralische Paraenesen unter energischem Hinweis auf das
ewige Gericht. Das Buch ist ein bemerkenswerter Beleg fir das Vorhanden-
sein spekulativer, gnostisierender Geheimlehren im Judentum, welche die
spitere rabbinische Ueberlieferung mit Maase Merkaba und Bereschith (Werk
des Wagens und der Schipfung) bezcichnete (s. u. Abschnitt IV5). Mog-
licherweise konnte das Buch essenischen Ursprungs sein. Man misste dann
allerdings 592-¢ (in beiden Recensionen) und vielleicht auch 451 (Rec. A)
streichen.

Ausser diesen beiden Schriften konnen wir in dieser Zeit mit
einiger Wahrscheinlichkeit nur noch einige Stiicke ansetzen, welche
zur haggadischen Litteratur gerechnet werden miissen. Eine Haggada
iiber das Leben Adams mag bereits in dieser Zeit entstanden sein. Eine
solche liegt uns in einer doppelten Bearbeitung, einer lateinischen und
einer griechischen') vor, von denen dic erstere den Vorzug verdienen

Punkten gekiirzt za sein. Doch ist Rec. A sicher hier und da bearbeitet,
z. B. sind hier den sieben Himmeln der Grundschrift noch drei weitere
hinzugefiigt. 216—222. Auch sonst hat Rec. B hier und da den bessern
Text. 491-2 ist der Spruch iiber das Schwiren sicher erst von A hinzu-
gefiigt, ebenso die Bemerkungen iiber den Kalender 154. 165 (!). 16s.

1) Die latein. Vita Adae et Evae wurde von W. Meyer Abhandl. d.
Miinchener Akad. Phil. Hist. Kl. XIV 8 1878 pag. 185—250 herausgegeben.
Die griechische Aufjnaic xal mokerele Adap xat Ebac wurde von C. Tischen-
dorf Apocal. apocr. 1867 1—238 unter dem irrefiihrenden Titel AnoxdAadrs
Muwoéwe verdffentlicht. Uebersetzungen beider Redaktionen neben einander
bringt C. Fuchs bei Kautzsch II. 506—528. Meines Erachtens ist (gegen
Fuchs) die Ueberlieferung des Zusammenhangs in der Vita vorzuziehen.
An einem Punkt geht auch das von Jagi¢ (Denkschr. d. Akad. Wien. XLII
1—104 1893), hrsg. slavische Adambuch, das sich sonst eng an die Athymac
angchliesst, mit der Vita. Es hat wie diese die Peenitentia Adams, aller-
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diirfte. Sie behandelt die Busse Adams und Evas nach dem Fall,
ihr Leben nach der Vertreibung aus dem Paradies (Adams Weis-
sagung an Seth),!) Adams Erkrankung und Seths Reise zum Paradies,
um vom Oel des Baumes der Barmherzigkeit zu holen, Adams Tod
und Bestattung, Evas Tod. Die Schrift ist mit einer gewissen Wahr-
scheinlichkeit in die Zeit zwischen Herodes Tempelbau und der Zer-
storung zu datieren?). Sie ist die Grundlage der spiiteren Ausschmiik-
kungen der Adamsgeschichte geworden und enthilt, wie alle Adams-
sagen, religionsgeschichtlich interessantes und wichtiges Material. 5)
Neben der Adamslegende wird natiirlich noch manche andere
jidische Haggada in unsrer Zeit entstanden sein. Moglicherweise ge-
hort auch die im slavischen erhaltene Apokalypse Abrahams*) ihrem
Grundbestand nach in unsere Zeit, wenigstens ihre erste Hilfte. In
dieser wird berichtet, wie Abraham sich vom Heidentum seines Vaters
zaom monotheistischen Glauben erhebt, und wie er tapfer fiir seine
Glaubenstiberzeugung k#mpft und leidet, ¢ 1—8.%) In der zweiten
Hilfte der Schrift liegt eine Apokalypse im Anschluss an Gen. 15sff

dings an andrer Stelle. Eine armenische Uebers. der Aufyyo findet sich
auch in der von den Mechitharisten Venedigs hersg. Sammlung: Die ausser-
kauonischen Bicher des alten Testaments 1896 Venedig; iibersetzt in
Preuschen, die apokryphen gnostischen Adamschriften. Giessen 1900 6-24.

1) Die eingeklammerte Partie ist nur in der Vita, nicht in der
Adhymorc erhalten. Daneben schiebt die Aufynois als nachtrigliche Erzihlung
der Eva den Bericht vom Siindenfall, ebenfalls ein altes Haggadastick, ein.

2) Das allerdings nur in der Vita (25—29) enthaltene Stiick, Weis-
sagung Adams an Seth, enthdlt in der einen Klasse von Handschriften eine
m. E. von Meyer mit Uorecht aus dem Text ausgeschiedene Weissagung.
Die Weissagung ist jiidisch und enthalt nur zum Schluss eine schwer ver-
standliche und leicht ausscheidbare christliche Interpolation. In der jidischen
Weissagung aber wird zum Schluss mit dem Satz: ,et exaltabitur novissime
domus dei major quam prius“, auf den herodianischen Tempelbau angespielt.
Wenn dann danach nach einer Periode der Ungerechtigkeit das Gericht
kommen soll und von Tempelzerstorung und Wiederaufbau nichts mebr ge-
sagt wird, so scheint sich obige Zeitbestimmung fir die Vita zu ergeben.

8) Ueber spatere Adamsbiicher vgl. Schiirer I1I 288.

4) d. Apokalypse Abrahams hersg. von N. Bonwetsch Leipzig 1897
(Studien z. Gesch. d. Theol. u. Kirche I1.)

5) Vgl. die Zusammenstellung der Abrahamssagen bei Beer, Leben
Abrabams nach Auffassung der jiidischen Sagen Leipzig 1859 und Hamburger,
Realencyklopidie f. Bibel u. Talmud s. v. Abraham. Ueber die religions-
geschichtliche Bedeutung der Legenden s. u. Abschnitt IL — Die hier
vorliegende Form der Abrahamslegende erweist sich dadurch als altertiim-
lich, dass ihr die Gestalt Nimrods als Geguers Abrabams noch febit.
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vor, deren Deutung bisher noch nicht gelungen ist. Auch in der uns
in einer christlichen, gnostisierenden Bearbeitung erhaltenen Legende
von Joseph und Aseneth ist aller Walrscheinlichkeit nach eine
dltere jidische I.egende verarbeitet.!) Ein Beispiel der in unserer
Zeit autkommenden Mirtyrerlegenden, die sich, wie es scheint, grosser
Beliebtheit erfreuten, ist das Martyrium des Jesaia. Es ist mit andern
verwandten Stiicken zu einem grosseren Werk, der Ascensio Jesaiae ).
verarbeitet. Von den elf Kapiteln der Ascensio kommen auf das
Martyrium Kap. 21—38 12 32-14 Auch diese Schrift ist wahrschein-
lich schon vor der Zerstorung geschrieben. Bereits der Hebriierbrief
scheint auf sie anzuspielen (11s7).

Ein reicheres und mannigfacheres Bild bietet die jiidische Diaspora
in jhrer Litteratur. Fiir sie bedeutet offenbar die Regierung des
Herodes und das Zeitalter des Augustus eine Periode des Glanges
und der Sicherheit in der politischen Stellung, wie sie dem Juden-
tum selten wieder zu Teil geworden ist. Diese Lage des Judentums
spiegelt auch der selbstbewusste und aggressive Charakter dieser
Litteratur wieder.

Vor allem wird das System der Filschungen, das von dem Ver-
fasser der iltesten jiidischen Sibylle begonnen war, wacker fortgesetzt.
Von der uns iiberlieferten Sibyllenlitteratur konnen wir freilich nur
ein kleines Stiick mit einiger Wahrscheinlichkeit hierher setzen.
III 46—92 scheint der Zeit des Triumvirats und der Kleopatra an-
zugehoren.3) Die in ihr enthaltene Weissagung von Beliar und dem

1) Vgl. Schiirer [I 289-—292. Die Schrift ist weit verbreitet in grie-
chischer, lateinischer, syrischer, armenischer, slavischer Tradition. Beste
Ausgabe: Batiffol, Studia Patristica, études d’ancienne littér. chrétienne. fasc.
1—2. Paris 1889—1890.

2) Die beste Ausgabe der Ascensio ist die von R.Charles, The ascen-
sion of Isaiah. London 1900. Das gesammte Textmaterial, der #thiopische
Text, die lateinischen und slavischen Fragmente, die von Grenfell und Hunt
neuentdeckten griechischen Stiicke sind hier bequem und dbersichtlich ge-
ordnet zusammengestellt. — KEine Uebersetzung nur des Martyriums von
Beer bei Kautzsch II. 119—127. — Es scheint iibrigens auch der Visio des
Jesaias Cap. 6—11 eine jidische Schrift zu Grunde za liegen (vgl. na-
mentlich 921ff). Ueber das dritte grissere Stiick der Ascensio, die Apo-
kalypse 313—b61 s. u.

3) Mit diesem Ansatz ist das éx ZeBaotnvav III 68 freilich nicht ver-
einbar. Vielleicht vermutet Schiirer (III 441) mit Recht, dass 61 b—63a zu
streichen seien. Es ist aber auch moglich, dass das Stiick nicht einheitlich
ist und wieder in zwei kleine Stiicke III 46—62 und 63—92 zerfallt. Auch
im Buch IX (XI) liegt eine nicht uninteressante jidische Sibylle aus der
ersten romischen Kaiserzeit vor.
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Weltbrande ist von grossem religionsgeschichtlichen Interesse. Aber
man beschrinkt die Filschungen nicht mebr auf den Namen der
Sibylle. Es ist uns noch eine ganze Sammlung von Versen griechischer
Dichter, die neben wenig echtem aus Filschungen frechster Art be-
stehen, iiberliefert. Die Sammlung ist nach dem Muster griechischer
Gnomologien systematisch angelegt.!) Orpheus Homer Hesiod Aeschylus
Sophokles Euripides Kallimachus Menander und andere miissen fiir die
jtidischen Lehren von der Weltschépfung, der Sabbathheiligung, dem
unerkennbaren Wesen Gottes; vom Weltgericht, Weltuntergang und
der Verpflichtung des Menschen zum heiligen Wandel, endlich von
der Verderblichkeit des heidnischen Polytheismus zeugen. Die Zeit-
bestimmung dieser Filschungen ist eine vielumstrittene. ?) Entscheidend
scheint nun der Umstand zu sein, dass in einem durchaus gefiilschten
Sophoklescitat die Lehre vom Untergang der Welt durch Feuer vor-
getragen wird.?) Von dieser Lehre finden wir in der apokalyptischen
Litteratur des palfstinischen wie des alexandrinischen Judentums der
Makkabierzeit noch keine Spur, auch in der ilteren Sibylle war
davon nirgends die Rede. Dagegen tritt diese Idee in dem eben be-
sprochenen kleinen Stiick der IIL Sibylle auf. Da nun die betreffen-
den Filschungen eine innere Einheit bilden, so wird man als ter-

1) Erbalten sind uns diese Verse: 1) am besten in der pseudojusti-
nischen Schrift de monarchia cap. 2—5. Corpus Apologetaram ed. Otto III.
130—164. Diese ganze Schrift besteht iiberhaupt nur aus diesen Excerpten,
die hier nur eine kurze Einleitung und einen Schluss erhalten. 2) Bei
Clemens Alexandrinus Stromat. V. 1499-133 (— Euseb. Pr. Ev. XIII 18) und
3) Protrept. c.6—7 (67—76). KEinzelnes aus der Sammlung findet sich 4) in
den Fragmenten des Aristobul bei Eusebius Pr. Ev. XIII 125-6 und 5) in
der ebenfalls unter Justins Namen iberlieferten Cohortatio ad Gentiles
15—18. Corp. Apologet. 1II 59—68.

2) Schiirer III 455 ist geneigt, die Verse in den Anfang des dritten
vorchristlichen Jahrhunderts zu setzen, auf der andern Seite will Elter (de
goomologiorum graecorum historia atque origine V—VI Bonn Univ. Progr.
1896. 149—206) sie bis ins zweite Jahrhundert nach Christus hinabriicken.
Schiirers Ansatz scheitert an dem oben ausgefiihrten religionsgeschichtlichen
Thatbestand. Elters Meinung ist ganzlich unbegriindet. Denn daraus, dass
uns Ps.-Justin den besseren Text jener Sammlung erhalten hat, kann kein
Indicium fir die Zeit der Sammlung gewonnen werden. Da die umfang-
reiche Sammlung von allen specifischen Ziigen christlicher Apologetik frei
ist, so ist sie jidischen Ursprungs. Ist sie aber jidisch, so kann sie our
in der Blatezeit jidischer Apologetik, jedenfalls kaum nach 70 entstanden sein.

3) De monarchia 3 = Clemens Strom. V. 121-122.
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minus a quo frithestens die erste Hilfte des ersten vorchristlichen Jahr-
hunderts fiir sie ansetzen diirfen?).

Diese Sammlung steht nun in einem erkennbaren Zusammenhang
mit dem Werk des gefiilschten Hecataeus. Wenigstens giebt Clemens
Stromat. V14113 an, dass er eines (das erste?) dieser Citate im Werke
des Hecataeus gefunden habe. Ps-Hecataeus war also entweder selbat
der Filscher oder schon von jenen Filschungen abhiingig. Dieser
Ps.-Hecataeus schrieb im Namen des bekaunten Historikers aus der
Zeit Alexanders und Ptolemaeus I.?) ein Werk tiber die Juden %) mit |
ausgesprochen apologetischer Tendenz. Das umfangreichste Frag-
ment hat uns Josephus c. Apionem I § 183 --204, ein kleineres in
derselben Schrift II 43 aufbewahrt. ¢) :

Eine genauere Untersuchung der Hecataeusfragmente ergiebt, dass die
in ibnen erhaltene Schilderung des jidischen Volkes und Landes die Ver-
biltnisse der Makkabaerzeit (vgl. H. Willrich, Juden und Griechen 48—51,
Judaica 86ff. 95ff) und zwar wahrscheinlich schon die Regierung Hyrkans I
und die Eroberung Samarias (c. Ap. II. 43) voraussetzen. Nichts hindert
aber mit dem Ansatz fiir Hecataeus bis ans Ende der Makkabaerherrschaft,
d. b. zupdchst bis zur Einnahme Jerusalems, durch Pompejus herunter-
zugehen. In den ersten Jahren nach dem Sturz der Makkabider kann frei-
lich Ps. Hecataeus nicht geschrieben sein. Aber verhdltnismassig glinzende
Zeiten erlebte das Makkabierbaus doch auch noch pater Hyrkan II., wenn
freilich dessen Regiment nur ein Schattenregiment war. Nach dem Semnats-

1) In Betracht kommt weiter, dass das gefalschte orphische Fragment
(de monarchia 2. V 6—8, 12f. Corp. Apologet. 133) sich mit dem Prooemium
der jidischen Sibylle V 7—11 beriibrt, und dass ein Vers des gefilschten
Aeschylusfragments (de monarchia 2 V. 8) sich bei dem Tragiker Ezechiel
(Euseb. 1X 29,12 V. 8) wortlich wiederfindet. Doch liegt in dem letztge-
nannten Vers vielleicht nur eine weit verbreitete Redewendung vor.

2) Vgl. Josephus c. Ap. I 183, Aus Hecataeus stammt aller Wahr-
scheinlichkeit nach das bei Diodor XL 8 erhaltene Fragment iiber das ja-
dische Volk. Willrich, Juden und Griechen 48ff. Text bei Th. Reinach
Textes relatifs au Judaisme 14—20. Der Umstand, dass Hecataeus einen
ausfithrlichen Bericht iiber das Judenvolk schrieb, wird Anlass zu der Fal-
schung gegeben haben.

8) Auch ein Werk iber Abraham wird citiert. Doch sind vielleicht
beide Werke identisch. Schirer I1I* 463. Die Meinung, dass wir ¢. Apoc.
1 183ff. ein echtes oder doch halbechtes Werk des Hecataeus batten
(Schlatter, zur Topographie und Gesch. Palaestinas 1898. 92—96. 883—334.
Elter, de gnomologiorum graec. hist. atque orig. 1X 247 ff, Bonn Univ.-Progr.
1895, P. Wendland bei Kauatzsch IL 8), ist durchaus abzaweisen. Vgl. H.
Willrich, Judaica 86—95.

4) Das samtliche Material iiber Hecataeus bei Schirer III 461—466.
Maller Fragm. Hist. Graec.11384—3896. Ueber die Citate im Ps. Aristeas s.u.
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konsult Josephus Ant. XIV 202—210 (47 oder 44 a. Chr.) wurden dem
Hyrkan Joppe (XIV 205) und die Dorfer der grossen Ebenme (XIV 207),
(also ein Stdck Samarions) wieder geschenkt. Auch in dieser Zeit wirde
die Entstehung der Fabel, dass bereits Alexander den Juden Samarien
gescheokt habe, verstindlich sein. In diese Zeit wiirde ich am liebsten
den Hecataeus und die Sammlung gefhlschter Verse versetzen. Bei diesem
Ansatz wiirde es auch erklarlich sein, dass Alexander Polyhistor 40 a. Chr.
den Hecataeus noch nicht kannte. Man mag aber immerhin mit beiden bis in
dic letzte Zeit der eigentlichen Makkabaerherrschaft (also vor 63 a. Chr.)
hinaufgehen, jedenfalls wird man kaum weiter hinuoter gehen dirfen. Der
Anfang der herodianischen Zeit scheint terminus ad quem zu sein.

Nach Ps. Hecataeus kommt als ein zweiter oder dritter Filscher,
der Verfasser des Aristeasbriefes!) in Betracht. Der Inhalt dieses
Briefes ist die bekannte Legende von der Uebersetzung des Penta-
teuchs durch die Zweiundsiebenzig unter Ptolemaeus Philadelphus,
Aristeas citiert bereits (§ 31) den Hecataens. Daraus ergiibe sich als
terminus a quo fiir den Brief die Zeit nach der Mitte des ersten vor-
christlichen Jahrhunderts. Damit stimmt nun auch iiberein, dass der
Verfasser § 28 auf die Herrschaft der Ptolemaeer als eine der Ver-
gaongenheit angehorige Thatsache zuriickschaut?®). Auch passt die
Wendung § 98, dass wer des Hohenpriestertums wiirdig befunden
sei, im hohenpriesterlichen Schmucke auftrete3), nicht auf die makka-
bdischen, sondern nur auf die herodianischen Verhiiltnisse. § 288—290
konnte gar in den Ausfihrungen tiber die, welche aus Privatleuten
Konige werden, eine Anspielung auf Herodes vorliegen. Der Um-
stand, dass den Siebenzig als stiller Aufenthalt die Insel Pharos zu-
gewiesen wird, ldsst endlich darauf schliessen, dass Aristeas nach
Caesars Krieg geschrieben habe. Denn erst seitdem (Strabo XVII 6)
war die Insel verddet ). Auf der andern Seite ist die Aristeassage

1) Aristeae ad Philocratem epistula ed. P. Wendland. Lips. 1900.
— Uebersetzung von demselben bei Kautzsch II 1—31.

2) ,Denn alle Verwaltungsmassregeln wurden von diesen Kdnigen durch
Erlasse mit peinlicher Genauigkeit vollzogen, und nichts geschah ohne die
sorgfiltigste Ueberlegung.

3) Im Text ist allerdings eine Liicke, doch scheint mir die bei Wend-
land gegebene Ergénzung iberzeugend und notwendig zu sein.

4) Ich entnebme simtliche Beobachtungen den m. E. durchschlagenden
Ausfiihrungen von Willrich, Judaica 118 ff. Nur glaube ich nicht, dass die
Andeutung § 25 uns zwingt, bis in die Regieruog des Tiberius hinabzu-
gehen. Der neueste Bearbeiter des Briefes, Wendland setzt den Aristeas
in die Jahre 96—68. — Als ein gesichertes Ergebnis der Untersuchungen
von Willrich und Wendland scheint mir jedenfalls das festzusteben, dass
der Brief, da nach ihm zum jidischen Reich Samaria, Idumaea und eing
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bereits dem Philo (Vita Mosis IT 5—7) bekannt. Diese Schrift fillt
allerdings in die spiiteste Zeit der schriftstellerischen Thitigkeit Philos.
Demgemiiss wiirden wir fiir Aristeas etwa den Spielraum 40 a. Chr.
bis 30 p. Chr. bekommen.

Zu dicser Gruppe von Filschern gehdrt nun auch aller Wahr-
scheinlichkeit nach der unter dem Namen des Peripatetikers Aristo-
bulus schreibende Litterat, von dem uns Eusebius Praep. Ev. VIIT 10 147
und XIIT 12 zwei umfangreiche Fragmente aufbewahrt hat. (Ein
drittes bei Anatolius — KEuseb. Hist. eccl. VII 82;7-1'). Sein Werk
steht in mehrfacher Hinsicht in enger Verbindung mit den eben be-
sprochenen Filschungen. Wie Ps. Aristeas bezeichnet er dem De-
metrins Phalereus als Veranstalter der Uebersetzung des jiidischen
Gesetzes (Euseb, XIII 123). Mit der Sammlung gefilschter Citate
teilt er das lange Orpheuscitat und bietet dieses in einer Ueberarbei-
tung, die wahrscheinlich bereits ans zweiter Hand stammt?). Er ist
also wahrscheinlich von Aristeas und dem Verfasser der gefilschten
Verssammlung abhiingig. Der Verfasser richtet seine Schrift an einen |

Reibe von Hafen gehoren (§ 107—115), die Bliitezeit der Makkabéer voraus-
setzt. Schiirers Ansatz c¢. 200 a. Chr. scheint unhaltbar za sein. Auf der
andern Seite wird man auch nicht za weit in die romische Zeit hinabgehen
dirfen. Denn Ps. Aristeas legt noch Gewicht auf die militarische Tach-
tigkeit und Brauchbarkeit der Juden im Reich der Ptolemder § 12—13. 36.
Unter dem romischen Regimeut aber begannen die Juden, sich der Militr-
pflicht zu entziehen. — Vgl. neuerdings noch J. Abrabams, recent criticism of
the letter of Aristeas. J.Q.R. 1902, 321—342 (mit konservativer Tendenz).

1) Man beachte @brigens, dass anch Clemens Strom. V. 1499 ohne
Quellenangabe ein Citat aus Aristobul bringt (s. Euseb. Pr. Ev. XIII 123—).
‘Wenn Clemens dann im folgenden das gefilschte Orpheuscitat V 14 123-127,
ein Citat aus Aratus V 14101 und die gefalschten Stellen griechischer Dichter
iiber den Sabbath V. 14107 bringt, so wird das meiste (vgl. Euseb. Pr. Ev.
XIII 125.6. 18-16) und vielleicht manches andere (man vergleiche die Pa-
rallelen in Clemens Protrept 6—7) aus Aristobul stammen.

2) Vgl. die vorzigliche Untersuchung Elters, De gnomologiorum graec.
hist. atque orig. V—VI. 152—187. Doch sind die Schlisse, die Elter aus
seiner Untersuchung zieht, verfehlt. Aristobul ist und bleibt ein jidischer
(nicht christlicher) Apologet, und dabher muss er in der Zeit der Blite
jiidisch-hellenistischer Apologetik geschrieben haben. Im zweiten Jabrh. p. Chr.
ist er vollig unmdglich. — Auf relativ spitere Zeit ,Aristobuls“ deutet iibri-
gens auch eine Aenderung im orpheischen Fragment, durch welche der Satx,
dass von Gott Gutes und Boses komme, beseitigt werden soll. Hier heisst
e8: adty 3t ydpic xal pianc drmdel. — ydpts und piang sind bier bereits gott-
liche Hypostasen. Aehnliche Spekulationen in der rabbinischen Theologie
(s. u. Abschn. IV 5).
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Ptolemaeer. Aus den Fragmenten geht nicht lLervor, welcher Ptole-
maeer gemeint sei. Die Ueberlieferung schwankt; zwischen Philo-
pator und Philometor (Schiirer III 384). Sollte!) die Ueberlieferung
»Philopator* die richtige sein, so wire damit Aristobul sofort als
Filscher erwiesen. Wenn aber die Ueberlieferung, dass Aristobul
unter Philometor geschrieben haben will, zu Recht besteht, so erin-
pern wir uns, dass II. Makk. 1:0ff. ein sicher gefilschter Brief des
Judas Maccabius an ,Aristobul, den Lehrer des Ptolemaens* (Phi-
lometor) vorliegt. Wir stossen hier wieder, indem wir der Aristobul-
iiberlieferung nachgehen, auf eine neue Filschung! Von hier aus
ergiebt sich auch das richtige Urteil iiber unser Werk. Auch in den
vorliegenden Fragmenten bebandelt der Philosoph den Ptolemaeus
als seinen Schiiler, den er unterrichtet®). Wir werden nicht
anstehen, diese ganze Ueberlieferung von Aristobul dem Lehrer Pto-
lemaeus (Philometors) mit starkem Misstrauen zu behandeln. Wenn
Philometor wirklich einen jiidischen Lehrer mit Namen Aristobul
batte 3), dann kann das nicht unser Aristobul gewesen sein, dieser
Stockjude, nach dessen Meinung die Weisen und Dichter Griechen-
lands Moses ihre Weisheit gestohlen haben, und der frech gefiilachte
Verse des Orpheus und Homer als echte Waare dem Konig an-
preist). In der vorliegenden Schrift haben wir es mit einer durch-

1) Bemerkenswert sind immerhin die eigenartigen und bestimmten
Nachrichten des Anatolius, Euseb. Hist. eccl. VII 3216, Aristobul habe zu
den 70 Dollmetschern gehort und Philopator und dessen Vater (Euergetes)
sein Werk gewidmet. Sollten diese Bemerkungen gaunz aus der Luft ge-
griffen sein? Das ist kaum glaublich, besonders da auch Clemens Strom.
V. 1497 den Philopator als den Adressaten von Aristobuls Werk nenat,
obwohl er an eben der Stelle auf die Notiz II. Mkk. 110 tiber Aristobul
den Lehrer des Ptolemaeus verweist (vgl. Euseb. Pr. Ev. VIII93s). An .
andrer Stelle, Strom. I 22150 l&sst er den Aristobul sich an den Philo-
metor wenden. (Von Clemens abhingig ist £useb. Pr. KEv. IX 66. Chrouicon
ed. Schoene II 124f) Vielleicht ist die Angabe ,Philometor erst aus
Clemens Kombiuation mit 11. Makk. 110 eatstanden.

2) Vgl. VIII 101-2, namentlich die Wendung: rapaxakésar 3¢ ae Bol-
dopat mpds t0 Quatzds Aapfdvery Tac dxdoyds xal thy dppdfovsay Evvoray mepl
8e0b xpateiv xal ph) éxnlmtay el 160 pubides xal dvlpdmvoy xatdotnpa.

8) Auf eine solche Thatsache kinnte 1I. Makk. 110 schliessen lassen.
Wahrscheinlich ist aber, dass 1I. Makk. bereits die Aristobulfalschung vor-
aussetzt.

4) Wenn Schirer III 388 demgegeniiber auf die Leistungen christ-
licher Apologeten gegenfiber romischen Kaisern hinweist, so stehen eiumal
die romischen Kaiser mit den Ptolemdéern hinsichtlich hellenischer Bildung
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sichtigen schriftstellerischen Fiktion zu thun. Wegen ihrer Abhin-
gigkeit von dep oben genannten geistesverwandten Werken wird man
die Schrift mit grosser Wahrscheinlichkeit der romischen Zeit zu-
weisen dfirfen ?).

Ebenfalls ein Filscher, doch mehr harmloser Natur ist der Verfasser
des Psendophokylides, eines langen hexametrischen Gedichtes ethischen In-
halts von ersichtlich judischer Herkunfi. Ueber seine Zeit lasst sich nichts
bestinmtes ausmachen. Wir ordnen ibn in diesen Zusammenhang ein.
Ausgabe von J. Bernays ,iber d. Phokylideische Gedicht“ Berlin 1856.
Ueber Phokylides selbst s. Schiirer 1II 473. — Unter den von Bernays (die
heraklitischen Briefe 1869) herausgegebenen neun gefalschten heraklitischen
Briefen finden sich zwei Briefe (4 u. 7), welche in diesem Zusammenhang
nnsre Aufmerksamkeit erregen. Der vierte Brief scheint nach B.'s @ber-
zeugenden Vermutungen von einem jidischen Redaktor zu stammen, der
siebente iiberbaupt von einem jiidischen Litteraten gearbeitet zu sein. Letz-
terer polemisiert in fulminanter Weise gegen die Sittenlosigkeit des Hel-
lenentums (besonders bemerkenswert ist die Polemik gegen den Krieg),
ersterer enthilt einen starken Ausfall gegen hellenische Gotterverehrung
und Bilderdienst. Die Zeit des vierten Briefes bestimmt Bernays (S. 26)
auf Grund einer Bemerkung, welche er der Grundschrift zuweist, die jedoch
m. K. dem jidischen Redaktor gehdort (vgl. S. 24, 88—40), in das erste
nachchristliche Jahrhundert. — Endlich gehéren hierher die im syrischen er-
bialtenen, wahrscheinlich aus der romischen Kaiserzeit stammenden Sitten-
spriiche des Menander mit ibrer merkwitrdigen Mischung von heidnischem
und specifisch jidischem wieder ein neuer Beweis dafir, wie nahe sich die
jidische Spruchweisheit mit einer allerdings fast verschollenen orientalisch-
hellenistischen Spruchlitteratur beriihrt, unid wie unmittelbar hier die Ueber-
ghoge waren. Ausgabe in Land’s Anecdota Syriaca I. Lugd. Bat. 1862. Text
64—78, lat. Uebers. 156—164. Dazu Frankenbetg, die Schrift des Menander
Z.A.T. XV 1895. 226—277. F. betont zu stark den ausschliesslich jidischen
Charakter der Schrift (vgl. Schiirer I1I1*477). Es ist vielmehr zu vermuten,
dass hier eine nichtjidische Schrift in jidischer Bearbeitung vorliegt.

doch nicht auf gleicher Stufe. Und ferner haben wir hier keine Schuts-
schrift in Zeiten der Glaubensverfolgung, sondern eine freundschaftliche
Unterweisung eines Schilers darch einen Lehrer — d. h. eine deatliche Fiktion.

1) Die ganze Zeitbestimmung des Aristobul ist ausserordentlich wichtig,
denn das Datum, dass Aristobul unter Ptolemaeus Philometor schrieb, ist
der einzig sichere Punkt, von dem z. B. Schiirer seine Datierung fiir Aristeas,
Hecataeus und die gefilschten Verse gewiunt. Es ist doch aber bei den
massenhaften nachweisbaren jidischen Falschungen ansserordentlich gewagt,
von einer derartigen &usseren Ueberlieferung iiber eine Schrift auszugehen,
die wir nur noch in Fragmenten kennen. Unmoglich kann das Aristobal-
geugnis die fir die iibrigen verwandten Schriften gewonnenen Zeitansitze
annullieren.
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Ist hiermit die Liste der Filschungen apologetischer Tendenz
in der Hauptsache erschopft’), so reiht sich an diese eine lange
Reihe von Schriften polemisch-apologetischen Inhalts*). Hierher ge-
hort zuondichst die Uebersetzung des Estherbuches. Dieses soll nach
der eignen Unterschrift des Buches im vierten Jahr des Ptolemaeus
und der Kleopatra unternommen sein. Von Willrich (Judaica 1 ff)
ist es sehr wahrscheinlich gemacht, dass mit dieser Angabe nur das
Jahr 48 a. Chr. gemeint sein kann. Mit der Estherlegende wurde
dann also auch in dieser Zeit erst das Purimfest als jlidisches Natio-
nalfest eingefiibrt, ein fir die Geschichte und die Entwickelung der
alexandrinischen Diaspora bedeutsamer Vorgang. Auch einige ,,Zu-
sitze* der LXX: der Brief des Jeremias, die Geschichte vom Bel
und vom Drachen zu Babel werden wegen ihrer aggressiven Tendenz
gegen das Heidentnm unserem Zeitraum zuzuweisen sein. Das dritte
Makkabiierbuch , eine Legende von der Verfolgung der Juden durch

1) In die Rubrik der Falschungen kénnte man endlich auch zahlreiche
Aktenstiicke, denen wir so haufig in der spatjiidischen Litteratur begegnen,
rechnen. Hierher gehoren die Aktenstiicke aus Antiochus III. Zeit bei
Josephus A. XII 188—1563, vor allem auch die bereits oben behandelten
Aktenstiicke des 1. Makkabierbuches. Auch die Korrespondenz zwischen
Ptolemaeus Philometor und Onias, die zur Griindung des Tempels von
Leontopolis fihrte, ist hier zu nennen (Josephus A. XIlI 62—73) und man-
‘ches andere. Auch alles, was die spitere jidische Litteratur von Nach-
richten @ber Verfigungen Alexanders des Grossen und der ersten Diadochen
za Gunsten des Judentums zu melden weiss, gehort hierber (8. u. Abschnitt IT 1).
Dass alle diese Aktenstiicke, Erzihlungen und Nachrichten mit der Zusser-
sten Vorsicht aufzunehmen sind, hat m. E. Willrich, Griechen und Juden
1—43, Judaica 40—62 tiberzeugend nachgewiesen. Vgl. auch Wellbausen
Isr. jid. Gesch.® Kap. 16, namentlich S.234—237, und Kautzsch, Einleitung
zum ersten Makkabderbuch (Apokryphen 27—30). Dass die meisten dieser
Aktenstiicke, wie Willrich annimmt, aus einer Sammlung (oder Sammlungen)
von Akten stammen, in welcher der Falscher mit einer bestimmten Tendenz
echtes and gefillschtes Material zu Gunsten der rechtlichen Stellung des
Judentums im Ausland zusammentrug, scheint mir moglich, aber nicht er-
wiesen. Jedenfalls glaube ich nicht, dass W., wenn er mit der Datierung
dieser Sammlung bis in die Caligulazeit heruntergeht, Recht behalten wird.
Die Annahme der Entstehung dieser Filschungen am Ende der Ptolemaeer-
it scheint mir wahrscheinlicher.

2) Die im folgenden aufgezdhlten Schriften gehéren zum gréssten Teil
dem Kanon der LXX an. Ich citiere nach der Ausgabe von Swete, Old
Testament in Greek. Cambridge 1887—1894 u. der Uebersetzung in Kautzsch
Apokryphen.
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Ptolemiius Philopator ') und wahrscheinlich auch die Zusiitze zu Esther
(vgl. namentlich die beiden Edikte des Konigs, Gebet der Esther und
des Mardochai ¥) werden in der Zeit der beginnenden Judenhetze
zur Zeit Caligulas (37—41 p. Chr.) geschrieben sein.

Ein vornehmeres Litteraturerzeugnis dieser Zeit ist die Sapienta
Salomos. Sie zeigt, wie aufnahmefibig das alexandrinische Judentum
fir hellenische Gedanken war. In dem ersten Teil der Schrift
(1—5) wendet sich, wie es scheint, der neue Ps.-Salomo gegen die
verderblichen Irrtiimer des ,Predigers* Salomo, die Leugnung der
Auferstehung und den Libertinismus. Im zweiten Teil (6—9) folgt
die Spekulation iiber die Weisheit, die dem Buche den Namen ge-
geben, im dritten Teil (10—19) eine scharfe Polemik gegen das
Heidentum, Die Polemik gegen die Verehrung des ,abwesenden*
Regenten im Bilde (1417), lisst darauf schliessen, dass das Buch in
der romischen Kaiserzeit geschrieben ist (30 a. Chr.—40 p. Chr).
Den terminus ad quem fiir die Zeit des Buches ergiebt die Thatsache,
dass der Apostel Paulus es bereits kannte?).

Zur apologetischen Litteratur gehort bis zu einem gewissen Grade
auch das zweite Makkabfierbuch¢). Sein Zweck ist nicht Geschichts-
schreibung, sondern vor allem eine apologetische Verherrlichung des

1) Das Buch enthalt jedenfalls dltere Legenden. Eine Parallel-Legende
berichtet Josephus Ap. Il 61—56 aus der Zeit Ptolemaeus VII. Physkon.

2) Vgl. Kautzsch I. 193—212 Uebersetzung mit wertvollen Anmer-
kungen und Einleitung. Ich citiere nach Swete und bezeichne die Zusatz-
sticke mit Esther ABCDEF und entsprechendem Vers.

8) Vgl. Theol. Abhandlungen C. v. Weizsiicker gewidmet. Freiburg
1892 8. 251—286. E. Grafe, d. Verh. d. paulin. Schriften zur Sapientia.

4) Das 1I. Makkabderbuch ist von Kap. 3 an ein Excerpt aus ,Jason
von Cyrene“ vgl. 219-33. Ich dibergehe hier die Frage nach dem Verhiitnis
des Buches zu Jason und die andere nach dem Alter und der Art des
Werkes des Jason. Willrichs Kritik des Buches — vielleicht in manchen
Einzelheiten Gbertrieben — scheint mir im ganzen zutreffend. Nur darf
man auf keinen Fall wic Willrich mit dem Zeitansatz fir dasselbe iber
70 p. Chr. hinuntergehen (vgl. Juden und Griechen 64—126, Judaica
181—176). Ganz verfehit scheint mir die neueste Beurteilung unsres
Buches von B. Niese (Kritik der beiden Makkabaerbiicher. Berlin 1900).

Nach Niese soll Il. Makk. im J. 125 entstanden sein, Jason noch zu Leb- |

zeiten des Judas Makkabi geschrieben baben und das zweite Makkabier-
buch fast in allem den Vorzug vor 1. Makk. verdienen. Vgl. die Recension
von Willrich, Wochenschrift f. klass. Philol. 1901 N. 1 u. 2. Bousset,
deutsche Litteraturzeitung 1901 N. 27. J. Levy, Sur les deux premiers
livres des Makkabées. 11. Date de la rédaction du II livre des Macc. Rev,
Et. Ju. 1902. 216—280.
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Tempels. Sie zeigt, wie der Tempel auch aus der Hussersten Gefahr
zu wiederholten Malen gerettet ist, und ein wie furchtbares Ende
seine Feinde jederzeit gefunden haben. Das Buch bat vielleicht eine
gewisse Tendenz gegen den jiidischen Tempel von Leontopolis in .
Aegypten. Es setzt die Existenz des Purimfestes ,,den Mardochaeus-
tag* fiir die Diaspora voraus 15gs. Es kennt bereits die Legende von
Aristobul, dem Lehrer des Konigs Ptolemaeus (110). Es wird also ebenfalls
erst in der romischen Zeit geschrieben sein. Auf der andern Seite scheint
doch das dritte Makkab#ierbuch abhiingig!) vom zweiten zu sein.
Philo (quod omnis probus liber ¢. 18 M. II 459) scheint das Buch
bereits zu kennen. Es ist also wahrscheinlich noch vor 40, jeden-
falls vor 70 geschrieben. Endlich erwihnen wir hier noch das vierte
Makkabderbuch. Seiner litterarischen Form nach ist dies Buch eine
Rede, vielleicht sogar ein homilienartiger Synagogalvortrag, dessen
Thema, die Herrschaft der Vernunft iiber die T'riebe, an dem Beispiel
der Miirtyrer der Makkabiierzeit erliutert wird. Auch dies Buch ge-
hirt der Bliitezeit der alexandrinischen Litteratur an. Biicher wie
das zweite, dritte, vierte Makkab#erbuch, die Zusitze zu Esther, die
zweite Hiilfte der Sapientia zeigen die Beeinflussung der jiidisch-helle-
nistischen Litteratur durch den Rhetorenstil des spiteren Hellenismus
oft verdorbenster und schlimmster Art?),

Ueberblicken wir die jiidisch-hellenistische Litteratur dieser Pe-
riode, so zeigt sich ein starker Fortschritt gegeniiber der vorherigen.
Der zerflossene synkretistische Charakter der letzteren hat einer strafferen
selbstbewussten Haltung Platz gemacht. Die Gattung der naiven, halb-
apologetischen Erzilhlung ist ganz und gar zuriickgetreten gegeniiber
einer tendenziosen Apologetik und Polemik. Mit vollem Bewusstsein
tritt das alexandrinische Judentum der hellenischen Kultur entgegen,
es fihlt sich als ebenbiirtige Macht, ja es erhebt mit einer Keckheit
sonder gleichen den Anspruch der Prioritiit und Ueberlegenheit. Es
verschliesst sich den Einfliissen der hellenischen Kultur nicht, es ar-

1) Es ist allerdings moglich, dass III. Mk. 18—22« und II. Makk. 8.
nur verwandte Ueberlieferung vorliegt. Gewisse Differenzen der Ueber-
lieferung zeigen sich noch im vierten Makkabierbuch und im Werk des
Joseph ben Gorion (Josippon). Willrich, Judaica 163 ff.

2) Kleinere Schriften wie die Erziblung von Susanna und Daniel und
das Gebet Manasse erwdhne ich hier noch, weil sie nirgends anders unter-
tubringen sind. Auch das Gebet Manasse, eine haggadische Erweiterung
von 1I. Chron. 8318f., wird der jodischen Litteratur und damit der Zeit vor
70 (oder bald nach 70) nicht abzusprechen sein. (Gegen Nestle, Septuaginta
stodien III. Maulbronn 1899. 8. 6—22.)

Bousset, Religion des Judentams. 8
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beitet mit ihren Mitteln, aber so viel es auch von dorther annimmt,
so bleibt es sich im ganzen selbst getren. So unlauter und gewagt.
so verlogen und oft geradezu komisch die Mittel dieser Polemik und
Apologetik sind, so muss man doch einigen Respekt vor der geistigen
Spannkraft dieser jiidisch-alexandrinischen Diaspora haben.

Mitten in dieser ganzen litterarischen Bewegung steht nun aber
eine unglejch hihere und vornehmere Gestalt, dic einsam ihre Bahnen
zieht und im grossen und ganzen auf die Gestaltung der Dinge weniy
Einfluss ausiibt, aber doch fiir sich allein von ganz besonderem Inter-
esse ist, der alexandrinische Philosoph Philo. Von Philos Leben
wissen wir nicht viel mehr, als dass c¢r in Alexandria geboren, dort ‘
sein Leben zugebracht hat!). Als er in der Verfolgungszeit unter
Caligula in das iffentliche Leben hinaustrat und sich an die Spitze
der jiidischen Gesandtschaft nach Rom stellte, war er ein iilterer
Maon (vipwv)?). Er mag also 20—10 a. Chr. geboren sein. Seine
Schriftstellerei ist ihrem Umfang nach ausserordentlich betriichtlich 3 .
Seine Schriften zerfallen in eine Reihe von Gruppen ). ‘

Zur ersten Gruppe gehoren eine Reihe ven vermutlichen Jugend- |
schriften rein philosophischen Inhalts. Von ibnen sind die wichtigsten: die
allerdings umstrittene Abhandlung =zept agdassizg wdsuwen, fermer: zest <o)
mivia omeudaiov evat deddepov und mept wpowsiaz (zwei Bicher armenisch
crhalten, Fragmente des zweiten Buches: Euseb. Pr. Ev. VII 21. VIII 14) urd
andere. Diese Litteratur ist vielfach nicht melir als ein erster Versuch,
philosophische Excerptenlitteratur, bei der sich die eigentliche Meinung des
Autors verbirgt. Daher auch vielfach in ihrer Echtheit umstritten. 2) Zur ‘

1) Legat. ad Cajum 22 M. II 567. Eusebius Hist. Eccles. II 42-3. |

2) Legatio 1. M. II 545. 28. M. II 572.

3) Die wertvoliste einigermassen vollstindige Ausgabe ist die von |
Mangey. 2 Bde. London 1742. Von Bedeutung sind daneben die Ausgaben
der im armenischen erhaltenen Stiicke: Philonis Judaei sermones tres ed. |
Aucher. Venet. 1822. Philonis Judaei paralipomena Armena ed. Aucher. |
Venet. 1826. Ueber Ausgaben von Fragmenten Philos s. Schiirer III® 491.
Von der neuen Ausgabe von Wendland und Cobn sind bis jetzt in drei
Bénden erschienen: Philonis Alexandrini opera quae supersuat. Vol. I ed.
Cohn. Berol. 1896. Vol. 1I ed. Wendland. 1897. Vol. 1II ed. Wendland.
1898 (editio major und minor erschienen gleichzeitig). Diese Bande ent-
halten neben de opificio mundi den allegorischen Kommentar des Philo.
ich citiere den allegorischen Kommentar mit den Untertiteln (und de opi-
ficio) nach Paragraphen bei Cobn-Wendland und Seitenzahlen von Mangey ;
die iibrigen Werke Philos nach der frither iiblichen Kapiteleinteilung und
den Seiten Mangeys.

4) Vgl vor allem L. Cohn, Eioleitung u. Chronologie d. Schriften
Philos. Philologus Supplem. VII 1898— 1699. 387—486. Schiirer 111 487—542,
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zweiten Gruppe gehiren die grossen Kommentarwerke. a) ein umfassend
angelegter allegorischer Kommentar (vlpwv tepdv dMryyopla). Was davon
erhalten ist, umfasst eine Auslegung Ober die Genesis, die mit 21 begann
und sich wahrscheinlich bis 203 erstreckte. Denn mit Recht sieht Cohn
in Philos Werk iiber die Triume einen sehr in die Breite gegangenen Kom-
mentar zu Gen. 208. Der urspriingliche Kommentar batte den oben ge-
nannten Titel, der sich jetzt nur noch fiur die ersten Biicher erhalten hat.
Da im Verlauf der Exegese die Auslegung der einzelnen Verse zu ganzen
Abbandlungen anschwoll, so mag Philo selbst bereits fiir die einzelnen Ab-
schnitte Specialtitel eingefiihrt haben. In der jetzigen Ueberlieferung des
Werkes sind eine ganze Reihe von Liicken. Der Kommentar reprasentiert
seinem Umfang nach etwa ein Drittel der gesamten Werke Philos. b) Ausser-
dem schrieb Philo zum ganzen(?) Pentateuch einen kirzeren Kommentar :
Iychpata xal AMses (quaestiones et solutiones). Von den sechs(?) Biichern
zur Genesis (bis Gen. 28) ist das meiste (Liicke zwischen Gen. 1010—158),
von den fiinf zum Exodus sind zwei erhalten. 3) In einer dritten Gruppe von
Schriften giebt Philo eine systematische Darstellung der Gesetzgebung. Zu
dieser gehéren (nach de praemiis et poenis 1. M. 1I 408f.): a) das Buch
von der Weltschdpfung =mepl tis xatd Mwuséa xosporodas (de opificio mundi).
b) Leben der Viter, von denen nur das Leben Abrahams und Josephs er-
halten ist. c) Darstellung des Gesetzes. a) mepl tdv &éxa Avylwv (de deca-
logo). B) wept Tdv dvapepopévwy év elder vépwy (de specialibus legibus. Wahr-
scheinlich in vier Biichern 1) iber das 1. u. 2., 2) Giber das 3.—5., 8) tiber
das 6. u. 7., 4) iiber das das 8.—10. Gebot. Hier wieder eine Reibe von
Specialtiteln z. B. de circumcisione, de monarchia 1—2, de praem. sacerd.,
de victimis, de sacrificantibus, de judice, de justitia, de creatione principum.)
d) Anhang a) wepl t@v tpuiv dpetdy. B) wepl ddhwy xal dmtyudy (de prae-
miis et poenis), =ept dp@v (de execrationibus). 4) Eine vierte Gruppe phi-
lopischer Schriften ist fiir die Aussenwelt bestimmt. Hierher gehoren a) eine
Darstellung der Vita Mosis, b) eine apologetische Schrift mit dem Titel
‘Tro8erzd (wichtige Fragmente bei Euseb. Pr. Ev. VIII 6116. 71-20). Iden-
tisch mit den ‘Ywmodetxd ist aller Wabrscheinlichkeit nach # bwip Tovdalwy
droloylz, aus der Eusebius Pr. Ev. VIII 11 das bemerkenswerte Stilck iiber
die Essener mitteilt. Vielleicht gehirte zu den ‘Y'moettxd auch c) die viel
umstrittene und interessante Schrift Philos wepl Blov Sewpytod (iiber die
Therapeuten). Auf alle Falle ist diese Schrift echt und dem Philo nicht
abzusprechen. Grundlegend sind fir die Beurteilung dieser Schrift Cony-
beare, Philo about the contemplative life. Oxford 1895 und' besonders
-P. Wendiand, die Therapeuten u. die philonische Schrift v. beschaulichen
Leben. Jahrb. f. klass. Philol. Supplement 22. 1896. 695—772. d) End-
lich sind hierher zu rechnen die aus dem Kampf der Caligulazeit stam-
menden Schriften el Prdxxov und wepl dpetdv xal npecBelag mpds [diov,
die wahrscheinlich einst in einem grosseren Zusammenhang standen
(Schiirer 1II 5256 f.). Doch ist auch das noch unsicher. — Wenig bestimmtes
lasst sich @ber die Zeit der Werke Philos ausmachen. In die friiheste Zeit
gehort die philosophische Excerptenlitteratur unter Nr. 1. Unmittelbar
nach der Caligulazeit (87—41) sind natirlich die Schriften nepl . .. mpeaBelag
8 *
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und e/c ®rixxov entstanden. Die Hauptwerke des Philo sind nach Cohn
(I. c. 481 ff) in der Reihenfolge: Allegorischer Kommentar, Quaestiones,
systematische Darstellung der Gesetzgebung geschrieben. Doch bleiben
bei dieser Annahme einige Schwierigkeiten ungelost (Cohn 434f). Man
muss vielleicht annehmen, dass Philo seine Hauptwerke teilweise neben ein-
ander in Angriff nabm.

III.  Wir wenden uns den Schriften aus der Zeit nach der
Zerstorung Jerusalems zu. Von denen des paliistinensischen Judentums
sind die wichtigsten dic beiden grossen Apokalypsen, das sogenannte
IV. Esra-Buch und die Baruchapokalypse (1I. Baruch). Die 1V. Esra-
Apokalypse ist uns in lateinischer, syrischer, ithiopischer, armenischer
und zwei arabischen Uebersetzungen !) erhalten. Diese gehen auf eine
resp. zwei (Gunkel bei Kautzsch 1 333) griechische Uebersetzungen, diese
wieder auf ein hebriiisches Original zuriick ¥). Das Buch zerfillt in
sieben Visionen. Davon gehioren die ersten vier eng zusammen. Es
sind ergreifende, hiobartige Reflexionen iiber den Untergang Jeru-
salems und des Volkes. In ilhnen spricht sich eine geistige, von
irdischem und nationalem losgeliste, persinlich innige Frommigkeit
aus, wie sie die spiitisraelitische Religion kaum sonst erreicht hat.
Doch ist die Kehrseite jener Vergeistigung eine triilbe und pessi-
mistische Grundanschauung. Tm Stil der vulgiiren Apokalyptik
sind die fulgenden Visionen geschricben: J) Die Adlervision, eine
schwer deutbare Weissagung iiber dic Geschichte des romischen Reiches ;
6) die Menschensohnvision, cine eigenartige Phantasie iiber den Messias
und das Kommen der zehn Stimme; 7) die Wiederherstellung der

1) Die neueste und beste Ausgabe der lateinischen Uebersetzung ist die von
R. Bensly, The fourth Book of Esra, T. St. 111 2. 1895 (Einleitung von M. R.
James). Die iibrigen Uebersetzungen finden sich in Riickiibersetzungen in
A. Hilgenfelds Messias Iudacorum Lips. 1869; die athiopische Uebersetzung
neuerdings auch bei Basset Apocr. Ethiopiens. Bd.IX. Paris 1899 ; die zweite
arabische Uebersetzung (nicht bei Hilgenfeld) ist von Gildemeister ediert
und ibersezt : Esdrae liber quartus e cod. Vaticano. Mit Benutzung des
gesammten Materials ist die deutsche Uebersetzung von Gunke! bei Kautzsch
II 331—40¢ unternommen (nebst Einleitung und wertvollen Anmerkungen,
auch separat erschienen: H. Gunkel, der Prophet Esra. Tibingen 1900).
Ueber die Texte vgl. Schiirer III. 246—249, Gunkel 331 f.

2) Beweise fiir ein hebriisches Original in Wellhausens Skizzen und
Vorarbeiten VI 234—241. Nach Gunkel (bei Kautzsch 1I 333) ware das
griechische Original der zweiten arabischen Uebersetzung eine teilweise ori-
ginale Uebersetzung aus dem Hebraischen. Eine teilweise Nachabmung des
griechischen Textes sind die christlichen Apokalypsen Esdras (Tischendorf
apec. apocr. 1866 24—383) und Sedrach bei James, Apocrypha Anecdota I
in T. 8t Il 8, 127—187. Cambridge 1893.
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heiligen Schriften durch Esra. Ob Vision 1—4 und 5-—7 von
derselben Hand stammen, scheint mir noch nicht klargestellt zu sein.
Die Zeit des ganzen pflegt man nach der fiinften Vision zu bestimmen.
Wenn bei deren Deutung anch einige unlosbare Schwierigkeiten
bleiben ), so scheint sie doch in die Zeit Domitians zu weisen.
Die ersten vier Visionen?) michte ich eher etwas niher an die Zer-
storung Jerusalems heranriicken.

Die Baruchapokalypse, die uns in syrischer Sprache?3) erhalten
ist, ist dem Baruch, dem Schreiber des Jeremias, der nach der Zer-
storung Jerusalems auf der Triimmerstitte Zions bleibt (10s), in den
Mund gelegt. Sie zerfillt in folgende Teile 1) 1—8. Prooemium
(Situation); 2) 9—26. Reflexionen iiber Jerusalems Fall in der Weise
des IV Esrabuches; 3) 27—30. eine Messiasapokalypse; 4) 31—46.
die Vision von derCeder und dem Weinstock , eine Weissagung von
der Vernichtung der letzten Herrschaft durch den Messias (31—34.
Einleitung. 41—46. Epilog); 3) 47—52. ncue Aufschliisse iiber die
letzten Zeiten und iber dic Auferstehung (47—48. Prooemium,, das
Gebet Baruchs); 6) 33—76. die Wolkenvision, eine Weissagung iiber
den Verlauf der Weltgeschichte in zwolf Perioden; 7) 77—85. Der
Brief an die 9'/3 Stdimme. Auch die Einheitlichkeit dieser Apoka-
lypse ist umstritten. Die Abschnitte 27—30. 85—40. 53--74 kénnen
sehr wohl einmal als Apokalypsen fiir sich bestanden haben und vom
Verfasser erst in das Ganze seiner Apokalypse verwoben sein. Auch
scheint der Brief an die 9'/p Stimme, der auch seine besondere Text-
geschichte hat?), ein besonderes, urspriinglich nicht mit den andern
zusammenhingendes Werk zu sein. Der Verfasser des ganzen
Buches zeigt jedenfalls enge Verwandtschaft®) mit dem Verfasser
der ersten vier Visionen des Esrabuches; und m. E. ist — auch trotz
der neuesten Ausfithrungen Wellhausens®) an der Prioritit des un-

1) Wahrscheinlich ist in dieser Vision eine dltere Weissagung (aus
der Ptolemderzeit?) auf die Verhiltnisse des romischen Reiches adaptiert.
Daher die inkommensurablen Ziige der Weissagung.

2) Innerhalb dieser Visionen Stiicke auszuscheiden, erscheint mir nicht
notwendig. Hochstens konnte 727-30 (wegen seines Widerspruchs mit 556
—610) interpoliert sein.

3) Der syrische Text des Buches ist in der Peschitahndschr. von Mai-
land (6. Jh.) erhaiten, von Ceriani Monumenta Sacra et Profana V 2 113—180.
Mailand 1871 veroffentlicht. Ich benutze die Uebersetzung von V.Ryssel bei
Kautzsch II 404—446.

4) Vgl. Kautzsch II 412.

5) Vgl Kautzsch II 405, die Zusammenstellung der Parallelstellen.

6) Wellhausen verweist (Skizzen u. Vorarbeiten VI 248) namentlich auf
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gleich bedeutenderen und originaleren Verfassers des IV. Esra festzu-
halten.

Bemerkenswert ist auch die Wahl der Auktorititen, denen man nun-
mehr die apokalyptischen Offenbarungen zuschreibt. Henoch ist ganz ver-
schollen. Nach der Zerstorung Jerusalems wahlte man gerne Manner aus der
Zeit des ersten Exils. So wurden die ersten Visionen des Esrabuches wohl!
nrspriinglich dem Salathiel zugeschrieben. Der Verfasser, der unser jetziges
Esrabuch zusammenstellte, wihlte namentlich wegen der letzten Vision
dafir die bekanntere Person Esras. Vor allem wird nun Baruch ein be-
liebter Offenbarungstriger. Dass Baruch in der spaterea jidischen Tra-
dition und Sagengeschichte eine beliebte Personlichkeit wurde, beweist auch
die merkwiirdige Thatsache, dass er in spiterer — namentlich muhame-
danischer — Tradition mit Zarathustra identificiert wurde. Jackson, Zoroaster,
New York 1899. S. 165 f.

Eine ganze Reihe von Baruchschriften sind daher zu verzeichnen, die
alle vielleicht aus dieser spateren Zeit stammen. 1) Mit einiger Wahr-
scheinlichkeit wenigstens lasst sich auch dag Baruchbach der LXX (I. Baruch)
hierherstellen. Das Buch zerfallt sicher (beachte den Wechsel der Gottes-
namen xipto; — 8eds) in die beiden Partien 11—38, 839—59. Das Buss-
gebet!) 115—88 stammt moglicher Weise aus der Zeit nach der Zersto-
rung Jerusalems. In der zweiten Halfte des Buches sind &ltere Bestand-
teile aufgenommen. a) ein Lied auf die Weisheit (vielleicht am Anfang
und Schluss umgearbeitet, 39—44. b) einige Psalmen, von denen einer
65ff. mit Ps. Salom. 11 fast identisch ist, 45—59. Das ganze giebt sich
als ein Schreiben Baruchs aus dem Exil an die in Jerusalem Zuriickgeblie-
benen, es steht also in einer merkwiirdigen Beziehung zu II. Bar. 77—83
(vgl. 7717-19). — 2) In griechischer, athiopischer, armenischer und slavischer
Sprache (vgl. Schirer III 286; Ausgabe von R. Harris, The rest of the
words of Baruch. London 1889) ist ein Buch unter dem Doppeltitel <z

48384—37 und sieht hier eine kurz nach den Ereignissen geschriebene Schil-
derung der Zustdndc bei der Belagerung Jerusalems. Selbst wenn Well-
hausen in seiner Beurteilung Recht hatte, so konnte immerhin Kap. 48 eine
altere Quelle des Buches reprasentieren. Auch ist nicht einzusehen, wes-
balb derartige Erinnerungen nicht auch noch ein Menschenalter nach den
Ereignissen vorhanden sein konnten. Wenn Wellhausen aus den Personen,
auf deren Auktoritdt IV. Esra und II. Baruch geschrieben sind, auf die
Prioritat Baruchs schliesst, weil dessen Person besser zu der angenommenen
Situation passe, so ist zu erwidern, dass die Apokalypse des 1V. Esra (Visio
1—4) urspriinglich wahrscheinlich eine Salathielapokalypse war (1V.Es. 31) —
vgl. fir die Prioritdt Baruchs noch Schiirer IIl 22 und Ryssel - Kautzsch
II 406 f., dagegen Gunkel-Kautzsch II 851.

1) Auch das verwandte Gebet Asarjae (vgl. zu beiden Da. 9), das
erst spiter als der Lobgesang der drei Manner in den Text des griechischen
Danielbuches eingefiigt worde, Kautzsch I 181d, stammt vielleicht erst aus
dieser Zeit.
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Tapaketwdpeva Tepepion 10D mpopitos oder ,Rest der Worte* Baruchs (=
1II. Baruch) erhalten. Es enthilt die Legende vom ,Siebenschlafer Abi-
melech (1—67), einen Briefwechsel des Baruch und Jeremia 6 8—7 32, Rickkehr
Israels und Abfall der Samaritaner c. 8 und das Martyrium des Jeremia
(c. 9), letzteres bereits in christlicher Bearbeitung. 3) In einer griechischen
und einer verkiirzten slavischen Recension ist eine Himmelfahrt Baruchs er-
baiten (= IV.Bar.). Origenes de princ. Il 36 citiert eine solche Schrift,
die mit der jetzt vorliegenden nicht identisch sein kann. Vgl. Bonwetsch,
d. slavisch erhaltene Baruchbuch. N. G.G. W. 1896 H.1. — Der griechische
Text: T. St. V. Cambridge 1897, James, Anecdota Apocrypha II 84—94.
Der slavische in Uebers. ib. II 96—102. Vgl. Kautzsch II 446—457.

Die litterarische Thiitigkeit des hellenistischen Judentums ist in
dieser Zeit stark im Abfluten begriffen. Die Sibyllenlitteratur hat
noch einige Ausliufer, welche in ihr entstanden. Das vierte Buch
der Sibylle ist bald nach 79 geschrieben. Ebenso vielleicht die jii-
dische Grundlage des ersten und zweiten Buches: I 1—319. II 6—33
il 387 —400?). II 154—348 (mit christlichen Interpolationen II 239
—252 u. a). Auch Stiicke aus dem fiinften?') Buch sind jtidischer
Herkunft. Im vierten, fiinften (und achten) Buch steht im Centrum
des Interesses die Gestalt des wicderkehrenden Nero. Einige De-
cennien nach der Zerstorung Jerusalems hat sich das Judentum in
der Diaspora einem profanen Aberglauben folgend mit der Hoffnung
getrostet, dass Nero von den Parthern, resp. aus der Unterwelt wieder-
kehren werde, um jene Frevelthat an Rom-Babel zu riichen 2).

In dieser Zeit schricb auch der letzte hellenistische Schriftsteller,
den das Judentum hervorgebracht hat, X¥lavius Josephus. Josephus
im Jahre 37/38 p. Chr. geboren®), im jiidischen Krieg einer der
Hauptfithrer, dann Gefangener, Freigelasscner und Giinstling Vespa-
sians schriecb in Rom im hoheren Alter seine umfangreichen Werke
in der ausgesprochenen Absicht, Rémer und Juden, so weit es ging,

1) Vgl. Th. Zahn, Ztschr. f. kirchl. Wissensch. u. kirchl. Leben. 1886.
32—45. Bousset, Im krit. exeg. Kommentar von Meyer : Offenbarung Joh.
476f.  Vielleicht sind in diesem Konglomerat von Weissagungen zwei
altere judische Sibyllen, eine aus dem Jahre 74 (etwa V. 118—178, 228—247,
(206—348 (?)), 344—433), eine zweite aus der Zeit Hadrians (V. 1—51, 247
—273, 328—3832) verarbeitet. Specifisch-christlichen Charakter haben die
Bicher VI—VIII.

2) In diesen Umkreis gehiorte auch die bereits in christlicher Bear-
beitung vorliegende Apokalypse, Ascensio Jesaiae 323 (313)—418(51), ferner
die Kapitel der Apok. Joh. 18. 17. 18. Kap. 17 scheint auch eine jidische
Neroapokalypse zu Grunde zu liegen. Bousset, Offenbarg. Joh. 474—480.

8) Schiirer I 742.
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einander verstchen zu lehren und gegenseitiz auszusshnen. Gegen
Ende der Regierung Vespasians vollendete er sein Werk!) tiber den
jtidischen Krieg wzpl 700 'loudaixod wohépow (7 Biicher), in dessen
Einleitung er einen kurzen Abriss der jiidischen Geschichte von der
Zeit Antiochus IV. an giebt. In den Jahren 93/94 vollendete er
sein zweites Hauptwerk, die 20 Binde der ’lovdatxy; apyatohoyia (Anti-
quitates).© Noch nach der Archaeologie?) schrieb er das apologetische
Werk (=pis wobs "Elyvas mept tig t@v 'lovdalwy dpyatiytes), das
man gewdhnlich mit dem nicht gliicklichen Titel contra Apionem
citiert (2 Biicher). Endlich gab er pach dem Jahre 100 (dem Tod
des Agrippa § 359), die sogenannte Vita heraus, eigentlich eine Selbst-
verteidigung gegen die Darstellung des Justus von Tiberias vom jii-
dischen Krieg.

Fiir seine Person kommt Josephus als halber Renegat und als
kluges Weltkind, fir das die Religion nicht viel bedeutet, bei unsrer
Darstellung kaum in Betracht. Aber in seinen umfangreichen Werken
liefert er fiir die Kultur- und Religionsgeschichte ungemein wichtiges
Material. Namentlich ist der jiidische Krieg ein selbstindiges Werk
und bei seiner Ausfiihrlichkeit von grossem kulturgeschichtlichen Wert.
Contra Apionem ist wertvoll durch das massenhaft zusammengetragene
Material von Zcugnissen iiber das Judentum aus dem Lager von
Freund und Feind und durch seine kurze zusammenfassende Charak-
teristik des Judentums und seiner Gesetze. Die Vita ist ein ziemlich
drgerliches, personliches Geplinkel. In der Archaeologie schreibt Jo-
sephus nur Quellen und vielfach bekannte Quellen aus. Besonders
interessant ist jedoch die Darstellung der herodianischen Zeit XTIV —
XVII, weil Josephus hier das wichtige Werk des Hofbiographen des
Herodes Nicolaus von Damaskus benutzt. Aber auch die ersten Biicher
seiner Archaeologie sind von Interesse fiir die Geschichte und Ent-
wickelung der jiidischen Haggada.

IV. Fiir eine Beurteilung und Darstellung der Religion des
Judentums kommt aber auch die zeitgentssische Litteratur in Betracht.

1) Ich citiere die Werke des Josephus nach der Ausgabe von B. Niese,
Flavii Josephi Opera ed. Niese. Bd. I—VIIL. 1887—1895. (Etwa gleich-
zeitig erschien eine editio minor.) Die Ausgabe ist leider keine eigentliche
recensio, sondern eine Wiederherstellung eines relativ urspriinglichen Textes
mit allen seinen Fehlern. Daher ist sie nur unter stindiger Beriicksich-
tigung des mit meisterhafter Umsicht geschaffenen Apparates zu gebraunchen.
Ich bezeichne die Werke des Josephus mit Jos. A, B, Ap, V., unter Angabe
des Buches und der Paragraphen Nieses.

2) Ap. I'1; 1 54.
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Vor allem die Zeugnisse romischer und griechischer Schriftsteller,
von Hecataeus und Manetho bis Tacitus, welche uns Th. Reinach ?)
in seinem schonen Werk gesammelt und bequem zugiinglich gemacht
hat. Ferner ist natiirlich die neutestamentliche Litteratur heranzu-
ziehen. In erster Linie steht die synoptische Litteratur. Doch darf
man nie vergessen, dass wir in unsern Evangelien keine Beurteilung
des Pharislismus haben, sondern Polemik und Verurteilung seiner
schlimmsten Auswiichse. Auch die Person des Paulus, in dessen From-
migkeit und Theologie Rudimente seiner Vergangenheit noch sehr
deatlich erkennbar sind und ausgeschieden werden kinnen, kann mit
Vorsicht befragt manchen Aufschluss iiber rabbinisch pharisiische
Frommigkeit geben. Im Jacobusbrief vielleicht und jedenfalls in der
Apokalypse des Johannes ist noch direkt jiidisches Gut erhalten %),
Im Hirten des Hermas sind jiidische Moralvorschriften und Gleich-
nisse ein wenig zurechtgestutzt einfach hertibergenommen. Den ersten
sechs Kapiteln der Didache lag aller Wahrscheinlichkeit nach eine
jidische katechetische Moralschrift von den beiden Wegen zu Grunde ).
Beispiele jiidischer Schriften in christlicher Bearbeitung boten uns be-
reits die Testamente der Patriarchen, die Ascensio Jesaiae, das dritte
Baruchbuch, die sibyllinische Litteratur (Buch 1—2. 5. 8).

V. Eine unerschopfliche Fundgrube #lteren Materials, das leider
noch nicht systematisch bearbeitet ist, wohl auch in absehbarer Zeit
nicht bearbeitet werden wird, ist die gesammte spiitere jiidische Litteratur.
Sie bat mit unglaublicher Zihigkeit an ihren alten Traditionen fest-
gehalten; noch in mittelalterlichen Schriften eingesprengt und einge-
bettet liegt hier &ltestes Material.

Das friiheste Erzeugnis des rabbinischen Judentums die Mischna,
d. h. die auf #lteren Arbeiten fussende*), um das Jahr 200 erfolgte

1) Textes d'auteurs grecs et romains relatifs au Judaisme par Th.
Reinach. Paris 1895.

2) In Betracht kommen die Stiicke 71-8, 11—13, 1414-20, 1618—171s,
207-10, 219—225 und manche Einzelheiten. Vgl. iiber die betreffenden
Sticke meinen Kommentar zur Apokalypse.

3) A. Harnack, die Apostellehre u. die jiidischen beiden Wege.
Leipzig 1886.

4) Mischna ed.Surenhusius. 6voll. Amstelaed. 1698—1703. — Brauch-
barste Ausgabe: Mischnajoth, die sechs Ordnungen der Mischnah. Text u.
deutsche Uebers. u. Erkl. v. A. Sammter. Teil I. Berlin 1887. II, 1887 ff.
I, 1896 ff. 1V, 1893—1898 (umfasst bis jetzt die vier ersten Ordnungen
der Sammlang). Die einzelnen Ordnungen und Traktate der Mischna bei
Schirer I 116—119. — Man citiert die Mischna nach Traktaten und Ka-
pitelangaben, also etwa Berachoth VI 3.
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Kodifikation der in den rabbinischen Schulen geleisteten Arbeit der
Gesetzesauslegung, bietet uns fiir unsere Zwecke wenig Ausbeute. Sie
enthiilt fast nur trockenste Auslegung des Gesetzes in allen seinen Details.
Immerhin liegt hier wertvolles Material fiir die #ussere Geschichte des
Gottesdienstes und der gottesdienstlichen Organisation des jiidischen
Volkes vor. Ein Traktat ist fir uns direkt wertvoll, die Pirke
Aboth?). Er enthilt eine Reihe moralischer Sentenzen, deren teil-
weise unsrer Zeit angehorige Urheber fast siimtlich mit Namen be-
zeichnet sind ).

Zur Mischna kam in den folgenden Jahrhunderten neuwer Stoff
hinzu. Die cinzelnen Siitze der Mischna wurden von neuem kommen-
tiert. Es entstand die Gemara und aus Mischna und Gemara der
Talmud, in zwei Recensionen, einer babylonischen (3. Jahrh) und einer
palistinensischen (4. Jahrh)3). Der Talmud enthilt nun neben den ‘
rein gesetzlichen Bestandteilen (Halacha) auch mannigfaches anderes
Material, Exegese und Ausschmiickung biblischer Erziihlung, Fabeln
und Erzillungsstiicke. Das alles fusst man unter dem Namen der |
Haggada zusammen. Ein wertvolles Werk zur Kenntnis dieser fiir
uns wichtigen Haggada ist A. Wiinsche, Der babylonische Talmud in
seinen haggadischen Bestandteilen itbersetzt Bd. 1. 1886. II 1—2.
1887—1888. II 3—4. 18899).

1) Ich benutzte P. Ewald, Pirke Aboth. Erlangen 1825. H. Strack,
Die Spriiche der Vater. 2. Aufl. 1833 (Text, Einl,, Anmerk.) und citiere
nach Ch. Taylor, Sayings of the Jewish Fathers. 2 Bde. sec. ed. Cambridge
1897. (Text, Uebers., Anmerk.)

2) Die am Schluss der vierten Ordnung im babylonischen Talmud sich
findenden Aboth des R. Nathan. sind eine Erweiterung der Pirke Aboth.

3) Ueber Ausgaben vgl. Schirer 1129 ff.; Editio princeps des jerusa-
lem. Talmud. Bomberg. Venedig 1523—1524; des babylonischen ebenda
(12 Bde.) 1520 ff. Lateinische Uebersetzung des jerusalemischen Talmud:
Ugolini, Thesaurus. Bd. XVII. XVIIL XX. XXV. XXX. Franzosische Uebers.
v. Schwab, Le talmud de Jérusalem 1—XI. Paris 1871—1359. — Uebers.
des babylonischen Talmud. Ugolini, Thesaurus. XIX. XXV. Uebers.
einzelner Traktate bei Schiirer I 130. Neuerdings erscheint eine neue
Ausgabe des Talmud von L. Goldschmidt in deutscher Ucbers. Babyloni-
scher Talmud I. 1897 II 1901 III 1899 (umfasst bis jetztdie beiden ersten
Sedarim). Man citiert den babylonischen Talmud unter Angabe des
Traktats und des Folioblattes der dltesten Ausgaben. AlsoBerachot (Fol.)
32a(b), den jerusalemischen Talmud unter Angabe des Traktats, des Ab-
schunittes und der Spalten des Folioblattes.

4) Vgl. Wiinsche, der jerusalemische Talmud nach seinen haggadischen
Bestandteilen. Zirich 1380.
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Daneben steht die Litteratur der Targume. Das Targum ist
eine aramiische Uebersetzung der hebriischen kanonischen Schriften
zum gottesdienstlichen Gebrauch. Urspriinglich wurde diese Ueber-
setzung miindlich gegeben, dann schriftlich fixiert. Es blieb aber bei
der Uebersetzung nicht, aus der Uebersetzung wurde eine Paraphrase
und endlich ein mit Ausschmiickungen aller Art bereicherter neuer
Text. Die fiir unsere Zwecke in Betracht kommenden Targume sind,
da das Targum Onkelos fast nur Paraphrase ist, vor allem dasTargum
Jonathan zu den Propheten (4. Jabrh,) und zum Pentateuch der Ps.-
Jonathan (Jeruschalmi)?’) und diesem eng verwandt das Fragmenten-
targum, die beiden letzteren in der gegenwiirtigen Redaktion erst aus
islamischer Zeit, aber mit ungemein interessantem ilterm Material.

Die dritte Gattung der spiiteren jildischen Litteratur repriisen-
tieren die Kommentare, die Midraschim (beachte die Titel Bereschith
Rabba, Schemoth Rabba u. s. w.). Auch diese sind eine reiche Fund-
grube iltesten Materiala®). Durch eine ganze Reihe von Ueber-
setzungen hat auch hier Wiinsche in der Bibliotheca Rabbinica diese
Litteratar fiir den Nichtfachmann zuginglich gemacht 8).

1) Ausgabe dieser beiden Targume mit lateinischer Uebers. Londoner Po-
lyglotte Bd. 4, 1657. Das Fragmententargum scheint urspriinglich aus Glossen
bestanden zu haben, die am Rande eines &lteren Targum standen. Diese sind
dann im Fragmententargum gesammelt und im Ps. Jonathan in einen zu-
sammenbingenden Text eingearbeitet.

2) Die dltesten wesentlich halachischen Midrasche sind Mechilta (Exodus),
Siphra (Levit.), Siphre (Numeri, Deuteron.) lat. Uebersetzung bei Ugolini,
Thesaurus XIV—XV. Auf diese folgen die vorwiegend haggadischen, daher
fir uns wertvolleren ,Rabboth“ (Bereschith Rabba, Schemoth Rabba u.s. w.).
Ausser den ,Rabboth“ ist noch die Pesikta des Rab-Kahana (um 700), ein
Kommentar za den biblischen Lektionen (ed. Buber 1868) und die #hnlich
angelegte Pesikta rabbathi zu nennen; ferner die interessanten Pirke des R.
Eliezer (deutsche Uebers. von David Ganz im Zemach David Lugd. Bat.
1644) und der Midrasch Tanchuma (9. Jahrh.) (ed. Buber. Wilna 1885),
erstere eine Haggada, letzteres Werk ein Midrasch zum Pentateuch; end-
lich das grosse sich itber die Bibel erstreckende Kommentarwerk Jalkut
Schimoni (18. Jahrhundert). Schiirer I 138—146. — Ein wichtiges Werk
ist anch das erst neuerdings wieder aufgefundene von Epstein veriffentlichte
Kommentarwerk zur Genesis (Genesis R. Major) des R. Moses ha-Darschan,
aus dem uns Raymuondus Martini im Pugio fidei Ausziige bewabrt hat. Vgl
Gaster, Chronicles of Jerachmeel XLVIII f.

3) Bereschith R. 1881; Schemoth R. 1882; Vajjikrah R. 1884; Bamid-
bar R. 1886; Debarim R. 1882; Midrasch Tehillim 1892—93; Schir-ha-
Schirim R. 1880; Ruth R. 1881; Echa Rabbati 1881; Midrasch Esther
1831; Pesikta d. R. Kahun 1885.
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Eine systematische Behandlung dieser spiiteren Litteratur wiirde
ungemein viel wertvolles Material auch fiir die Erkenntnis des frii-
heren Judentums zu Tage fordern. Da diese noch nicht in Angriff
genommen ist, miissen wir uns in der Benutzung des Materials die
grosste Beschrinkung auferlegen. Immerhin kénnen wir in einer be-
stimmten Richtung diese Benutzung wagen. ) Diejenigen Sitze wund
Ausspriiche in Mischna, Talmud und Midrasch, die sich auf eine
rabbinische Auktoritiit unsres Zeitalters und der angrenzenden De-
cennien zuriickfiihren lassen, werden wir jedenfalls heranziehen diirfen !).
Als Rabbinen, die hier in Betracht kommen, nenne ich aus der iltesten
Gruppe Simon ben Schetach ?) (Ende der Makkabiierzeit), dann Hillel )
und Schammai (unter Herodes) und ihre beiderseitigen Schulen; Ga- |
maliel T (Lehrer des Paulus), endlich die bedeutenden Schriftgelehrten,
welche in und um Jabne nach der Zerstérung Jerusalems die Restau-
ration des Judentums leiteten, vor allem Jochanan ben Zakkai®) und
seine Schiiler (Eliezer ben Hyrkanus, Josua ben Chananja, Eleazar ben
Arach, Jose der Priester u. a.), Eleazar ben Asarja, Eleazar aus Mo-
dein. Etwa von 90—110 stand an der Spitze dieser Rabbinen der
mildgesinnte Rabban Gamaliel II. Etwas jiinger sind R. Ismael,
R. Tarphon und R Akiba, der geistige Fithrer der Juden und Mir-
tyrer im Barkochba-Aufstand ®). Die spiitere Ueberlieferung hat uns
an Ausspriichen und Sentenzen dieser Fiihrer der officiellen Frommig-
keit des Judentums ein so reiches Material erhalten, dass es moglich
ist, von dem einen und andern sich noch ein einigermassen deutliches
Bild seiner Persiinlichkeit zu machen. Derartige Bilder der geistig
fiilhrenden Personlichkeiten werden natiirlich fiir eine deutlichere und
klarere Vorstellung vom Wesen der spiitjiidischen Frommigkeit von
grossem Wert sein. Auch fiir den Gottesdienst und die #ussere Or-

1) Das fir die Benutzung zuverlassigste Werk ist W. Bacher, die
Agada der Taonaiten. 1. Bd. von Hillel bis Akiba. Strassburg 1884.
(2. Bd. von Akiba bis zum Abschluss der Mischna 1890.) Ferner ver-
gleiche man fir die einzelnen Rabbinen die Spezialtitel in der Realencyklo-
padie fir Bibel und Talmud von Hamburger und ev. in Herzogs Realen-
cyklopiédie die betreffenden Abschnitte. Ueber die Werke von Graetz, Herz-
feld, Geiger, Jost, Ewald, Derenbourg s.u.S.51. Vgl. Schiirer II 851—380.

2) Vgl. A. Schlatter, Israels Gesch. v. Alex. d. Gr. bis Hadrian. Stutt-
gart 1901. 115 ff. (mit Vorsicht za benutzen).

8) Vgl. F. Delitzsch, Jesus und Hillel. 1866. 3. Aufl. 1879.

4) Vgl. die ausfiihrliche und wertvolle Darstellung A. Schlatters. Beitr.
z. Ford. christl. Theol. III 4: S.1—756: Jochanan ben Zakkai. Gitersloh 1899,

5) s. den Artikel von Dalman, Akiba. Realencyclop.® I 281 f.
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ganisation der Frommigkeit des Judentums werden die Ueberliefe-
rungen in Mischna und Talmud von Wert sein?).

Neben dieser in zusammenhiingenden grossen Werken gesammelten
officiellen jiidischen Litteratur giebt es nun eine Unmasse kleinerer
Schriften und Stiicke, die zum Teil Erzeugnisse eines melr hiiretischen
inofficiellen Judentums sind, zum Teil auch wie die frithere Litteratur
vom officiellen Judentum fiir apokryph erklirt, in die christliche Lit-
teratur unter leichter Veriinderung ihres Inhalts iibergegangen sind.
Threm Inhalt nach sind diese Stiicke meist entweder haggadischer
oder apokalyptischer Art.

In der allerdings stiindig fluktuierenden Haggada fithrt der
Strom der Ueberlieferung tiberall #ltestes Material mit sich. In den
Jubilacen und Testamenten, in den hellenistischen von Alexander
Polyhistor gesammelten Chroniken, in der Ueberlieferung der heiligen
Geschichte bei Philo, namentlich bei Josephus ksnnen wir das Werden
und Wachsen frithester Haggada verfolgen. Wir sehen aus diesen
und andern Schriften, wie um die Gestalten der Protoplasten, Seths,
Henochs (Noahs), Abrahams, der 12 Sohne Jacobs, (Josephs), Moses,
spiter Salomos, um die der Propheten (Jesaias, Jeremias) und anderer
heiliger Ménner (Esra, Baruch, Abimelech) u. s. w. ein reicher Sagen-
kranz gewoben wird. In der uns aus unsrer Zeit erhaltenen Litte-
ratur haben wir nun sicher bei weitem nicht alles, was in ihr an
Haggada und Sagenbildung existierte. Von der bereits erwihnten
spitjiidischen Litteratur kommen hier die haggadischen Bestandteile
des Talmud, die Midraschim, die Targume (Pseudo-Jonathan, Frag-
mententargum) in Betracht. Hinzn kommen hier eine Menge klei-
nerer Midraschim, von denen Jellinek in seinem Bet ha-Midrasch
I—VI (1853—1878) eine grosse Zahl gesammelt hat (Uebersetzungen
bei Winter und Wiinsche, Jtidische Litteratur I—IIL T'rier 1884 —1896).

Ich erwihne hier noch einige spitere judische sogenaonte Geschichts-
werke, die vielfach- nichts weiter als eine Anhiufung von Sagenmaterial
sind. Es sind 1) ein pseudophilonisches Werk, das in einer Basler Aus-
gabe von echten uud unechten Werken Philos in lateinischer Uebersetzung
erhalten ist. (Philonis Judaei Alex. libri Antiquitatum. Quaestionum et
solutionnm in Genesin etc. Basil. per Adamum Petrum 1517 vgl. L. Cohn
Jew. Quart. Review X 277—882.) Das Buch, das eine ganze Reibe sonst
unbekannter Haggadastiicke enthalt, ist vielleicht bald nach der Zerstirung

1) Vgl vor allem noch die wertvolle zusammenfassende Darstellung
von Weber ,Jid. Theol. a. Grund d. Talmud und verwandter Schriften®,
(System d. altsynagogalen paldst. Theol.) 2. Aufl. besorgt von @, Schneder-
mann. Leipzig 1897.
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des Tempels geschrieben. (Cohn 1. c. 327.) KEine Reibe dieser Sticke ver-
offentlichte R. James T. St. I1 8. Cambridge 1893. Apocrypba Anecdota
1. 164—165, ohne ihre Herkunft zu kennen, als nova. 2) Der unechte Jo-
sephus (Josippon, Josephus ben Gorion), eine Erzablung der israelitischen
Geschichte von der Perserzeit bis zur Zerstorung Jerusalems (im Anfang
eine interessaute Volkertafel). (Josephus Gorrionides ed Breithaupt®. Gothae
et Lips. 1710. Vgl. Schiirer I. 169—161. Ebendort 157—159 noch einige andere
hierhergehirige kleinere Werke.) 3) Der Sepher-ha-Yaschar, ein auns spai-
terer Zeit stammendes kompilatorisches Werk (3.—9. Jahrbundert), welches
die Geschichte von der Schopfung an bis zur mosaischen Zeit hernnterfibrt !
und ebenfalls ein grosses Sammelwerk &lterer und jingerer Sagen ist.
(Migne, Dictionnaire des Apocryphes Tom Il. 1858. 1069—1810, giebt eine
franzosische Uebersetzung). KEs lasst sich nachweisen, dass die Grundlage
dieses Werks vielleicht in die romisch-herodianische Zeit (vgl. namentlich
den Schluss des Werkes) zuriickreicht. 4) Noch spiter ist die Chronik
von Jerachmcel (11.—12. Jahrh.), welche neben Ps.-Philo und Ps.-Josepbus
noch eine ganze Reihe &lterer jadischer Haggadastiicke enthdlt, z. B. das
oben erwihnte hebriische Testamentum Naphthali, und i. J. 1325 von einem
Leviten Eleazar von neuem iberarbeitet ist. (Chronicles of Jerachmeel ed.
Gaster. London 1899 (Oriental Translation Fund, New. Beries IV]). Vgl
meine Recension Th. L.Z. 1900. 262—266.)

Aber auch die christliche Litteratur hat eine Masse idltesten jii-
dischen Sagenstoffes uns erhalten. In leichter christlicher Bearbeitung
liegen umfangreiche jiidische Haggadastiicke in den vor kurzem ver-
offentlichten Testamenten Abrahams?!) und Hiobs?®) vor3). Viel Ma-
terial, das noch wenig bearbeitet ist, bietet der pseudoklementinische
Schriftenkreis (Recognitionen und Homilien); Julius Africanus verar
beitete in seiner Chronographie fiir die ilteste Zeit eine jiidische
Haggada, ihnlich der der Jubilacen. Von dort ging diese in die
Werke der byzautinischen Chronographen iiber. Die spiiteren Chro-
nisten, Panodorus (um 400) und Annianus, brachten neues Material
hinzu (vgl. Gelzer, Julius Afrikanus II 1. 249—297). Ich penne moch
als eines der wichtigsten Werke die syrische Schatzhthle (Ausgabe
und Uebers. von Bezold. Lpzg. 1883. 1888), die christlichen Adam-
biicher etc. Die Kirchenviiter bieten reiche Ausbeutung, ich nenne
Clemens Alexandrinus, Origenes, vor allem Ephraim. Hier ist ein

1) T. St. II 2. Cambridge 1892. M. R. James, The testament of
Abrabam. (Das Testament ist in zwei Recensionen-erhalten; iiber eine neune
Hndschr. Conybeare, Jew. Quart. Review. 1901.)

2) T. St. V1. M. R. James, Apocrypba Anecdota II. LXXII—CII.
104—137.

8) Vgl. das oben S.28f. Gber die Apokalypse Abrahams, die Hagga da
von Joseph und Asseneth u. a. Schriften gesagte.
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weites Feld fir religionsgeschichtlich wichtige und fruchtbare Unter-
suchungen !).

Ebenso stabil wie die Ueberlieferung der Sage und Haggada ist bei
allem Fluktuieren im einzelnen die Apokalyptik. Auch hier ist uns
lange nicht alles apokalyptische Material erhalten, welches dies Spiitjuden-
tum einst besessen hat. Es ist nun aber vielfach nicht verloren, son-
dern in spiiter jiidischer, namentlich aber auch christlicher Bearbeitung
erhalten. (Beispiele die Testam. Patriarch., dic visio Jesaiae, die
Sibyllen. Auch das Testament Abrahams enthiilt eine interessante Vision.)

Eine ?) vielleicht aus dem fiinften Jabrhundert stammende und
in Palaestina %) entstandene Liste pscudepigraphischer Schriften giebt
uns noch eine Reihe von Namen verschollener, oder nur in christ-
licher Bearbeitung erhaltener Schriften. Unter den nicht erhaltenen
Biichern sind zu nennen:

1) Das Buch Eldad und Modad, eine Weissagung, deren Anlass Num.
1126-29 war, und welche bereits Pastor Hermae Vis. I1 84 citiert wird. Ein
Bericht iiber deren Inhalt hat sich im Jerusalemischen Targum zu Nu. 11 26-29
gehalten (Schiirer IlI 266). 2) Eine Apokalypse des Elias. Nach den Nach-
richten der Kirchenviter soll Paulus aus ihr I. Kor. 29 (auch Eph. 514) citiert
haben (s. die Stellen bei Schiirer III 268—271). (Zu beachten ist iibrigens,
dass Asc. Jesaia 1134 — vgl. namentlich den lateinischgn Text — eine Parallele
za 1. Kor. 29 in eigentiimlicher Form sich findet. Sollte hier vielleicht in .
der Tradition eine Verwechselung von 'Hsalz¢ und ‘Hilac vorliegen?) Eine
hebraische Apokalypse des Elias wahrscheinlich aus dem dritten Jahrbun-

1) Ich verweise auf folgende Sammlungen J. A. Fabricius, Codex
Pseudepigraphicus Vet. Test. I--II 1722—1741. Eisenmenger, Entdecktes
Judentum Bd. I. IL. 1711. M. Griinbaum, Beitriige zur vergleichenden My-
thologie aus der Haggada. Z. D. M. G. Bd. 31, 183—359. Ders., Neue Beitrige
z. semitischen Sagenkunde. Leiden 1893. L. Ginzberg, Die Haggada bei den
Kirchenvatern u. in d. apokr. Litteratur. Monatschr. f. Gesch. u. Wissensch.
d. Judent. 1898—1899. J. Dreyfus, Adam und Eva nach Auffassung der
Midrasch. Dissert. Strassburg 1894. E. Preuschen, Die apokryphen gno-
stischen Adamschriften. Giessen 1900 (ein Beispiel dafir, wie man ohne
Aufnahme des gesamten vorliegenden Materials zu manchen unrichtigen
Schlissen kommen kann). B. Beer, Leben Abrahams, Leben Moses nach
Auffassung der jiidischen Sage. Leipzig 1859. 1863 u. manches andere. —

2) Die Liste liegt tibereinstimmend in der sogenannten Stichometrie
des Nicephorus und der pseudoathanasianischen Synopse vor, in ctwas erwei-
terter Gestalt in dem sogenannten Kanon der LX. Mit dieser letzteren Gestalt
der Liste zeigt wieder der armenische Kanon des Mechithar von Airivank
Verwandtschaft. Vgl. Schiarer III 262—265. Th. Zahn, Gesch. d. neut.
Kanons II 1. 290—292, 297—818. Forsch. z. Gesch. d. neutestamentl.
Kanons V 115 1.

8) Zaho, Forschungen V 181-148,
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dert steht bei Jellinek Bet ha-Midrasch III 1855 p. XVII S. 65—68 und
ist von M. Buttenwieser ediert, Gbersetzt und erklart. (Die hebr. Elias-
Apok. I Leipzig 1897.) KEine christlich bearbeitete Eliasapokalypse ist
im koptischen in zwei grossercn Fragmenten aufgefunden. (T.U.; N. F. Il 3a
Apokalypse des Elias von G. Steindorff. Leipzig 1899). Sie stammt in
der gegenwartigen Form spitestens aus dem Anfang des vierten Jahrhun-
derts. Zu Grunde liegt wahrscheinlich eine jidische Apokalypse aus der
zweiten Hilfte des dritten Jahrhunderts; vielleicht aus der Zeit, in welcher
die Herrschaft von Palmyra sich auch iiber Aegypten erstreckte (Schirer
Th. L.Z. 1899. No. 1). Sie enthdlt sehr altes und interessantes apokalyp-
tisches Material. Vgl. noch die allerdings kaum stichhaltigen Vermutangen
in F. Kampers, Alexander der Grosse und die Idee des Weltimperiums
S. 152—188 (Studien u. Darst. a. d. Gebiet der Geschichte hrsg. v. H. Grauert
I 2—38). 3) Eine Apokalpyse des Zephanja (Sophonias) ist von Clemens
Alex. Strom. V 11. 77 citiert. Ein Fragment ist in koptischer Sprache
erhalten (Steindorff 1. c. 169f). Da dieses Fragment seiner ganzen Haltung
nach eng verwandt ist mit dem von Steindorff l. c. 149—155 fibersetzsten
anonymen Fragment und vielleicht in die Liicke 8. 168 ib. hinein gehort, |
8o diirfen wir diesen Anonymus fiir die Sophoniasapokalypse halten, die |
uns dann also ebenfalls in betrachtlichem Umfang und wie es scheint obne
starke christliche Bearbeitung erhalten ist.

So mag auch in mancher andern jiingeren apokalyptischen Schrift
noch uraltes Materialestecken. Wie stabil die apokalyptische Ueber-
lieferung sein kann, das habe ich in meinem Werk iiber den Anti-
christ (Gottingen 1895) an einem ecinzelnen Punkt nachzuweisen ver-
sucht. In Lactanz’ Divinae Institutiones, in Commodians carmen apo-
logeticum, in Hippolyts Antichrist und Danielkommentar und in so
manchen andern christlichen Apokalypsen und Ueberlieferungen der
Kirchenviiter steckt altes jiidisches Gut!). Auch die jiidische Apoka-
lyptik hort mit ihrer Produktion in den folgenden Jahrhunderten nicht
auf. Beweis ist die oben erwiihnte Eliasapokalypse, die letzten Biicher
(X—XII) der sibyllinischen Sammlung und so manche jtingere Apo-
kalypse, die Jellinek in seinem Bet ha-Midrasch veriffentlicht hat, und
iiber die uns neuerdings M. Buttenwieser (in Outline of the Neo-
Hebraic Apocalyptic Literature Cincinnati 1901) einen guten Ueber-
blick gegeben hat.

1) Vgl. namentlich noch das Material bei Tischendorf Apocalypses apocry-
phae. Lips. 1866; M. R. James Apocrypha Anecdota I u. Il. (T.St. II u.
V. Cambridge 1892—1897); Basset, Apocryphes Ethiopiens. 1—10. Paris
1893—1899); Vassiliev Anecdota Graeco-Byzantina. Mosq. 1898 ; die Ausgabe
der armenischen Apokryphen von den Mechitharisten: Schats alter u. neuer
Vater I. Die ausserkanon. Bicher d. A. Test. Venedig 1896. — Dazn James
Apocr. Anecdota II 168—165.




Anhang.
Ueberblick iiber die wichtigste neuere Litteratur.

Ein zusammenfassendes Werk, das die Religion des Spitjudentums
ausschliesslich und susreichend behandelte, kann kaum genannt werden.
Es liegt das auf der einen Seite daran, dass das Spitjudentum ein Mittelgebiet
ist, das von den Forschern des alt- und neutestamentlichen Religionsgebietes
nur im Vorfibergehen und unter Gesichtspunkten, die teilweise ausserhalb der
Sache liegen, behandelt wird, — andrerseits daran, dass hier eine sehr kom-
plicierte Erscheinung vorliegt, die meistens nur unter dem einen oder andern
Gesichtspunkt aufgefasst wird. Es liegen hier ndmlich nicht weniger als
drei Litteraturgebiete ziemlich ohne Berihrung neben einander: die mehr
populare pseudepigraphe, apokslyptische und haggadistische Litteratur,
die uns allerdings nur in einer spateren Ueberlieferung erhaltene Theologie
des Schriftgelehrtentums und endlich die specifisch hellenistische Litteratur
des Judentums. Aus diesen drei Faktoren ein einigermassen zusammen-
bingendes Bild zu gewionen, ist ausserordentlich schwierig, und auch unser
Unternebmen kann nur als ein sehr vorlaufiger Versuch gelten.

Der erste Forscher, der hier noch jetzt in erster Linie genannt zu
werden verdient, ist A. Gfrorer.” In seiner Geschichte des Urchristen-
tums (Bd. 1—2. 1838. Teil I aus ,Jahrhundert des Heils“) und seinem gross
angelegten Werk iiber Philo hat er die grosse Aufgabe einer umfassenden
religionsgeschichtlichen Wiirdigung des Judentums mit einer Energie aufge-
stelit, wie kein Forscher nach ihm. Leider war das Material, das ihm zur
Verfiilgung stand, wenigstens auf einem Gebiete, dem der zeitgendssischen
Litteratur des Spatjudentums, noch recht armlich. Die spatere jiidische
Tradition hat er andrerseits ungesichtet und ziemlich kritiklos verwertet.
Auch ist seine Darstellung oft im Material stecken geblieben. Aber der
ganze Wurf ist gross und kibn gedacht. Man wird von ihm immer aufs
peue lernen milssen.

A. Hilgenfeld (die jidische Apokalyptik in ihrer geschichtlichen
Entwickelung, Jena 1857) behandelt nur den einen Zweig, das apokalyptisch
palhtmenmsché Judentum. Mit noch nicht geniigendem Material und unter
einseitig theologisch dogmatischem Standpunkt ist Langens ,das Juden-

Bousse$, Religion des Judentums, 4
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tum in Paldstina zur Zeit Christi, geschrieben. Recht unbrauchbar sind
Nicolas (doctrines des Juifs, Paris 1867) und Cohen (Les Pharisiens
2 vol. Paris 1877). Zu nennen ist hier noch Stapfer, Les idées religieuses
en Palestine & ’époque de Jésus Christ. 2. ed. 1878.

Eine lange Reihe von Monographieen bebandeln bald diese, bald jene
Seite unsres Gebictes, von denen ich hier nur die umfassenderen und be-
deutenderen nenne. So sind des oftern die messianisch - apokalyptischen

Ideen des Judentums behandelt. Ich nenne: J. Vernes, Histoire des idées |

messianiques depuis Alexandre jusqu’da l'empereur Hadrien. Paris 1874.
Schonefeld, Ueber die messianische Hoffnung von 200 vor Christo bis gegen
650 nach Christo. Jena 1874. Drummond, The Jewish Messiah, a criti-
cal history of the messianic idea among the Jews from the rise of Macca-
bees to the closing of the Talmud. London 1877. Wahread alle diese
Werke schon durch den Zuwachs an Material, das wir fir die Erkenntais
des Spitjudentums erhalten haben, iiberholt sind, ist sehr wertvoll die Mo-
nographie von R. H. Charles (a critical history of the doctrine of a fu-
ture Life in Israel, in Judaism and in Christianity. London 1899) tber die
Eschatologie des Spatjudentums. Sie ist mit ungemein eindringendem Scharf-
sinn, nur mit etwas zn viel Vertrauen zu den Resultaten der quellenkritischen
Arbeit geschrieben. Doch kann man an der Arbeit von Charles recht beob-
achten, wie durch derartiges scharfsinniges Eindringen in das escha-
tologische System der einzelnen Schriften ein Verstindnis der Entwickelung
der Eschatologie als eines Ganzen noch nicht erreicht wird. Da miissen die
Linien grosser und grober gezogen und darf auf Einzelerscheinungen micht
so viel Riicksicht genommen werden. Die Arbeit von Charles ist eine unbe-
dingt niitzliche und notwendige Vorarbeit, aber sie bleibt eine Vorarbeit.
Von noch specielleren Vorarbeiten citiere ich nur wenige. J. Wellhaus en,
oPharisdaer und Sadducaer (cine Untersuchung zur jidischen Ge-
schichte 1874) hat zum ersten Male auf unserm frither so dunklen Gebiet
richtigen Erkenntnissen Bahn gebrochen. Besonders wertvoll ist A. Ber-
tholets Monographie: die Stellung der Israeliten und Junden
zu den Fremden (Freiburg-Leipzig 1896). B. bebandelt in ihr eine Frage,
die auf den ersten Blick, namentlich dem Titel nach, an der Peripherie
zu liegen scheint, die uns aber thatsichlich in das Centrum des Weseas
des Judentums und seiner Entwickelung hineinfibrt. Auch H. Gankel
scheint auf den ersten Blick in seinem ,Schopfung und Chaos“ Got-
tingen 1895 nur peripherische Einzelheiten zu beriibren. Doch rollt er in
seinem Werk die fundamentale Frage nach der Genesis des Spitjudentums
auf und lehrt uns die eigentiimliche Sonderart der von der Frémmigkeit
der Psalmen und Propbeten so stark sich abhebenden spitjidischen Re-
ligion als ein Problem empfinden. Die gegen Gunkel gerichteten Ausfiih-
rungen Wellhausens (Zur apokalyptischen Litteratur. Skizzen und
Vorarbeiten VI. 1899. 225 ff.) enthalten manches Beherzigenswerte.
Doch kann ich die Ausfibrungen W.’s iber den Gesammtcharakter der
jﬁdischen Frommigkeit nicht fiir zutreffend balten. vgl. Gankels Replik.
Z. W. Th. 1900. Eine reiche Fundgrube sind die allerdings mit Vorsicht
gu benutzenden und nur das spitere Material der jidischen gelebrten Tra.
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dition verarbeitenden Artikel in Hamburgers Realencyklopidie fir
Bibel und Talmud. 2. Aufl. (namentlich Bd.1I und Appendices), ferner die
betreffenden Artikel in Winers biblischem Realwérterbuch, Her-
togs Realencyklopiadie und der Encyclopaedia Biblica von
Cheyne und Black.

Von den allgemeineren Werken auf dem Gebiet der alt- und neu-testa.
mentlichen Wissenschaft sind hier zunachst die von jidischen Gelehrten ge-
schriebenen Geschichten des jidischen Volkes zn nennen, welche meistens
aber die Zeit des alten Testamentes hintibergefithrt sind; vor allem der
dritte und vierte Band von H. Graetz (Geschichte der Juden 1. Aufl.
1856 4. Aufl. 1888), daneben die Werke von Her zfeld (Gesch. d. Volkes
Israel 1II. 1857), Geiger (das Judentum und seine Geschichte I. 2. Aufl.
1865), Jost (Geschichte des Judentums u. s. Sekten I—II. 1857—1858).
Sehr wertvollen Stoff bietet J. Dérenbourg, Essai sur Phistoire et la
Géographie de la Palestine d'aprés les Thalmuds et les autres sources
rabbiniques. I. Histoire de la Pal. depuis Cyrus jusqu’a Adrien. Paris 1867.
Die jidischen Gelehrten gehen fast alle an der zeitgendssischen apokry-
phen und pseudepigraphen Litteratur mehr oder minder voriber, sie be-
nutzen dafir sehr stark die spitere Gelebrtentradition und sind hier un-
entbebrlich, wenn anch mit Vorsicht zu benutzen.

Auf der andern Seite ist H. Ewald, Geschichte des Volkes Israel
(in der dritten Auflage Bd. V—VII) noch immer sehr brauchbar. Neben
A. Kuenen (de godsdienst van Israel II) ist dann in allererster Linie
Wellhausens israelit. u. jid. Geschichte (3. Aufl. 1897. 4. Aufl.
1901) zu neonen. Im fiinfzechnten Kapitel seines Werkes (die jiadische From-
migkeit vgl. auch Cap. 13 u. 14) giebt Wellhausen eine in jeder Beziehung
kiassische und bei aller lapidaren Kirze umfassende Wirdigung der
Jjudischen Frommigkeit“ in der dem Zeitalter des Spitjudentums vorauf-
gebenden Zeit. Nicht ganz so ausreichend und umfassend ist Wellbausens
Charakterisierung der eigentlichen Zeit des nachmakkabaischen Spatjuden-
toms (cap. 19. Die Ausbildung des Judaismus). Es sei hier iibrigens so-
gleich daneben auch auf Eduard Meyers Entstehung des Judentums
(Halle 1896) und den Abschnitt ,die Anfange desJudentums“ in
dessen Geschichte des Altertums III 1. 167—236 (Stuttgart 1901),
sowie auf das fiir die aligemeinen kulturellen und geschichtlichen Zusam-
menhionge des Zeitalters des Judentums ungemein wichtige ganze erste Buch
d. Gesch. d. Altert. I1I (der Orient unter der Herrschaft der Perser S.1—236)
hingewiesen. KEinen eleganten Ueberblick iber die Geschichte unsrer Zeit
giebt E. Renan, Histoire du peuple d’Israel V. Paris 1894. Zu verglei-
chen ist auch noch O. Holtzmanns Darstellung unsrer Zeit in Stades
Geschichte Israels. Bd. 2. Die alttestamentlichen Theologien machen meistens
vor unsrer Periode Halt oder bebandeln sie nur noch ganz kurz. H. Schultz
hat in seiner alttestamentlichen Theologie, 5. Aufl. 1896, kurz auch unsere
Periode beriicksichtigt (vgl. S. 285—809, 470—492, 634—643 u. 5.). R.
Smend (Lehrbuch der alttestamentlichen Religionsgeschichte 2. Aufl. 1899)
schliesst diese bewusst aus (cf. pag. V 8q.). E. Schirer hat in seinem
ouomehr vollstindig in dritter Auflage erschienenen Werk ,Geschichte

‘Q
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des jidischen Volkes® (8. Aufl. L Bd. 1901. IL III. Bd. 1898) die
Religion des Spitjudentums nicht besonders, sondern nur im Zusammenhang
der allgemeinen Kulturgeschichte des Judentums behandelt. Aber in diesem
Rabmen kommt natiirlich auch die religiose Seite za ihrem Recht (vgl. na-
mentlich Bd. Il und darin wieder die Abschnitte § 24—§ 29; § 29 die mes-
sianische Hoffnung). Ich brauche kaum hervorzuheben, wie viel der vor-
liegende Versuch diesem Werk verdankt, und wie sehr er in allem mit dem
von Schiirer mit bewundernswerter Umsicht zusammengetragenen Material
weiterbaut. In A. Schlatters kurzem Ueberblick (Israels Geschichte von
Alexander dem Grossen bis Hadrian. Stuttgart 1901) finden sich maache
wertvolle Bemerkungen auch zur religiosen Entwickelung des Judentums.

Auf der andern Seite haben sich die neutestamentlichen Forscher riick-
wirts schbauend gleichfalls mit unserm Gebiet beschiftigt. Sehr lesenswert
— besonders auch wegen ihrer schinen und gewandten Darstellung ist noch
immer A. Hausraths neatestamentliche Zeitgeschichte. (3 Bde. Heidel-
berg 1868—1878. vgl. namentlich I 1 —150. II 95—182). In seiner Geschichte
Jesu giebt Th. Keim eine Darstellung der Religion des zeitgendesischen
Judentums (Bd. 1 1867. S. 178—306). K dersheim bhat in sein grosses
aweiblindiges Werk, The life and time of Jesus the Messiah 1884' 1900%, um-
fangreiches Material aus der spatjudischen Tradition verwoben. Leider ist
das Material kritisch nicht gesichtet und unibersichtlich hier und da zer-
streut. Ebenso bringen z. B. H. H. Wendt in der ,Lehre Jesn“. 2. Aufl.
1901 (Abschnitt 2 die geschichtliche Ankniipfung fir die Lehre Jesu) und
H. Holtzmann in seinem Lehrbach der neutestamentlichen Theologie einea
Abschnitt (Bd. I 1897. S. 28—109) iiber die religiése und sittliche Gedanken-
welt des gleichzeitigen Judentums (vgl. noch P. Wernle, die Anfinge
unserer Religion. 1901). Die zahlreichen Monographien zum Leben Jesa
enthalten natiirlich viel Material auch fiar unsere Zeit. Weitans das
griindlichste und wertvoliste ist bei G. Dalman ,die Worte Jesu“. Leipzig |
1898 zu finden. Dalman giebt zwar keine zusammenfassende Darstellung,
aber eine Reihe von Einzeluntersuchungen zu Grundbegriffen der jidischen
Religion — meistens vorwiegend sprachlicher Art — von grossem Wert.
Wertvoll ist auch vor allem W. Baldenspergers ,das Selbstbewasst-
sein Jesu im Licht der messianischen Hoffnungen seiner Zeit* 1892 (vgl. |
neuerdings: Das spatere Judentum als Vorstufe des Christentums. Giessen
1900), nur dass hier der apokalyptische Glaube des Judentums zu sehr |
idealisiert und im Gegensatz zum Gesetzestum dargestellt ist. Eioe Cha-
rakterisierung der Gesamtfrommigkeit des Spatjudentums habe ich in der
oPredigt Jesu in ihrem Gegensatz zum Judentum“ (1892 S. 10—41) ver-
sucht, bin aber dabei in den entgegengesetzten Fehler einer zu einseitigen
Hervorhebung des Gegensatzes der jidischen gegen die evangelische From-
migkeit verfallen. Andere Monographien, die speciellere Fragen (Reich
Gottes, Menschensohn, den Begriff des Glaubens, die Ethik, das religions-
geschichtliche Problem etc.) behandeln, werden zn den betreffenden Ab-
schnitten genannt werden.

Ein treffliches Hilfsmittel zur Kenntnis der zeitgendssischen phari-
siischen Theologie ist F. Webers Werk: Jidische Theologio auf Grund
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des Talmud und verwandter Schriften (hrsg. von F. Delitzsch und G. Schne-
dermann. — 2. Aufl. von G. Schnedermann. Leipzig 1896). Nur ist hier
eben die spatere jidische Theologie geschildert und nirgends ein Ver-
such gemacht, das Aeltere vom Jiingeren abzuscheiden, vielmehr alles auf
eine Flache aufgetragen. Zur Ergiozung ist daher vor allem W. Bachers
Aggada der Taonaiten. 2 Bde. Strassburg 1884—1890 zu benutzen. In
dieser ungemein griindlichen Arbeit hat Bacher die namentlich @berlie-
ferten haggadistischen Ausspriiche der einzelnen jiidischen Lehrer zusam-
mengestellt und damit den ersten Grundstein zur Darstellung der Geschichte
der jadischen Theologie gelegt. Zu erwdhnen sind in diesem Zusammeo-
hang endlich Wiansches neue Beitrige zur Erliuterung der Evangelien aus
Talmud und Midrasch. Gottingen 1878. Vgl. neuerdings O. Holtzmann,
Die judische Schriftgelehrsamkeit zur Zeit Jesu. (Vortrag. Giessen 1901.)
Weitere Litteraturangaben vgl. bei Schirer, II 812, 3561, 427, namentlich
II 496—498.



Zweiter Abschnitt.

Die Entwickelung der jiidischen Frommigkeit zur Kirche.
Kapitel . Einleitung.

Die jiidische Religion der drei Jahrhunderte von der Makka- |
biierzeit bis zur endgiiltigen Vernichtung des jtidischen Volkes scheint
auf den ersten Blick ein giihrendes Chaos zu sein. Wenn etwas an
ihr charakteristisch ist, so ist es die Uneinheitlichkeit und der Selbst-
widerspruch. Dennoch tritt im Verlauf der Jahrhunderte eine Grund-
tendenz in ihr deutlicher und deutlicher heraus, bis diese schliesslich .
zur Alleinherrschaft gelangt Wir konnen dieselbe mit einem gewissen
Vorbehalt als die Tendenz zur Verkirchlichung der Frommigkeit be-
trachten.

Die Bildung, die im Laufe dieser Entwickelung und auf diesem
Boden entsteht, ist eine Neubildung von einem ganz besondern reli-
gionsgeschichtlichen Interesse: ,die Kirche“. Auf dem grossen und
geschichtlich seit langer Zeit eng zusammenhiingenden Kulturgebiet,
dessen Grenzen im Osten die iranische Hochebene und das kaspische
Meer, im Westen der atlantische Ocean bilden, tritt diese wichtige
Neubildung zum ersten Mal hier in voller Stirke und Deutlichkeit in
die Erscheinung'). Parallelbildungen, die zum Teil schon &lter sind,
sind freilich auch hier schon vorhanden. Die auffallendsten Parallelen
zur Entwickelung des Judentums zeigt vor allem die der persischen
(eranischen) Religion. TUnd zwar scheint dieser Religion, wenn nicht
alles tiiuscht, sogar die Prioritit zuzukommen. Aber nach dem heu-
tigen Stand der Religionswissenschaft liegt die Entwickelung hier viel

1) Ueber die Entwickelung der Religionen zur ,Kirche“ und deren An-
fange bereits zur Perserzeit vgl. K. Meyer, Gesch. d. Altertums III 1, 167—174.
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stirker im Dunkeln. Auch hat — wenigstens soweit das Gebiet der
grossen hellenistischen Kultur und spiiter des rémischen Kaiserreichs
in Frage kommt — die eranische Religion in ihrem Ableger, der
Mithrasreligion, ihre cigentliche Expansionskraft und ihre Propaganda
erst spiter von der zweiten Hilfte des zweiten nachchristlichen Jahr-
bunderts an entfaltet. Innerhalb der griechisch-romischen Kulturwelt
zeigen die zahlreichen Mysterienvereine eine gleiche Tendenz der Ent-
wickelung. Aber unser Wissen von diesen ist leider noch fragmen-
tarischer. Auch ist keine von jenen Mysterienreligionen wenigstens
der vorchristlichen Jahrhunderte, was Intensitiit der Wirksamkeit, Ex-
pansionskraft und innere Einheitlichkeit anbetrifft, an Bedeutung der
Religion des Judentums gleichgekommen. Keine hat wie die jiidische
Religion den Mut der Exklusivitit besessen und den Anspruch auf
Allgemeingtiltigkeit erhoben. Keine hat den ihnen allen anhiéingenden
Charakter der mysterivsen Geheimniskriimerei und des Winkelsekten-
tums so abgestreift. Keine ist so eine thatsiichliche Macht und ein
Problem fiir die Volker geworden wie die jiidische Kirche. Die Bil-
dung der jiidischen Kirche in dem letzten Jahrhundert der Diadochen-
zeit und dem ersten Jahrhundert der rémischen Kaiserzeit ist die
wichtigste religionsgeschichtliche Thatsache innerhalb dieser Zeit, wenn
wir einmal von der eben aufkommenden jungen christlichen Gemeinde
absehen.

Es wird daher ein genaueres Erfassen dieser Entwickelung in
ihren Einzelheiten auch fiir die allgemeine Religionsgeschichte von
allergrosstem Interesse sein. KEs zeigen sich hier die Phiénomene einer
ungemein wichtigen religiosen Neubildung zum ersten Mal im hellen
Lichte der Geschichte, in urspriinglicher Deutlichkeit und Frische.

Wenn wir im folgenden von der Bildung der jiidischen Kirche
sprechen, so wird es zuniichst erforderlich sein, genauer klar zu
machen, welche Charakteristika in der Entwickelung der jiidischen
Religion uns berechtigen, von der Bildung einer jiidischen Kirche zu
sprechen. — Von der Bildung einer Kirche diirfen wir allemal dann
sprechen, wenn 1) die Religion sich vom nationalen Leben des Volkes
lést oder sich zu losen beginnt, wenn 2) trotz dieser Ablosung nicht
der reine religitee Individualismus entsteht, sondern neue mit dem
nationalen Leben nicht zusammenhiingende Formen religitser Gemein-
samkeit gefunden werden, wenn endlich 3) die Religion in dieser
neuen Form die Grenzen der Nation zu iiberschreiten beginnt. Erst
wenn diese drei Merkmale zusammenkommen, hat man das Recht
vou einer Tendenz zur Kirchenbildung zu reden.
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Daher l#sst sich anch vom Judentum der vormakkab#ischen
Zeit noch nicht als von einer werdenden Kirche reden. Es treffen
hier zwar die beiden ersten Punkte zu. Es ist oft daraunf hingewiesen,
dass das Endresultat der Riickkehr der Juden aus dem Exil nicht
die Aufrichtung des alten jiidischen Staates und der jiidischen Nation
gewesen sei, sondern die Bildung einer religiosen Gemeinde. Aber
dieser Gemeinde scheint, trotzdem sie namentlich in den ersten Jahr-
hunderten ein Innenleben von nicht hoch genug einzuschiitzender In-
nerlichkeit und Stiirke besessen hat (Psalmenlitteratur), noch auf lange
Zeit die eigentliche Expansionskraft gefehlt zn haben.

Nur ganz allmihlich hat sich in den Jahrhunderten vor der
Makkabiierzeit das jiidische Volk ausgebreitet. In Palaestina selbst
blieb es auf die engsten Grenzen beschriinkt. Daneben gab es seit
dem Exil eine babylonische Diaspora. Dazu kommen in der vor-
makkabiischen Zeit nicht unbetriichtliche Anflinge der igyptischen
Diaspora. Auch die Uebersetzung des alten Testaments wurde wahr-
scheinlich schon in dieser Zeit begonnen und damit die erste Briicke
hintiber zur hellenistischen Kulturwelt geschlagen. Aber das alles
waren doch nur langsame und ganz allmihliche Anfinge von ver-
schwindendem Umfange gegeniiber dem ungeheuren Wachstum der
Diaspora in dem folgenden Zeitalter. Es fehlte dem Judentum dieser |
Zeit namentlich des unmittelbar vorangehenden Jahrhunderts das Riick-
grat, die feste Organisation, das sieghafte Gefiihl der Ueberlegenheit.
Wenn in der vormakkabiischen Zeit es sich selbst in seinem Heimat-
land in einer vollstiindigen Zerfahrenheit und Zerflossenheit und dem
Untergang nahe zeigte, dann wird es in der Diaspora nicht besser,
eher schlechter mit ihm bestellt gewesen sein.

Die Entstehung der jadischen Diaspora ist allerdings ein heiss um-
strittenes Problem. Es scheint aber doch, dass man als den Beginn des
beispiellosen Aufschwungs der Diaspora erst die Makkabaerzeit anzusetzen
hat. — Wenigstens in Palaestina blieb die neue ,,Gemeinde** auf sebr enge
Grenzen beschrinkt. Von Siiden her wurde durch die vordringenden Ida-
mier das jiadische Land stark eingeengt. Hebron, Adora und Marissa
wurden erst zur Makkabderzeit erobert (1. Mk. 5esf. Jos. A. XIII 257).
Im Westen war bereits Geszer eine nichtjidische Stadt. Die heidnische
Bevélkerung derselben wurde von dem Makkabier Simon 1. Makk. 184s—s
vertriecben. Im Osten hatte das Land die alten patirlichen Grenzen des
toten Meeres und des Jordan, nach Norden lag Samaria in unmittelbarer
Nachbarschaft Jerusalems. Die drei unmittelbar im Norden an Judaea
angrenzenden Distrikte Ephraim, Lydda, Ramathaim(?) warden erst unter dem
Makkabder Jonathan anerkannt jidischer Besitz. I. Mk. 1134. Wenn Ps.
Hecataeus (Josephus Ap. II 43) behauptet, dass Alexander Samaria den
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Juden steuerfrei Giberlassen habe, so ist das eine arge.Zirfckdatierung deb
Verbiltnisse der Makkabderzeit. In Galilaea und dem Ostjordanland gab
es noch in der Makkabierzeit so wenig Juden, daes sie von den Bridern
des Judas Maccabaeus mit Weib und Kind nach Judaea iibergesiedelt werden
konnten. 1. Mk. 523.45. Wenn Hecataeus um 800 a. Chr. (bei Diodor 40s:
Reinach 15) erziiblt, dass von den aus Aegypten vertriebénen Fremden dié
Vornehmsten nach Griechenland, der grosse Haufe (zohbs Asdc) nach Judaea
susgewandert sei, 8o ist doch kaum aus diesem Bericht ein Schluss auf -den
Zustand der Bevolkerung in Judsea zn ziehen (Wellbhausen.G.J.J.* 200).
Eher aus dem, was H. an derselben Stelle iber den Kinderreichtum dieses
Volkes sagt (Reinach 19), wenn hier nicht nur eine aof die Verglngenhelt
sich beziehende historische Bemerkung vorliegt.

Danach wird man gut thun, sich anch von der Diaspora des Jndentum
in der vormakkabaischenZeit keine zu fibetriebenen Vorstellungen zu machen.
Dass die von den Assyrern deportierten zebn Stdmme im Heidentum unter-
gegangen sind, ist ausserordentlich wahrscheinlich. Woher sollten jeme halb-
beidnischen Schaaren die Widerstandskraft gegen eine solche Aufldsung ge-
wonnen haben! Die spatere Ueberlieferung weiss nur sagenhaftes von ibnen.
In das Gebiet der Sage gehdren auch die ,jungezihlten Myriaden* der zehn
Stamme jenseits des Euphrats Jos. A. XI 183, Allerdings, in Babylon er-
hielt sich das Judentum seit dem Exil. Ja man kann hier sogar kaum von
einer Diaspora reden. Seit der Riickkehr aus dem Exil hatte das Juden-
tum vielmehr zwei Centren: Babylon und Jerusalem!). Die Restauration
unter Esra und Nehemia ging von Babylon aus. Als Hyrkan II sich vor
Herodes nach Babylon geflichtet hatte, wurde er von den dortigen Juden
mit Begeisterung als Oberhaupt aufgenommen. Joseph. A. XV 14ff. Der
bedeutendste Schriftgelehrte des Judeatums, Hillel, kam aus Babylon. In
spiteren Jahrhunderten standen sich die palastinensische und die babylonische
Rabbinenschule in starker Rivalitit gegeniiber. Die babylonische Juden-
schaft ist nicht eigentlich als Diaspora zu rechnen, sie hat sich selbst
kaum als solche betrachtet. — Wie rasclr und in welcher Zeit dann von
bier aus die Juden im Orient sich verbreitet baben, entzieht sich unsrer
Beobachtung. — Wenn wir von Babylon absehen, so hat sich am frithesten
in Aegypten eine Diaspora-Judenschaft gebildet. Dass sich allerdings in
Aegypten seit Jeremias Zeit eine Diaspora gehalten habe, ist im hdchsten
Grade unwahrscheinlich. Mit Recht verweist Wellhausen (G. J. J. 202) dem-
gegeniiber auf die bestimmte Weissagung des Jeremia von dem Untergang

1) Jos. A. XVIII 812, 879 .nennt die beiden festen Stidte Nebardea
und Nisibis als Hauptsitze der babylonischen Judenschaft. Da Josephus
XVIII 3812 angiebt, dass Nisibis am Euphrat liege, und da auch bei den
Ereignissen, die XVIII 371—3879 sich abspielen, nur siidbabylonische Stidte
genannt werden, so wird Wellhausen (2021) damit Recht haben, dass mit
diesem Nisibis nicht das bekaunnte, viel weiter ndrdlich und am Nebenfluss
des Euphrat, dem Chaboras, gelegene Nisibis gemeint sein konne, sondern
¢in unbekanntes Nisibis in der Nihe von Nehardea. — Damit fallen Schiirers
Kombinationen III 8 Anm. 16.
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der nack Aegypten ausgewanderten Juden. Wann aber sind die ersten
Bpuren einer dgyptischen Diaspora nachweisbar? Man hat gemeint, dass
die Berichte des Hecataeus (um 800 s. 0.) und die seines etwas jangerem
Zeitgenossen Manetho (bei Josephus Ap. I 74—102) eine feindeelige Teadenz
gegen die Judem zeigten und desshalb voraussetzten, dass zu ibrer Zeit
bereits eine in Aegypten ansissige jidische Diaspora den Anlass zu dieser
Legendenbildung gegeben hitten (Wellhausen 202). Doch kapn bei Heca-
tasus von einer specifisch feindlichen Tendenz gegen das Judentum nmicht
die Rede sein. Werden doch auch hellenische Geschlechter von den aus-
getriebenen Aegyptern hergeleitet. Die Notiz aber, dass die Vornchmen
unter den Ausgetriebenen nach Griechenland, das gemeine Volk nach Judaea
ausgewandert sei, hat vielleicht erst der griechiscbe Schriftsteller aber
ebenfalls obne Tendens gegen die Juden hineingebracht. Auch die Identi-
fikation der Juden mit den Hyksos bei Manetho ist keineswegs tendenzids.
Tendenzios ist erst der m. E. sicher in den echten Manetho eineschobeoe
zweite Bericht, in welchem die Juden mit den aus Aegypten dereinst ver-
tricbenen Aussitsigen identificiert werden (Jos. Ap. I 228—251)!). — Hin-
gegen ist fur die zweite Halfte des dritten Jahrhunderts das Vorhandensein
einer jidischen Diaspora durch handschriftliche und inschriftliche Funde
bezeugt. Es ist aber immerhin sehr charakteristisch, dass die in die fri-
heste Zeit zuriickreichenden Funde in der Landschaft Arsinoitis im hentigen
Fajjum gemacht sind?). Arsinoitis aber ist die lteste Stitte der ptolemiischen

1) Da das Stick nach dem Auszug des Josephus sich selbst als Ein-
schub aus anderer Quelle kundgiebt, so neigt sich Schirer III 399 der Mei-
nung zu, dass dasselbe echt sei. Ein Interpolator wiirde kaum sein eignes
Werk durch eine solche Einfihrung kenntlich gemacht haben. Dagegen
gilt, dass der Interpolator wenn er nicht den echten Bericht des Manetho
vernichten wollte, ‘keine andere Moglichkeit hatte, als seinen Bericht als
aus anderer Quelle stammend einzufiihren. KEntscheidend fir die Unecht-
heit der Erzahlung ist die Thatsache, dass in der zweiten Erzahlung von
der Vertreibung der Juden eine Kombination zweier verschiedener Ueber-
lieferungen vorliegt. Die Tradition, welche die Juden mit den Aussitrigen
identificiert, und welche durch andere Gewabrsmaoner noch in ihrer reinen
Gestalt iiberliefert ist, ist hier bereits mit der manethonischen Identifikation
der Juden und Hyksos kunstvoll verbunden. — Schwerlich wird sich Manetho
darauf eingelassen haben, seine eigne Auffassung noch einmal mit einer
andern zu kombinieren. Das ist das Werk eines spateren Redaktors.

2) So ein Papyrus ans dem Jahre 238/37, auf dem ein ,wapeniBrun:
& xat Zupstt Twvadic* genannt wird. The Flinders Petri Papiry ed. Ma-
hafly II (Royal Irish Academy, Cunningham Memoirs Bd. IX. Dublin 1893)
P- 23. Aus derselben Gegend stammt eine andere etwa derselben Zeit an-
gehorige Urkunde, nach welcher im Dorfe Psenyris fir jedea Sklaven ,der
Juden und Hellenen“ eine Abgabe erhoben werden soll. ib.I. (Cunning.
ham Mem. VIII) p. 43. Z. 15. Auf einer dritten Urkunde ans dem siebenten
Jahr Euergetes 1 (246—221) werden eine Reihe jidischer Namen: 1]dyana
Pejesddda, Mia3 etc. aufgefihrt. (Bulletin Corresp. Hellén. XVIII 1894, 145
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Militirkolonieen?). Es scheint als wenn die Juden in grdsseren Schaaren
zundchst als Militdrkolonisten, sei es, dass sie freiwillig in den Dienst der
Ptolemaser traten, sei es, dass sie als Kriegssclaven (als madwrol yswpyol)
dorthin verpflanzt wurden, nach Aegypten kamen Spiter scheinen sie dann
vielfach als Finanz-beamte, als Steuerpichter, Flusszollwiachter etc. in den
Dienst der ptolemiischen Regierung getreten zu sein.. Jos. Ap. II 64 (Wilcken
Ostraka I 278, 288 f., 5622 f.). Frithzeitig machte sich ibr Finanztalent geltend.
Ein solcher Steuerpachter war der bekannte Tobiade Joseph, das Haupt
der angesehenen jidischen Familie, welche eine so unheilvolle Rolle in der
Geschichte des Judentums spielen sollte ?).

Einen weiteren Anhalt fir das Wachstum der Diaspora in Aegypten
wirde das Datum der Uebersetzung des Pentateuch ergeben, wenn dieses
sich sicher bestimmen liesse. Kinen sicheren Anbaltspunkt fir die Zeitbe-
stimmung der LXX liefert, da die Angaben des Aristeasbriefes sagenhaft
sind (8. o. §. 27) der Umstand, dass der Enkel des Siraciden im Jahr 182
bereits eine Uebersetzung der Hauptteile des alten Testaments vorfand.
Wir werden daher mit der Datierung des Beginns dieses Uebersetsungs-
werkes aller Wahrscheinlichkeit nach in das vormakkabidische Zeitalter
hinaufgehen milssen (s. 0. S. 9). Unsicher ist dagegen das Zeugnis des

Z. 4—5). Dagegen stammt die Inschrift Corpus Inscr, Lat. III Suppl. 1 6583,
auf der erklirt wird, dass ein Euergetes einer mpoatuyy das Asylrecht ver-
liechen habe, schwerlich aus der Zeit Euergetes I. Wilcken (Berl. Philol.
Wochenschr. 1896. 1492 ff.) hat sich zwar fiir Euergetes I. aus dem Grunde
entschieden, weil in der Inschrift die Konigin noch nicht neben dem Konig
erscheint. Aber auf den Wortlaut einer im dritten Jabrh. nach Chr. doch
wahrscheinlich nur im Auszug restaurierten Inschrift (vgl. Schiirer III 66.
A. 27) ist doch kein allzu grosses Gewicht zu legen. Ueberdies ist es nicht
unmoglich, dass auch in spaterer Zeit bei einer so geringfiigigen Urkunde
der Name des Konigs allein erscheint. Die Erwihnung einer jidischen Pros-
euche (Synagoge) (s. u. Abschn. IIb) aber weist mit Wahrscheinlichkeit in das
zweite Jahrhundert, in die Regierung Ptolemaeus VII., Euergetes II. (146—117).
Dass sich im 3. Jahrh. ein Dorf Samaria in Aegypten nachweisen ldsst
(Schiirer III 24), kommt fir die jidische Diaspora nicht in Betracht.

1) Nach Paul M. Meyer (das Heerwesen der Ptolemaeer S. 32f.)
whrde die erste Kolonie unter Ptolemaens Philadelphus, 274—273 angelegt.

2) Vgl. den ausfiihrlichen Bericht Josephus A. XII 160 ff. Die Person
des Joseph ist trotz der Untersuchungen von Willrich doch im Kern histo-
risch. Vergl. vor allem Wilcken, Ostraka 517. — Allerdings sind viele
Einzelsziige der Erzahlung als unhistorisch preiszugeben (Wellbansen 241 f.).
Vor allem hat Josephus seine Geschichte, die nur unter Ptolemaeus dem III.
oder 1V. denkbar ist, falschlich in die Zeit Ptolemaeus V. gelegt. — Be-
merkenswert ist es iibrigens, dass es nach der Erzihlung des Josephus so
scheint, als ob zur Zeit des Joseph eine betrichtliche Diaspora in Alexandria
noch nicht vorhanden gewesen sei. Joseph leiht sich in Samaria von
seinen Freunden QGeld, nicht in Alexandria.
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Dewetrins fir die Existens einer Pentateuchiibersetzung bereits iim dritten
Jahrhundert (s: o. 8. 9.).

AlsResultat ergibe sich, dass bereits beim Beginn der
vormakkabiaischen Zeit eine nicht unbetrachtliche &gyp-
tische Diaspora existierte, deren Anfinge etwa zwei bis
drei Menschenalter zuriickdatieren. Von den Militirkolo-
nieen und den Zollstationen aus muss damals bereits das
Judentum geinen Weg nach der Metropole Alexandria ge-
funden haben. Denn nur dort scheint ein Unternehmen
wie die Uebersetzung des Pentateuch denkbar zu sein.

Viel mehr wird nun aber auch in der vormakkabdischen Zeit nicht
von der jidischen Diaspora zu sagen gein. Diesen Zustand der jadischen
Diaspora spiegeln nun eine Reihe spaterer prophetischer Sticke wieder,
die man etwa in das dritte vorchristliche Jahrhundert setzen konnte. In
jenem eigentiimlichen Jesaiasstiick, das man auch aus andern Grinden am
besten um die Wende des zweiten und dritten Jahrhunderts ansetzt, heisst
es (Jes 2713): ,An jenem Tage wird die grosse Posaune geblasen werden,
dass alle die sich in Assyrien verloren haben und die nach Aegypten ver-
stossen wurden, heimkommen und Jahwe auf dem heiligen Berge in Zion
anbeten.“ Vgl. Jes. 1918-25. — Jes. 11 14-16. Mich. 712. Sach. 106-11 kehrt die-
selbe Weissagung wieder, in welcher sich eben der Zustand der jidischen
Diaspora im letzten Jahrhundert vor der makkabiischen Erhebung wieder-
spiegelt. Wenn Ps. 874 neben Babylon und Aegypten noch Philistaea, Tyrus
und Kusch?!) als Stitten der Bekenner Jahves genannt werden, so geht
auch das noch nicht weit Gber den eben festgelegten Thatbestand hiniiber.

Wenn sonst in dieser frithen Zeit an andern Orten von einzelnen
Juden dis Rede ist, 8o beweisen die Zeugnisse nichts fir judische Dia-
spora. Die Notiz iiber den ganzlich hellenisierten jidischen Weisen, dem
Aristoteles begegnet sein soll (Jos. Ap. I 176—182), ist interessant, aber
doch wahrscheinlich durch viele Haode hindurchgegangen, sodass man
nicht mehr sagen kaon, was hiervon wirkliches Erlebnis Aristoteles, was
Erfindung des Ueberlieferers Klearch und der jidischen Hellenisten war
(Willrich, Juden und Griechen 45—47). Immerhin mag man sich ihn etwa
als einen Reisenden denken, wie dies ein Jahrhundert spiter Jesus Sirach
war. Das, wie es scheint, dlteste unbestreitbare Zeugnis von der Existenz
eines Juden in Kleinasien (Le Bas et Waddington Inscr. III No. 294 2. Jahrh.)
meldet, dass ein Nuxfitac lddovos Teposodupirnc zur Feier der Dionysia in
Jasus (zwischen Milet und Halicarnassus) 100 Drachmen beigesteuert habe.

Bei alledem sind eine Reihe von Zeugnissen ganz ausser acht gelassen,
deren Benutzung allerdings ein wesentlich anderes Bild von dem Wachstum
der Diaspora ergeben wiirde, deren Zuverlassigkeit jedoch in ganz entschei-

1) Wellhausen 201. 1 ibersetzt: ,Aus Rahab und Babel, aus Philister-
land, Tyrus und Kusch ist dieser und jener meiner Bekenner gebiirtig*. —
Das lasst immerhin auf eine nicht allzu starke Diaspora schliessen, wenn
hier von den in der Diaspora geborenen Juden und nicht von bekehrten
Heiden die Rede ist.
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dender Weise neuerdings erschiittert ist. Es. sind dies alle jene Nach-
richten und Aktenstiicke, in denen von den Gunstbezeugungen, welche die
Juden von Alexander und den ersten Seleuciden und Ptolemiiern erfahren
haben sollen, die Rede ist. Dahin gehoren alle — vielfach vielleicht auf
Ps. Hecatagus zuriickgehenden — Nachrichten bei Josephus Ap. I 186 .
Il 89. 44. A. XII 8ff. 119f. und im unechten Aristeasbrief Gber die Ver-
giinstigungen, welche die Juden von Alexander dem Grossen und Ptole-
maeus I. und den ersten Seleuciden erhalten lnbe(n sollen. So wird z. B.
die Nachricht, dass Alexander die Juden bereits in Alexandria angesiedelt
und ihnen macedonisches Bargerrecht geschenkt habe, Ap. II 85, B.II
487, durch die nicht bessere paralysiert, dass dies erst unter Ptolemaeus I.
geschehen sei: Jos. A, XII 8—9. Ap. I 186—189. II 44. Arist. 85f. . Dass
Seleukos I. die Juden in den von ihm gegriindeten Stadten n@mentlich in
Antiochia mit dem Biirgerrecht beschenkte, Jos. A. XII 119 cf. Ap. Il 39, wird
durch die Notiz Jos. B. VII 44 widerlegt, nach welcher erst die Nach-
folger Antiochus IV. diesen das Niederlassungsrecht in Antiochia gewihrt
haben?). Wenn es c. Ap. I139 heisst, dass von ‘den Nachfolgern Seleucus I.
den Juden das Biirgerrecht in Ephesus und dem iibrigen Jonien geschenkt
sei, so erfahren wir A. X1I 125, dass Antiochos II. 8¢c den Griechen
und zwar wie es scheint allein den Griechen in diesen Stidten das Birger-
recht gewabrleistet habe. In diese Reibe von Erfindungen gehirt endlich
auch neben den andern von Josephus mitgeteilten Akten Antiochus’ III.
jenes Aktenstick A. XII 148—163, durch welches die Ansiedelung von 2000
mesopotamischen Juden in Lydien und Phrygien befohlen wird. (Zu allem
bisher gesagten vgl. man die energischen und anregenden Darlegungen Will-
richs in Juden und Griechen 1—63, denen sich im grossen und ganzen auch
Wellhausen in der dritten Auflage der israelitischen und jidischen Geschichte
angeschlossen hat. S. 231—236.)

Es bedurfte eines gewaltigen Anstosses und einer energischen
Renovation, ehe die jiidische Kirche sich frei entfalten und eine Er-
scheimung von weltgeschichtlicher Bedeutung werden konnte. Dieser
gewaltige Stoss nach vorwiirts erfolgte in dem siegreichen Kampf,
den das Judentum unter der Leitung der Makkabiierhelden zuniichst
fiir seine religiose, dann fiir seine nationale Freiheit filhrte. Da rauschte
die Lebenskraft des jtidischen Volkes, die bereits zu versickern und
u verschwinden begann, von neuem miichtig empor. Freilich beginnen
von nun an wieder im Volksleben Israels zwei Stromungen neben
cinander zu wirken, die ,kirchliche“ und die nationale Strémung. Ja
zundichst bildet die letztere die Oberstromung und die erstere nur die

1) Mit Recht weist Wellhausen (236) auch darauf hin, dass von Ver-
folgungen der Juden in der Diaspora durch Antiochus IV. nicht die Hede
sei, weil es noch keine Diasporagemeinden in dessen Reich gegeben habe,
und schliesst aus I. Mk. 11, a1 ff,, dass in Antiochia um 145 noch keine ji-
dische Gemeinde existiert habe.
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Unterstromung. Denn zuniichst bedeutet die Makkablierzeit eine ener-
gische pationale Emeuerung.

Und dennoch, wenn wir auf das ganze jener miichtigen Ent-
wickelung sehen, die doch mit der Makkabiierzeit beginnt, so ist ihre
Grundtendenz doch die immer sich steigernde Verkirchlichung. Das
Resultat der nationalen Erneuerung war schliesslich die jiidische Kirche.
Und nun erst treten mit aller Deutlichkeit und Kraft alle die Er-
scheinungen hervor, die uns das Recht geben, von einer jiidischen
Kirche zu reden.

1. DieLoslosung der Frommigkeit vom nationalen
und politischen Leben. Die kirchliche Unterstromung wurde bald
zur Oberstromung. Den Makkabiiern gelang ez nicht, das Volk dauernd
in die neuen Bahnen des nationalen Lebens hineinzureissen. Schon in
den Anfingen der Freiheitskiimpfe, nachdem soeben die Freiheit der
Religionsiibung gesichert war, loste sich die ,Synagoge der Chasidder*,
der eigentliche Kern der Frommen im Volke, von den Makkabiiern wie-
der ab. 1. Mk. 713 f. cf 243. Die folgende Zeit hat dann noch einmal
alle Kreise des wahren Israels zusammengefiihrt. Aber bereits unter
Johannes Hyrkan traten die Frommen wieder in Opposition su dem
Fiirstengeschlecht und der restaurierten Priesteraristokratie. Unter
Alexander Jannaeus bildete diese Opposition bereits eine gefihrliche
Macht und hatte die Mehrheit des Volkes hinter sich. Dieser Gegen-
satz der kirchlich gesinnten Frommen und der nationalen (aristokra-
tischen) Kreise hat dann wesentlich zum Sturz der Makkabiierherr-
schaft beigetragen, und in den salomonischen Psalmen erkliren die
Frommen den Sturz des unrechtmiissigen Herrschergeschlechts, das
den Thron Davids usurpiert habe, fiir ein gerechtes Gericht Gottes.

Es ist nun sehr bezeichnend, dass dieselben Froramen sich mit
der nun folgenden Fremdherrschaft des Herodes abzufinden wussten.
Die Pharisiier Sameas und Pollio (Schemaja und Abtalion) rieten dem
Volk, dem Herodes die Thore zu offnen (Josephus A. XV 3—4), und
haben sich seiner Herrschaft willig unterworfen. Herodes hat sie
ihrerseits gewithren lassen. Der Grund fiir diese seltsame Erschei-
nung liegt nicht im zufilligen sondern tiefer. Die kirchliche Frém-
migkeit des Pharisdismus erforderte als ihr Korrelat die Fremdherr-
schaft, welche ihr die Sorge fiir alles politische und nationale abnahm.
Fir die Herrscher aus dem eignen Volk und ihr notwendig weltliches
Treiben und Gebahren fihlte man sich verantwortlich und trat da-
gegen in Opposition. Einen Halbjuden und dem ganzen Empfinden
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des Volkes nach Fremden konnte man eher gewiihren lassen, wenn
er in voller Weltlichkeit die diusseren Geschiifte des Volkes besorgte.
Damit war nun die endgiiltige Loslésung der Frommigkeit vom natio-
nalen Leben in dessen ganzer Breite entschieden. Alles eigentlich
Nationale, die Behauptung der Selbstindigkeit der Nation, Kriegs-
fihrung und Kriegsdienst, Vertrige schliessen, die Organisation des
Heeres, Festungsbauten, die Erhebung der Steuern, die Finanzverwal-
tung, die Sorge fiir Kommunikation, die tffentlichen Bauten -- das
alles wurde nun profanisiert und hatte keine Beziehung zur Religion
mehr. Von dorther empfing die Religion keine Anregung und keine
Forderung mehr, wie es noch zur Makkabiierzeit gewesen. Diesem
ganzen Getriebe stand der Fromme nun villig teilnamlos gegeniiber.
In dieser Hinsicht war die herodianische Zeit fiir die eigentiimliche
Weiterbildung der jiidischen Frommigkeit ungemein bedeutungsvoll.
Als dann das réomische Imperium direkt die Verwaltung des Landes
in die Hand nahm, énderte sich wenig an der Struktur der jiidischen
Frommigkeit. Alles iussere Leben des Volkes blieb vollkommen un-
terbunden, mit um so grisserer Energie wandte sich die Frémmigkeit
dem zm, was ihr noch iibrig geblieben, der Beherrschung des inneren
Lebens des Volkes. — Freilich war ein Unterschied zwischen der
Herrschaft des Halbjuden Herodes und der reinen Fremdherrschaft
der Romer. Herodes war bekannt und vertraut mit den Eigentiim-
lichkeiten seines Volkes. Mit eisernem Sinn und eherner Faust hat
er in seinem Land Ordnung geschafft und erhalten, aber mit Klugheit
und Verstindnis hat er die Eigentiimlichkeiten des Judentums respek-
tiert, so wie es die Romer gar nicht konnten, selbst wenn sie gewollt
hiitten. Und das auf dem Judenvolk schwerer und unertriiglicher als
die Tyrannis des Herodes lastende Joch der rtmischen Fremdherr-
schaft brachte nun in einer von Decennium zu Decennium sich stei-
gernden Weise die nationale Unterstromung im jiidischen Volk wieder
an die Oberfliche. Fiir einec Weile verlor der Pharisiiismus, die un-
politische kirchliche Frommigkeit, das Heft aus den Héinden. In einer
michtigen Flamme loderte die nationale Leidenschaft des Volkes empor,
weithin und aller Welt sichtbar. Als aber nach dem letzten ver-
zweifelten Widerstand im jiidischen Krieg und im Barkochbaaufstand
die jlidische Nation vernichtet war, bliecb nunmehr ganz ohne volks-
missigen Zusammenhang das Gebilde der jiidischen ,Kirche* stehen.

2. DieBildung einer neuen Gemeinschaft. Denn trotz
der weitgehenden Loslosung vom nationalen Leben verfiel die jiidische
Frommigkeit nicht dem Individualismus. Vielmehr steigerte sich in
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jhr der Charakter der Gemeinsamkeit und der Gleichartigkeit su einer
Intensitit, wie diese vorher noch niemals vorhanden gewesen war.
Namentlich ist allem Anschein nach das herodianische Zeitalter von
entscheidender Bedeutung geworden. In dem voraufgehenden makka-
biischen Zeitalter hatten die Frommen eine allerdings stiindig an Aus-
dehnung und Einfluss wachsende Partei gebildet. Doch hatten sie
sich auch in der Opposition verzehrt und waren im Widerstand gegen
die Weltlichkeit des Herrscherhauses selbst weltlich geworden. Aber
in der herodianischen Zeit haben sie die unbeschriinkte und unange- ‘
fochtene Herrschaft im Volksleben sich errungen. Und von aller Be- |
thiitigung nach aussen hin abgeschnitten, begannen sie nun mit um |
so grosserer Intensitit und Zihigkeit auf die Volksseele zu wirken.
Und sie haben es vermocht, dem Judentum jenen gleichférmigen Cha-
rakter, jenen bestimmten Stempel aufzupriégen, der uns in den Evan-
gelien und in andern Schriften des neuen Testaments entgegentritt. —
Darauf ist zwar in der Zeit der sich steigernden Schreckensherrschaft
des Zelotismus ihre Herrschaft wieder aus dem Volksleben zurfickge-
treten. Aber als jene zu dem grausigen Ende des Volkes gefiihrt
hatte, da baben Pharisier und Rabbiner nunmehr auf die Dauer, erst
von Jabne spiiter von Tiberias, aus ibr unumschriinktes Regiment ein-
gefiibrt und aus dem Judentum jene zithe Macht geschaffen, die aller auf-
reibenden Kraft der Jahrhunderte spottend widerstanden hat. Vor allem
aber ist dies bemerkenswert und eine Grossthat des jiidischen Geistes
schon in jenmer Zeit gewesen, dass er es fertig brachte die tiber die
ganze olxoupévy; zerstreuten Stammesgenossen und jiidischen Gemeinden
gu einer unzerreissbaren Gemeinschaft zusammenzufassen. Denn das
ist nun das dritte, das als entscheidendes Merkmal hinzukommt: die
in unsrer Zeit erst erfolgende ungeheure Expansion des Judentums in
der oixovpévy. Mit alledem was bisher von der Entnationalisierung
der jiidischen Friommigkeit gesagt ist, hiitte diese doch nur etwa die
Zustinde, welche in der vormakkabiischen Zeit vor den zersetzenden
Einfliissen der hellenistischen Kultur am Ende dieser Zeit existierten,
wiederereicht, Dies neue, was hinzutritt, wodurch aus der ecclesiola,
der jiidischen Gemeinde, in unsrer Zeit die jiidische Kirche wird, ist
die enorme Expansion des Judentums. Die jiidische Religion beginnt
die Grenzen des Landes und des Volkes zu iiberschreiten.

8. Die Expansion desJudentums, die Ausbreitung des
Judentums in Palaestina und der Diaspora. — Wihrend
in den der Makkabéerzeit vorhergehenden Jahrhunderten nur ein ganz
allmiihliches Anwachsen des Judentums stattgefunden hat, beginnt mit




" Die Ausbreitdng nach ausseh. =~ - 63

dieser ein ungeheures Anschwellen der jiidischen Volkskraft, sowohl
innerhalb Palaestinas, als auch draussen in der Oikumene. Aus der
(icmeinde in Judaea wird ein Volk, und damit bekommt auch das
Judentum in der Diaspora ein festeres Riickgrat und einen Halt.
Fine nationale Erneuerung pflegt jedesmal auch ein gewaltiges An-
wachsen der Volkskraft in numerischer Hinsicht im Gefolge zu haben.
Zuniichst erfolgte eine miichtige Ausbreitung im Stammland. Hier
wurde allerdings auch mit Waffengewalt missioniert und das Heiden-
tum mit Femer und Schwert vernichtet. In dieser Weise wurden
Idamaea, Peraea, Galilaea und cin Teil des Kiistenstriches — we-
nigstens Joppe und Jamnia hatten spiiter eine vorwiegend jiidische
Bevilkerung — judaisiert.

Doch blieb das Judentum vielfach aufs Land beschriankt. Es hat in
der Glanzzeit der Makkabider eine Menge hellenistischer Kulturcentren zer-
stort. Aber es zeigte sich im ganzen unfibig zur Griindung neuer stddti-
scher Kommunen. Zu Jerusalem und Jericho treten nur Joppe, Jamnia,
Sepphoris (bis 6 p. C.), Tarichea, Tiberias als specifisch jidische Stadte
hinzu. In den nach dem Eroberungszug des Pompejus von Gabinius neuge-
grindeten oder weiter ausgebauten hellenischen Kommunen wie in den
Stadten, welche Herodes und seine Sohne griindeten, blieb dem Hellenen-
tum die Vorberrschaft. Doch brachte es das Judentum in diesen Stidten
an der Kiiste, in der Samaritis, in der Dekapolis zu sehr betrichtlichen
Minorititen. Wie stark auch hier das jiidische Element vertreten war, mag
man aus den Zahlen ermessen, die Josephus in der Schilderung der Juden-
massakres im Anfang des jidischen Krieges mitteilt. B. J. II 457—486.
Aber fast alles echt- jiidische stddtische Leben koncentrierte sich in Jeru-
salem. Nach Ps. Hecataeus (wahrscheinlich um die Mitte des ersten vorchrist-
lichen Jabrhunderts) hatte Jerusalem 120000 Einwohner. Jos. Ap. I 197.
Seitdem wird die Stadt noch ganz betrichtlich gewachsen sein. Nach Jo-
sephus allerdings stark ubertricbenen Schilderungen sollen iiber eine Million
Juden bei der Eroberung von Jerusalem durch Titus umgekommen sein.
B. J. VI 420. Noch immer viel zu hoch wird die Angabe des Tacitus (Hist.
V 13) sein, der die Zabl der gesamten Bevilkerung wihrend der Belagerung
auf 600000 angiebt. — Natiirlich wird bei diesem Wachstum der Bevélkerung
das Judentum sich sehr bald auch auf die benachbarten Distrikte Phiniciens
und Syriens ausgebreitet haben. In Ptolemais, Damaskus, Sidon, Berytus
etc. lasst sich spiter eine mehr oder minder betréchtliche Judenschaft nach-
weisen.

Die einzelnen Etappen der gewaltigen Fortschritte des Juden-
tums in der weiten Welt konnen wir leider nicht verfolgen. Wenn
es schon im dritten Sibyllenbuch (um 140) heisst, dass Meer und-
Land vom jiidischen Volk erfillt sei (V. 271), so wird diese im pa-
negyrischen Stil gebaltene Angabe natiirlich nicht ganz wortlich zu
nebmen sein. Ein ganz gewaltiges Anschwellen der jiidischen Diaspora

Bousset, Religion des Judentums. d
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setzt jedenfalls bereits die Beschreibung des ersten salomonischen
Psalms (um 60) von dem Volksreichtum Israels und der Verbreitung
seines Reichtums und Rubmes iiber die ganze Erde voraua Wenn
nicht alles tiuscht, so muss dann im Zeitalter des Herodes eine
weitere Verstirkung des Judentums in der Diaspora stattgefunden
haben. Die herodianische Zeit war geradezn das goldene Zeitalter der
Diaspora. Die geschickte Politik der Idumiier, sowohl des Antipater
wie seines Sohnes, des Herodes, hat die ersten romischen Kaiser zu
Freunden und Gonnern des Judenvolkes gemacht. Die ganze Politik
des Herodes, seine stindigen Reisen an den romischen Hof, der glin-
zende Empfang des Agrippa in Jerusalem, der Besuch, den Herodes
dem Agrippa in Kleinasien abstattete, seine zahlreichen Schenkungen
an hellenische Stiidte, die kostbaren Bauten, die er dort auffithrte, —
das alles wurde von Herodes wie es scheint mit dem bewussten Zweck
betrieben, seinem Volke im romischen Reich eine giinstige Position
zu sichern, wenn das freilich in der missgiinstigen Darstellung des
Josephus nicht heraustritt. Jedenfalls hatte jene Politik des Herodes
unstreitig diesen Erfolg. Wenn Herodes durch seine Freigebigkeit
dazu half, dass die olympischen Spicle wieder in wiirdiger Weise ge-
feiert wurden, und er selbst dafir zum Kampfesrichter in Olympia
ernannt wurde, so war das fiir die jiidischen Frommen ein Aergernis,
aber fiir das Judentum in der Diaspora bedeutete das viel. So sehen
wir denn , wie im Zeitalter Julius Caesars und des Augustus die jii-
dischen Gemeinden in Aegypten, Kleinasien, Cyrene, Rom sich kon-
solidieren, alte Rechte bebaupten und neue Rechte sich erwerben !).
Auch unter Tiberius wurde das Verhiltnis des rémischen Staates zum
Judentum nach einer kurzen Schwankung unter Sejans Regiment
kein wesentlich anderes. Auf die jih iiber das Judentum herein-
brechende Verfolgung unter der Regierung Caligulas folgte das das
Judentum Dbegiinstigende und beschiitzende Regiment des Claudius.
Erst mit dem Ausbruch des jiidischen Krieges veriinderte sich
die Stellung des Judentums zur Aussenwelt wesentlich. — TUnd
jene Gunst der Umstinde hat das Judentum zu benutzen ver-
standen. KEs ist in der That im augusteischen Zeitalter zu einer
Macht von weltgeschichtlicher Bedeutung herangewachsen. Strabo
(bei Josephus XIV 115), der Geschichtsschreiber dieses Zeitalters,
schildert uns die Macht und Ausbreitung des Judentums in den

1) Vgl namentlich die Aktensammlungen Josephus A. XIV 225—264
XVI 162—178.
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Worten 1) : _In alle Staaten sind sie eingedrungen, und es ist nicht
leicht in der ganzen Welt einen Ort zu finden, der diese Race nicht
aufgenommen hiitte und der nicht von ihr beherrscht wiirde“ ?).

1) Der betreffende Satz bezieht sich auf die Gegenwart Strabos und
ist nicht als Zeugnis fiir die Zeit Sullas, von der Strabo hier erzihlt, zu
verwerten. Man beachte den Wechsel der Tempora.

2) Die Liste von Stidten und Inseln, demen nach I. Mk, 1523 eine
Abschrift des romischen Senatskonsultes mitgeteilt wird, ist fiir eine Ge-
schichte der Ausbreitung der jidischen Diaspora nur mit Vorsicht zu
verwenden. Die Zeit des ganzen Aktenstiickes ist stark umstritten. Es
ist namlich kaum daran zu zweifeln, dass es identisch ist mit dem von Jo-
sephus A. X1V 145—148 mitgeteilten, das von ihm in das neunte Jahr (éri
Tpzaved dpyupéws xzat édvdpyou ¥rous évitou) Hyrkans II. datiert ist. Auf
Grund von Mommsens Untersuchung (Senatsbeschluss bei Jos. A. XIV 8s.
Hermes 1X 281—291) hat daher Willrich (Juden und Griechen 71 f., Judaica
76—78) die Umdatierung des Aktenstickes I. Mk. 15 in die Zeit Simons
behauptet. Gegen Mommsen und Willrich wendet sich Schiirer I 252 Anm. 22.
Schiirers Gegengriinde sind 1) Die Mommsensche Datierung des Akten-
stickes in das Jabr 47 sei unmdglich. Wenn Mommsen das neunte Jabhr
Hyrkans von dessen Einsetzung durch Gabinius im J. 56 berechne, so sei
dagegen zu erinnern, dass Hyrkan Ethnarch erst durch Caesar geworden
sei, und dass er sein Hohepriestertum unmdoglich von der Zeit des Gabinius
datieren konne, da ihm von diesem gerade alle politische Macht genommen
sei. — Aber die Verordnung des Gabinius, die Schiirer ins Auge fasst, da-
tiert aus dem Jahr 67 (Einteilung des Landes in 6 Bezirke. Schiirer I 339.)
Ceber die weiteren Anordnungen des Gabinius in den folgenden Jahren sind
wir sehr schlecht unterrichtet. Jedenfalls hat Hyrkanus spéter wieder eine
gewisse Machtstellung besessen. Antipater kommt dem Caesar 2 évtoic
Tezawed zur Hilfe. Jos. A. XIV 127. Irgendwann muss Hyrkanus eine po-
litische Machtstellung wieder bekommen haben. Man darf annehmen, dass
dies im Jahre 55 geschehen sei, als Gabinius ,nach dem Rate des Antipater
die jerusalemischen Verbaltnisse ordnete“ (Jos. A. XIV 103). Dann ist es
sechr wohl zu begreifen, wenn in einem riomischen Aktenstiick die Herr-
schaft des Hyrkan von diesem Jahre an datiert wird. (Das zai ddvdpyou
im Texte des Josepbus s. o. ist natiirlich eine Ungenauigkeit, das neunte
Jahr bezieht sich auf das Hohepriestertum). 2) wendet Schiirer ein, dass
in einem Aktensticke des Jahres 47 den Juden die Sicherheit ihrer Hifen
nicht garantiert werden konnte (A. XIV 147), da die Juden damals keine
Hifen besessen hitten. Aber auch das Aktenstiick X1V 202ff., in welchem
den Juden der Besitz von Joppe zugestanden wird, stammt (206) aus dem
Jahre 47. Und selbst wenn es zu seinem grossten Teile aus dem Jahre 44
stammen sollte (Schirer I 346f.), so lisst auch Schiirer den ersten Satz
desselben aus dem Jahr 47 stammen, und hier wird bereits — nach dem
von Schérer (I 847 Anm. 25) selbst vorgeschlagenen Text — gesagt, dass
die Einwohner von Joppe der Stadt der Jerusalemer steuerpflichtig seien.

5‘
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Und nur einige Decennien spiiter liegt das Zeugnis Philos in Flaccum 7
M. II 524: ,Ein Land fasst die Juden ihres Volksreichtums wegen
nicht. So bewohnen sie denn die meisten und gesegnetsten (Land-
striche) in Europa und Asien, auf den Inscln und dem festen Lande,
und fiir ihre Hauptstadt halten sie Jerusalem“. In der Legatio ad
Cajum 36 M. II 587 giebt Philo in dem dort mitgeteilten (fingierten?)
Brief des Agrippa an Caligula ein Verzeichnis der Liinder und Inseln,
iiber welche das Judentum sich ausgebreitet hat!). In dhnlicher Weise
orientiert das bekannte Viélkerverzeichnis Acta 2 9-11 iiber die Diaspora
des Judentums. Auch sonst gicbt die Apostelgeschichte in der gesamten
Schilderung der Missionsreisen des Paulus ein zutreffendes und lehr-
reiches Bild von der Macht und Ausdchnung der jiidischen Religions-
gemeinschaft. Und dasselbe Bild zeichnet uns am Ende des ersten
Jahrhunderts Josephus ?).

Die einzelnen Etappen jenes machtigen Anschwellens lassen sich nur

schwer und mihsam festlegen. Erst unter den Nachfolgera Antiochus IV.
also um die Mitte des zweiten Jahrhunderts und nicht friher haben die

Juden das Ansiedelungsrecht in Antiochia bekommen. Josephus B. VII 44.

Die judische Bevilkerung war dort spdter sehr zahlreich. Man wird an-
nebmen diirfen, dass sie erst um dieselbe Zeit oder noch spater sich uber
Kleinasien verbreitete. In Ciceros Rede pro Flacco c. 28 (69 a. Ch.) wird
erwihnt, dass Flaccus die Tempelgelder der jidischen Gemeinden von Apamea,

— So heben sich die gegen die Daticrung des Josephus gemachten Ein-
winde, Mommsens Datierung von A. XIV 145 ff. bleibt zu Recht bestehen,
und damit auch die These Willrichs von der Umdatierung von I. Mk. 15.
I. Mk. 1523 gilt also hochstens fir die Zeit Hyrkans 1. Wenn man zu
Gunsten der Abfassung des Aktenstickes unter Simon noch anfuhrt, dass
sich die 1522 aufgezihlten Herrscher simmtlich in der Zeit des Simon
nachweisen lassen, so ergab sich der Name des Demetrius aus dem Zusam-
menhang von selbst. Die iibrigen Namen (Attalus, Ariarathes, Arsaces)
aber sind Gentilnamen der betreffenden Konigsgeschlechter und konnten von
dem Ueberarbeiter des ersten Makkabderbuches leicht auf eigne Hand zu-
sammengetragen werden. Die Liste der Stadte und Provinzen aber ist dann
hochstens lehrreich fiir die Ausbreitung des Judentums nach 47 a. Chr. (vgl.
auch die Vermutung Willrichs, Judaica 77 f., dass eine Reihe dieser Stadte
als Reisestationen der Gesandten zwischen Rom und Jerusalem in Betracht
kamen).

1) Es fallt auf, dass Philo von den Westgegenden des romischen
Reiches nicht redet. Er nennt picht Italien (Rom), nicht einmal die Cyre-
naica. — Ob in dieser Zeit in Spanien und Gallien eine betrichtliche ju-
dische Diaspora existiert habe, lasst sich nicht feststellen.

2) Vgl B. II 898. B. VII 431,
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Laodicea, Adramyttium, Pergamon *) von teilweise nicht unbetrachtlichem Um-
fange konfisciert habe. In der Sammlung von Aktenstiicken, welche Josephus
A. XIV 225 ff. dberliefert hat, finden wir Akten der Stadtgemeinden von
Sardes, Ephesus, Tralles, Milet, Halikarnassus, Laodicea (die meisten aus
der Zeit Caesars), in welchen den dortigen Judengemeinden bedeutende Ver-
glnstigungen gewdhrt werden. Andere Aktenstiicke aus der Zeit des Augustus
von teilweise denselben Gemeinden Josephus A. XVI 62ff. Zahlreiche Be-
lege fir die Existenz jidischer Gemeinden in Kleinasien bietet wieder
die Apostelgeschichte. Es mag erwihnt werden, .dass Paulus aus Tarsus
in Cilicien, Aquila aus Pontus stammte. — Ant. XIV 247—255 findet sich
ein Volksbeschluss der Pergamener, der eine Freundschaftserklirung fiir
den Hohenpriester Hyrkan (II.)*) und sein Volk enth#lt und die Freund-
schaft zwischen den Juden und Pergamenern in die Zeit Abrahams zariick-
datiert. Demnach darf man sagen, dass das Judentum in dem Jahrhundert
150—50 sich wahrscheinlich in samtlichen wichtigeren Stidten Kleinasiens
und der Inseln angesiedelt hat. — In Cyrene wohin sie von Aegypten aus
eindrangen, werden zu Sullas Zeit (85 a. Chr.) die Juden als eine von den
vier Bevolkerungsklassen aufgefithrt. Jos. A. XIV 115. In Griechenland
werden die jadischen Ansiedelungen wohl noch etwas spater als in Klein-
asien (and Cyrene) erfolgt sein. Wenn in zwei inschriftlichen Urkunden
aus dem zweiten Jahrhundert aus Delphi zwei jiidischen Sclaven die Freiheit
gegeben wird, so findet das seine Erklarung in den Makkabaerkdmpfen der
ersten Zeit. Jidische Gefangene werden damals weithin als Sclaven ver-
kauft sein (Schirer III 27). Von einer jiidischen Diaspora kann noch keine
Rede sein. Auf dem Festlande scheint Sparta eine der ersten Stidte mit
jadischer Diaspora zu sein. Ein wie es scheint echter Brief der Spar-
tiaten an die Juden, der wahrscheinlich mit dem oben erwihnten Akten-
stick 1. Mk. 1515-24 in die Zeit Hyrkans II. gehort, ist uns 1. Mk. 14 20-23
erhalten. Solche Freundschaftsbezeugungen finden ihren einzigen Erklarungs-
grund in der Annabhme einer betrachtlichen jidischen Diaspora am betreffen-
den Ort. Sparta ist iibrigens neben Sikyon die einzige Stadt Griechenlands
in der Liste 1. Mk. 1523. Ebenso wie das Aktenstiick der Spartiaten ist
das der Athener, Jos. A. XIV 149 ff,, zu beurteilen. Wenn wir von Schen-
kungen des Herodes an andere griechische Stidte hdren, so werden wir
daraus denselben Schluss ziehen dirfen. Philo zdhlt in dem oben erwihnten
Schreiben des Agrippa fast samtliche bedeutendere Gebiete Griechenlands
als von Juden bewohnt auf. Judenschaften in Philippi, Thessalonich, Beroea
(Athen), Corinth setzt die Apostelgeschichte voraus, — Fir die Verbreitung

1) Daraus, dass Flaccus aus Pergamon keine bedeutende Summe ab-
fubrte, lasst sich kaum (mit Schiirer III 11) folgern, dass die dortige Ju-
denschaft nicht bedeutend gewesen sei. Es kann hier irgend welcher Zu-
fall mitgespielt haben. Die besondere ,Freundschaft der Juden und Per-
gamener (s. u.) lasst doch auf eine zahlreiche Judenschaft gerade in Per-
gamon schliessen.

2) Nach Schiirers Meinung (III 11) ist Hyrkan II. gemeint und in das
Psephisma irrtimlich ein Senatskonsult aus der Zeit Hyrkans I. eingesprengt.
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des Judentums auf den griechischen Inseln sind die Zeugnisse
spirlich. Wenn nach Strabo (bei Josephus A. X1V 112) die agyptischen (%)
Juden auf der Insel Kos ihr Geld zu Mithridates Zeit (88) deponiert hatten,
so gab es damals dort sicher eine jidische Gemeinde. Vgl. ferner Jos. A.
XIII 287 (Cypern), X1V 218 ff. (Paros, Delos), XIV 231{. (Delos), XIV 233
(Kos), XVII 827. B. VII 103 (Melos), Philo Leg. ad. Cajum 36 M. II 557
(Eubéa, Cypern, Kreta), auch I. Mk. 1523 (Delos, Samos, Kos, Cypern, Gor-
tyna auf Kreta). Vgl. Schiirer III 27. Aom. 68. 69. In Italien vor allem
in Rom datiert der Aufschwung der Diaspora sicher von der Fortfahrung
zahlreicher jidischer Gefangener nach der Einnahme von Jerusalem (63 a. Chr.)
durch Pompejus. Allerdings muss der Begiun der jidischen Gemeinde in
Rom frither angesetzt werden. Jene Juden freilich, welche unter dem Koan-
sulat der M. Popilius Laena und L. Calpurnius Piso 189 (nach Valerius
Maximus I 32) ausgetrieben wurden, weil sie Sabazi Jovis cultu Romanos
inficere mores conati erant, werden schwerlich viel mehr als eine Bande
religioser Gaukler und Betriiger gewesen sein, die mit dem echter Juden-
tum nichts zu thun hatten. Aber als Cicero seine Rede pro Flacco hielt
(59), umstand eine zahlreiche Judenschaft die Tribiine, und in derselben
Rede (c. 28) erwdhnt Cicero bereits eine Sendung von Tempelgeldern aus

Italien nach Jerusalem. Bei den freundschaftlichen Beziehungen der Juden |

zu Rom mag sich bereits von dem Beginn des ersten Jahrhunderts eiuve
Judenschaft in Rom niedergelassen haben. Als im Jahr 4 a. Chr. gelegent-
lich des Streites um die Erbschaft des Herodes eine jidische Gesandschaft
nach Rom kam, soll sich ein Zug von 8000 Juden ihr angeschlossen haben.
Josephus A. XVII 800. In der Zeit der ersten Kaiser scheint die romische
Diaspora méchtig emporgeblitht zu sein. Von ibhrem Quartier in Trastevere
debnte sie sich allmahlich iiber verschiedene Quartiere Roms aus. Schirer
1[I 85f. Ueber die Judea in Italien vgl. Schiirer 1II 37f.

In den alten Stammlindern der judischen Diaspora in Babylon und
Aegypten blieb das Judentum natiiclich in der Entwickelung nicht zorack.
An Zahl, Einfluss und Macht kam keine andere jidische Diaspora der
agyptischen gleich. Die Einwanderung der Juden, die wie wir sahen mit
dem dritten Jahrhundert begann, scheint unter Ptolemaeus VI., Philometor
in Folge der Flucht des letzten rechtmassigen vormakkabiischen Hohen-
priesters Onias 1V. (oder IIl) ganz wesentlich verstirkt zu sein. Es kam
in dieser Zeit bekanntlich auch zu jener merkwiirdigen Gegengriindung des
Tempels von Leontopolis. Schiirer III 397—99. Wenn unter dem Regiment
der dritten Kleopatra in den letzten Decennien des zweiten Jahrhunderts
zwei Juden Ananias und Chelkias die hichsten Stellen im agyptischen Heere
bekleideten, so hat das natirlich die Lage des Judentums wesentlich ge-
hoben. So beurteilt denn Strabo (Josephus A. XIV 115—118) die beiden
Lander Aegypten und die Cyrenaica (s. 0.) als die Judenldnder xat’ #oyy,v.
Er berichtet weiter, dass die Juden in Aegypten Niederlassungen besdssen,
dass sie einen betrachtlichen Teil von Alexandrien bewohnten, und dass an
ihrer Spitze ein eigener Ethnarch mit ausgedehnten Befugnissen stiande.
Philo in Flaccum 6. M. Il 523 schatzt die Zahl der agyptischen Juden auf
eine Million. Von den fiinf Stadtteilen Alexandrias sollen nach ihm zwei




Die geistige Einheit des Judentums. 71

vorwiegend von Juden bewohnt gewesen sein (in Flaccum 8. M. II 525). Nach
der Verfolgang unter Caligula bestitigte der Kaiser Claudius den alexan-
drinischen Juden ihre Rechte, namentlich auch die Wahl eines eignen Eth-
narchen. Josephus A. XIX 280—285. Von ihren Sitzen in der babylonjschen
Landschaft scheinen sich die Juden im Laufe der Zeit weithin ausgedehnt
za haben. Bei der Gelegenheit der Flucht Hyrkans II. in diese Gegenden
wird von Josephus erwihnt, dass hier damals bereits zehntausende von
Juden wobnten. A. XV 39. Einen Eindruck von dem Einfluss und Umfang
der jadischen Bevdlkerung giebt auch die von Josephus tradierte Geschichte
von den beiden jidischen Bandenfilhrern Asinaeus und Anilaeus, A. XVIII
310—379. Vgl. zu allem gesagten den Abschnitt iiber die jidische Diaspora
Schiirer IlI 2—38 und die schon genannten Untersuchungen von Willrich
(Juden und Griechen 1—63, 126—171. Judaica 40—130).

4. Und diese ganze weit iiber die Oikumene verbreitete, sicher
nach Millionen ziihlende Masse der Juden lernte sich mehr und mehr
als eine eng zusammengehirige Einheit fiihlen, deren Macht und
Zauber sich doch nur verhiltnissmissig wenige entzogen!). Philo
betont es zwar mit allem Nachdruck (in Flaccum 7): ,die Liénder, die
sie von Vitern, Grossvitern, Urgrossviitern und entfernteren Ahnen
her zum Wohnsitz bekommen haben, achten sie als ihr Vaterland“.
Aber unmittelbar vorher heisst es: ,Sie halten die heilige Stadt, in
welcher der Tempel des hichsten Gottes steht, fiir ihre Metropole,
Der volksmiissige Zusammenhang ist vollkommen gelockert, selbst
eine gemeinsame Sprache ist nicht mehr vorhanden, und dennoch auch
gum Staunen der Aussenwelt bildet das Judentum eine geistige Ein.
heit. Diese Besonderheit des jiidischen Volkes €mpfand Josephus,
wenn er davon redet, dass die Verfassung des Judentums weder Mo-
narchie, noch Oligarchie, noch Demokratie, sondern Theokratie sei.
Ap. II 164—165. Bis zu einem gewissen Grade hat er Recht, mit
diesem spiiteren Judentum tritt eine neue Erscheinung in die Geschichte
der Volker und Religionen ein: die nationale Religion entwickelt sich
zur Kirche ), — Mannigfach und stark waren die Bande, welche

1) Man kann die allmihliche Entwickelung der Konsolidierung des
Judentums noch an einzelnen Punkten verfolgen (s. u. Abschnitt 11 2). Ihren
Hohepunkt erreichte sie mit der spiteren makkabiischen und der herodia-
nischen Zeit. Dass Juden vollstdndig vom jidischen Glauben abfielen, wie
der Neffe Philos, Tiberius Alexander (46?—48 Statthalter von Palaestina),
wird doch nur ausnahmsweise vorgekommen sein.

2) Interessant ist auch der Vergleich, den Josephus zwischen dem
Judentum und den hellenischen Mysterienvereinen zieht. c. Ap. Il 188
@swep 8 tehetis Tvoq The GAnc mohtelag olxovopoupévis. Die heidnischen
Mysterienreligionen sind in der That die der jidischen Kirche am nachsten
kommenden Religionen.
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die jiidische Diaspora mit dem Mutterlande fest zusammenkniipften.
Seben wir zuniicht auf die #unssere Organisation, so sind hier vor
allem vier Dinge zu nennen: die regelmissige Ablieferung der Tempel-
steuer, die Wallfabrten nach Jerusalem, der symagogale allsabbatliche
Gottesdienst, die Regelung des Festkalenders und die organisierte
Kommunikation zwischen Jerusalem und der Diaspora.

Die Ablieferung der Tempelsteuer aus der gesammten jidischen Dia-
spora war mindestens schon mit dem Beginn des ersten vorchristlichen Jahr-
hunderts organisiert. Das zeigt uns Ciceros oben erwihnte Rede pro Flacco
c. 28, sowie jene von Josephus (A. XIV 223ff. XVI 162ff.) tradierten
Aktenstiicke, aus denen hervorgeht, wie in einer ganzen Reihe hellenistischer
Kommunen in der Zeit Caesars und wieder in der des Augustus dieses
Recht der Abfithrung der Tempelsteuer erstritten wurde (Schiirer III 100).
Niheres dber die Organisation dieser Steuer teilt Philo de mon. II 8. AL II
224 mit. ,Es ist pamlich verordnet, dass alle vom zwanzigsten Jahre ab,
jahrlich Abgaben entrichten. ... Fast in jeder Stadt ist eine Kasse
fur die heiligen Gelder, bei welcher man zu erscheinen und die Abgaben
zu entrichten pflegt. Und zu bestimmten Zeiten werden Méinner nach der
Herkunft des Geschlechts mit Ueberbringung der Gelder betraut“. Unge-
heure Reichtimer sammelten sich auf diese Weise im Tempel. Joseph. A.
XIV 110. — Ferner gewann Jerusalem damals fiir die Diaspora an Be-
deutung als Wallfahrtsstitte, wie spater Mekka fir den Islam und das
christliche Jerusalem fir die Kreuzfahrer. ,Denn zehntausende stromea
von zehntausenden von Stadten teils zu Lande, teils zu Wasser von Ost
uad West und Nord und Siid bei jedem Fest ins Heiligtum wie zu einer
gemeinsamen Einfahrt und einem sicheren Hafen des vielgeschaftigen und
wirren Lebens. S® suchen Aufhbeiterung zu finden und, von den Sorgen,
von denen sie von frither Jugend an gebunden und bedriickt werden, befreit,
eine Weile aufzuathmen und in heiterem Frohsinn zu verweilen; und von
lieblichen Hoffnungen erfiillt, ergeben sie sich der so notwendigen Ruhe.®
.. .. Philo de Mon. IIl. M. Il 223. Das bekannteste Bild einer solchen
Festversammlung entwirft das zweite Kap. der Apostelgeschichte. ~Wenn
Josephus angiebt, dass sich in Jerusalem bei einer solchen Festversamm-
lung 2600000 Menschen einzufinden pflegten (B. VI 423—426), 8o ist das
freilich eine ungeheure Uebertreibung. — Ueber den allsabbatlichen synago-
galen Gottesdienst wird genaueres weiter unten geredet werden. Hier sei unter
vielen andern Stellen nur auf Apg. 1521 verwiesen. ,Denn Moses hat seit
alten Zeiten in jeder Stadt seine Verkiindiger und wird in den Synagogen
jeden Sabath verlesen“. Auch die iibrigen judischen Festtage wurden, so-
weit das fern vom Tempel méglich war, von der Judenschaft in der Dia-
spora gefeiert. Schiirer III 95f. Zu dem Zwecke musste noch von Jerusa-
lem auns der Jahreskalender durch rechtzeitige Einschiebung des Schalt-
monats geregelt werden. Schiirer I 750. Die Kommunikation zwischen Je-
rusalem und der Diaspora war daher eine sehr rege. Gesandte aus der
Diaspora, die mit der Abgabe der Tempelgelder betraut waren, stromten
alljdhrlich nach Jerusalem. Sicher wird auch das jidische Synedrium seine
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ganz geregelte Kommunikation mit der Diaspora gehabt haben, wie sich in
der spateren Zeit des Rabbinats nachweisen lasst. Vgl. Apg. 2820f Vgl
hierzu den ganzen Abschnitt bei Schirer III § 81, IV. 90—102.

Und als eine geschlossene geistige Einheit tritt nun diese neu
aufstrebende geistige Grossmacht dem Leben der Vilker und nament-
lich der hellenischen Kulturwelt gegeniiber. Man beginnt sich dem
Hellenentum geistig ebenbiirtig, ja fiberlegen zu fiihlen. Man fiihlt
sich im Besitz einer besseren Erkenntnis, des Glaubens an den einen
Gott, und einer iiberlegenen Sittlichkeit und schaut mitleidig und ver-
dchtlich auf den Aberglauben und das Lasterleben der Volker herab.
Welch ein Hochgefiihl und eine triumphierende Sicherheit athmen be-
reits ein Decennium nach dem Befreiungskampf der Makkabier die
Verse des dritten Sibyllenbuches. Der griechischen Kulturwelt gegen-
iiber fiihrt man den Beweis fiir das viel grossere und ehrwiirdigere
Alter der jiidischen Weisheit. Man suchte ihn rein wissenschaftlich
zu fiibren, man stiitzte sich dabei auf griechische Chronographie und
fand in den gencalogischen Zahlenreihen des alten Testaments ein
willkommenes Mittel, das Alter des Volkes zu berechnen. Die Zahlen,
die man hier fand, geniigten vollig, um die griechischen Aunspriiche
auf alte Weisheit aus dem Felde zu schlagen. So entstanden die
ersten Ansitze einer Weltchronographie !). Gegeniiber der Verworren-
heit der ,Meinungen* griechischer Philosophie und der wilden Man-
nigfaltigkeit und Thorheit des heidnischen Glaubens wies man mit
Stolz auf die Einbeitlichkeit, Geschlosscnheit und Festigkeit des jii-
dischen Glaubens hin. Mit der Zeit wird man kithner. Hatte noch
Ps.-Hecataeus sich mit der Thatsache, dass von iilteren griechischen
Schriftstellern niemand die jidischen Schriften citiere oder erwiibne,
durch die Fabel abzufinden gewusst, dass die jiidischen Schriften hei-
lige Geheimschriften seien und die Profanschriftsteller, welche dieses
Gebeimnis zu entweihen versucht hiitten, dafiir von der Gottheit
bestraft seien?), so wies dicser Filscher selbst den ncuen Weg:
Man erfand schlankweg neue Schriften. Griechischen Historikern
schob man Ausfibrungen iiber das jiidische Volk unter. Unter
Benutzung griechischer Gnomologicen und Florilegien (s. 0. S. 25 f))

1) Mit der Bearbeitung der jiidischen Chronologie beginnen Demetrius
und Eupolemus. Eine auf Grund des Altersheweises gefiihrte Apologetik
liegt bei Josephus c. Ap. I 69 ff. vor. Sie wird alter sein als Josephus.
Aus jidischen Quellen scheint auch vielfach die spitere christliche Apolo-
getik und Weltchronographie (Tatian, Clemens Al., Julius Africanus etc.)
geschdpft zu haben.

2) Aristeas § 31 za vergl. mit § 312—3816.
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stellte man Ausspriiche griechischer Dichter (und Philosophen) zu-
sammen, welche fiir den jidischen Glauben zeugten, und mischte mit
wenig echtem eine Menge von frechen Filschungen. Homer und
Orpheus, Hesiod und Pindar, Sophokles, Aeschylus, Euripides u. a.
wurden Zeugen der Wahrheit. Die griechische Bibeliibersetzung um-
gab man mit sagenhaftem Nimbus. Der Konig Ptolemaeus Philadel-
phus selbst hatte es sich viel kosten lassen, diese kostbare Perle fiir
seine Bibliothek zu erwerben. Der bertihmte Bibliothekar Demetrius
hatte die Uebersetzung veranlasst. Und immer kecker wurde das
Verfahren. Man fasste den Mut zu der Behauptung, dass die hochsten
Auktoritiiten der griechischen Philosophie Heraclit, Pythagoras, Plato
und andere Schiiler des Moses seien. Die griechische Ueberlieferung
hatte ja schon lange ihre eigenen Philosophen als Schiiler des Orients
hingestellt. Auf Reisen nach dem Osten sollten sie sich die alters-
graue Weisheit der Orientalen, der Chaldiier, eines Zoroaster ange-
eignet haben. An Moses und das Judentum hatte man dabei nicht
gedacht. Aber den jtidischen Litteraten wurde es leicht, die grie-
chische Fabel fortzuspinnen. Zogernd beschreitet hier und da Philo
diesen Weg. Bei dem unter Aristobuls Namen schreibenden vielleicht
zeitgendasischen Philosophen wird die Abhingigkeit der griechischen
Philosophen vom Judentum bereits als Dogma vorgetragen (s. 0. S. 28 f.\.
Diese Auseinandersetzung mit dem Konnen und der Weisheit der um-
gebenden Welt vollzog sich natiirlich wesentlich in der Diaspora.
Aber auch an dem palistinensischen Judentum kinnen alle diese That-
sachen nicht spurlos vortiber gegangen sein. Wenn alljihrlich die
reichen Tempelsteuern und Tempelgelder nach Jerusalem flossen, wenn
za den Festen eine ungeheure Menschenmenge nach Jerusalem zu-
sammenstromte, so musste auch hier das Gefiihl entstehen und wachsen,
dass das Judentum eine Weltmacht sei, — mochte msn auch im
ganzen misstrauisch auf die Diaspora sein. Und in gewissen Grenzen
lassen sich dieselben Erscheinungen der Auseinandersetzung mit der
Aussenwelt, ijhrem Konnen und ihrer Weisheit auch hier nach-
weisen. Ein Beweis- ist die spitere paliistinensische Tradition tiber
die Patriarchenzeit, namentlich fiber Henoch und Abraham. Henoch
gilt schon in der T'radition des zweiten Jahrhunderts als der Erfinder
der Astronomie und der Triiger des Wissens um alle geheimnisvollen
Dinge auf Erden und im Himmel. Das Weltwissen das dem pali-
stinensischen Juden am meisten imponierte, war zwar nicht die grie-
chische Philosophie, sondern die eben damals miichtig nach Westen
dringende babylonische Astronomie und Astrologie. Die Behauptung,
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dass Henoch die Chaldkier in der Astronomie gelehrt, dass Abraham
diese dann den Aegyptern und Phoniciern (den Lehrern der Griechen!)
mitgeteilt habe, entsteht!). Umgekehrt behauptete man auch, dass
jenes chaldiiische Wissen dimonisch sei, die geheime Weisheit, welche
die gefallenen Engel den Menschen lehrten?®). Den orientalisch-grie-
chischen Fabeln von Reisen bertihmter Helden iiber die ganze Erde
und den geheimnisvollen Dingen, die diese in fernen Liindern geschaut,
stellte man noch fabelhaftere Reisen des jiidischen Helden entgegen
(vgl. die Henochbiicher). Vor allem schmiickte man auch die Tra-
dition iiber Abraham weiter ans. Man wusste genau zu erzihlen, wie
Abraham in uralter Zeit sich iiber den heidnischen Glauben seiner
Umgebung und iiber die astrologische Weisheit zum Glauben an einen
Gott erhoben habe und so der erste Vertreter uralter Glaubensweis-
heit geworden sei%). Ja man kann verfolgen, wie das alexandrinische
Judentum von dieser Apologetik des palistinensischen Judentums
ausgegangen ist, und nun dieselbe Methode in der Auseinandersetzung
mit dem Griechentum in einer allerdings viel ernsthafteren und weni-
ger naiven Weise fortsetzte¢). Philo folgt offenbar zum Teil schon
palistinensischer Haggada, wenn er den Lebensgang des weisen Phi-
losophen Abraham als eine Auseinandersetzung erst mit der chal-
ddischen, dann mit der griechischen Weisheit auffasst. — Man darf
behaupten, dass die Juden in den letzten Verzweiflungskampf mit den
Romern auch durch das Gefiihl hineingetrieben sind, dass ihre iiber
den ganzen Erdboden zerstreute und dennoch zu einer Einheit ver-
bundene Gemeinschaft eben eine Weltmacht sei, imstande wenn Gottes
Hiilfe hinzukomme, auch dem rémischen Imperium zu trotzen ®). , Wenn

1) Eupolemus b. Euseb. Praep. Ev. IX 17, wahrscheinlich nach Eupo-
lemus auch Josephus A. I 166—168.

2) Vgl. bereits Jub. 81 ff. Kenan der Sohn Arpachsads findet die ge-
heimnisvolle Lehre der Wichter. Arpachsad ist der Ahnherr der Chaldier.

3) Jubil. 1215 ff. Apok. Abr. 1—8, Josephus A. I. 155—157.

4) Ich erinnere an die Behandlung des Lebens Abrahams bei den
von Alexander Polyhistor gesammelten Schriftstellern, bei Eupolemus, Kleo-
demus Malchus (auch bei dem Samaritaner Thallus, Schiirer III 868 f.), auch
an die hochst merkwiirdige und stark synkretistische Darstellung des Lebens
des Moses bei Artapanus. Die Bemiihungen, die jidischen Helden als Lebrer
der orientalischen, chalddischen, phonicischen und &gyptischen Weisheit hin-
zustellen, sind alter als die Versuche, die Abhéngigkeit der griechischen
Weisheit von der jidischen zu behaupten.

5) Vgl. die Rede des Agrippa, Josephus B, 1I 345—404, die sich gegen
diese Stimmung wendet. '
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aber Du Dich mit Stolz Jude nennst und auf dem Gesetz ausruhest
und Dich Gottes rilhmst und den (seinen) Willen erkennst und vom
Gesetze gelehrt sittliches Urteil besitzest und den Mut hast Blindeun-
filhrer zu sein, ein Licht fiir die in Finsternis, ein Erzieher der Un-
verstindigen, ein Lehrer der Unmiindigen, in Besitz der leibhaftigen
Wahrheit und Erkenntnis im Gesetz, — in diesen Worten hat Paulus
meisterhaft die Stimmung des Judentums tiberhaupt gezeichnet.

5. Dem entspricht nun auch die Stellung der Aussenwelt zom
Judentum. Mindestens seit Beginn des ersten vorchristlichen Jahr-
hunderts wird das Judentum ein Problem fiir die Aussenwelt, der
Antisemitismus erwacht. Man beginnt das Judentnm als einen Fremd-
korper innerbalb der romisch-griechischen Welt zu empfinden. Dieses
Volk, oder besser diese Religionsgemeinde in ihrer Starrheit und Ab-
geschlossenheit wird cin unbeimliches Ritsel. In der Verachtung und
Leidenschaft, mit der es den Gotterglauben der Heiden bekidmpfte ?!),
sah man nichts anderes als Atheismus?®). Die Starrheit, mit der es
den eigenen Glauben fiir den alleinberechtigten hielt — ein unerhirtes
Schauspiel in der damaligen Welt — seine sonderbaren Sitten, wie
seine tiefernste Sittlichkeit crregten den erbitterten Widerstand und
den Spott der Gebildeten. Sein Reichtum, die Ueberlegenheit und
Scrupellosigkeit im Handel, die der Jude als Orientale mitbrachte,
seine Fihigkeit, die Gunst der Umstinde zu benutzen, die Génner-
schaft der Grossen und Einflussreichen zu erwerben, die anschwellende
Volkskraft des Judentums erregte den Hass und die wilde Leiden-
schaft des Pobels. Die ersten nachweisbaren namhaften Antisemiten
tauchen am Ende des zweiten und in der ersten Hilfte des ersten
vorchristlichen Jahrhunderts auf. Es sind der Stoiker Posidonius
von Apamea®) und der Rhetor Apollonius Molon. Dessen Schiiler

1) Vgl. die Warnung Philos de Monarchia I. 7. M. II 219.

2) Fir den Monotheismus des Judentums und seine Bekdampfung des
Polytheismus haben die griechischen und rémischen Schriftsteller hiufig bei
aller Aufgeklartheit ihrerseits gar kein Verstindnis. Schon Hecataeus (b.
Diodor. XL 3. Reinach 16) behauptet, dass die Juden den Himmel anbeten.
Vgl. Strabo XVI 235 (Reinach 99). Fiir Horaz, Sat. I 5. 101—103 (Reinach
245) ist der Gott der Juden ,,deus tristis“, Petronius (Fragm. 37. Biicheler,
Reinach 266) spricht von den hohen Ohren des Himmels, welche die Juden
anrufen. Juvenal Sat. XIV 96 (Reinach 292): nil praeter nubes et caeli
pumen adorant. Auch Tacitus Hist. V 5 spricht ohne Verstindnis vom
Monotheismus des Judentums. Vgl. Dio Cassius XXVII 161 (Reinach 179)
2709 3peténou 8eod it motd olvic dotwé. Vgl Schirer IIT 105.

8) Er schrieb sein Geschichtswerk nach 86 a. Chr. (Reinach 56).
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Cicero zeigt in der Rede pro Flacco eine entschieden antisemitische
Stimmung. — Mit elementarer Wucht und als Volksbewegung brach
die antjjiidische Stimmung zunfichst in dem bedeutendsten Centrum
der jiidischen Diaspora in Alexandria aus!). Unter der Regierung
des wiitenden Judengegners Caligula brach der wahrscheinlich schon
lange unter der Oberfliche glimmende Funke der Volksleideuschaft
in hellen Flammen aus. Ein Fithrer erstand dieser Bewegung in
dem berithmten Grammatiker Apion. Neben und vor ihm stand eine
Reihe anderer Vertreter des litterarischen Antisemitismus auf: Chiire-
mon, Lysimachus (Damocritus). In Rom scheint seit eben der Zeit
die antijtidische Stimmung die gebildete Welt ergriffen zu haben.
Eine lange Reihe namhafter und teilweise erbitterter Gegner des Ju-
dentums lisst sich fiir die zweite Hilfte des ersten nachchristlichen
Jabrhunderts ) nachweisen: Seneca, Persius, Quintilian, Statius, Ju-
venal, — die Reihe schliesst Tacitus¥). Seine Polemik gegen das
Judentum gehort zu dem bittersten und fulminantesten, das er je ge-
schrieben. Und wie die antisemitische Leidenschaft im Volke nament-
lich in der Masse der Bevilkerung der grossen Stidte wurzelte, das
beweisen die allgemeinen Judenmassakres beim Ausbruch des jiidisch-
romischen Krieges.

6. So entstand in michtigem allméhlichem Anschwellen und unter
immer engerer Zusammenfassung der Kriifte, durch miichtige geistige

1) Hier pflegte man vor allem die verliumderische Erzihlung vom
Auszug der Juden aus Aegypten und schmiickte sie mit immer neuen Zigen
aus. Hecataeus, Manetho und Ptolemaecus Mendes (Reinach 87) u. a. be-
richten noch objektiv. Die Fabel in verschiedencn Auflagen bei Pseudo-
Manetho (Jos. Ap. I 228—251), Posidonius, Apollonius, Molon, Lysimachus,
Cbaremon, Apion, Plutarch, Trogus Pompejus, Tacitus. Texte bei Reinach
S. 27—34, 57f, 61, 116f., 117—120, 125—128, 187, 262—2565, 302—305.
Indem man das Judenvolk mit Typhon, der bisen Gottheit der Aegypter
(Gott der Hyksos), zusammenbrachte (Plutarch de Is. et Osir. c. 31, vgl.
Tacitas Hist. V, 3), entstand wohl die Verlaumdung vom Eselkult der Juden,
iberliefert vielleicht von Apollonius Molon (Jos. Ap. II 79); Posidonius bei
Diodor XXXIV Fr. I; Apion (Jos. c¢. Ap. Il 80ff.); Mnaseas v. Patara ib,
1I 112 £. ; Damocritus (Reinach 121); Plutarch, Quaest. Conv. 1V 5 2; Tacitus
Hist. V.4. Damit hat sich dann schon in &ltester Zeit der Vorwurf des Ri-
tualmordes verbunden, so bei Apion und Damocritus: Schiirer III 104.

2) In der augusteischen Zeit war der Antisemitismus nicht hoffahig.
Diodor, Strabo, Trogus Pompejus, zeigen keine derartige Stimmung. Strabo
giebt sogar einen merkwilrdig giinstigen Bericht. Horaz spottet nur einmal
aber jdische Proselytenmacherei.

8) 8. die Texte bei Reinach 262 ff,
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nicht mehr nationale Bande zusammengebalten, durch den Druck
von aussen nur noch fester zusammengepresst, die jiidische Kirche als
eine Weltmacht. Und der Widerstand und die Erbitterung der gesamten
Aussenwelt gegen sie beweist, dass sie eine solche war. Es kommt
aber noch ein weiteres hinzu, worin sich das Hiniiberstreben des Juden-
tams iiber die Grenzen der Nation erst recht eigentlich vollendet : eine
miichtige Propaganda, eine Weltmission!). Wir haben fiir diese Pro-
paganda des Judentums leider micht so viele Zeugnisse, dass sie uns
gestatteten, sie im einzelnen in iliren Erfolgen — namentlich fehlen
hier alle Zahlen — und in ihrer Methode zu verfolgen. Jedenfalls
diirfen wir sagen, dass wir die Kraft der jiidischen Propaganda kaum
hoch genug veranschlagen konnen. Die ungeheure Zunahme der ji-
dischen Diaspora in dem Jahrhundert der Makkabéerzeit blicbe unbe-
greiflich, wenn wir hier nur die immanente Volkskraft des Juden-
tums in Betracht ziehen und nicht eine ganz wesentliche Ausdehnung
desselben durch die Mission annehmen wollten. Die hellenisch-ro-
mische Kulturwelt war ein giinstiger Boden fiir die Propaganda. Man
war allgemein hier empfiinglich geworden fiir die Weisheit und die
Religionen, die aus dem Osten kamen. Der Osten war Modesache
geworden. Und von allen jenen Religionen und Mysterienkulten gab
cs keine, die so miichtig, so geschlossen und einheitlich erschien wie
das Judentum. Ferner war fiir das Grunddogma des Judentums, fiir
den Monotheismus, die Zeit reif. — Die spiitgriechische Philosophie
hatte hier michtig vorgearbeitet. Sie hatte in vielen von der Einheit
und sittlichen Giite der Gottheit eine Ahnung erweckt. Sie hatte
alles minderwertige, Leidenschaft und Schwiiche, Hass und Neid, Mord
und Ehebruch lingst als dem Wesen der Gottheit unwiirdig empfun-
den und sich mit dem naiven Volksglauben und der alten Ueber-
lieferung durch allegorische Umdeutungen oder die Annahme abzu-
finden gewusst, dass die Michte, welche der volkstiimliche Glaube
verehrte, Didmonen, Mittelwesen zwischen der Gottheit und den Men-
schen seien. Die jiidische Polemik gegen die Gotterwelt konnte
mit den Mitteln der Stoa arbeiten. Der ethische Ernst cynischer
und stoischer Popularphilosophen®) und Wanderprediger hatte fir die
weltabgewandte und sittenstrenge Ethik des Judentums die Wege ge-

1) Zum folgenden vergleiche in erster Linie Bertholet, die Stellung
der Israeliten und Juden zu den Fremden. S. 179—3802. Schiirer 1II § 31 V.
8. 102—135 (weitere Litteratur ebenda S. 114 A. 41).

2) S. P. Wendland, Philo und die stoisch-kynische Diatribe. Beitr. x.
Gesch. d. griech. Philos. u, Rel. Berlin 1895.
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babhnt. Mit dem teils neu er;vnchenden, teils in dieser Periode sich
weiter ausbildenden Gedanken vom grossen Weltgericht und dem Welt-
ende auf der einen, von der individuellen Vergeltung nach dem Tode
anf der andern Seite fand das Judentum willig Gehor. Von den
Orphikern und Plato und von seinen Anhiingern waren die Vorstel-
lungen vom Leben nach dem Tode léngst bis ins einzelne ausgebildet.
Bei der Verkiindigung vom grossen Gericht und Weltuntergang —
einem fir das echte Hellenentum allerdings unméoglichen Glauben —
kam bis zu einem gewissen Grade die Stoa zur Hilfe. Und es war
bei aller Verwandschaft doch mehr als Philosophie und etwas anders-
artiges, was das Judentum brachte. Es war Glaube und geoffenbarte
Wahrheit, eine feste Gewissheit ohne den ewigen Widerspruch und
den stindigen Zweifel der Schulen, es war Religion und endlich eine -
feste Gemeinschaft, viel fester als die fluktuierenden Konventikel der
Philosophenschulen und mindestens ebenso bedeutend und miichtig als
die angesehensten sonstigen orientalischen Mysterienkulte!). Mit man-
chen Hindernissen war freilich die jiidische Propaganda belastet.
Stirker als die aller andern Religionen war die Exklusivitit des Ju-
dentums, stirker auch als andere orientalischen Religionen war der
Chsrakter des Volkstums dem Judentum aufgepriigt. Die jiidischen
Gemeinden in der Diaspora waren ein Mittelding von Fremdenkolonie
und Religionsgemeinschaft ), auch der Name ouvaywy? und EBveg
'lovéaiwv schwankt. Wer ein Diener der Isis und des Serapis, oder
des Jupiter Sabazius, der grossen kleinasiatischen Mutter und des
Attys, oder spiiter des Mithras wurde, blieb doch Romer oder Grieche;
wer wirklich zur jiidischen Religion iibertrat, wurde Jude. Ferner
hatte das Judentum so manche Brifuche — vor allem die Beschneidung,
die Sabbatfeier, das Vermeiden von Schweinefleisch — die von vorn-
herein dem Spott der gebildeten Welt verfielen. — TUnd doch das
Fremdartige zog auch wieder an. Und sebr klug wusste das Juden-
tum bei seiner Propaganda in Apologetik und Polemik die Seite,
welche den Gebildeten der hellenistischen Kulturwelt imponieren konnte,
hervortreten zu lassen. Wo man nicht alles erreichen konnte, war
man mit wenigem und oft recht wenigem zufrieden. Wenn in der
ersten Generation der Bruch mit dem Heidentum und der Uebertritt

1) Vgl. die kurze Uebersicht bei Schirer III 109—113. Dort auch
die weitere Litteratur,

2) Vgl. den Abschnitt oiber die innere Organisation und die staats-
rechtliche Stellung der jidischen Gemeinden bei Schirer III § 31. I. 8, 88—78.
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nicht vollstiindig erfolgte!), so wartete man auf die zweite und dritte.
Man lemte selbst auf die Hauptsachen achten und sie voranstellen.
Und bei alledem blieb man sich selbst treu. Das Judentam selbst
gab principiell nichts von seinen Eigentiimlichkeiten und Gesetzes-
vorschriften preis, aber in der Praxis war man in den meisten Fillen
milde. Man hiess jegliche Anniherung an das Judentum willkommen,
man &ffnete die Thore der Synagoge weit *). Ganz ohne Skrupeln scheint
das Judentum in der Diaspora den Heiden die Teilnahme am syna-
gogalen Gottesdienst gestattet zu haben. Vor der Freude an der Pro-
paganda schwand alle Tendenz der Exklusivitit und alle Scheu der
Beriibrung mit dem Heidentum (Apg. 134¢ u. 4.), und in verschie-
densten Graden der Anniiherung sammelten sich solche, ,die den
Herrn fiirchteten*, um die einzelnen jiidischen Gemeinden.

Eine coergische Missionsstimmung athmet bereits die dritte judische
Sibylle; sie ist ein Bussruf an das Hellenentum zur Bekehrung in Anlass
des furchtbaren Strafgerichts, dass durch dic Romer iber jene gekommen
ist (Zerstdrung von Korinth). Die Sibylle erbofft eine Zeit, in der grosser
Friede auf der ganzen Erde herrschen wird und der ,Unsterbliche“ ein ge-
meinsames Gesetz den Measchen auf Erden geben wird (III 744—761). Die
meisten jidisch-hellenistischen Schriften haben apologetische (Hecataeus
Ps. Aristobul, Ps. Aristeas, 1I. 1V. Mk., Eupolemus, Artapanus) oder pole-
mische (III. Mk., Bel u. Drache zu Babel, Br. d. Jerem., Zus. z. Est., Sa-
pientia etc.) Tendenz. KEiner unsrer Hauptzengen fur eine michtige jidische
Propaganda ist Philo. Er hilt es fiir einen IHauptvorzug des jidischen Ge-
setzes, dass wahrend alle andern Gesetze einen national beschriankten Gel-
tungskreis haben, dieses an den Schranken der Nation seine Grenzen nicht
findet. ,Denn alle zieht es beran und bekehrt es, Barbaren und Hellenen,
Bewohner des Festlandes und der Inseln, Volker in Ost und West, Europs,
Asien, die ganze bewohnte Welt von einem Ende zum andern“. Vit. Mos.
II 4. M. Il 137. Und an zahlreichen Stellen %) spricht er von den Prose-
lyten (mposiduzat, dmyddtar, émiloies). Sie sind ihm eine besondere Klasse
im Judentum, iber deren Rechte und Vorziige und vollige Gleichberechti-
gung er gerne spricht. KEinige Decennien spiter haben wir ein Zeugnis von

1) Juvenal, Sat. XIV 96 ff. hibnt dariiber, wie der Sobn es im Ju-
daismus schon viel weiter bringt, wenn der Vater die ersten Schritte ge-
than hat.

2) Beispiele einer weiteren und engeren Praxis sind die beiden Juden,
die bei der Bekehrung des Konigs Monobazus eine Rolle spielten. Josephus
A. XX 7ff.

3) De vita Mos. I 7. M. II 86, de monarchia I 7. M. 1T 219 f, de vict.
offer. 10. M.II 258, de septenario 14. M. 11290 f., de creat. princ. 6. M. II
865, de caritate 12—13. M. II 892f., de poenitentia 1. M. IT 404 f., de
execrat. 6. M. II 433f,, Fragm. ad Ex. 2219 f., M. II 677, simmtliche Stellen
fibersetzt und zusammengestellt bei Bertholet 285—288.
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heidnischer Seite, die berihmten Worte des Seneca: Cum interim usque eo
sceleratissimae gentis consuetudo valuit, ut per omnes jam terras recepta
sit ; victi victoribus leges dederunt (bei Augustin de civitate Dei VI 11)?).
Besonders wertvoll ist hier das Zeugnis der Apostelgeschichte. Wohin
Panlus auf seinen Missionsreisen kommt, fast iiberall findet er bei den jii-
dischen Gemeinden auch einen Kreis von heidnischen Religionsgenossen
(ceBépevat Tov Bedv, mposhhutor, pofodpevor <iv $edv)®). Und wo wir ge-
naperes von den Missionserfolgen horen, gewahren wir oft, dass er seine
ersten Erfolge gerade in diesen Kreisen hatte. Man kann die Bedeutung
der Mission des Judentums nicht hoch genug anschlagen. 8ie hat dem
Christentum wacker vorgearbeitet, und die gehexmmsvollen‘Erfolge seiner
Mission in einem Menschenalter begreift man nur, wenn man sich vergegen-
wartigt, wie sehr das Judentum hier den Boden gelockert und vorbereitet
hatte. So scheint die grosse romische Gemeinde wesentlich aus der jidischen
Synagoge und zwar aus den diese umgebenden Proselytenkreisen entstanden
za sein (vgl. Sueton vita Claudii 26). Das Problem des Romerbriefs lost
sich am besten, wenn man als die Leser des Paulus eine im wesentlichen
auns gewesenen Proselyten bestehende Gemeinde annimmt. Die engen Be-
ziehungen zum Judentum zeigt auch der wahrscheinlich nach Rom gerich-
tete Hebriierbrief, vor allem der Pastor Hermae. Die Similitado IX hat
arspriinglich vom Judentum und seinen Proselyten gehandelt. Zum Schluss
unserer Periode hat noch Josephus die propagandistische Kraft des Juden-
tums hervorgehoben: ,Die Massen haben bereits seit langem einen starken
Eifer fur unsre Religion bekommen. Und es giebt keine Stadt der Hellenen
und keine Barbarenstadt, auch kein Volk, wohin nicht unsere Sitte der
Sabbatfeier gedrungen ist, und das Fasten und das Lichteranziinden und
viele von unsern Speisegesetzen beobachtet werden“. Ap. I 282ff. vgl. A.
X1V 110. (Ap. II 123 betont Josephus, dass viele Proselyten wieder abge-
fallen seien. Hatte er bereits die Erfolge des Christentums uad ihre Konse-
quenzen fir die Propaganda des Judentums im Auge?). KEine besonders
zahlreiche Proselytenschaft ist fir Antiochia bezeugt Josephus B. VII 45.
Besonders unter den Frauen war die jidische Propaganda von Krfolg.
Zwischen ibnen und dem Judentum stand nicht das stirkste Hindernis, die
Beschpeidung. Von Damaskus ist das ausdriicklich bezeugt. B. II 560
(vgl. Apg. 1350. 174; die Schwindeleien, welche einige romische Juden mit
der vornehmen Romerin Fulvia trieben (Josephus A. XVIII 81f.) beweisen
doch defl Einfluss des Judentums). Bis an Konigshofe erstreckte sich die
Propaganda des Judentums. Poppaea, die Gemahlin des Nero, war eine
Gonnerin der Juden, vielleicht im geheimen Proselytin. Am stolzesten waren

1) Andere Zeugnisse heidnischer Schriftsteller: Horaz Sat. I 4142f.;
Juavenal Sat. XIV 96 fl. (s.0.); Tacitus Hist. V 5. Aus spiterer Zeit Arrian,
Epictet II 919-31; Dio Cassius XXXVII 17. Texte bei Reinach S. 244.
293. 807. 165. 182.

2) Apg. 1316.26.48.50, 1614, 174.(17). 187, vgl. Ap. Joh. 1118. 195(?)
and das hiufige Vorkommen des terminus technicus ,metuens“ auf eimer
Reibe lateinischer Inschriften. Schiirer III 123. Anm. 66.

Beusse$, Beligion des Judentums, 6
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die Juden auf die Bekehrang des Konigs Izates von Adiabene und seiner
Mutter Helena, denen sich fast das gesamte adiabenische Konigshaus an-
schloss (Jos. A. XX 17—96). Die Zeit, in welche die Bekehrung fiel, geht
daraus hervor, dass Helena im Jahre 44 p. Chr. zur Zeit der Hungersmot
unter Claudius in Jerusalem war. Vgl. Jos. B. II 520. IV 567. V 55. 119.
147. 262. Schiirer 1II 119.

7. Seine Hauptkraft entfaltete natiirlich der Missionsgedanke auf
dem Gebiet der Diaspora des Judentums. Es erhebt sich die Frage,
wie weit das paldstinensische Judentum von dem Gedanken eines
Berufs Israels ynter den Heiden erfasst war. Die Zeugnisse und Quellen
fliessen hier spirlich. Aber man wird die Wirksamkeit desselben
doch nicht allzugering anzuschlagen haben. Gerade in der Litteratur
der vormakkabiischen Jahrhunderte war wenigstens der Missionsge-
danke sehr lebendig gewesen. Deutero-Jesaja konnte nicht
vergessen werden. Es ist mit Recht hervorgehoben'), wie oft in den
Psalmen universalistische Gedanken vorschlagen , wie hier dem all-
michtigen Gott, dem Schiopfer des Alls, nicht mehr der Jude sondern
der Mensch in seiner Niedrigkeit und Armut gegeniibertritt. ,Jahwe
ist allen giitig und sein Erbarmen geht iiber alle seine Werke* Ps.
1459. ,Jahwe bis an den Himmel reicht Deine Gnade, Deine Treue
zu den Wolken. Die Menschenkinder lagern sich im Schatten Deiner
Fliigel* (Ps. 366-s). Wieder und wieder erklingt in ihnen die Hoff-
nung auf endgiltige Bekebrung der Heiden. Alle Enden der Erde,
Volker und Konige sollen sich vor Jahwe niederwerfen und ihn
fiirchten. Jahwe gechort das Konigtum, er ist der Erbberr iiber alle
Heiden ).  Auch schon fiir die Gegenwart sind die Frommen sich
ihres Missionsberufes bewusst. Sie ,sollen unter den Menschenkin-
dern seine gewaltigen Thaten kund thun und die majestiitische Hoheit
seines Konigtums“. Ps. 14512. Die Heiden werden aufgefordert, Gott
zu loben und zu preisen 3). Besonders lebendig vertreten die Psalmen
93, 95—100 den Missionsgedanken. ,Denn ein grosser Gott ist
Jahwe und ein grosser Konig iiber alle Gotter“. 95s. , Daher®sprecht
unter den Heiden: Jahwe ward Konig“ 9610. Im Buch Hiob¢)
herrscht das allgemein menschliche Interesse durchaus. Es wird nir-
gends gesagt, dass Hiob Jude sei, seine Freunde sind es sicher der

1) Bertholet 191.

2) Bertholet 192. Ps. 211. 2228. 47. 664. 678. 828. 869 f. 10216 f. 1384.
Wellhausen G. J. J.? 201 verlegt einige der universalistischen Psalmen bereits
in die persische Zeit; sicheres wird sich nicht dberall ausmachen lassen.

8) Bertholet ib. — Ps. 918, 1850. 4811. 57 10. 96. 1061. 1084,

4) Bertholet 189.
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Mehrzahl nach nicht. Das Jonas-Buch ist gar eine Tendenzschrift
fir das Recht der Heidenmission. In der Spruchweisheit treten
die specifischen Ziige der israelitischen Religion und Kultur zurtick.
Sie bringen (c. 30) die Ausspriiche einer nichtjlidischen Auktoritit;
31 1-9 sind einem nichtjiidischen Konige gewidmet. Jesus Sirach
ist ein getreuer Sohn seines Volkes. Doch auch fiir ihn ist der Ge-
danke der Einheit des Menschengeschlechts sehr lebendiz. Wenn
auch die Weisheit, die die ganze Welt durchwaltet, in Jacob ihren
Wohnsitz genommen hat (24s) und im Gesetz sich inkorporiert hat
(24 23), so ruft sie doch alle ohne Unterschied zu sich (2419).
»Durchaus keinem hat Gott geboten siindig zu sein“. 15g. DerIn-
halt der Weisheit und des Gesetzes ist die verniinftige Moral des
alltiiglichen Lebens, wie sie jedermann zugiinglich ist. Die ceremo-
piellen und kultischen Verpflichtungen treten véllig zuriick. Fir
Sirach, der sie ganz gewiss gelibt, sind es Aussenwerke der Frommig-
keit. ,Welches Geschlecht steht in Ehren? Das Geschlecht der
Menschen. Welches Geschlecht steht in Ehren? Die den Herrn fiirchten*. -
10 19.

Es lisst sich nicht verkennen, dass in der Makkabierzeit fiir
das palistinensische Judentum ein ganz gewaltiger Riickschlag er-
folgte. Die Mission der Makkabiierzeit wurde nicht mit den Waffen
des Geistes, sondern mit Feuer und Schwert betrieben. Aus dem
apokalyptischen Hoflnungsbild des spiteren Judentums tritt der Ge-
danke der Bekehrung der Heiden sehr stark zurtick. Dennoch war
die Vergangenheit des Judentums zu michtig, um ganz vergessen zu
werden. Der Sinn fiir die Mission und die Propaganda erstirbt nicht
ganz. Gerade in den Psalmen, die wahrscheinlich aus der Makka-
bHerzeit stammen, Ps. 1184, Ps. 11511.13, Ps. 1353, werden ,die
welche Jahwe fiirchten d. h. nach dem Zusammenhang wahrschein-
lich die Proselyten (poBobpevor tév Hedv) erwihnt!). In der Tier-
vision des Henochbuches bricht bei der Schilderung des Endes der
Gedanke an die Bekehruug der Heiden kriiftig durch. I. Hen. 9033-3¢
(vgl. 1021. 1051). Noch stirker tritt der universalistische Gedanke
in den Bilderreden hervor. Ganz in der Weise des Deuterojesaia
wird der Menschensohn hier ein Licht der Vilker und die Hoffnung
derer, die in Betriibnis sind, genannt. Alle die anf dem Festland
wohnen, sollen vor ihm niederfallen. I. Hen. 484-5. Selbst das schroff

1) Bertholet 181. Sie werden unterschieden als die ,grossen und die
kleinen®. Die Kinder der Proselyten stehen dem Judentum naher als die
Alten. Vgl. Ap. Joh. 1118. 1316. 195.18, 2012,

6.
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phariséische Buch Judith (14 10) erwihnt und verherrlicht einen Pre-

selyten, Tobit 14¢ wird die Hoffoung auf die Bekebrung aller Heiden
ausgesprochen!).  Jubil. 2¢s verheissen jedem Menschen, der den
Subbat beobachtet, den Segen Gottes. Namentlich ist es sebr be-
deutsam, dass der beriihmteste Triiger der jidischen Schriftgelehrsam-
keit Hillel und seine Schiiller die Propaganda gans besonders gepflegt
haben. ,Liebe die Geschopfe und leite sie zum Gesets® ist einer der
von ihm iiberlieferten Kernspriiche. Pirke Aboth I 12. Eine Reihe
von Anekdoten rithmen Hillels Sanftmut, Freundlichkeit und Geschick
im Verkebr mit Heiden, die sich dem Judentom zuzuwenden be-
gannen, gerade im Gegensatz zum Verhalten Schammais. ,Siehe die
Hirte des Schammai bhitte uns fast entfent aus dem Judentum

(der Welt), die Senftmut des Hillel hat uns unter die Fittiche der |

Schechina gefiibrt“ *). Man fragt sich verwundert, ob denn dieser
Rabbinismus, der sich dem Heidentum gegeniiber mit siecben Mauern
umgab, noch fihig zur Mission gewesen sei. Aber es acheint als
wenn in dieser Richtung des Judentums doch lange Zeit der Trieb
zur Propaganda die Tendenz auf Exklusivitit aufgehoben hat 3).
Gamaliel, der Lehrer des Paulus, war sicher ein Vertreter Hillelscher
Traditionen. Von dessen Sobn Simon ben Gamliel, der im Anfang
des jidischen Krieges ermordet wurde, stammt das schéne Wort:
»Wenn ein Heide kommt, in den Bund eingutreten, so reiche man
ihm die Hand, um ibn unter die Fittige der Schechina zu bringen“ ¢).
So mag die Ueberlieferung richtig sein, dass im Zeitalter Hillels sich
das Wort ,zum Proselyten machen“ ("™) nem bildete®) Jesus hat
von der Propaganda des Pharisdismus nichts wissen wollen, aber
die Existenz eines starken Missionseifers setzt doch sein Wort Mt. 28,5
voraus ). — Wenn wir noch etwas weiter hinunter gehen, so erkennt
IV. Esra 338 doch wenigstens an, dass einzelne unter den Vélkern

1) Vgl. Geb. Asarjae, Da. LXX 333; Lobgesang Da. LXX 8(s7).90.

2) Schabbath 31a. b. Wiinsche I. 129.

3) Hillelschen Geist zeigt die Ueberlieferung Gittin 61a. Die Rabbinen
haben gelehrt, man erndhre die Armen der Fremden (Nochrim) mit den
Armen Israels und man besuche die Kranken der Fremden mit den Kranken
Israels und man begrabe die Toten der Fremden mit den Toten Israels der
Wege des Friedens halber.

4) Vajjikkra R. II (12). iibers. v. Wiinsche 16.

5) Ewald, Jahrbiicher der biblichen Wissensch. X. Hillel u. s. Rabbinen-
schule. 8. 79. Zum ganzen vgl. Bertholet 319—321.

6) Einer von den Diakonen der jerusalemischen Gemeinde wird als
Proselyt von Antiochis bezeichnet Apg. 6e.
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vorhanden sind , welche die Gebote Gottes halten. Der Verfasser der
Apokalypse Baruchs kennt neben Kreisen von abtriinnigen Israeliten
auch Proselytenkreise und verheisst ihnen eine grosse Zukunft: ,und
die welche vorerst das Leben nicht erkannten und nachher es er-
kannten und sich mit dem Samen des Volkes vermischt und sich
abgesondert haben, deren spiitere Zeit wird fiir etwas Hohes ange-
sehen.® IL Bar. 41 —42. Das alltiigliche jiidische Gebet das ,,Schmone
Esre“, das um 100 im wesentlichen seine endgiiltige Gestalt er-
halten hat, dessen Grundbestand aber wahrscheinlich in die Zeit vor
der Zerstorung zuriickreicht, enth#ilt in seiner dreizehnten Bitte ein
Gebet fir die Proselyten!). Bemerkenswert ist, dass im jerusale-
mischen Targum mehrfach auf Proselyten Bezug genommen wird
(vgl die Ausfiihrungen zu Gen. 125 Ex. 18s. Nu. 114). Nach den
Ausfihrungen zu Ex. 1233 zogen 2400000 Fremde mit den Israeliten
aus Aegypten.

Erst mit der steigenden Erbitterung des Jﬂdnschen Volkes gegen
die romische Herrschaft scheint dann endlich der entscheidende Ge-
genschlag gegen diese Tendenz zur Propaganda und zum Universa-
lismus erfolgt zu sein. Schon in der Ueberlieferung der Mischna
Schabbath XIII 6 wird berichtet, dass es zwischen den Schulen Hillels
und Schammais tiber 18 Massregeln zum Streit gekommen sei, und dass
die Schammaiten in simmtlichen Punkten gesiegt hiitten. Diese
achtzehn Punkte betreffen nach der Ueberlieferung simmtlich den Ver-
kehr der Juden mit den Heiden und bedeuten eine ganz betriichtliche
Erschwerung, ja fast vollkommene Unterbindung desselben. Einer
von ihnen betrifft z B. das Verbot des Erlernens der griechischen
Sprache. In dem Hause eines gewissen Anania ben Chiskia ben
Garon sollen die Verhandlungen gefithrt sein ?). Wahrscheinlich fallen
diese Verhandlungen in die Zeit kurz vor der Zerstorung Jerusalems.

1) Nach der palistinensischen Recension (Dalman 300). ,Ueber die
Proselyten der Gerechtigkeit mége sich regen deine Barmherzigkeit“. In
der babylonischen Recension werden die Proselyten neben den Gerechten,
Frommen, Aeltesten, Schriftgelehrten an letzter Stelle genannt.

2) Ueber die 18 Bestimmungen vgl. Graetz, Geschichte der Juden Bd. 8.
1856. S. 564—b568. Graetz weist die Bestimmungen der Zeit kurz vor der
Zerstdrung des Tempels zu. G. versucht, den Anania ben Chiskia ben
Garon mit dem bekannten Eleazar, dem Sohn des Ananias (vielleicht eben-
falls Sobn des Chiskia. Graetz 560), der nach Josephus B.II 409 f. die Juden
beredete, von Fremden keine Opfer far den Tempel mehr anzunehmen, also
such das Kaiseropfer abzustellen, zn identificieren. Eine jener 18 Bestim-
mongen verbietet in der That, Gaben von Heiden anzunehmer.
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Sie bezeichnen ersichtlich eine definitive Wendung in der Entwicke-
lung der jiidischen Religion. Denn der Geist, der aus jenen Bestim-
mungen spricht. hat schliesslich nach einigen Schwankungen im Ju-
dentum der Mischna und des Talmud triumphiert'). Auf immer kam
damit die Tendenz der Exklusivitiit iiber den Trieb zur Propaganda
zur Herrschaft. — Und auch hier hat das paliistinensische und das
Diasporajudentum eine gemeinsame Geschichte gehabt. Auch dort
scheint etwa um die Wende des ersten Jahrhunderts der grosse Wandel
erfolgt zu sein. Das Judentum der Diaspora beugte sich unter die
Leitung des paliistinensischen Rabbinats. In den wilden Kimpfen,
welche die Zerstorung Jerusalems auch in der Diaspora begleiteten
und ihr folgten, bildete sich das Judentum auch hier ganz zu dem
alles hassenden und von allen gehassten Volke heraus, als das Tacitus
es bereits schildert. Das Christentum nahm dem Judentum die Mis-
sion mehr und mebr aus der Hand. Die freieren Kreise des Juden-
tums wandten sich diesem und den gmostischen Sekten zu.

Damit hort dann endlich .das Ringen zwischen den beiden im
Judentum herrschenden Stromungen zwischen der Tendenz auf Ex-
klusivitit und Expansion auf. Die Entscheidung ist zu Gunsten der
ersteren erfolgt. Das Judentum bleibt eine an ein einzelnes Volk
gekettete Religion. Es wiichst sich nicht zur Universalreligion aus —
und es bleibt doch nicht nationale Religion — denn die Nation war
endgiiltig zertrimmert. Das Judentum wird eine Religion der Ob-
servanz und des absoluten Beharrens. Das Christentum wird der Erbe
des Judentums.

Aber in der Zecit, die uns interessiert, ist es das noch nicht In
ihr kidmpften noch die verschiedenen Tendenzen. Noch sind hier
miichtige vorwiirtstreibende Kriifte vorhanden, noch hat das Judentum
der Welt etwas zu sagen und zu bieten. Das wird noch deutlicher
werden, wenn wir das in dicsem Zeitraum entstehende eigentiimliche
Gebilde der jiidischen Kirche niher betrachten.

1) Zahlreich sind in der spateren judischen Litteratur die missgiin-
stigen Urteile iber die Proselyten. Sebr hart urteilt vor allen Eliezer ben
Hyrkanos (Bacher I 111). Vgl. Josephus Ap. II 123; Horajoth 1II 8 (die
Rangfolge: Priester, Levit, Israelit, Bastard, Nathin, Proselyt, freigelassener
Sklave); Jebamoth 47 f. (Wiinsche 11 1, 10—13; =. B.: ,R. Chelbo hat gesagt:
Proselyten sind den Israeliten 8o schddlich wie der Aussatz“); Kiddaschin
70b. 7la (Winsche II 1, 120f.), Baba Mezia 59b (Wiinsche II 2, 77.
R. Eliezer der Grosse: ,Warum warnt die Thora an 86 Stellen . . . betrefis
des Proselyten? Weil seine Gewohnheit schlecht ist). S. Hausrath II 117.
Schiirer ITI 164.
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Kapitel I. Das Gesetz.

I Fragen wir nach dem Fundament der jiidischen Religionsge-
meinschaft, so kann kein Zweifel sein, dass es nur eine Antwort gicbt:
jene Grundlage ist das Gesetz. Dariiber giebt es im Judentum selbst
nur eine Stimme. Es ist beinahe iiberfliissig, die Zeugnisse hier zu-
sammenzutragen.

Fir Jesus Sirach ist das Gesetz die Inkorporation der ewigen
weltschbpferischen Weisheit Gottes, die den Befehl empfangen hat: ,In
Jacob nimm Deinen Wohnsitz* und die ihren festen Sitz in Zion
erhalten hat (24s.10) ,Dies alles gilt vom Buch des Bundes des
hichsten Gottes, vom Gesetze, das Moses uns anbefohlen hat als
Eigentum fir die Gemeinde Jakobs. Es teilt wie der Pison in
Fiille Weisheit mit und wie der Tigris in den T'agen der Eratlings-
friichte®. 2433f.!). Und am Schluss der ganzen Periode lautet das
Bekenntnis : ‘.,Jetzt aber sind die Gerechten zu ihren Vitern versammelt,
und die Propheten haben sich schlafen gelegt, und auch wir sind aus
unserm Lande ausgewandert, und Zion ist uns entrissen worden, und
nichts haben wir jetzt ausser dem Allmichtigen und seinem Gesetz*.
II. Bar. 853 ’)

Das Gesetz ist dem Juden Freude und Krone des Daseins. Ja
es ist geradezu die Substanz des Lebens. Mag alles sonst wanken
und zu Grunde gehen, mogen Stidte zerstért werden, mag man sein
Vaterland verlieren, die aus dem Gesetz stammende , Weisheit der
Weisen kann keiner wegnehmen“ (Testam. Levi 13). Das Gesetz
sichert dem Israeliten seine Stellung zu Gott. Wo Gesetz ist, ist

1) Vgl Sir. 1711, ,Er legte ihnen Einsicht vor und das Gesetz, das
Leben wirkt, gab er ihnen zu dauerndem Besitz“. 15 (LXX Zusatz). 116.26.
151. 1990. 455. — Dieselbe Identifikation von Gesetz und Weisheit erscheint
L Bar. 838—41 ,Danach erschien sie (die Weisheit) auf der Erde und
wandelte unter den Menschen. Sie ist das Buch der Gebote Gottes und
das Gesetz, das in Ewigkeit besteht“. IV. Esra 812 ,Unterricht durch dein
Gesetz und Belehrung(?) durch deine Weisheit“. Vgl. 1854 f. II. Bar. 38¢
(Dein QGesetz ist Leben, deine Weisheit Redlichkeit). 4414. 4824. 7716,
Aristeas § S1.

2) IV. Es. 937 ,,das Gesetz geht nicht verloren, sondern bleibt in seiner
Herrlichkeit®.
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ewiges Leben’). Dass Gott das Gesetz verlieh, ist ein Beweis seiner
unerschopflichen Giite, der dauernde Besitz des Gesetzes ein Zeugnis
fiir seine grosse Gnade. Ro. 217. Gal. 241%). Ergreifend klingt das
Bekenntnis Hillels zum Gesetz: ,viel Fleisch viele Wiirmer, viele

Schiitze viele Sorgen . . ., viele Frauen viel Aberglauben; aber viel
»Thora“ viel Leben, viel Wahrheit viele Schiiler, viel Gerech-
tigkeit viel Frieden, . . . Hast du dir die Worte der Thora er-

worben, so hast du dir das Leben der zukiinftigen Welt erworben*.
Pirke Aboth II 8.

Hier empfinden alle gleich. Selbst der Hellenist Nicolaus von
Damaskus, der Hofhistoriograph des Konigs Herodes, redet vor Agrippa
in begeisterten Worten von der Vorziiglichkeit und dem hohen und
ehrwiirdigen Alter des Gesetzes (Jos. A. XVI 35. 42 ff). Philo ist
das Gesetz das grosste Wunder Gottes auf Erden, ein Spiegelbild
der ewigen Ordnung des Kosmos3), unvergleichlich besser als alle
andern Gesetze der Welt. Alle andern Gesetze und Rechstordnungen
waren hinfillig und verginglich: ,Seine (des Moses) Bestimmungen
aber sind fest, unbeweglich, unerschiittert wie mit Siegeln der Natur
selbst versiegelt und bleiben bestindig von dem Tage, an welchem
sie geschrieben wurden, bis jetzt. Und Hoffnung ist vorhanden, dass
sie auch in alle Zukunft unsterblich bleiben — so lange Sonne und
Mond und der ganze Himmel und die Welt steht (Mt 513). Denn
obwohl das Volk so grossen Wandel in Glick und Ungliick erlebt
hat, wurde nichts, aber auch nicht das geringste von den Geboten
geiindert* (Vita Mos. II 3 M. I1 136%). Und die Reihe dieser Zeugen
schliesst Josephus Ap. II 277 ,Und wenn wir auch des Reichtums
und der Stidte und der andern Giiter beraubt wurden, so bleibt uns
doch unser unsterbliches Gesetz*.

Und bat nicht auch Jesus, obwohl er, innerlich von den Fesseln
des Gesetzes frei, die Religion vom Gesetz loste, mit Entriistung sich

1) Ps. 407-5. Ps.119 etc. Sir. 3524 (H) ,Wer auf das Gesetz sein Ver-
trauen setzt, bewahrt sein Leben und wer Jahwe vertraut, wird nicht zu
Schanden werden“. IV. Es. 7 89. 94 129, 138. 829. 981, 14 22. 1430 (vgl. 772. 79. 81).
II. Bar. 321. 443 (Weg des Gesetzes). 4414. 465. 517 u. d.

2) II Bar. 4414. ,Die sich von der Gnad e nicht losgesagt und die
Wabrheit des Gesetzes beobachtet haben“. 4832.34. 77s.

3) Vita Mosis II 9. M. II 142 ,tobc vépouc éppepsadtyy slxdva Tic Tob
xbapov woktelac Fynoduevos elvae®. —

4) Vgl. auch Philo in Flaccum 8 M. II 526: ,olc pévois sc. anf den
Gesetzen éphpper 5 fipérepog loct. — Leg. ad Cajum 16 M. II 562. A. Gfrorer,
Philo. Stuttgart 1831. 166 f.
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gegen die Meinung verwahrt, er wolle das Gesetz stlirzen, und mit
Worten, welche direkt an die philonischen erinnern, seine Ueber-
zeugung von der unvergiinglichen Dauer des Gesetzes ausgesprochen?
Mt. 518. Lk. 1617. — Und Paulus, der grosse Gegner und Vernichter
des Gesetzes, ist dennoch in seinem ganzen Denken und Empfinden,
in den Formen seiner Theologie, vor allem auch in seinem moralischen
Empfinden abhiingig von seiner Vergangenheit unter dem Gesetz!).
Es ist daher nur nattirlich, dass um das Gesetz sich in der jii-
dischen Ueberlieferung ein strahlender Nimbus legte. Die Erziihlung
von der Gesetzgebung wurde mehr und mehr ausgeschmiickt. Ein
zahlloser Engelchor war bei seiner Promulgation zugegen®). In den
70 Sprachen der 70 Vilker wurde es aller Welt verkiindet3). Ja
das Gesetz wird direkt als eine iiberirdische Wesenheit, die nicht von
dieser Welt stammt, aufgefasst. Die Identifikation, die Sirach zwischen
Gesetz und Weisheit vornahm, musste zu der Auffassung des Ge-
setzes als eines himmlischen Wesens, ja als einer gottlichen Hypostase
fiihren4). Am weitesten geht Philo in seiner Spekulation iiber das
Gesetz. Er berichtet, dass Gott selbst den Dekalog vom Himmel
gesandt habe. ,Er befahl, dass ein unsichtbarer Schall in der Luft
gebildet werde, wunderbarer als alle Instrumente, und festgefiigt aus
vollendeten Harmonieen, nicht seelenlos, aber auch nicht in der Weise
eines lebenden Wesens aus Seele und Leib bestehend, sondern eine
verniinftige Seele voller Klarheit und Deutlichkeit, welche die Luft
gestaltete und dehnte und in lichtglinzendes Feuer verwandelte und
wie der Hauch, der durch eine Trompete fiihrt, einen vollkommen
deutlichen Schall gab, so dass die nahe und ferne stehenden es in
gleicher Weise zu horen meinten ). Auch II. Baruch c. 17 f ist das
Gesetz eine iiberirdische Wesenheit, wenn es dort heisst, dass Moses,

1) Ein merkwiirdig kritisches Urteil iiber das Ceremonialgesetz und
den Abfall des Judentums von der Reinheit der mosaischen Religion findet
sich bei Strabo XVI 237 (Reinach 101f). Von Strabo stammt dies Urteil
kaom, wir wiissten gerne von wem dann. — )

2) 1V. Es. 8318-19. Jos. A. XV 136 (Rede des Herodes). Vgl. Hebr. 22
Apg. 730.38.58. Paulus verwendet die jidische Tradition in einem dem Ge-
setz ungtnstigen Sinn. Gal. 319,

3) Schemoth Rabba 88c. Par. 28 wird unter dem Namen des R. Jochanan
aberliefert, dass sich die gdttliche Stimme zuerst in sieben und dann in
siebenzig Sprachen teilte. Gfrorer, Jahrhundert d. Heils I 282. Wiinsche 207.

4) Vgl. Pirke Aboth VI 10. Hier wird die Verherrlichung der Weis-
heit Prov. 822 auf die Thora bezogen.

5) De dekalogo 9. M. II 185.
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wie er das Gesetz gab, von ,dem Licht* nahm und eine Leuchte
dem Geschlecht Israels anztindete, wihrend die vielen, denen er an-
siindete, von der Finsternis Adams nabmen. Vgl 593. IV. Eara 9 ss_ss,
Aechnliches meint auch Paulus, wenn er das Gesetz fiir pneumatisch
erklirte (Ro. 714). Daher wiire es sebr moglich, dass bereits in einer
paliistinensischen Schrift, der Assumptio Moses, die Priiexistenz des
Gesetzes gelehrt wire. 111: ,Er (Gott) hat zwar die Welt um seines
Gesetzes!) willen geschaffen, aber dasselbe, den Erstling der Schopfung,
nicht auch von Anfang an der Welt offenbart“ ).

Mit dem Gesetz wird naturlich auch der Geber des Gesetses, Moses,
iber alle Trager der israelitischen Vergangenheit hiniiber verherrlicht. Er
war und blieb doch der eigentliche Offenbarungstriger. So sehr der Penta-
teuch alle andern Offenbarungsschriften iiberragte, so hoch stand Moses uber
den andern Offenbarungstrigern. ,Und Jahwe verherrlichte ibn, wie einen
Gott, und erwies ihn machtig durch Wunderthaten“. Sir. 458 H. (LXX
wpolwsev adtév 348y aylwv) cf. Ex 416. 71. Frihzeitig beginnt die iber den
Pentateuch hinaus weiterbildende Sage sein Lebeansbild auszuschmicken.
Bei Artapanus (spitestens in der ersten Halfte des ersten vorchristlichen
Jahrhunderts), bei Philo (vita Mosis) und Josephus liegt bereits eine be-
trichtliche haggadische Erweiterung des Lebens Mosis vor. Die Notiz
Deuat. 846, dass niemand bis auf den heatigen Tag das Grab des Moses
gesehen habe, gab dann Anlass zu einer bemerkenswerten Weiterbildung.
Auf Grund dieser Stelle bildete sich der Glaube heraus, dass der Prophet
— wie Elias — zom Himmel gefahren sei. Zu vermuten ist, dass die uns
nur als Fragment iiberlieferte Assumptio Moses (um die Zeit Christi) in
ibrem verloren gegangenen Schluss bereits die Himmelfahrt des Moses er-
zihlt habe. So ist sie uns nur in recht spiten haggadischen Sticken der
judischen Ueberlieferung erhalten. Eine Erzadhlang von Moses Himmelfahrt
muss aber schon im neutestamentlichen Zeitalter vorhanden gewesen sein.
Die Nebeneinanderstellung von Moses und Elias in der Verklarungsgeschichte
Mk. 9 u. Mt. 17 und in der Apokalypse des Johannes 113 fl. beweist das
zur Genige. — Jud. 9 setzt eine ,Himmelfahrt“ des Moses voraus (vgl.
die Angaben der Kirchenviter iber diese Stelle bei Schiirer III 221). Jo-
sephus A. 1V 326 lasst Moses in einer Wolke verschwinden. ,In dem heiligen
Biichern aber hat er geschrieben, er sei gestorben aus Furcht man méchte
sagen, er sei wegen seiner hervorragenden Tugenden zu Gott hinitberge-
gangen“. Vgl. Philo Vita Mos. III 39 M. II 179. Spitere Legenden iber
Moses Tod. Schiirer Il 219. Dem wunderbaren Ende entspricht der wun-
derbare Anfang des Lebens. Hier uud da wenigstens liegt schon ein An-
sutz zur Lehre von der Priexistenz des Moses vor. In der oben erwihnten
Stelle II. Baruch 18 scheint bereits eine Wesensverschiedenheit zwischen

1) Im Text steht plebem. Doch ist der Vorschlag Clemens (bei Kautzsch
819) statt plebem : legem zu lesen nach dem Zusammenhang des gansen recht
iberzeugend.

2) Vgl. unten den Abschnitt iber die Inspiration.
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Moses und den iibrigen Adamskindern angedeutet. Assumptio Mos. 114 beisst
es ausdriicklich: ,Desshalb ausersah und fand er mich, der von Anfang der
Welt dazu vorbereitet war, der Mittler jenes Bundes zu werden“. — Moses
ist der ,treue Herr des Wortes, der gottliche Prophet fiir alle Welt, der
vollkommene Meister dieses Aeons“, ,ein grosser Engel, der zu jeder Stunde
. . . betet und aufschaut zu dem, der die ganze Welt beberrscht . . . er-
innernd an den Bund der Vater und mit einer Beschwiorung den Herrn be-
sanftigend“ 1116-17. Mit welcher Innigkeit und Verebrung der Jude an
dem Schépfer seiner Religion und seines Volkes hing, das mag man am
besten aus Philo ersehen. Er kann sich nicht genug thun, den Moses zu
ribmen. Allen heidnischen Weisen war er unendlich #@berlegen, seine
Gesetze sind das Muster aller andern Gesetze geworden de congressu quaer.
erud. gratia 21. M. I 536. Er ist mebr als alle die anderen Propheten,
diese sind nur Freunde und Genossen des Moses. Er ist der pestrrc und
Ztzhhdxtys (Versohner) der ganzen Welt. Vita Mos. III 19. M. II 160. In
der Vita feiert er ihn als den Konig, Gesetzgeber, Priester und Propheten.
(A. Gfrorer, Philo 60ff.).

II. Gesetz und Kultus.” Und dennoch scheint das Juden-
tum zwei Centren seiner Frommigkeit zu haben. Neben dem Gesetz
steht der Kultus.

Und der Kultus hatte in der That noch eine ausserordentliche
Bedeutung auch filr das spitere Judentum. Der Tempel in Jerusalem
war, so lange er stand, Husserlich betrachtet das Centrum der From-
migkeit. Hier war und blieb die eigentliche Stitte der Verchrung
Jahwes; Jerusalem und der Tempel auf Zion besassen fiir das Juden-
tum eine Bedeutung, wie Mekka und die Kaaba fiir den Islam. Zu
dem Kultus, der dort Jahve dargebracht wurde, trug jeder erwachsene
Israelit durch die Tempelsteuer von einem halben Sekel, die Di-
drachmensteuer bei'), er stand damit in persinlicher Beziehung zum
Kultus, und durfte sich sagen, dass dort oben auf dem heiligen
Berge tiglich auch fiir ihn geopfert werde, mochte er nun in Je-
rusalem oder Palaestina oder irgend einem noch so fernen Winkel
der Welt wohnen. Und die Tempelpriesterschaft blieb dusserlich in
der ganzen Zeit die Leiterin des Volkes. Der Hohepriester ist das
geistige und weltliche Oberhaupt desVolkes, soweit das weltliche Re-
riment nicht in den Hinden der Fremden lag. Mit bewundernder
Ehrfurcht schaut Sirach, der seiner individuellen Frommigkeit nach
der Religion des Kultus und der Riten entwachsen war, empor zu
der ehrwiirdigen Gestalt des Hohenpriesters Simon. Nirgends gewinnt

1) Schérer II 269 A. 49. vgl. 257 A. 41. — Mt. 1724; Cicero pro
Flacco 28; Philo de mon. II 3. M. II 224. leg. ad. Caj. 23. 40. M. II 568f.

592. Jos. A. XIV 113, XVI 162ff, XVIII 812 f.; B. VII 218. Mischna
Tractat Schekalim.
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seine Sprache einen so lyrischen hymnenartigen Schwung wie in dem
Abschnitt, in welchem er ihn beim Opferdienst schildert, 30 1-sa.
Neuen Glanz bekam dann das Hohepriestertum in der Zeit der Makka-
biier, die makkabiiischen Hohenpriester waren wirklich zugleich gei-
stige und weltliche Lenker des Volkes. Mit dem Nimbus des Hohen-
priestertams verbinden sie die Krone des Fiirsten und erwerben end-
lich auch die Konigskrone. Man verehrte staunend diese Vereinigung
der bisher geschiedenen Aemter, man pries den Johannes Hyrkanus,
weil er die drei Aemter des Fiirsten, Hohenpriesters und Propheten
in sich vereinigt habe!). Man glaubte, die alten goldnen Zeiten
seien wiedergekehrt. Nun herrschte der konigliche Priester nach der
Weise Melchisedeks (Ps. 110). Dass selbst in den Kreisen der Frommen
der Glanz jenes fiirstlichen Hohenpriestertums zu Zeiten wenigstens
gerne gesehen wurde, das zeigen die aus diesen Kreisen stammenden
und wahrscheinlich der Makkab#erzeit angehorigen Schriften, die Ju-
bilien und die Testamente der Patriarchen. Der am meisten gechrte
Held der Vergangenheit ist in diesen Schriften Levi geworden. Mit

ihm vor allem beschiftigt sich die Haggada. Er beginnt Juda selbst

aus seiner Erstlingsstellung zu vertreiben. Er bekommt von dem
Grossvater Isaak vor Jnda den Erstlingssegen. Er wird im Traume
von Engeln mit den Insignien der hohenpriesterlichen Wiirde be-
kleidet : ,Levi soll Konig sein in Juda“. Und zu immer wiederholten
Malen schiirfen die Testameute es den Stimmen ein, dass alles Heil
des Volkes sich griinde auf seiner willigen Unterwerfung unter Levi
und Juda®). Freilich nach dem Sturze der Makkabier betrachtete
man diese Vereinigung der Davidskrone mit der hohenpriesterlichen
Wiirde fiir eine Usurpation und eine Siinde®). Aber der Hohe-
priester blieb nun erst recht das geistige Oberhaupt des Volkes.
Mit grosser Ehrfurcht empfingen die babylonischen Juden den fliich-
tigen Hohenpriester Hyrkan und baten ihn, als er nach Jerusalem
zuriickkehren wollte, flehentlich zu bleiben!). — Ja noch nach dem
Sturze des Tempels heisst es bei Josephus in der zusammenfassenden
Charakteristik des Judentums: ,Ein Tempel des einen Gottes . . .
allen gemeinsam, Eigentum des allen gemeinsamen Gottes! . . . Im-
merdar sollen ihn die Priester bedienen, immer soll diese der erste

1) Joseph. A, XIIT 299f. B. I 68 f. Bousset, Testamente der Patriar-
chen Z. N. T. I 196.

2) Vgl. Bousset 1. c. 194—197, 198f. u. 4.

8) Vgl. die Psalmen Salomos, besonders Ps. 17.

4) Jos. A. XV 11--22.
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im Range filhren*“ 1), Mit Interesse und Ebrfurcht schaute man #berall
in der Diaspora auf das geistige Oberhaupt. Ja selbst auf sein Gewand
iibertrug sich diese Ehrfurcht. Man konnte nicht genug seine Pracht
bewundern und sab in ihm Symbole tiefer, geheimnisvoller Weisheit ?).

Und mit dem Priestertum verband das Volk ein sehr reales
Band, die ungeheuren Abgaben, welche die Erbaltung des Priester-
standes und des Kultus erforderte.

Ungeheure Lasten ertrug es willig zu Gunsten seines Priestertums.
Grosse Einkiinfte bezog das Priestertum bereits aus dem Opferkult, Stnd-
opfer und Schuldopfer fielen ihm ganz zu. Von den dibrigen Opfern ein mehr
oder minder grosser Teil. Von jedem Tier, das geschlachtet wurde, bekam
der Priester sein Teil. Wird Brod gebacken, so filit eine Abgabe — beim
Privatmann !/,,, beim Bicker ¥/, — an den Priester. Die Erstlingsfrucht bei
der Ernte bringt man in feierlicher Procession in den Tempel. Das Beste
von den Feld- und Baumfriichten (die sogenannte Teruma), der viersigste
bis sechsigste Teil der jeweiligen Ernte geblhrt dem Priester. lbm gehort
auch die Erstgeburt von Vieh und Menschen. Die Erstgebart vom reinen Tier
wird eingeliefert. Fir die unreinen Tiere wird Ersatz in Geld oder reinen
Tieren gegeben. Die menschliche Erstgeburt muss durch Geld abgeldst
werden. Von der gesammten Feld- und Baum-Ernte bekommt endlich der
Levit den Zehnten, der davon seinerseits wieder dem Priester den Zebnten
giebt. Und da man nun die verschiedenen Bestimmungen Nu. 1820-83
und Dt. 142:2-3¢ iiber den Zebnten einfach so ausglich, dass man einen
zweiten Zehnten neben den ersten stellte, so hatte der fromme Laie ausser-
dem noch die Verpflichtung mit einem zweiten Zehnten seines Landertrages
oder einem entsprechenden Geldbetrag (unter 20°/, Aufschlag) vor dem Hei-
ligtam zu erscheinen und mit seiner Familie dort den Betrag in heiligem
Opfer- und Festmahl zu verzehren. Dabei ist in der Ueberlieferung strittig,
ob der nach Lev. 273:2-38 geforderte Viehzehnt dem Priester anheimfillt,
oder ob der Laie ihn selbst im Heiligtum verzelren darf. Schiirer 11 251s.
Und endlich wurde die Vorschrift Dt. 142s-29, dass man den Zebnt im
dritten Jahr for die Ortsarmen und die Leviten am Ort verwenden sollte,
auf einen dritten Zebnt gedeutet. Tobit 1. 7f. ,Der dritte Zehnt“. Jos.
A. IV 240. 8o hatte man erreicht, dass der fromme Jude wenigstens im
dritten Jahr eiu Dritteil seines Vermigens der Priesterschaft und dem Hei-
ligtam opferte. Hinzu kamen endlich die massenbaften freiwilligen Abgaben
und Geschenke. Vgl. zum Abschnitt Schirer II 247—257,

Man wird sich freilich sagen diirfen, dass diese Bustimmungen viel-
fach nur ldeale und Theorieen blieben. Eine Reihe derselben scheinen
fir Gemeinden, die etwas weiter vom Heiligtam entfernt waren, von

1) Ap. 1I 198

2) Die Stellen bei Schiirer II 2636. Vgl besonders Sirach 456-13.
505 ff.; Aristeas § 96—99; Philo Vita Mosis III 11—14. M. II 161—155;
De monarchia II 5—6. M. II 326—227; Josephus A. ILI 159—187, B. V
231236,
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vornherein iliusorisch zu sein. Strenge werden die Bestimmungen in ibrer
G.esamtheit nur in Jerusalem und seiner allernichsten Umgebung durchge-
fibrt sein. Und auch hier feblte dem Priestertum im Durchschaitt die
M"th. seine Anspricche durchzusetzen. Es war auf den guten Willen der
I:men angewiesen. Aber freilich dieser gute Wille war auch in weiten
Kreisen vorhanden. Ein Volk, dass es selbst in der spateren Zeit der
Makkabiaer und des Herodes fertig brachte, wirklich jedes siebente Jahr
den Acker brach liegen zu lassen, dem darf man viel in der Erfillaug
schwerster kultischer Verpflichtungen zutrauen. Dass die Einwohner von
nBetylua“ in der Zeit der hochsten Not dic far die Priester bestimmten
Erstlinge des Getreides und den Zehnten an Wein und Oel verzehren woll-
ten, gilt dem Verfasser des Judithbuches als besonderer Frevel. 1113. — Mit )
der Kinlieferung des Zehnten scheint man es wenigstens in weiten Kreisen
sehr ernst genommen zu haben. Die Frommen selbst waren hier rigoroser
als die Priester und verzehnteten auch die kleinsten und unscheinbarsten
Feld- und Garten-Friichte. Mt. 2323. Fir die Diaspora fielen vicle dieser
Abgaben fort. Denn sie gelten alle als Abgaben an Jahve, dafir dass
dieser dem Volk das Land geschenkt. In der Fremde zahlte man Jahve
die Steuer nicht, wie man denn auch meistens dort weder Ackerban noch
Viebgucht trieb. — Die Tempelsteuer wurde dagegen gerade hier um so
eifriger gezahlt (s. 0. 8. 72). Auch an freiwilligen Gaben und Weihge-
schenken war sicher kein Mangel.

Aber die Laien im Judentum nahmen nicht nur indirekt, sondern
auch direkt Teil an dem Gottesdienst des Tempels und des Kultus.
Schon zu den Morgen- und Abendopfern, welche die Priester tiiglich
fir die jiidische Gemeinde darbrachten, pflegte sich eine grosse Volks-
menge einzufinden. Sie begleiteten den Gottesdienst mit ihrer Andacht.
Sie empfingen von dem aus dem innern des Tempels nach vollbrach-
tem Riucheropfer zuriickkehrenden Priester den Segen. Sie horten
den Tempelgesang der Leviten, und wenn bei jedem Abschnitt des
Gesanges die Priester ihre silbernen Trompeten bliesen, fielen sie an-
diichtig nieder !). — Mit ehrfiirchtigem Schauer schildert bereits Sirach
den Moment, in dem der Hohenpriester nach vollbrachtem Opfer die
Menge mit dem heiligen Jahwenamen segnet. 50 g0 f. Aus der Apostel-
geschichte ersehen wir, dass der Tempel der Ort war, wo die frommen
Kreise in Jerusalem sich trafen. Das slavische Henochbuch (51 4)
empfiehlt dreimal, des Morgens, Mittags und am Abend, in den Tempel
zu gehen ,um des Preises eures Schopfers willen. Und ausserdem

1) Tractat Tamid VII 2. Vgl. den ganzen Tractat und Schiirers Mit-
teilungen daraus II 294—298. Beim Passafest war fibrigens wegen des
ibermassigen Zudrangs den Laien sogar das Schlachten der Opfertiere ge-
stattet. Philo, vita Mos. III 29. M. II 169; de decalogo 30 M. II 206. de
septen. 18 M. II 292. Schiirer 1I 289. A. 48.
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stromten tiglich die Schaaren derjenigen im Tempel zusammen, die
aus irgend einem Anlass ein privates Opfer darzubringen hatten!),
zumal aus Jerusalem und der Umgegend, wihrend die fernerwol-
nenden die Festzeiten zum Besuch des Tempels benutzten. War jene
stiindige Teilnahme am Gottesdienst nur der jerusalemischen Bevilkerung
moglich, so war doch auch wie es scheint in der spiiteren Zeit des
Judentums eine Organisation geschaffen, durch welche auch die ge-
sammte Bevdlkerung des Landes enger mit dem Tempelkult verbun-
den war. Nach einer Tradition der Mischna war die Bevilkerung
entsprechend den 24 Klassen der Priester ebenfalls in 24 Klassen
eingeteilt. Von der einzelnen Klasse scheint dann, wenn die Tempel-
dienstwache sie traf, eine Vertretung nach Jerusalem hinaufgezogen
zu sein, wahrend die tibrigen sich an ihren Stiidten und Orten in
der Synagoge zu Gebet und Lektion versammelten. Mau nannte eine

solche Laienklasse "™¥n, Standmannschaft. Wenn diese Ueberliefe-

rung zu Recht besteht, so zeugt die Einrichtung von einer sehr engen
Verbindung des Volkes mit dem Kultus?).

Jedenfalls stromte zu den jihrlichen Festen das Volk in fast
uniibersehbaren Schaaren zum Tempel. Die jidischen Ortschaften er-
schienen weithin ansgestorben und leer. Aus allen Distrikten Paliistinas,
aus den Landschaften Judaea und Idumaea, aus Galilaea und den
jidischen Bezirken jenseits des Jordans nahten sich die Wallfahrts-
schaaren dem heiligen Tempel. Besonders aber stromte an den Festen
die Diaspora in Jerusalem zusammen?®. Der Aristeasbrief spricht
von vielen Myriaden von Opfertieren, die dann dargebracht werden
(89). Sehr beredt schildert Philo das Zusammenstromen der Schaaren
aus allen Weltgegenden, und beweglich beschreibt er das Gliick, dass
die Seele des Diasporajuden erfiillt, wenn er in den Festtagen seines
Lebens einmal in den Mauern Jerusalems und dem Vorhof des Tem-
pels weilen darf. De mon. II; (8. 0). — Wenn Josephus freilich
eine Berechnung aufstellt, nach welcher einmal (im Jahre 63) die
Zahl der in Jerusalem Passa feiernden 2700000 (B. VI 423—427)
betragen haben soll, so scheint das doch eine ungeheure Uebertreibung
zu sein.

1) Philo vit. Mos. II119. M. II 159: moMav 3t =xatrd 6 dvayxaiov dva-
Jopévery Suady 2ad’ Exdotyy Hpépav.

2) Tasnith IV 1—4. Schirer II 280 f.

8) ‘Jos. A. XIV 337f XVII 218f 254 (Pfingstversammlung, gelegent-
lich des Aufstandes nach dem Tode des Herodes). Vgl. die Schilderung

eines solchen Festgetriobes im Tempel in den Evangelien Mk. 11 u. Par.
Joh. 21s ff. Vgl. Schiirer III 101 A. 86.
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So viel bedeutete der Tempel und sein Kult im Herzen des ge-
sammten jiidischen Volkes. Das spiegelt sich auch in der Litteratur
des Volkes wieder. Im Mittelpunkt derjenigen Weissagnng, die auf
das spiitere Judentum den grissten Einfluss gebabt hat, steht die
Verheissung der Wiederherstellung des Tempelkultus und der Ab-
stellung der ,griulichen Verwiistung“. Das zweite Makkabier-
buch will nicht Geschichte schreiben, sondern will darstellen, wie der
Tempel in Jerusalem von allen Feinden, die ihm mit Gefahren drohten,
wunderbar errettet sei, wie seine Feinde alle ein unseliges Ende ge-
funden haben, und will die idigyptische Diaspora auffordern, sich doch
ja am Kult dieses Tempels zu beteiligen. Der erste Teil des dritten
Makkabiierbuchs behandelt ein ihnliches Thema. Die Hauptsiinde,
die nach den salomonischen Psalmen auf dem Volke lastete, ist die
Entweihung des Tempels und die Verunreinigung des Altars durch
ein gottloses Priestergeschlecht. Die dem Priestertum so giinstigen
Schriften, die Jubilden') und auch die Testamente der Patriarchen
zeigen fiir alles, was mit dem Opferkult zusammenhiingt, ein leben-
diges Interesse. Vgl Sib. III 716 ff. —

Die treue Pflege des Kultus und die regelmiissige Leistung der
Abgaben gilt weithin noch fiir ein besondres Merkmal der Frommig-
keit. Selbst der Siracide, der an kritischen Wendungen gegen den
unbedingten Wert des Kultus reich ist, empfiehlt dringend, den
Priester zu ebren und ihm die schuldigen Gaben zu geben 731 und
nicht mit leeren Hinden vor dem Altar des Herrn zu erscheinen.
35(32)e-18. Der erste und grisste Ruhm, auf den Tobit An-
spruch macht, ist der, dass er alle Abgaben, ja den ersten, zweiten
und dritten Zebnt, regelmiissig geleistet habe. 1¢ff. Issaschar, das
Muster der echten und schlichten israelitischen Bauernfrommigkeit,
rilhmt sich, dass er jegliche Sommerfrucht und alle Erstlinge durch den
Priester dem Herrn dargebracht habe Test. Iss. 3. Das vom echten
Judentum in seinem synkretistischen Charakter scheinbar so weit ab-
stehende II. Henochbuch empfiehlt an einer Reihe von Stellen den
Tempelkult 2). )

Mit welchem Stolz der Jude auf den Tempelkult schaute, das
zeigt am besten endlich das hewundernde Wort der Jtinger Jesu
Mk. 13, f und der tiefe und innige Schmerz iiber den Verlust des

1) 63ff. 617. 628. 72-6. 1621 ff. 217 ff. 21 11-14.16. 818, 32%7. 49. —
Vgl. Levi 9.

2) 1L Hen. 452 f. (nur in der Recension B richtig erhalten). 514 (s. 0.).
598 f. 663 (Rec. A). 685.
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Tempels, der die beiden Apokalypsen Baruch und Esra durchzieht,
endlich auch die messianische Hoffnung des Judentums, in welchem
die "Erneuerung des Tempels (oder spiter sein Wiederaufbau) und
die Herstellung des Kultes in seiner ganzen Herrlichkeit eine centrale
Stellung hat!). (Vgl. unten Abschnitt III, 1).

Und doch hat sich thatsiichlich in demselben Zeitraum die From-
migkeit des Volkes vom Tempel und seinem Kult in immer stirkerem
Masse abgelost. — Drei grosse in die Augen fallende Thatsachen be-
weisen das. 1) Die Existenz der Sekte der Essener. Eine ganze
Sekte innerhalb des jiidischen Volkes beteiligte sich nicht am Tem-
pelkult, wenigstens nicht am Tieropfer, wenn sie auch Weihgeschenke
zum Tempel schickten (s, u. Abschnitt V, 2). TUnd doch galten eben
diese Essener in weiten Kreisen des Volkes als Muster der Frommig-
keit. 2) Die allgemeine Tendenz der Predigt Jesu. Die Gefahren,
die Jesus in der jtidischen Volksseele bekiimpfte, sind die Gesetzlich-
keit, die #usserliche Sabbatheiligung, das Wertlegen auf Rein und
Unrein, die #ussere Scheinheiligkeit in Gebet, Almosen und Fasten.
Gegen Uebertreibungen und libermissige Wertschiitzung des Opfer-
kults hat er verhiiltnissmiissig selten polemisiert. Seine Gegner sind
die Pharisier und Schriftgelehrten, nicht die Priester, das Gesetz
und nicht der Kultus. Jesus hat gar fiir den Tempel Jahwes und
seine Reinheit in heiligem Zorn geeifert. Wenn man seine Predigt
mit der der Propheten vergleicht, so wird der grosse hier vorliegende
Unterschied klar. 3) Die allerentscheidendste Thatsache ist die Wen-
dung, welche die jiidische Religion nach der Zerstorung des Tempels
nahm. Sie wurde durch dieses ungeheure Begebnis kaum erschiittert.
Das gesetzestrene Judentum, der pharistische Rabbinismus blieben
dieselben vorher wie nachher. Leicht und ohne gewaltsame Anstren-
gung vollzog sich der Uebergang. An Stelle des Synedriums in Je-
rusalem trat das Rabbinat von Jabne (Tiberias), an Stelle des
Tempelkultes die ausschliessliche Herrschaft der Synagoge. TUnd von
der grossen Masse des Judentums, auch des Diasporajudentums er-

¢

1) So hielt man lange Zeit in der breiten Masse des Judentums es
fur ganz unmdglich, dass der Tempel und sein Kult fallen kdnne. Den
letzten Tag noch vor der Zerstorung Jerusalems batte ein Prophet eine
Menschenmasse aus der Oberstadt zum Tempelberg gelockt. In fester Zu-
versicht erwarteten sie an diesem Tage die wunderbare messianische Wen-
dang. Jos. B. VI 285 f. — Bis ins neue Testament haben sich die Weissa-
gungen” von der Unzerstdrbarkeit des Tempels erbalten. (Mk. 1314f. 24,
Mt. 2415f. 20. Apk. 111-2)

Boeusset, Beligion des Judentums. 1



98 11, 2. Das Gesste.

folgte kaum eine nennenswerte Absplitterung. Es zeigt sich deutlich,
dass der Kult nicht mehr im Centrum der jiidischen Frommigkeit
stand 1).

Wo liegen die Ursachen dieses merkwiirdigen Thatbestandes ?
Es haben ihrer eine Reihe zusammengewirkt. Vor allem hat in den
spiiteren Jahrhunderten ein thatsiichlicher Vergeistigungsprocess der
jiidischen Frommigkeit stattgefunden. Wie das im einzelnen vor sich
gegangen scin mag, entzieht sich der niheren Beobachtung. Die
Wurzeln und Anfinge dieses Processes liegen ja bereits im babylo-
nischen Exil. Die Restauration des Tempels hat ihn freilich auf einige
Jahrhunderte unterbrochen. Aber die Entwickelung driingte weiter.
Ein Priestervolk und eine Tempelgemeinde konnte — schon infolge
der (‘entralisation des Kultus in Jerusalem — das Judentum nur so-
lange sein, als es im wesentlichen auf die Stadtgemeinde von Je-
rusalem und Jerusalems niichste Umgebung beschriinkt blieb. Als
es dann spiter, vor allem mit dem Beginn der Makkabierzeit, so
machtvoll iiber die engen Grenzen drang und die Welt iiberflutete,
konnte es keine Kultgemecinde bleiben. Ein ginzlich misslungener
Versuch, dem Judentum in der Diaspora diesen Charakter zu er-
halten, ist nur einmal, in der Griindung des Tempels von Leon- -
topolis, gemacht. Ein neuer kultloser Gottesdienst, der Dienst der
Synagoge kam auf (s. u.). Dicser beherrschte, mit Ausnahme Jeru-
salems und seiner niichsten Umgebung, in Palistina wie in der Dia-
spora das alltiigliche und allwiichentliche gottesdienstliche Leben. Als
Unterstromung mag auch die Polemik der Propheten®) gegen den '
Kult mitgewirkt haben. — Und selbst fiir die jerusalemischen Kreise
erhielt die Hochschiitzung des Tempelkultes im Laufe der geschicht-
lichen Entwickelung einen ganz empfindlichen Stoss. Ein verwelt-
lichtes Priestergeschlecht hatte den Anstoss zu dem unsagbaren Elend
und den Wirren der Makkabiierzeit gegeben. Und dieselbe Kluft.

1) Nach der Ueberlieferung klagte R. Josua freilich nach der Zer-
storung des Tempels: ,Wehe uns, weil der Ort zerstort ist, an welchem sie
die Siinden Israels versghnten“. Aber sein Lehrer Jochanan- ben Zakkai .
antwortete: ,Wir haben eine Versohnung, welche dem gleichkommt; und ‘
welche ist es? Das ist die Wohlthitigkeit, weil gesagt ist: Denn ich will
Gite und nicht Opfer®. Abotb d. R. Nathau 21. — (Schlatter, Jochanan ben |
Zakkai [Beitr. z. Ford. d. Theol. Il 4] S.39). Jochanan scheint sogar |
noch weiter gegangen zu sein. Er erklarte: Was fiir Israel das Sandopfer, |

|

das sei Wohlthitigkeit fir die Volker. Baba bathra 10b. Bacher I 88.
2) Sie bat piemals in ihren Nachwirkungen ganz anfgehort. Ein sebr |
spites Stiick des Kanons ist z. B. Jes. 661-8. Vgl. Ps. 407f. 607-15. b1 18-19. ‘
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welche die Frommen von dem alten Priestergeschlecht getrennt hatte,
trennte sie bald auch von dem neuen Geschlecht der.Makkabiier und
dem neuen, resp. dem alten Priestéradel. Die grosse Mehrzahl
der Priester, sidmtliche angeseliene Fumilien, aus denen der Hohe-
priester genommen wurde, die Mehrheit des aus dem Priesteradel we-
sentlich sich zusammensetzenden Synedriums gehtrten den Saddu-
ciern an').

Ein Wunder, dass sich unter diesen Umstinden der Kultus
iiberhaupt noch in dem unbestrittenen Ansehen erhalten hat, den er
thatsiichlich genoss. — KEr blieb in diesem Ansehen stehen, nicht
durch sich selbst, sondern infolge der Auktoritit des Gesetzes. Die
Satzungen des Kultus waren und blieben ein Teil des grossen
und unbegreiflichen gottlichen Willens, wie er im Gesetz ausgepriigt
war?). Der Kult war nicht mehr Fundament und Stiitze der Frim-
migkeit, sondern die gesetzliche Frommigkeit stiitzte nun ihrerseits
den Kult. Nachdem der Siracide als die besten Opfer, die der Mensch
darbringen kann, das Halten der Gebote, Mildthitigkeit und Gerech-
tigkeit hingestellt hat, empfiehlt er dann erst das Opfer: , Erscheint
vor dem Angesicht des Herrn nicht mit leeren Hiinden, denn alles
das ist notig um des Gebotes willen“ 35 (82)¢f Echt jiidisch
ist demgemiiss auch der Ausspruch II. Hen. 452 (Rec. B): ,Der Herr
Gott bedarf nicht Brod noch Licht oder Speise oder Rinder, sondern
damit prift er das Herz des Menschen*. — Ungemein cha-
rakteristisch ist endlich eine Ueberlieferung von Jochanan ben Zakkai.
Ein Heide wirft den Juden vor, dass sic mit ihrem Ritus der Reini-
gung durch die Asche der verbrannten Kuh Zauberei trieben. Den
Heiden antwortet Jochanan ausweichend. Seinen Jiingern schenkt
er reinen Wein ein: ,Bei eurem Leben, weder macht der Tote un-
rein, noch macht das Wasser rein, sondern der Heilige . . . hat ge-
sagt: ein Gesetz habe ich festgesetzt, einen Entscheid getroffen. Du
bist nicht ermiichtigt, meinen Entscheid zu iibertreten, da geschrieben
ist: dies ist die Satzung des Gesetzes“. Bamidbar R. 19. Pesikta Rab,
Kah. 40a8%). — Das Gesetz ist es, das den Kultus trigt und erh#lt.

1) Vgl. Abschaitt II 7.

2) Bereits von Simon dem Gerechten (um die Wende des dritten und
gweiten, schwerlich am Anfang des dritten Jahrhunderts) wird Pirke Aboth
12 der Spruch @berliefert: ,Auf drei Dingen beruht die Welt: auf der Thora,
suf dem Kult und anf wohlthitigen Handlungen. Hier ist ausdriicklich das Gesets
dem Kult (nm) vorgeordnet.

8) A. Bchiatter, Jochanan ben Zakkai. S. 42.

. 7%
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»Oott will es so“, ist der Zauberspruch, welcher das Judentum unter
eine ihm im -innersten bereits fremdwerdende Religiositit zwingt.
Und so entsteht nun eine merkwiirdige Situation. Ungeheure Lasten
ladeh sich die Frommen willig auf die Schulter — und das alles zu
Gunsten der vornehmen, ihnen verhassten Priestergeschlechter. Mit
ungeheurem und feierlichem Ernst zehnteten die Pharisiier die kleinsten
und geringfiigigsten Dinge. Ohne Erbarmen mit der Armut der Aermsten
zwangen sie durch ihre Aufsicht das Volk, soweit es fromm sein wollte
unter das harte Joch der Abgaben — und diese Abgaben flossen in
die Taschen der sadduciiischen Priesterfamilien. Freilich, indem
sich so die Frommen willig unter die Macht ihrer Gegner beugten, die
nach dem Gesetz das Amt hatten, herrschten sie auch wieder kraft
des Gesectzes iiber diese. ,Gethan wird von ihnen (den Saddu-
ciern) so zu sagen nichts. Denn so oft sie zu Aemtern gelangen,
halten sie sich, wenn auch widerwillig und gezwungen an das was
die Pharisier sagen, weil sie andernfalls vom Volk nicht geduldet
werden“ ). —

Uebrigens regte sich doch, auch in nicht specifisch essenischen
Kreisen, der geheime Widerspruch gegen den Tempeldienst. Die Er-
kenntnis, dass Gerechtigkeit besser als Opfer sei, bleibt unvergessen.
wSprich nicht: auf die Menge meiner Opfergaben wird der Herr her-
abschauen, und wenn ich Gott dem Huchsten etwas darbringe, wird
er's annehmen“. Sir. 79 (fehlt in H.) ,Wer das Gesetz beobachtet,
bringt viele Opfer dar. Dankopfer opfert, wer auf die Gebote achtet.
Wer Wollthaten erweist, bringt ein Lobopfer* . .. ,Das Wohige-
fallen des Herrn erwirbt man dadurch, dass man von der Siindhaftig-
keit absteht, und seine Versohnung dadurch, dass man von der Unge-
rechtigkeit abliisst®)* 35 (32)1-5. — Selbst in einem so specifisch-
jiidischen Buch wie in der-Judith - Legende heisst es (161s): ,,Denn
gering ist jegliches Opfer zum lieblichen Geruch, und sehr gering
alles Fett dir zum Brandopfer. Wer aber den Herrn fiirchtet, ist
gross immerdar. Das Buch Tobit, das so energisch die Kult-
frommigkeit seiner Helden betont, kennt bereits ebenso sehr die Grund-
pfeiler der neuen Frommigkeit: 12s (cod. B) Loblich ist Gebet mit

1) Jos. A.XVIII 17. Ein Beispiel bei Schlatter, Jochanan ben Zakkai 27.

2) Bemerkenswert ist es auch, dass der Lobgesang Sir. 5113 (s. den
hebr. Text), in welchem vor allem das Haus Zadoks zum Lobpreis Gottes
aufgefordert wird, in der Uebersetzung der LXX fortgelassen ist.
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Fasten und Barmherzigkeit und Gerechtigkeit!). (VgL Mt. 61.1s und
Abschnitt II 6)3).

Das Misstrauen gegen den Tempelkult #ussert sich auch des ftern
in einem Vergleich des Kultus des ersten mit dem des zweiten Tem-
pels der zu Ungunsten des zweiten Tempels angestellt wird. Tob. 145:
,Und sie werden das Haus aufbauen, nicht wie das frilhere war*. 1. Hen.
89 73 wird geurteilt, dass alles Brod auf dem Tisch im zweiten Tempel
befleckt und unrein war. III. Es. 5¢1-63 wird berichtet, dass Priester
und Leviten nach Erbauung des zweiten Tempels, als sich ihnen der
Vergleich mit dem ersten aufdriingte, geweint hiitten. Vgl. Sib. ITI 294.
IL Bar. 685f. %) Aecussert sich hier iiberall nur eine geheime Miss-
stimmung gegen den spiteren Tempelkult, so schligt diese hier und
da in offne Polemik um. Hierher gehort die fulminante Strafpredigt
gegen die Priester, welche aus der nachherodianischen Zeit Ass.
Mos. 7 vorliegt. Die Priester sind Betriiger, Schlemmer und Prasser,
Blutsauger der Armen, voller Verbrechen und Ungerechtigkeit. Sie
bilden sich ein, sie wiren Fiirsten, sie sind unrein und sprechen doch:
Rihre mich nicht an, damit du mich nicht verunreinigst4). Eine
Parallele zu dieser scharfen Polemik ist die konkrete Charakterisie-
rung bestimmter priesterlicher Familien, welche Abba Saul im Namen

1) Vgl. II. Henoch 614 (Rec. A): ,Wenn ein Mensch einen guten Ge-
danken in seinem Herzen fasst, bringt er Gaben vor das Angesicht des
Herrn“. Vgl, 621.

2) Zahlreich wiren natiirlich hier Aeusserungen aus den Kreisen der
Diaspora des Judentums beizubringen. z.B. Aristeas § 234: ,Gott ehren”
. . . nicht mit Geschenken und Opfern, sondern durch Reinheit der Seele
und des frommen Glaubens®.

8) Das umgekebrte Urteil findet sich in einem handschriftlichen Zu-
satz zu Test. Benjamin 9. — Ebenso heisst es in Handschriften der Vita
Adams c. 29: et exaltabitur novissime domus dei major quam prius s. o.
8. 23. Die Urteile stammen aus der Herodeszeit.

4) Ich halte es fir ganz unméglich, dass mit dieser Polemik Pbari-
sder gemeint sein kdonnten. Der Satz, der allein zu dieser Vermutung An-
lass giebt, ,Rihre mich nicht an, damit du mich nicht verunreinigst“ (7 10),
kann sich ebensogut auf den Hochmut der Priester beziehen. Die Haltung
des Buches ist gut pharisdisch vgl. namentlich 9éf. Von Zelotismus ist
darin keine Spur. Ebensowenig ist das Buch essenisch 48. — Noch nicht
beachtet ist, dass der Verfasser einen babylonischen Standpunkt einnimmt,
Die 2 Stimme sind in Babylon geblieben. Nur einige sind hinaufgestiegen
und haben Jerusalem neu aufgebaut. 47-9.
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eines Abba Joseph tradiert hat!) (Pesachim 57 a. Tos. Menachoth 13 b
Bacher I 50). ,Wehe &iber das Geschlecht des Boethos, wehe iiber
scive Lanzen; wehe tiber das Geschlecht des Hannas, wehe iber
sein Otterngezisch; wehe iiber das Geschlecht des Kantheras, wehe
tiber seine Federn; wehe iiber das Geschlecht des Ismael ben Phiabi,
wehe fiber seine Fiuste . . . . Thut euch weit auf ihr Thore (des

Tempels), lasst eintreten Ismael ben Phiabi, den Schiiler des Pinchas, -

damit er die Pflichten des Hohepriestertums verrichtet . : . . Thut
euch weit auf, ihr Thore lasst eintreten Jochanan, den Sohn des
Nedebai, den Schiiler der Feinschmecker, damit er sich vollstopfe mit
den Opfern“?),

III. Gesetz und Recht. Will man die Eigentiimlichkeiten des
nGesetzes* und seine Einwirkung auf die Frommigkeit erfassen, so
muss man sich zuniichst vergegenwiirtigen, dass das Gesetz wenigstens
fir das Judentum in Paliistina die Bedeutung des kodificierten Rechtes
batte. Das offentliche und private Recht war auch fiir das Judentum
der spiiteren Zeit wesentlich im Gesetz enthalten. Das Eherecht, das
Recht der Eltern den Kindern gegeniiber, das Rechtsverhiiltnis von
Herm und Sklaven, das Eigentumsrecht, das Schuldrecht, der Schutz
des Lebens, das Recht der Obrigkeit, die Regelung der Abgaben,
— ja sogar ein Stiick Kriegsrecht, das Processverfahren, die Art und
Hohe der Bestrafung und vieles andre war in bestimmter Weise durch
die pentateuchische Gesetzgebung geregelt. Mit einer erstaunlichen
Zighigkeit beherrschte das alte Gesetz noch immer die praktische Aus-
gestaltung des Lebens, mehr als man fiir méglich halten solite. Denn
freilich reichte es ja fiir die komplicierten Bestimmungen des mo-
dernen Lebens nicht mehr zu. Aber man verdeckte sich diese That-
sache durch eine kiinstliche Auslegung. Freilich waren manche
Bestimmungen in den neuen weit gewordenen Verhiltnissen kaum
mehr haltbar. Aber das Volk war fihig, um seines Gesetzes willen
erstaunliche und fast unmigliche Lasten zu ertragen.

An nur zwei konkreten Beispielen mdge man sich das klarmachen.
Das Gesetz, dass in jedem siebenten Jahr der Glaubiger dem Schuldner
seine Schulden erlassen miisse (Deut. 151-11), hat bis in die jiingste Zeit
des Judentums geherrscht. Bei den komplicierteren Verhiltnissen eines-

1) Vgl. Derenbourg 232—235. Die simmtlichen Namen der angegrif-
fenen Familien und Personen sind bekannt, Ueber die Familie des Boethos
und den Ursprung ibrer Macht vgl. Jos. A. XV 320f. Hannas ist der be-
kannte Hohepriester zur Zeit Jesu. Ueber das Haus des Kantheras vgl.
Schiirer II 218. Jochanan Sobn des Nedebai regierte etwa 47—59 p. Chr.,
Ismael ben Phiabi 59—61. (Schiirer II 219.)
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wohlhabenden und nach Millionen rihlenden Volkes musste die. Herrschaft
dieser Bestimmung natiirlich zu starken Unbequemlichkeiten und einer Lahm-
legung des Kreditwesens fithren. Es wird erst von Hillel berichtet, dass er_
dieses Gesetz beseitigte. Auch von ihm wurde es nicht abrogiert, es wurde
nur, wie es dem Geist des Pharis&ismus entsprach, eine Bestimmung hinzuge-
fagt, durch die es thatsichlich aufgehoben wurde. Das war die Bestimmung
des sogenannten Prosbol. Es wurde dem Gliubiger gestattet, bei Gericht eine
Erklarung abzugeben, dass er jede ausstehende Schuld, wann er wolle, ein-
fordern diirfe (Schebiith X 3—7). So blieb das Gesetz auf dem Papier stehen,
und seine praktischen Konsequenzen wurden aufgehoben. Aber bis Hillels
Zeit muss das Gesetz, wenn auch oft iibertreten, thatsdchlich rechtsgiiltig
gewesen sein. — Einen &bnlichen Beweis von der Hartndckigkeit der alten
Rechtsgrundsiitze bietet die Bestimmung, dass man in jedem siebenten Jahr
das Land brach liegen lassen miisse (Lev. 25). Man sollte es kaum fir
méglich halten, dass ein ganzes Volk von der spiteren Ausdehnung des
Judentums dieses Gesetz durchgefiihrt hitte, und doch muss dies in einem
ganz betrichtlichen Umfang geschehen sein. Mehrfach ist das Sabbatsjabr -
von entscheidender und verhangnisvoller Bedeutung fir die Geschichte des
Volkes geworden. Nicht weniger als fiinf derartige Sabbatsjahre lassen
sich aus der Geschichte des Judentums der letzten Jahrhunderte belegen.
1) Im Jabre 164/163 brachte ein solches Sabbatsjahr die von Antiochus V.
belagerte Bevolkerung von Jerusalem in grosse Not 1. Makk. 649. 53. 2) Auch
im Sabbatjahre 136/135 hat.die Bestimmung in die Geschichte Israels ein-
gegriffien (Joseph B. I. 60; A. XIII 234f.; iber die durch Irrtum des
Josephus zustande gekommene Verschiebung des richtigen Zeitansatzes auf
135/184 8. Schiirer I 35f.). 3) Ferner war das Jahr 38/37, das Belage-
rungsjahr Jerusalems durch Herodes und Josias, ein Sabbatjahr: Joseph.
A. XIV 475 XV 7. 4) Nach spatjiidischer Ueberlieferung (Seder Olam
ed. Meyer 31 f. Schiirer 135) war das Jahr vor der Erstirmung Jerusalems
(68—69) Sabbatsjahr. Da zwischen 88 a.C. u. 68 p.C. 105 Jahre also ein
Cyclus von 15 Jubeljabren liegt, so ist damit die rabbinische Notiz bestatigt.
5) Und hiermit reimt sich dann eine andre rabbinische Notiz Sota VII 8.
Schiirer I 555, nach welcher Herodes Agrippa I. an einem Laubhilttenfest
das Deuteronomium verlesen haben soll. Das geschah aber am Schluss des
Sabbatsjabrs (Dt. 3110ff.). Nun fallt thatsichlich ein Sabbatsjabr 40/41 in
die Regierung des Herodes Agrippa (41—44), Die Angaben stiitzen sich
gegenseitig , da zwischen den einzelnen eruierten Sabbatsjabren thatsdch-
lich jedesmal Cyclen von sieben Jahren liegen und koonen als gesichert
gelten. Und wie man die schweren Lasten des Schulderlass- und Sabbats-
jabres trug, beugte man sich den Bestimmungen iber den Zehnten und
aber die sonstigen Abgaben an Priesterschaft und Tempel (s. 0.). Auch
die gut gemeinten aber herzlich unpraktischen Bestimmungen iber das
Kriegsrecht und den Kriegsbrauch Dt. 205 ff. scheinen ebenfalls respektiert
zn sein. Wenigstens berichtet das erste Makkabierbuch, dass Judas vor
der Schlacht bei Emmaus danach gebandelt habe. I. Mk. 8s6. '
Wiihrend die Religion des Spiitjudentums alle andern Bezie-

hungen zum nationalen Leben allmihlich lockerte und aufgab, blieb
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die Bezichung zum Recht also aufrecht erhalten, und wurde dieses
Biindnis zwischen Religion und Recht nur-um so enger und fester
geschlossen. Beférdert wurde die Entwickelung durch die geschicht-
liche Lage des paliistinensischen Judentums. Withrend nach.der Makka-
bierzeit alle sonstige politische und nationale Bethiitigung dem Volk
und seinen Fithrern im ganzen so gut wie genommen war, blieb die
Verwaltung des Rechts teils schon in der herodianischen Zeit, mehr
noch in der romischen Zeit in den Hiinden des Synedriums. Freilich
waren die Machtbefugnisse des Synedriums beschriinkt, ein Todes-
urteil durfte nicht ohne Bestiitigung der romischen Behirde vollzogen
werden. Aber Recht gesprochen wurde im Lande doch eben nach
dem Kanon des jiidischen Rechts. Im Synedrium waren die jiidischen
Rechtsgelehrten, die in demselben Sitz und Stimme hatten, Auktoritit.
Diese Fithrer der neuen Religion des Judentums, die Schriftgelebrten,
hat man sich nur halb als Theologen, zur andern Hiilfte als Rechts-
gelehrte !) zu denken. An diesem Punkte war kaum ein Unterschied
zwischen Pharisiischen und Sadduciiischen Rechtsgelehrten?). Beide
pflegten den Rechtscharakter der jiidischen Religion. Ja die Ueber-
lieferung meldet, dass die Sadduciier gar als die strengeren Vertreter
des Rechtes gegolten hiitten. Gegner der traditionellen Weiterbildung
des Gesetzes und Anhiinger der buchstiblichen Aufrechterhaltung des-
selben, mussten sie in manchen Punkten, in denen sie die pharisii-
schen Abschwiichungen nicht mitmachtea (s. 0. den Prosbol des Hillel),
als die strengeren erscheinen 3).

Diese Verbindung von Religion und Recht im Gesetz hat der
Jiidischen Religion den entscheidenden Stempel aufgedriickt. Der Cha-
rakter des Rechts dringt in alle Poren der Religion des Judentums
ein, nicht zu deren Vorteil. Denn immer hat unter einem solchen
Biindnis von Recht und Religion vor allem die letztere leiden miissen.
Das Recht, noch dazu dieses Recht, das vielfach ausserhalb jedes
Zusammenhanges mit dem wirklichen Leben und den Bediirfnissen
der Gegenwart als eine Erbschaft lingst vergangener Zeiten und eine
schwere Last auf dem Volke ruhte, driickte auch der Religion den
Stempel der Aeusserlichkeit, des erzwungenen Handelns, der verein-
zelnden und systematisierenden Kasuistik auf. Das Recht ist wesent-
lich negativen Charakters, es verbietet, es beschriinkt. So sagt auch

1) Vgl. die Bezeichnungen ypappateic — voptxol.
. 2) ypappateic v Papoalwy (t@v Zadbouzalwv) Mk. 216. Lk. 5 so.
3) Ant. XX 199. Vgl die Schilderung des sadduciischen Priester-
adels Ps. Sal 42 ff.
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die Religion dem Juden mehr was er lassen, was er nicht thun soll,
als wie er handeln soll. "'Das Leben wird als ein stindiger Process
zwischen Gott und den Frommen aufgefasst. In die Worte Frei-
sprechung, Gerechtigkeit, d.h. Gerechterklirung fasst sich alles reli-
giose Hoffen und Sehnen des Frommen zusammen. Wenn Paulus
das Hochste, was er in der neuen Fiille seines Lebens unter der gott-
lichen Gnade erlebte, zusammenfassen will, so spricht er von einer
geschenkten Gerechtigkeit, von einer dem Siinder geschenkten Frei-
sprechung. So sehr wirken selbst, wo der Geist iiberwunden war, die
alten juristischen Formen der jiidischen Frommigkeit nach. Erst
wenn man begriffen hat, wie sehr das Recht die Religion des Juden-
tums bis ins innerste vergiftet hat, wird man auch die bewusste und
unbewusste Opposition des Evangeliums gegen den Rechtsgedanken
innerhalb der Religion begreifen. Die Bergpredigt ist eine grosse
Polemik gegen den Rechtscharakter der jiidischen Religion. Sie setzt
an Stelle der kasuistischen Einzelforderungen die Gesinnung, an Stelle
aller und jeder gebietenden und verbietenden Gemeinschaftsnorm den
Heroismus der Einzelnen im Guten.

Der eben besprochene Charakter des Gesetzes bildete sich natiir-
lich wesentlich im palistinensischen Judentum aus. Fiir das Diaspora-
Judentum gilt das ebengesagte nicht ganz in demselben Grade. In
Alexandria ') wohnten die Juden allerdings im cignen Viertel unter einem
eignen Ethnarchen. Aehnlich war jhre Stellung in Cyrene. Hier
werden sie auch die Jurisdiktion in weitestem Umfang in Hinden
gehabt haben. Aber an den meisten andern Orten der Diaspora wer-
den sie hiochstens das beschriinkte jurisdiktionelle Recht einer Frem-
denkolonie besessen haben. Ueberdies waren sehr viele Bestim-
mungen des jidischen Rechts in fremdem Lande einfach nicht durch-
zufiihren; und jene Gemeinschaften waren trotz ciner Reihe von Pri-
vilegien, die sie sich erkiimpft, doch auch wieder im weitesten Maass
von dem im Lande geltenden Recht abhingig. Auf diesem Boden
entwickelte sich der Rechtscharakter des Gesetzes nicht so rein?).

IV. Das Gesetz als Ceremonialgesetz. — Um so
mehr aber gewann in einer andern Richtung das Gesetz den gleichen
Charakter fiir das palistinensische Judentum und die Diaspora. Das
Gesetz umfasst fir den Juden auch die Sitte und die Observanz.

1) Noch von Kaiser Clandius wurde den Juden dieses Recht bestatigt
Jos. A. XIX 280—285.

2) Ueber die staatsrechtliche Stellung der Diasporagemeinden vgl.
Schiirer § 81 II 2; III 56—78.
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Und hier gewinnt es eine noch tiefer in das alltiigliche Leben ein-
greifende Bedeutung. Denn was beherrscht dieses stiirker als eben
die Sitte. Es kommt auch noch ein weiteres Moment hinzu, welches
das Judentum darin bestirkte, gerade auf diese Seite des Gesetzes
allen Wert und allen Nachdruck zu legen. In ihr kommt die
Besonderheit des jiidischen Volkes zum Ausdruck
Moral hatten bis zum gewissen Grade auch die Heiden, auch die er-
bittertsten Fanatiker konnten ihnen diese nicht absprechen. Aber in
der Sitte lag das Besondre des Judentums und diese Besonderheit
pflegte man mit Bewusstsein, man wollte anders sein als die Volker
rings umher. Es galt, einen Zaun um das Volk zu zichen, durch
die bis ins einzelne gehende gesetzliche Regelung seiner Sitte ihm
den bestimmten, allem andern entgegengesetzten Charakter aufzudriicken.
Sebr schon kommt diese Tendenz des Gesetzes im Aristeasbrief zum
Ausdruck § 139: ,Indem nun der Gesetzgeber, den Gott zur Er-
kenntnis aller Dinge befiihigt hatte, alles dieses erwog, umgab er
uns mit einem undurchdringlichen Gehege und mit ehernen Mauern,
damit wir mit keinem der andern Vilker irgend eine Gemeinschaft
pflegten, rein an Leib und Seele, frei vom thorichten Glauben*. § 142:
»Damit wir nun nicht durch Gemeinschaft mit andern und durch
Verkehr mit Schlechten verdorben wiirden, umhegte er uns auf allen
Seiten mit Reinheitsgesetzen, in Speise, Trank und Berlihrung, in dem
was wir horen und sehen“?!) (vgl. § 151).

So machte man sich gerade in der Zeit des Spiitjudentums mit
besondrer Intensitit an die Arbeit und bildete diesen Bestandteil des
Gesetzes bis in die geringfiigigsten Kleinigkeiten aus. Ein reiches
und weites Feld war hier zu bebauen. Das Fundament des Gesetzes
nach dieser Seite hin war die Beschneidung. Sie war das ,Sakra-
ment“ (die Eisentaufe), welches den Juden zum Juden machte. Hier
war freilich nicht viel auszubauen und weiterzubilden. Aber hieran
schlossen sich nun die Bestimmungen iiber den Verkehr der Beschnit-
tenen mit den Unbeschnittenen, das Verbot der Mischehe, die Bestim-
mung der Rechte der Unbeschnittenen im heiligen Land, die mannig-
fache Beschriinkung in Verkehr und Handel mit den Heiden. Die
Heiligung des Sabbats und der Feste, die Bestimmungen iiber Rein
und Unrein, fiber Essen und Trinken, iiber Schlachten, Zubereiten
der Speise und der Gefiisse, in denen man sie zubereitete, iiber Rein-

1) Vgl IIl. Mk. 84 ,Da sio aber Gott firchteten und nach seinem
Gesetz wandelten, sonderten sie sich in Betreff der Speisen ab, daber sie
einigen verhasst erscheinen®.
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haltung des Leibes von Unreinigkeiten, iilber Waschungen, iiber Unrein-
heiten, welche ansteckende Krankeiten, Tod und Geburt, Entstehen
und Vergehen des Lebens, Berilhrung mit andrer Unreinheit verur-
sachten: alles warde nun bis ins einzelne ausgearbeitet und festgelegt.
Das Gesetz bot viélfach nur allgemeine Principien, oft allerdings schon
bis ins einzelne gehende Vorschriften. Aber nun galt es die Anwen-
dung dieser Principien und Regeln bis ins einzelne. Nichts durfte
iibersehen, keine Liicke gelassen werden, das Netz der Bestimmungen
musste so eng gemacht werden, dass keine Eventualitiit des alltiig-
lichen Lebens mit seiner unendlichen Verflochtenheit durchschliipfen
konnte. Eine unendliche Arbeit, ein trauriges zweckloses Bemithen,
iiber das man licheln mdchte, wenn man nicht doch wider Willen
diess Riesenarbeit respektieren miisste, die ihre Dauerhaftigkeit an
der Existenz der jiidischen Religionsgemeinde durch die Jahrtausende
bewihrt hat?). ‘

Leider haben wir nicht die Mbglichkeit, nach unsern Quellen
den Process dieser Ausbildung des Gesetzes im einzelnen zu ver-
folgen. Jesus Sirach und die Proverbien zeigen noch nichts von
dieser Tendenz. Hier ist Gesetz und Moral (Weisheit) noch fast
identisch, hier zeigt sich eine ganz bedeutende Erweichung des Juden-
tums im Vergleich mit der Zeit Esras und Nehemias. Klar ist, dass
mit den K#mpfen, welche die griechenfreundlichen Bestrebungen der
vormakkabiischen Zeit herauffithrten, der Gegenschlag erfolgte. Ueber
dem Danielbuch liegt bereits eine andere Athmosphiire?). Doch fragt
es sich, ob bereits in der Makkabierzeit das Gesetz zu jenem Joch
geworden ist, das in der neutestamentlichen Zeit auf dem alltiiglichen
Leben des Volkes wuchtete und lastete. Die Makkabiierzeit war nicht
rubig genug zZu einer weiteren Ausbildung des Gesetzes. Das Volk
kam @berdies in ihr wieder zum Vollbewusstsein seiner Kraft und
Selbstéindigkeit. Es brauchte die kfinstliche Mauer des Gesetzes noch
nicht so sehr. Die Frommen scheinen mehr mit phantastischen
Triumen und Spekulationen, als mit der Ausbildung des Gesetzes
beschiftigt. Vor allem verzehrten sie ihre Kraft in dem Gegensatz
und im Kampf mit dem verweltlichten Herrscherhaus. Die phari-
siiischen Gegner des Alexander Jannaeus (Joseph A. XIII 372—383)
zeigen einen verweltlichten Charakter wie ihr Fiirst. Sie sind nicht
die frommen und stillen Dulder der vergangenen Zeit, sondern Fana-

1) Vgl. Jos. Ap.II 178 ,Auch nicht das geringste iiberliess er (Moses)
der Wahl und Willkir®.
2) Vgl. Da. 16ff. 611 ff. Judith 1118 128.7.19. 1618,
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tiker und Revolutiondre im hochverriiterischen Biindnisse mit dem
syrischen Geguer des Konigs, Demetrius Eukaerus /). Erst unter
Alexanders Nachfolgerin, seiner Gemahlin Alexandra, (Jos. XIII 405 ff)
bemiichtigte sich die pharisiische Partei der politischen Herrschaft
im Lande. Im ganzen war die Makkabierperiode keine giinstige Zeit
fiir eine ruhige Weiterbildung des Gesetzes und die Ausbreitung einer
schriftgelehrten, zunftmiissigen Frommigkeit. Immerhin zeigt uns das
am Ende der Makkab#erzeit geschriebene Buch der Jubilien?), wie
grosse Fortschritte schon der specifisch gesetzliche Geist des Juden-
tums gemacht hat. — Wir werden erst die herodianische Zeit als
epochemachend fiir die Ausbildung des ,gesetzlichen* Charakters des
Judentums ansehen diirfen. Erst in dicser Zeit wurde das Judentum,
pachdem es in der Makkablierzeit noch einmal Geschichte erlebt und
gemacht hatte, ganz nach innen geworfen. Alle fanatische Energie
die in diesem Volke steckte, brannte im innern weiter und nun erst
wurde, ohne dass viel dnssere Merkzeichen dafiir vorhanden wéren,
in stiller gleichmiissiger Arbeit das Judentum zu jener gleichartigen
Masse umgebildet, wie wir es kennen. Was wir von Hillel und
Schammai und ihren beiderseitigen Schulen wissen, das stimmt ganz
zu dem Bilde, das wir uns nach dem neuen Testament von den
Schriftgelebrten und Pharisiern zu machen gewohnt sind ).

Auch in der Diaspora ist dieselbe Verengung des Judentums um
die Mitte des ersten vorchristlichen Jahrhunderts zu beobachten. Im
dritten und namentlich im zweiten Jahrhundert sehen wir, wie jii-

1) Die erste Gestalt eines Pharisiers, die aus dem Dunkel der Ueber-
lieferung ein wenig konkreter heraustritt, diejenige Simon ben Schetachs.
des Gegners Alexanders Jannaeus, zeigt, mag hier nun auch mehr Sage als
Geschichte vorliegen, ebenfalls weltliche Ziige. vgl. Schlatter, Israels Gesch.
v. Alexander d. Grossen bis Hadrian. Stuttgart 1901. 115—119.

2) Vgl die vielen gesetzlichen Partieen, welche das Buch iiber die
Genesis hinitber bietet, die in ihnen enthaltenen Weiterbildungen, der
starke Accent, mit dem der Verfasser ihre unbedingte Geltung — sie sind
eingegraben auf den himmlischen Tafeln — einscharft. Jub. 119 ff. 506 fL
(cf. 126). Sabbat; 8 sff. Reinigung bei der Geburt, Darstellung im Tempel;
3s0f. 77-14. 720 Bedeckung der Scham; Blutessen 731. cf. I. Hen. 9811
1325 f. der Zehnte; 1525 ff. Beschneidung; 2216 Verbot des Verkehrs mit
den Heiden (Treone Dich von den Vélkern und iss nicht mit ihnen); 2220
Verbot der Mischehe (305 f.); 8227 das Zusatzfest ; 3310ff. Incest (4128). —

8) Vgl. Schirer II 861f. Hier (Anm. 36) ein Verzeichunis der Mischna-
stellen, an denen Differenzen der beiden Schulen erwihnt werden. Bekannt
ist die Streitfrage, ob man ein Ei essen diirfe, das ein Huhn am Sabbat
gelegt habe. Um abnliche Minutien drehen sich fast alle Fragen.
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dische Soldner im #gyptischen Heer ruhig ihren Dienst verrichten,
Der fliichtige Hohepriester Onias III., oder dessen Sohn Onias 1V. wird
Heeresfiihrer in #gyptischen Diensten. Die Sthne Ananias und Chelkias
waren Oberbefehlshaber der dritten Kleopatra. In Aegypten scheint
es eine ganze Reihe jiidischer Militirkolonieen (Schiirer I 22 f.
s. o. 8. 538) gegeben zu haben. Damals machte Gesetz und Ex-
klusivitit den Kriegsdienst noch nicht unméglich. Im Laufe des ersten
vorchristlichen Jahrhunderts ist das alles anders geworden. Zur Zeit
Caesars und in der rémischen Kaiserzeit sehen wir die Juden tiberall
im romischen Reich um Befreiung vom Militirdienst kiimpfen, weil
dieser mit ihrer Religion nicht mehr vereinbar ist, und um der Sabbats-
heiligung willen eine Sonderstellung und Exemptionen im Gerichts-
wesen etc. sich erstreiten (s. o. 8. 69).

Zwischen der Diaspora und dem palistinensischen Judentum
existiert hier nur ein Unterschied des Grades. Das Ceremonial-
gesetz begriindet hier wie dort die Eigentiimlichkeit des Juden-
tums. Hier wie dort ist man sich dessen bewusst (Ps. Aristeas
8. 0.). Man betonte hier vielleicht etwas mehr die Moral; zu be-
stiindiger Auseinandersetzung mit der Aussenwelt gezwungen, stellte
man in apologetischen und polemischen Schriften jene Seite des
Gesetzes zurtick, aber man gab sie keineswegs auf. Bildete die
religiose Ceremonie (nicht der Kult) doch gerade in der Diaspora
das eigentliche Fundament des Judentums. — Wenn méglich scheint
z. B. das Sabbatsgesetz in der Diaspora mit noch mehr Eifer inne-
gehalten und verehrt zu sein als in Palaestinal). Selbst Philo, der
aus allem Ceremonialwesen des Gesetzes mit Hiilfe seiner von den
Hellenen erborgten allegorischen Kunst den tieferen geistigen und
moralischen Sinn zu erheben weiss, wendet sich doch mit einiger Er-
regtheit gegen diejenigen, welche den geistigen Sinn des Gesetzes
aufsuchten, die Gesetze selbst und Gebriiuche aber verachteten. Die
dussere buchstéibliche Seite und der innere geistige Sinn gehoren zu-
sammen wie Leib und Seele. Zum vollendeten Glick gehore, dass
man weise nicht nur sei, sondern auch scheine. Daher miisse man
die nationalen Sitten und Gebriiuche hochachten (de migr. Abrah.
§ 86f M. I449f. u 8. s u Abschnitt V, 1). Das ist freilich cine
schwache Beweisfilhrung, aus der wir ausserdem sehen, dass das Ce-
remonialgesetz fir Philo innerlich nicht viel bedeutete. Aber stirker

1) Zablreiche Zeugnisse dafir z. B.: Philo, vita Mosis II 4, M.II 137;
Il 27, M. I 166; de septenario 6 M. 1I 281; Fragment b. Euseb. Pr. Ev.
VI 7 18-18; Nicolaus von Damaskus b. Jos. A. XVI 48,
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als die Theorie des Philo war eben die Praxis, der er sich hier be-
dingungslos unterwirft. ~Und ausserdem diirfen wir nicht vergessen,
dass Philo mit nicht allzu zahlreichen Gesinnungsgenossen ungefiihr
schon an der Peripherie des fiir das Judentum ertriiglichen und mog-
lichen auch in der Diaspora stand. Er ist sich in seiner Schrift-
stellerei des Gegensatzes zur Masse wohl bewusst, ,Jenen aber
tragen wir die heilige Lehre nicht vor, welche vom unheilbaren Uebel
befangen sind, dem Stumpfsinn der Worte und der Kleinlichkeits-
kriimerei mit Namen, und den Gaukeleien der Sitte* (de Cherubim
M. I 146). Bliebe hier noch ein Zweifel iibrig, so 1ost ihn uns das
Urteil, das die umgebende Aussenwelt iiber das Judentum filjte.
Immer wieder werden dieselben Dinge bei den hellenischen und ro-
mischen Bekdmpfern dem Judentum vorgeworfen: Die Ausschliess-
lichkeit und der Fremdenhass, die Beschneidung, das Vermeiden un-
reiner Speisen, besonders des Schweinefleisches, die rigorose Sabbat-
feier. Diese und &hnliche Merkmale waren es, an denen der Jude
der Aussenwelt kenntlich blieb. Die Diaspora ist vom paliistinen-
sischen Judentum héchstens graduell verschieden (Schiirer ITI 104—107).

Auf der andern Seite muss man sich klar machen, dass auch
dem pharisiischen Judentum!) wenigstens dessen fithrenden Gei-
stern eine innerliche Beziehung zu den einzelnen Forderungen des
Ceremonialgesetzes lingst verloren gegangen war. Der orthodoxe
Pharisidismus bat im Grunde einen sehr rationalen, ja rationalistischen
Charakter. Vor allem eigentlich zauberhaften, mystetitsen und sakra-
mentalen, das ringsum in den Religionen der Vilker tippig aufwu-
cherte, hat das officielle Judentum immer bis zu einem gewissen
Grade eine starke Abneigung bewahrt. Innerlich durchdrungen und
mit einem bestimmten Empfindungsgehalt erfiillt wurde das Ceremonial-
gesetz nicht Vielmehr treten auch hier die zahllosen Vorschriften
unter zwei oberste einfache Gesichtspunkte, die im letzten Grunde
identisch sind. Einmal begriindete, wie wir schon sahen, das Cere-
monialgesetz die Besonderheit des Judentums, und zweitens ist es
einfach als Gesetz des in seinem Willen unerforschlichen Gottes an-

1) Unterschiede sind abrigens auch hier zwischen Jerusalem und seiner
niberen Umgebung und den ferneren Gegenden in Paldstina. In Galilida
wird sich im Ganzen die Frommigkeit viel einfacher und schlichter ge-
halten haben. Jochanan ben Zakkai klagt bitter iiber die Zustdnde in Ga-
lilia. Jer. Talm. Schabbath XVI. Schlatter, Jochanan b. Z. 14f Dafar
sah man auf das Volk der Galilder von Seiten des Pharisdismus mit Ver-
achtung herab,
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zusehen. Die ceremoniellen Vorschriften sind Gebote Gottes. Das
Halten dieser Gebote tritt einfach unter den Gesichtspunkt der Ge-
horsamsiibung. Der Inhalt der Bestimmungen ist dabei gleichgiiltig,
es kommt auf die Form, die Unterwerfung an!). Mit aller Bestimmt-
heit hat das Jochanan ben Zakkai, wie bereits erwiihnt wurde, aus-
gesprochen: ,Weder macht der Tote unrein, noch macht das Wasser
rein, sondern der Heilige . . . . hat gesagt: Ein Gesetz habe ich
festgesetzt, einen Euntscheid getroffen. Du bist nicht ermichtigt, meinen
Entscheid zu iibertreten, der geschrieben ist, dies ist die Satzung
meines Gesetzes“ %),

Der Standpunkt Philos und der Jochanans sind freilich um eine
starke Nuance verschieden. Philo beugt sich unter die dusserenVorschriften
des Gesetzes um seines von ihm klar erkannten moralischen und re-
ligiosen Kernes willen, fiir den palistinensischen Rabbinismus ist das
ganze Gesetz unterschiedslos der heilige Wille Gottes. Aber welch
eine enge Gemeinsamkeit ist doch wiederum zwischen diesen #usser-
sten Polen der jiidischen Kirche vorhanden.

V. Gesetz und Moral. Es darf aber hierbei nicht iber-
sehen werden, dass das Gesetz auch die Moral fiir den Juden mitum-
fasst. Zu Sirachs Zeit war Gesetz und Moral noch identisch. Seit der
Makkabiierzeit beginnt die Ceremonie und Observanz die Moral zu
iberwuchern. Aber die Strémungén gehen wenigstens lange Zeit noch
in gleicher Stirke neben einander. Das Buch Sirach und die Pro-
verbien, die spiiteren Moralpsalmen werden nicht vergessen und wirken
weiter. Das Gesetz ist zugleich Chokma, ethische Weisheit. Die
in ihrem Grundbestand wahrscheinlich aus der Makkabierzeit stam-
menden Testamente der Patriarchen enthalten vorwiegend Weisheits-
lebre, ethische Regeln und Ermahnungen. Levi 13 sind Weisheit

1) Religion ist Omaxsf. Paulus redet nach seiner Bekebrung gerne
von brmaxed) xlotews. RO. 15 (616). 1518. 1619. 26 (II. Ko. 105. Ré. 519).

2) Schiatter 42. Numeri R. c. 19; Pesikta R. Kah. 40a. Nach Sifra
zu Lev. 184 und Joma 67b unterschieden die Rabbinen in der Auslegung
von Lev. 18¢ zwischen den ,Rechten“ ("ppwn) und Satzungen ('vmpn).
Von letzteren heisst es: ,Und meine Satzungen — damit sind solche Satzungen
gemeint, gegen welche der Satan und die Vélker der Welt Einspruch er-
heben (Essen von Schweinefleisch, Leviratsehe, Reinigung der Aussatzigen,
der Siindenbock des Versohnungstages u. a.). Solltest du vielleicht denken
dass es eitle Dinge seien, so heisst es: ich bin der Ewige, d. h. ich der
Ewige habe sie festgesetzt. So bist du nicht ermachtigt, darfiber nachzu-
depken®, Winsche | 874, Bacher I 43.
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und Gesetz noch Korrelatbegriffe!). Das Tobitbuch zeigt neben der
starken Betonung der ceremoniellen Korrektheit Tobits eine starke
ethische Haltung, wenn auch bereits die sittliche Anschauung eine
recht enge und kleinliche geworden ist. Derjenige Traktat der Mischna,
der am meisten nachweisbar in die #lteste Zeit zuriickgehende Ueber-
lieferung bewahrt, die Pirke Aboth, enthiilt auch am meisten Moral.

Es ist hier nicht der Ort, die jiidische Moral in ihren einzelnen
Ziigen zur Darstellung zu bringen, aber die Frage muss hier erhoben
werden, wie weit der Charakter der Moral durch deren Zusammenhang
mit dem Gesetz bedingt ist. Wir konnten diese Frage auch die nach
dem kirchlichen Charakter der jiidischen Ethik nennen.

In erster Linie ist der Partikularismus, die durchgehend nationale
resp. kirchliche Beschriéinktheit der jiidischen Ethik, hervorzuheben.
Der ,humane“ Charakter der gleichzeitigen hellenistischen (stoischen)
Ethik liegt ibr durchaus fern. Niemals ist dieser Charakter der jii-
dischen Ethik ganz aufgehoben und durchbrochen. Selbst bei Jesus
Sirach zeigt er sich hier und da in schiirfster Form. 12g: ,Auch
Gott hasst die Bosen und an den Gottlosen nimmt er Rache. Gieb
dem Gutén und verweigere es dem Bosen, erfrische den Béscheidenen
und gieb nicht dem Frechen* ?). Unter dem Motto: ,Jedes Wesen liebt
seine Gattung, und jeder Mensch den, der ihm gleicht (131s5), wird
zwischen dem Hochmiitigen und dem Demiitigen, dem Reichen und dem
Armen ein Gegensatz wie zwischen Lamm und Wolf statuiert. Ebenso
ist das Wort 18 18 zu verstehen: ,Das Erbarmen des Menschen hat auf
seinen Mitmenschen Bezug, das Erbarmen des Hermm geht auf das
ganze Menschengeschlecht. In gleicher Weise empfiehlt das Tobit-Buch
nur die Liebe zu den gleichgesinnten Volksgenossen: 413 ,Kind liebe
deine Briider und wende dich nicht hochmiitigen Herzens ab von
Deinen Briidern und von den Sihnen und Téchtern Deines Volkes*.
417 ,Spende reichlich Deine Speise beim Begriibnis (?) des Gerechten;
aber gieb nicht den Siindern“.

Weun diese partikularistische Verengung schon vor dem eigent-
lichen Beginn unsrer Periode zu konstatieren ist, so wird von vorn-
herein anzunehmen sein, dass sich dieselbe im Lauf der folgenden
Jahrhunderte ganz erbeblich verstirkt hat. Es ist hier fast tiber-
fliissig, Beweise zusammenzutragen. Fiir den Durchschnitt der jii-

1) Das tritt besonders in der aramaischen Ueberlieferung dieses Stickes
hervor. ' .

2) J. 8ir. 17 14 yer gab ihnen Gebote, wie ein jeder sich gegen seinen
Nachsten verhalten solle®, ist darnach zu beurteilen.
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dischen Frommen in dem folgenden Zeitalter versteht es sich ganz
von selbst, dass der Kanon der Ethik im grossen und ganzen nur
fir den Volksgenossen gilt. Bemerkenswert ist nur, dass sich der
Zug zur Verengung mehr und mehr auch gegeniiber den eigenen
Volksgenossen bemerkbar macht. Der erbitterte Gegensatz zwischen
den einzelnen Klassen desselben Volkes ist ja bereits in der Psalmen-
Litteratar und bei Jesus Sirach vorbanden. Spiiter durchzieht und
beherrscht der Gegensatz zwischen Gottlosen und Frommen, Gewalt-
habern und Demiitigen, Reichen und Armen die gesammte jiidische
Apokalyptik. Das Urteil des jiidischen Volkes tiber die Stinder und
Zisllner, wie wir es aus den Evangelien kennen lernen, der Wider-
spruch, den Jesa Verhalten gegentiber diesen Volksklassen beim
frommen Volk hervorrief, die Si#tze der Mischna iiber das Verhalten
der Frommen (der Peruschim) zum Am-Haarez (Schiirer II 387 f.),
das Verhalten der Juden gegeniiber den Samaritanern, das alles sind
Beweise genug fiir den kirchlichen Charakter der jiidischen Ethik.
- Die Frage der jiidischen Schriftgelehrten, wer ist mein N#chster, war
in der That ganz ernsthaft gemeint, und Jesu Gleichnis vom barm-
herzigen Samariter war eine Antwort auf diese Frage. Und das Wort,
mit dem Jesus die jiidische Ethik zusammenfassend charakterisiert:
»Du sollst Deinen Nichsten lieben und Deinen Feind hassen“, ist
zwar sehr scharf pointiert, aber doch nicht ungerecht. Wir miissen
uns nur klar werden, dass dieser selbe Vorwurf bis zu einem gewissen
Grade alle specifisch kirchliche Ethik trifft, dass z. B. das Johannes-
evangelium und die Briefe des Johannes in der Beschrinkung der
Liebe auf die Kinder Gottes, in dem Hass gegen die Juden und
Hiretiker eine kirchliche Verengung aufweist, die nur graduell von
der Ethik der jtidischen Kirche sich unterscheidet.

Freilich sind auch Unterstromungen gegentiber dieser Stimmung
vorhanden'). In der Praxis wenigstens scheint Hillel in weitgehen-
dem Maasse eine mildere und annihernd humane Ethik vertreten zu
haben. Man darf hier wohl die Regel aufstellen, dass soweit und
so energisch der Missionstrieb im Judentum vorhanden war, so sehr
der partikularistische Charakter der jidischen Ethik durchbrochen wird.
Die Propaganda hebt das Judentum tber den Parti-
kaualarismus hinaus, Aber dieser Partikularismus wird freilich nir-
gends aufgehoben, sondern gleichsam nur suspendiert. Das Interesse
und unbedingte Wohlwollen des Menschen am Menschen kennt das

1) Bertholet 319 ff.
Bousset, Roligion des Judentums, 8
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Judentum dennoch nicht. Der Nichtjude kann fiir den Jnden nur
soweit Interesse gewinnen, als Aussicht bei ihm vorhanden ist, dass
er Jude werden komnte. Das rein menschliche Interesse an den
Stindern und Zéllnern, das Jesus zeigt, ist hier nirgends vorhanden.
Weiter reicht auch das schtne Wort Hillels: ,Liebe die Geschopfe
und leite sie zum Gesetz* nicht (Pirke Aboth 133). Wenn vielfach
gerade in rabbinischen Kreisen Sanftmut, Freundlichkeit, Milde, ein
gesellschaftlich zuvorkommendes Verhalten!), der freundliche Gruss
etc. gerade gegeniiber den Aussenstehenden empfohlen wird, so ist
hier der propagandistische Zweck dieser ethischen Vorschriften ganz
deutlich. Auf eine tiefere ethische Haltung gegeniiber den Aussen-
stehenden erlauben sie keinen Schluss.

Einen sehr andern Charakter zeigt allerdings auf den ersten Blick
die Moral-Litteretur des Diasporajudentums. Philo ist so ziemlich frei
von allem ethischen Partikularismus; seine ethischen Aeusserungen tragen,
wenn man etwa von seinen polemischen Schriften, vor allen der mit
echt jtidischem Fanatismus geschriebenen Streitschrift gegen Flaccus
absieht, den humanen Charakter hellenischer Philosophie. Dasselbe
gilt von Ps. Aristeas, dem vierten Makkab#erbuch, Ps. Phokylides,
auch von den Ausfithrungen des Josephus. Ueberall herrscht hier
das deutliche Bestreben, das specifisch jiidische zuriicktreten zu lassen,
dass allgemeine in den Vordergrund zu riicken.  Auf ausgesprochen
humane Vorschriften beginnt man Wert zu legen?).

Immerhin mnss man sich hiiten, nach den hier erwihnten
Zeugnissen sich den ethischen Durchschnittscharakter des Diasporn-
judentums zu konstrnieren. Man darf einerseits nicht vergessen.
dass Philo und Josephus weit iiber den Durchschnitt des Juden-
tums hintiberragende Personlichkeiten waren, die wahrscheinlich keinen

1) Schammai: ,Nimm jedermann bestindig mit der Miene freundlichen
Gesichtes auf“. Pirke Aboth I16. Was wir vom Verhalten Schammais
wissen, warnt uns, solchen allgemeinen Worten eine zu grosse Tragweite
beizulegen. Mehr fallt auch bier das persdnliche Beispiel Hillels ins Ge-
wicht. Beispiele aus Hillels Schule, Bertholet 321.

2) Vgl. z. B. die Vorschriften in Philos Hypothetica (Eusebius Pr. Ev.
VIII 76): pi, wupic derdévmt gloveiv: ph vipata L¥ditwv droxdelev: dhhz zat
mtwyols xal Trpoks Tpoply dpavifoust mpis Tiv Sedv ehayde dvéyev. Wiederholt
ist die Vorschrift Josephus c. Ap. Il 211: =im mapéyeryv toic Beopbvorg =ip,
Slwp, Tpophy, GBobs gpdlety, dragov ph mepopdv, émetaalc 3 xal T2 wpos ol
nodeplous zptdéveas elvar. Zu den Pflichten gegen die Toten: Ps. Phokylides
V.99—115. Vgl.V.22. Offenbar wirken hier gerade human-philanthropische
Grundsatze hellenischer Ethik nach.



Geset2 und Moral. ' 113

sehr breiten und tiefgehenden Einfluss gehabt haben. War Philo
auch bei seinen Volksgenossen als ein auch bei den Hellenen ange-
sechener Gelelehrter, der doch seinem Volke treu geblieben war,
hochgeschiitzt, so wird sein geistiger Einfluss doch nicht sebr weit
iiber den engen Kreis seiner Schule hinausgegangen sein. Der ,,Ver-
riter Josephus aber ist sicher ein einsamer Mann unter seinen Volks-
genossen gewesen. Andrerseits hat man sich zu vergegenwiirtigen,
dass die iibrigen genannten Schriften ausgesprochen apologetische
Tendenz tragen. So wird man keinen allzu grossen Gegensatz zwi-
schen paléistinensischem und Diasporajudentum annehmen diirfen. Bei
dem Durchschnitt und der Masse dieses Judentums ist sicher der in-
humane Charakter der jiidischen Moral der vorherrschende geblieben,
und diese Exklusivitit (amé{a) hat sich seit dem augusteischen Zeit-.
alter nur mehr und mehr gesteigert. Wir haben dafiir ein bestimmtes
Zeugnis in dem immer einstimmiger werdenden Urteil griechischer
und romischer Schriftsteller iiber den inhumanen, barbarischen Cha-
rakter des Judenvolkes.

Und diese Urteile beginnen bei alexandrinischen Schriftstellern
bereits mit dem Beginn des ersten vorchristlichen Jahrhunderts, auch
bei den romischen Litteraten zeigt sich der Antisemitismus bereits
lange vor dem letzten grossen Kampf des Judentums und der Romer-
herrschaft (s. 0. 8. 76f)). Allein aus Racenhass sind diese Urteile nicht
hervorgegangen, bestimmte Veranlassung zu jener herben und feind-
seligen Beurteilung muss das Judentum in seiner Masse gegeben haben.
Es waren also mindestens zwei Tendenzen in dieser Beziehung in
ihm vorhanden, von denen die eine mehr und mehr die Oberhand
gewann.

Durch den engen Zusammenhang mit dem Gesetz ist der jii
dischen Moral ferner der Ckarakter der Uneinheitlichkeit und klein-
lichen Kasuistik aufgepriigt. Rituelle, kultische, rechtliche, moralische
Vorschriften, wichtiges und unwichtiges, grosstes und kleinstes liegt
in wirrem Durcheinander. Auch das wertvollste und beste tritt nur
gelegentlich, gleichsam zufillig auf. Das Judentum kennt so manche
hithere und feinere Forderung ethischer Kultur, aber es kennt noch
so vieles andere daneben. Die Wertunterschiede gehen verloren. Der
Zufall herrscht, eine einheitliche ethische Lebenshaltung wird nicht
erreicht. Das zeigt sich tiberall schon im #usseren Stil der speciell
ethischen Schriften, wie er bereits in den Proverbien und dem Sira-
ciden ausgebildet vorliegt. Der Gedanke gleitet willkiirlich von einem
Thema zum andern. Im mechanischen Zahlenspiel werden etwa mit
8.
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der Einleitung ,an drei Dingen habe ich Gefallen ,neunerlei unver-
mutetes preise ich“ 8ir. 251.7 u. 6. die heterogensten Dinge zusam-
mengebracht.

Allerdings sind auch bei diesem Urteil gewisse Einschrinkungen
zu machen, selbst auf dem Boden des paliistinensischen Judentums. Man
darf sich ein Bild von der ethischen Haltung des Pharisiismus doch
nicht nur nach der Polemik Jesu gegen ihn machen. Jesus bekimpft
die durchschnittliche Moral des Pharisiismus und seine Grundtendenz.
Sein scharfes Wort, dass der Pharisiiismus Miinze, Dill und Kiimmel
zehnte und Recht, Barmherzigkeit und Treue vergesse, hat in dieser
Schiirfe nicht fiir alle seine Giiltigkeit. Was wir von Hillel, Gamaliel
dem Lehrer des Paulus, Jochanan ben Zakkai, Gamaliel II. und so
manchem andern Rabbinen aus der Ueberlieferung wissen, berechtigt
zu dem Urteil, dass in diesen Persbnlichkeiten immerhin noch eine
starke ethische Energie und Lebenshaltung vorhanden war. Unter
der ungeheuren Last des Gesetzes, die sie trugen, ist ihre Person-
lichkeit nicht ganz erstickt, in den Spitzfindigkeiten ihrer Gelehrsam-
keit sind sie nicht ganz untergegangen. So manche Aeunsserungen
eines innerlichen, ernsten Sinnes und offener Lebensklugheit, auch
manches freiere und weitere Wort ist von ihnen bewahrt. Trotz aller
Zersplitterung und Vereinzelung suchte man wenigstens hier und da
gusammenzufassen. Ein Schriftgelehrter tritt mit der Frage nach dem
hochsten Gebot an Jesus heran. Dem Heiden, der von Hillel die
Quintessenz des Gesetzes zu horen verlangte, wusste dieser sogleich
zu antworten: ,Was Du nicht willst, dass Dir geschehe, das fiige
auch keinem andern zu“?!). Akiba fasste das Gesetz in den Spruch
pLiebe Deinen Nichsten wie Dich selbst® zusammen. (Siphra z. Lev.
1938 Bacher I 7, 285). Auch blieb es in den Kreisen Hillels nicht
ganz vergessen, dass es beim ethischen Handeln auf ein Ganzes, auf
die Gesinnung und nicht auf die einzelne That ankomme?). R. Eliezer

1) Schabbath 31a. Diese Zusammenfassung des Gesetzes war wie es
scheint weit verbreitet. Sie findet sich, doch wohl schon lange vor Hillel,
im Tobit-Buch (415). Philo (Eusebius Pr. Ev. VIII 76) hat den Spruch
in der Form: & m¢ madeiv éyBalper, pij mowiv adeiv. Ferner sind zu ver-
gleichen die Sittenspriiche Menanders bei Land, Anecdota Syriaca I 160,
Jerus. Targum zu Lev. 1918, die vielleicht jidische Grundschrift der Adays
12, endlich die sogenannte abendldndische Ueberlieferung des Aposteldekrets
(Apg. 1520 nach D. sah. Iren. vgl. 1529).

2) Das wird unter anderm in den Testamenten betont. Benj. 3 ,Euer
Sinn soll auf das Gute gerichtet sein®. Vgl. Benj. 5. Gad 5 ,Der Gerechte
und Demittige scheut sich Unrecht su than . , . . vor dem eignen Hersen®,
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(um 100) wird von seinen Schillern auf dem Totenbette gebeten:
n»Meister lehre uns die Wege des Lebens, damit wir durch sie des
Lebens der zukiinftigen Welt gewiirdigt werden“ (Berachoth 28b.
Wiinsche I 45). Die ,Rabbinen in Jabne“ sollen gesagt haben:
pEiner der viel leistet und einer der wenig leistet — wenn nur sein
Herz zum Himmel gerichtet ist“. Berach. 17a. Wiinsche I 39. Ja
es fehlt nicht ganz an Ausspriichen, in welchen sich dies Bewusstsein,
dass es sich in Religion und Moral um ein einheitliches Ganze und einen
lebendigen Zweck handle, kritisch gegen die Kasuistik des Ceremonial-
gesetzes wendet. Von Simeon ben Menasja (2. Jahrh.) wird das Wort
dberliefert: Der Sabbat ist euch itberwiesen, aber ihr nicht dem Sabbat.
(Mechilta Ki-tissa c. 1. Ugolini XIV 575. Hamburger II 406. Deren-
bourg I 144). Auch Lehrer wie Eleazar ben Asarja, Ismael, Akiba
lebrten, dass man, um ein gefihrdetes Menschenleben zu retten, den
Sabbat brechen diirfe, ja dass die Not (die Sorge fiir das Leben)
vielfach das Gesetz aufhebe. Freilich verwickelte man sich hierbei von
neuem in eine gefihrliche Kasuistik (vgl. Mechilta 1. c¢. Joma 85 a. b,
Goldschmidt IT 1017 f. Schabbath 132a. Goldschmidt I 644 ff. Siphra
zu Lev. 185. Bacher I 238. 260).

Aber immerhin bekommen wir bei allen diesen Aesserungen den
Eindruck des mehr Zufdlligen und Gelegentlichen. Voriibergehend
blitzt hier und da eine solche hellere Erkenntnis auf, ohne dass die
weiteren Konsequenzen gezogen wiirden. Jene freieren Aeusserungen
erscheinen oft schon im niichsten Augenblick als vergessen. Die Grund-
tendenz, in welcher sich die Moral des Pharisiiismus bewegte, ist
dennoch von Jesus richtig gezeichnet.

Ein dritter Grundzug der jiidischen Ethik ist ebenfalls in diesem
Zusammenhang zu nennen: ihr vorwiegend negativer Charakter. Das
,Gesetz“ hat wie jedes Rechtsgesetz im wesentlichen verbietenden,
einschriinkenden Charakter. Dieser iibertrigt sich nun auch auf die
mit ihm so eng zusammenhiingende Moral des Judentums. Sie sagt
dem Frommen wesentlich, was er nicht thun soll. Es ist ausseror-
dentlich charakteristisch, dass die so oft wiederkehrende Zusammen-
fassung der jiidischen Kthik die negative Form hat: , Was Du nicht
willst, dass man Dir thue, thue auch keinem andern“, — wihrend

Yon Jochanan ben Zakkai wird berichtet, dass er seine Schiiler gefragt
habe : ,Saget mir doch, welches ist der beste Weg, den der Mensch wihlen
soll?®* — und dass er die Antwort des Eleazar ,ein gutes Herz“ allen
obrigen vorgeszogen habe. Pirke Aboth II12. Vgl. noch Ps. Arist. § 133
u 189. .
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wir in der Bergpredigt der weit dartiber sich erhebenden positiven
Form begegnen: ,,Was Du willst, dass Dir geschieht, das thue auch
dem andern“. Mt. 715. Lk 631. Aber auch sonst begegnen wir in
den jildischen Moralvorschriften vorwiegend der negativen Form. Der
jidische Fromme soll nicht ziirnen, nicht hassen, nicht wiedervergelten,
nicht liigen, nicht verliumden. nicht kriinken und beleidigen, nicht un-
besonnen im Handeln, nicht voreilig mit der Zunge sein, die Un-
keuschheit und Unreinheit meiden. Die passiven Tugenden der Ge-
duld, Demut, der Friedfertigkeit und Gelassenheit, des Unrechtduldens
werden vor allem gepriesen. Es fehlt der jidischen Ethik der he-
roische Charakter, der Elan, der bergeversetzende Mut.

Und mit der ,kirchlichen* Haltung der jiidischen Ethik hingt
es endlich auch zusammen, wenn ihr eine bestinmte Gefahr iiberall
sehr nahe liegt: die des Mangels an Wahrhaftigkeit Keine andre
Untugend des jitdischen Volkes und speciell seiner frommen Kreise
hat Jesus so scharf und grimmig bekdmpft, wie die Unwahrhaftig-
keit, die Heuchelei und das Scheinwesen. Auch hier wiirden wir den
Fithrern der Frommen, einem Hillel und Gamaliel, einem Jochanan
sicher Unrecht thun, wenn wir jenes Urteil Jesu schlankweg auf sie
anwenden wollten. Aber auch hier trifft die Polemik den Durch-
schnitt und die Tendenz. Wenn in allem sittlichen Handeln der
Einzelne seinen Blick stiindig einerseits auf den Kreis der From-
men, deren Anerkennung er bedarf, andrerseits auf den Kreis der
Nichtzugehorigen gerichtet hilt, deren sittlicher und religitser Zustand
ihm als Folie dient, miissen sich jene Missstiinde und Gefahren ein-
stellen. Die Ethik des Pharisiiismus ist eine Ethik der Korrektheit
und der guten Gesellschaft?). —

Auch in ihrer konkreten Ausgestaltung ist die jtidische Ethik
durch ihren synagogal gesetzlichen Grundcharakter wenigstens hin-
sichtlich eines wesentlichen Punktes bestimmt. Als das Wesentlichste,
und die Quintessenz alles Guthandelns gilt ihr die Mildthitigkeit im
weitesten Sinn, speciell das Almosengeben. Hier ist ein Grundzug

1) Bemerkenswert ist in der That, wie wenig in den ethischen Schriften
und Aeusserungen des Judentums der Nachdruck auf die Tugend der Wahr-
haftigkeit gelegt wird. Hier wird nur ein bestimmter Ausschnitt von Pflichten
gefordert. Die Wabhrhaftigkeit wird verlangt, soweit sie direkt rechtlichen
und socialen Wert besitz. Man soll vor Gerichbt nicht falsches Zeugnis ab-
legen, seinen Nachsten nicht durch Verldumdung schidigen etc. — Die
Mahnung zur Wahrhaftigkeit im weiteren Sinn wird Gbrigens sehr oft in

den Testamenten eingeschirft. Dan. 4. 6. 6. Gad 5. Iss. 7. Vgl. IL Hen.
4212 (Rec. B).
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aller speciell kirchlichen Ethik gegeben. Die Ausiibung der Mild-
thiitigkeit und des Wohlthuns ist ein Stiick des kirchlichen Organis-
mus. Die Macht der Kirche ruht zum Teil .auf der organisierten
Wohlthiitigkeit, Durch diese wird sie die Patronin der armen und
untersten Schichten des Volkes. Was der Staat und das nationale
Leben nicht leisten, das kann die Kirche.

So spielen die Vorschriften der Wohlthitigkeit und des Almosen-
gebens eine grosse Rolle in der ebenfalls bis zu einem gewissen Grade
sich zur Kirche entwickelnden eranischen Religion. Der dritte Satz
der Ahuna-Vairya (einer den persischen Glauben kurz zusammenfas-
senden Gebetsformel) lautet (falls Darmesteters allerdings von Tiele,
Gesch. d. Rel. im Altertum tibers. v. Gehrich II 1. 186, bestrittene
Uebersetzung richtig ist): ,,Das Reich des Ahura (bekommt man) wenn
man den Armen Schutz gewihrt*. Das Gebot der Armensteuer ist
fir den Islam einer der Grundpfeiler des Glaubens. Von der Wert-
legung auf die Armenpflege in der christlichen Kirche brauchen wir
nicht zu reden.

So wird auch im Judeatum Armenpflege, Almosengeben ein Grund-
pfeiler religids sittlichen Lebens. Schon der Siracide hebt aufs stirkste
den Wert der Wohlthatigkeit heraus. In dem ersten Abschnitt seines Wer-
kes, in dem er die Grundpflichten des sittlichen Lebens zusammenstellt,
folgt auf die Mahnung zur Geduld, zur Elternliebe, zur Demut und Be-
scheidenheit die Mahnung zar Wohlthatigkeit 330ff.—410. Schon hier heisst
es: ,Brennendes Feuer loscht das Wasser aus und die Mildthatigkeit
(np'-'m', éhenpochvn) sithnt Siinden® (330). Und dem Mildthatigen wird ver-
heissen ,Dann wird Gott Dich Sobn nennen und wird Dir gnadig sein und
Dich aus der Grube erretten“. 410. Vgl 710.32 (128). 1614 (H.) 1722
31 (34)11. 85(32)s. 4024, Im Centrum der sittlichen Gedankenwelt des
Tobitbuches steht ebenfalls die Wohlthatigkeit. Von ihr handeln etwa die
Halfte aller Ermahnungen, die der alte Tobit seinem Sohn mit auf den
Weg giebt. 48-19. dyaddv mpogsuyh petd wnotelas xal éenpogdvic xal dixato-
s5vis, heisst es in der Mahnrede des Engels (128 Cod. B). Wohlthitigkeit
Almosengeben (mp'm) tritt hier in charakteristischer Weise neben die an-
dern Grundpfeiler des jidischen kirchlichen Lebens, Gebet und Fasten (s. u.).
Vgl. Tob. 214. 149 (X). 1411 (B) und Da. LXX 424 In den Testamenten
der Patriarchen ist Sebulon ein Typus der Barmherzigkeit und Mildthitig-
keit ,Von meiner Jagdbeute gab ich jedem fremden Menschen aus Mitleid“
(c. 6). Er stiehlt in Till Eulenspiegels Art ein Gewand aus dem Hause
seines Vaters, um es dem Notleidenden zu geben (c. 7). Auch Mt. 611
tritt die dixatoadvy (= dhenpocivy s. die Hndschr.) wiederum in der engsten
Verbindung mit Beten und Fasten auf. — Und die Wertschiatzung der Wohl-
thatigkeit steigt im Laufe der Zeit immer hoher. Wohlthatig sein das
beisst in die himmlischen Scheuern sammeln, d. h. sich Schitze im Himmel
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erwerben. Statt vieler Beispiele setze ich noch den Preis der Wohlthi-
tigkeit hierher, der im Talmud im Namen des Monobazus des Konigs von
Adiabene iiberliefert ist, ,Meine Viter haben Schitze hier unten gesammelt,
ich aber sammle Schitze oben. Meine Viter haben gesammelt an einem
Ort, wo die Hand schalten kann, ich aber habe gesammelt an einem Ort,
wo die Hand nicht schalten kann. Meine Viter haben etwas gesammelt,
was keine Friichte trigt, ich aber habe etwas gesammelt, was Friichte trigt.
Meine Vater haben Schitze des Mammons gesammelt, ich aber habe Seelea-
schitze gesammelt. Meine Viter haben fir andre gesammelt, ich aber
habe fiir mich selbst gesammelt, meine Viter haben gesammelt fur diese
Welt, ich aber habe fir jene Welt gesammelt“ (Baba Bathra 11a. Wiinsche
II 2, 134). Nach R. Akiba errettet Wohlthatigkeit von Hollenstrafen (Baba
Bathra 10a. Bacher I 295).

Kapitel II. Der Kanon.

Ein Hauptmerkmal einer Religion, die sich zur Kirche entwickelt,
ist die Entstehung einer Sammlung heiliger Schriften. Eine Religion,
die sich mehr und mehr vom nationalen Zusammenhang 16st, findet
ein neues geistiges Centrum in einer Sammlung heiliger Schriften, die
von der ganzen Masse der Profanschriften abgesondert, in sich die
+ Summe aller fiir den Glidubigen notwendigen Anschauungen und Ueber-
zeugungen enthalten, 8o dass diese aus ihnen jeder Zeit und von jeder-
mann wie von neuem entnommen werden kénnen. Konfucianismus
und Buddhismus, die Religion Zaratustras, das Christentum, der Islam
haben wie das Judentum einen solchen Kanon hervorgebracht. Der
Kanon heiliger Schriften erscheint als notwendiges Korrelat der
Kirche.

Die allmihbliche Bildung des jiidischen Kanons hat freilich schon
in der vorigen Periode des Judentums begonnen, vollendet aber hat
sie sich erst in der unsrigen?).

Der Grundstock des Kanons ist bereits in der vormakkabiischen Zeit
vorhanden. Das Fundament desselben, der Pentateuch, wird im Jahrhun-

1) Vgl. namentlich H. Stracks Artikel ,Kanon“ in Herzogs R.E.® Bd. 9.
Buhl, Kanon u. Text d. alten Testaments 1891. G. Wildeboer, Het Ontstan
van den Kanon des ouden verbonds® Groningen 1900 (iibersetzt 1891).
K. Budde, Kanon d. alten Testaments. Giessen 1900. W. Robertson Smith, d.
alte Testament, s. Entstehung u. Ueberlieferung. Uebers. v. Rothstein 1894.
8. 137—174. Schirer II 305—3811. (Vgl. hier die Litter. 805. Anm. 1.)
Weber? 80—125. )
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dert nach Esra und Nehemia der heilige Gesetzeskodex der Juden. Er ist
im jodischen Bewosstsein immer der Hauptbestand des Kanons, ,die Offen-
barung®, ,die Thora* xav’ éfoyfv geblieben. — Alle iibrige Schrift gilt dem
gegeniber auch wieder als Kabbala, Ueberlieferung. Weber 81, Schiirer
II 811. In den Zustand der Schriftensammlung am 200 lasst uos Jesus Sirach
in seinem wertvollen Ueberblick der israelitischen Geschichte c. 44—49 schauen
(vgl. noch II. Mk. 218). Der Siracide erwihnt sichtlich mit besondrem Nachdruck
(vgl. 48 22. 497.8.9. 10. 18) die heiligen Minner der Vergangenheit, welche der
folgenden Zeit ihre Schriften hinterlassen haben. Diese Schriften miissen
also schon fiir ihn eine besondre Bedeutung gehabt haben und er kennt
bereits die dberwiegende Mehrzahl der Schriften unsres alttestamentlichen
Kanons (s. o. S. 5ff). Man kann trotzdem in dieser Zeit von einem eigent-
lichen Kanon heiliger Schrift noch nicht reden. Denn ihm fehlt noch das
eigentliche Merkmal des Kanons, die Abgeschlossenheit. Jedenfalls sind
eine Reihe von Schriften sicher erst in spaterer Zeit hinzu gekommen (s. 0.).
War die Schriftsammlung damals noch nicht abgeschlossen, so muss sich
immerhin schon in dieser Zeit die Idee eines Unterschiede zwischen heiligen
und profanen Schriften gebildet haben. Man nahm zwar neue Schriften
in den Kanon auf, aber man nahm nicht alles mehr in diesen hinein. Fs
scheint als wenn man von heiligen Schriften einen ehrwiirdigen Verfasser-
namen und ein hoheres Alter forderte. So kam Jesus Sirach nicht mehr
in den Kanon, Proverbien, Hoheslied und Prediger wiren nicht in den
Kanon gekommen, wenn sie nicht durch den Namen Salomos gedeckt ge-
wesen wiren. Dapiel galt als ein Buch aus dem Exil, Esther war wenig-
stens einigermassen durch den Schein eines hoheren Alters gedeckt und
hatte von vornberein eine Stellung im Gottesdienst. Die spateren Psalmen
warden in eine schon vorbandene Sammlung cingeriickt. Die Chronik kam
als Anhang zu Nehemia (Esra) hinzu, —

Den Kanon in ungefahr abgeschlossenem Zustand zeigt uns dann der
von dem Enkel des Sirach im Jahr 182 geschricbcne Prolog zu der Ueber-
setzang des Werkes seines Grossvaters. Hier haben wir bereits auch die
spiter die paldstinensische Tradition beherrschende Einteilung des Kanons:
«Das Gesetz, die Propheten und die andern, welche ihnen nachgefolgt sind*,
oder ,Gesetz, Propheten und die andern Biicher der Vorfahren® oder ,Gesetz,
Weissagungen und die ibrigen Schriften“. Allerdings scheint die hier an-
gedeutete dritte Klasse von heiligen Schriften (die K’tubim oder Hagio.
graphen) noch langere Zeit nicht in den eigentlichen Rang von heiligen
Schriften aufgerfickt zu sein. Im neucn Testament heisst es noch stindig
entweder nur vépoc oder vipos xal mpogiirat: Mt. 517. 712. 1118, 2240. Lk
1616, 29, 81. 2427 (iber 24 44 8. u.). Joh 145. Apg. 1315. 2414. Ro. Se1

Dass der Kanon hinsichtlich dieses dritten Teiles auch spéter nicht
fest abgeschlossen war, beweisen auch die vielen Nachrichten der spéteren
jidischen Tradition diber Streitigkeiten in betreff einzelner Schriften hinsicht-
lich jhrer Zugehdrigkeit zum Kanon. Von den Hagiographen sind durch
%lche spitere Zweifel Spriiche, Hoheslied, Prediger, Esther betroffen. Na-
mentlich bei den letzten drei machen die auftauchenden Zweifel den Rabbinen
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nur Ebre. Ibre Einreihung in den Kanon war entschieden ein Missgriff. —
Die wertvollste Notiz ans jener spiteren Ueberlieferung ist Mischna Edujoth
V 8 (Ueberlieferung Ismaels um 100). Danach soll swischen den Schulen
Schammais und Hillels iiber Koheleth noch Streit gewesen sein. Letztere
entschied fiir, erstere gegen die Kanonicitit Koheleths. Nach dem Zusammen-
hang, in welchem diese Notiz steht, scheint sich zu ergeben, dass Koheleth der
einzige Streitpunkt zwischen den beiden bedeutendsten Schulen zu Jesu Zeit
war. In den Gelehrtenschulen war damals also ein hohes Maass von Einstim-
migkeit iber den Kanon erreicht. Schabbath 30 (Wildeboer 65) wird berichtet,
dass schliesslich die Weisen Koheleth nur wegen seines Anfanges und
Schlusses aufgenommen hatten, eine Notiz, die uns iber den Zweck des
Zusatzes am Schiuss des Buches aufklirt. Merkwiirdig ist, dass unter dea
prophetischen Schriften sogar Ezechiels Kanonicitit spiter noch angefochten
wurde. Die Zweifel entstanden vielleicht infolge der Widerspriiche zwischea
Ezechiel und der Gesetzgebung des Pentateuchs. Vielleicht hatte man aunch
Bedenken gegen die an Ezechiel 1ff. sich anschliessenden mystischen Spe-
kulationen. R. Chananja ben Chiskia (nach Wildeboer 68), ein Zeitgenosse
etwa Gamaliels I, soll damals die Zweifel beseitigt haben (Schabbath 13b.
Chagiga 13a). Die Zweifel gegen Jona bangen vielleicht mit der universa-
listischen Tendenz dieses Buches zusammen. Die Hauptstellen, an denen
die Zweifel der Rabbinen @ber die einzelnen Schriften gebucht sind, sind
Jadajim III 6, Edujoth V 8, Megilla 7a. — Die ibrigen s. bei Wildeboer
62—72, Weber® 83, Schiirer II 309 f.

So fixierte sich der Kanon im Laufe des ersten christlichen
Jahrhunderts. Am Schlusse desselben hatte sich auch eine bestimmte
Zihlung von 22 resp. 24 Biichern herausgebildet. Die erstere, bei
der man wahrscheinlich Ruth zu Richter und Klagelieder zu Jeremia
schlug, vertritt Josepbus Ap. I 38—40, die letztere IV. Esra 144,
da die 94 Biicher, die Esra hier schreibt, in 70 (Geheimschriften)
+ 24 (kanonische Schriften) zerfallen ?).

Zwischen dem Kanon des palistinensischen und des alexandri-
nischen Judentums existierte wie es scheint in der ganzen uns inter-
essierenden Epoche kaum ein Unterschied. Die alexandrinische Ueber-
setzung entstand im grossen und ganzen im Laufe des zweiten Jabr-

1) Es scheint, als wenn die Zahlung von 24 Biichern die paldstinen-
sische Ueberlieferung reprasentiert, und die Zablung von 22 die alexan-
drinische. Wenn Josephus 22 Biicher zahlt, so vertritt er eben den Bibel-
kauon der Diaspora, ebenso Origenes bei Eusebius HE. VI 252. Die spi-
tere rabbinische Tradition tritt einstimmig fiir die erstere Zahlung ein.
Vgl. H. B. Swete, An introduction to the Old Testament in Greek. Cam-
bridge 1900, 220f. Hieronymus im Prologus Galeatus (ru Sam. Kén.) hat
beide Traditionen. Opp. ed. Vallarsi IX 455f Vgl. auch das rabbinische
Kanonverzeichnis Baba Bathra 14b. Wansche II 2, 139; vgl. Taanith 8a.
Wiinsche I 422.
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hunderts. © Vielleicht begonunen in den letzten Decennien des dritten
Jahrhunderts war sie zur Zeit des Enkels des Sirach (132) bereits
so ziemlich vollendet. Derselbe redet bereits von Uebersetzungen des
Gesetzes, der Propheten und der iibrigen Schriften®). Es ist sehr be-
merkenswert, dass Philo nur Schriften des palidstinensischen Kanons
citiert, sein Kanon also auch im grossen und ganzen identisch mit
dem paliistinensischen war?®). (Siegfried, Philo v. Alexandrien 161.
Gfrorer, Philo I 46—48.) Einen so fest abgeschlossenen Kanon wie
das paliistinensische Judentum hat allerdings das alexandrinische Ju-
dentum niemals besessen. Als heilige Schrift xat’ &ioy7v galt, wie
dies bei Philo deutlich sichtbar ist, der Pentateuch. Im iibrigen
waren die Grenzen fliessendere. Die spiiteren Schriften des alten
Testaments wurden bei der Uebersetzung mit grosser Willkiir behan-
delt, und erhielten grosse Zusiitze (Jeremias, Daniel, Esther), ja
es entstanden durch Umarbeitung neue Biicher (I. (III.) Esra). Neue
Schriften kamen hinzu (IIL., IV. Mk., Sapientia). Ueber die Stellung
dieser Schriften im alexandrinischen Judentum wissen wir wenig be-
stimmtes. Den ,Kanon“ der LXX mag erst die christliche Kirche

geschaffen haben.

Von Anfang an scheint die griechische Bibel eine andre Anordnung
der Biicher gehabt zu haben. Man teilte die Schriften ein nach ihren
ausseren Merkmalen, so kam man zu der Einteilung: Gesetz, Propheten,
poetische Biicher, spiter historische, prophetische, poetische Biicher. Diese
Einteilung scheint bereits Philo vorauszusetzen, wenn er angiebt, dass die
Therapeuten vdpous zal Ayta Seamodfvza dud mpogprrdv xal dpvous xal T2 dhha,
iz Emonipy xat edoéfera ouvadfovtat xat teheoivrar besitzen. de vita contempl. 3.
M. 1476. Josephus Ap. I 88—40 z&hit b Biicher des Gesetzes, 13 prophetische
Bacher (ot pera Mwusiiv mpogfitat T2 xat’abrods npaydévia ouvéypadav), dazu 4
»Hymnen¥®, postische Biicher : Psalter, Spriiche, Prediger, Hohelied (vielleicht
auch Hiob statt eines der drei letzteren Biicher). Aehnlich teilt Lukas 24 44
in vipog, mpogTrat, Yakpol. — Dabei rechnete man dann von vorsherein Daniel
zu den Propheten. Ruth wurde zu Richter, Klagelieder zu Jeremias gestelit,
Chronik , meistens auch Esra-Nehemia binter Konige eingeordnet, aus den
Bichern Samuelis und der Konige wurden die (vier) Konigsbiicher. Diesen

1) Die Uebersetzung des Estherbuches erfolgte wahrscheinlich erst im
Jabre 48. Willrich, Judaica 2ff. Hingegen ist Daniel vielleicht vom III
Sibyllenbuch, die Chronik von Eupolemus, Hiob vom Historiker Aristeas
schon in der Uebersetzung benutzt. Ueber die Spuren der LXX bei helle-
nisch-jiidischen Schriftstellern: Swete, Introduction to the Old Testament
in Greek. 1900. 869—380.

2) Harris, Fragments of Philo 1886. p. 104 ist ein Spruch aus Sirach
1210 als Adpov citiert. Schirer 310. Anm. 13. Doch schwankt gegeniiber
Sirach selbst die rabbinische Wertung.
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Thatbestand spiegeln auch noch einigermassen die Anordnungen der Biicher
der LXX im Sinaiticus und Alexandrinus wieder (vgl. auch Rufinus Commeut.
in Symbol. 36). In beiden stehen die poetischen Biicher an letster Stelle.
Im Alexandrinus erscheinen die historisch-prophetischen Biicher in deutlich
erkennbarer historischer Reibenfolge (Josua, Richter, Ruth, 1.—4. Konige,
Chronik, 12. Propheten-Buch, Jesaias, Jeremias, Ezechiel, Daniel, Esther,
Esra). — Wenn man mit der Reihenfolge der Bicher im Kanon des Alexan-
drinus die Beschreibung des Kanons bei Josephus anfmerksam vergleicht, so
wird man finden, dass Josephus einen ganz &hnlichen Kanon wie den im
Alexandrinus aufgezeichneten vor Augen hatte. Nur sind hier dann iiberall die
im hebrdischen Kaunon nicht enthaltenen apokryphen Biicher eingefiigt: Zu
Jeremias Baruch und der Brief des Jeremias; zsu Esther Tobit.und Judit;
hinter Esra die vier Makkabaerbiicher ; zu den poetischen Biichern Sapientia,
Jesus Sirach; (im Alexandrinus ausnahmsweise die Psalmen Salomos). —
Diejenige Anordnung, nach welcher die Propheten dann vollkommen losge-
16st von den historischen Biichern an den Schluss des Kanons treten (Va-
tican, Basiliano-Venetus vgl. auch Melito bei Euseb. H. E. IV 2614) ist die
spitere.

Erst nachdem der Kanon thatséichlich abgeschlossen war, bildete
sich dann die genauere Lehre vom Kanon. Es entsteht in den Schulen
der Gelehrten der Begriff kanonischer Schriften im Gegensatz zu pro-
fanen Schriften. Man priigt den Terminus technicus fiir kanonische
Schriften : ,,Schriften, die die Hiinde verunreinigen*.

Der Ausdruck hat ein besonderes religionsgeschichtliches Interesse.
Er zeigt noch als Ueberbleibsel einer viel &lteren Anschanang, dass die
Begriffe heilig und unrein urspriinglich identisch sind, wenigstens dieselbe
Warzel haben. *Heilig und unrein stehen beide im urspriinglichen Gegen-
satz zu profan, die Grundvorstellung bei beiden ist die, dass der betreffende
Gegenstand hdheren fremden Machten als Eigentum verfallen sei. Werden
diese hoheren Miachte dann spiter als Damonen gedacht, so entsteht der

Begriff unrein, ist eine gute Gottheit oder Gott als Eigentimer gedacht, so -

entsteht der Begriff heilig. Beide Begriffe behalten aber dieselben Merk-
male. Die Beriihrung eines derartigen den hoheren Machten verfallenen Ge-
genstands verursacht, dass das was berithrt, gleichfalls ihnen verfallen ist.
Durch Ceremonieen und Waschungen kann diese Verfallenheit jedoch auf-
gehoben werden. Das gilt nun naturgemiss, auch nachdem sich die Begriffe
getrennt haben, ebenso fiur die Berithrung mit einem heiligen wie mit
einem unreinen Gegenstand. Heilige Schriften vernareinigen durch Beriih-
rung, wie etwa der Leichnam verunreinigt. Der Hohepriester muss sich
waschen, nachdem er am Versohnungstag das heilige Kleid getragen hat
Lev. 164, 24 (Budde. 1. ¢. 3—6). Der terminus technicus war in seinem eigent-
licken Sinn ibrigens schon zur Zeit, als er aufkam, undeutlich. Nach
Jadajim IV 6 (Schirer II 384) hohnten die Sadducéer idber die Bebaup-
tung der Pharisier, dass heilige Schriften die Hinde verunreinigten.
Jochanan ben Zakkai suchte die pharisdische Meinung zu verteidigen, se
gut er es vermochte. Kr traf iibrigens in seiner Antwort nicht gans vorbei.
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In jenem interessanten Bericht haben wir zugleich einen terminus ad quem
far das Aufkommen des in Frage stehenden Begriffes. Der Grundsatz,
dass die heiligen Schriften die Hande verunreinigen, scheint von den Schi-
lern Hillels und Jochanans gemeinsam ausgesprochen zu sein. Weber? 84,

Mit dieser Schiitzung der Schrift verbanden sich andere Mass-
nahmen. So bekamen die heiligen Schriften als solche eine Umbhiil-
lung. Wenn Sanhedrin 100a (Wiinsche II 3, 212) gesagt wird, dass
das Estherbuch keine Umbiillung nédtig habe, so heisst dies, es sei
nicht kanonisch. In der Ass. Mos. 117 bekommt Josua den Befehl,
die heiligen Schriften des Moses zu ordnen, mit Cedernsl zu salben
und an den Ort hinzulegen, den Gott von Anfang der Schipfung der
Welt geschaffen. In Anlehnung an Dt. 4s. 13, entstand die Kano-
nisierungsformel , dass es verboten sei, den heiligen Schriften etwas
hinzuzuthun, wegzunehmen oder daran zu #ndern. Josephus Ap. I
Ps. Aristeas § 310 f,, cf. Ap. Joh. 22 19. Henoch 104 10-13. Die Ver-
ehrung der Schriftrollen wird eine fast fetischartige. Als ein romischer
Soldat bei einer Pliinderung eine Gesetzesrolle zerrissen hatte, wiire
ein Volksaufrubr entstanden, wemn nicht der Procurator Cumanus
jenen mit dem Tode bestraft hitte. Josephus A. XX 115 f.

Den ,,Schriften, welche die Hinde verunreinigen“, treten dann die
verbotenen Schriften, die apokryphen Biicher, gegeniiber 2% 3 ™88 Y).
R Akiba spricht dem, der sie liest, den Anteil an der zukiinftigen
Welt ab. Sanhedrin XI. 1. Zu den verbotenen Schriften ) gehirten
natiirlich vor allem alle jene Schriften, die in andern Kreizen noch
iiber das alte Testament als heilige Offenbarung galten, aber auch
alle profanen Schriften mit irgendwie dem Judentum anstossigem
Inhalt.

Die heiligen Schriften sind nach spitjiidischem Dogma inspiriert.
Naturgemiiss ist die hier vorgetragene Inspirationslehre eine absolut
mechanische. Die Schriften sind vom Geist eingegeben mit Ausschluss
aller eigenen Thiitigkeit der Menschen. ,Selbst wenn einer spriiche,
die gangze Thora ist vom Himmel, mit Ausnahme dieses Verses, ihn
hat nicht der Heilige gesagt, sondern Moses nach seinem Gutdiinken,
von dem gilt: demn er hat das Wort des Ewigen verachtet*. San-
hedrin 99a. Wiinsche II 3, 207. Von Koheleth wird Megilla 7a
umgekebrt gesagt, dass es nicht die Weisheit Salomos enthalte und

1) Der Sinn des Wortes ist dunkel.
2) Der Terminus technicus des Fiir-Apokryph-Erklarens ist ,ver’
bergen® Y3 Edujoth V 3; Chagiga 18a u. o.
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nicht vom heiligen Geist geredet sei. Gott hat die Schriften diktiert.
Nach Philo vita Mosis III 39. M. IT 179, Jos. A. IV 326 hat Moses
in der Inspiration auch iiber seinen eignen Tod Beschricben. Beson-
ders interessant ist die Vorstellung von der Inspiration wie sie IV. Esra
1439 ff. erziihlt wird. Hier trinkt Esra einen Becher eines in Ver-
ziickung versetzenden Getriinkes und diktiert dann ohne Unterbrechung
die vierundneunzig Biicher der heiligen Schriften. II. Hen. 2213 (33 10)
diktiert Gott Henoch die Offenbarungen. Auch die Vorstellung bildet
sich, dass die heiligen Schriften direkt vom Himmel stammen. All-
gemeiner lautet noch der Mischnaspruch Sanhedrin X 4. (XIs). ,,Wer
behauptet die Thora sei nicht vom Himmel, der hat keinen Anteil
an der zukiinftigen Welt“. — Nach Gittin 60a hat Gott Moses die
Thora bandweise eingehiindigt !). Ebenso wie die rabbinische Theologie
vertritt Philo die absolute Inspiratioustheorie (vgl. Gfrirer, Philo I
54—68). Statt vieler Stellen nur eine (De special. Legibus IIT 8.
M. IT 3843): ,Ein Prophet sagt iiberhaupt nichts eigenes, sondern er
ist nur Dolmetsch. Ein andrer giebt ihm alles, was er vorbringt, ein.
So lange er in Begeisterung ist, ist er seiner selbst nicht bewusst,
die Vernunft eilt fort und hat die Burg der Seele verlassen. Der
Geist Gottes aber kommt und macht Wohnung bei ihm, und spielt
auf dem Organismus der Stimme und bringt die Laute hervor zur
deutlichen Anzeige dessen, was er offenbart«.

So ist die Schrift bei allem Streit und Beweis die oberste Auk-
toritit. Ein Satz, ja ein Buchstabe der Schrift geniigt zum vollgil-
tigen Beweis. Das yiypamtar (YBNI®, 2WDW) ist aus dem neumen
Testament bekannt genug. Nach Ewald, Geschichte des Volkes Is-
racl® V 19f soll die Formel erst etwa nach der Zerstorung Jerusa-
lems gebriiuchlich geworden sein. Das stimmt nicht mit dem That-
bestand des neuen Testaments ifberein. In den gesicherten Herren-
worten ist die Formel noch verhiltnissmiissig selten, Paulus ist sie
ganz geliufig.

Endlich bekommen im Laufe der Zeit die heiligen Schriften
noch ein besonderes auszeichnendes Moment. Sie werden die Vorle-
sungsbiicher der Synagoge. Die Schrift ist ,Mikra* Xpn, sie allein
ist cs, dic ,.gelesen wird (Weber 83). Freilich hier vor allem kommt
der Unterschied in der Wertung der Schrift wieder zum Ausdruck.

1) Wiinsche II 1, 178. Vgl. die Vorstellung von himmlischen Bachern,
Tafeln und Schriften“. I. Hen. 932. 10412. 10619, namentlich Jubil. 1 2.
810.31. 45.82. 513, 629.35. 169.28 f. 1819. 199, 23s2. 2433 286. (8019 1)
81sz), 3210. 8238. 3810. 498. 5013 Test. Patr, Asser. 2. 7. |,
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Eine ganz iiberragende Stellung nimmt der Pentateuch in der Vorlesung
der Synagoge ein. Neben die Vorlesung der Thora tritt die Lektion
aus den Propheten'!). Von den ,Schriften* wurde allerdings nur
Esther in unsrer Zeit zum Purimfest verlesen, die Verteilung der fiinf
Megilloth auf die fiinf Feste des Jahres ist spiiteren Datums. Schiirer
II 454 f

Die Lehre von der Heiligkeit, der absoluten Auktoritéit und
buchstiiblichen Inspiration der Schrift wird nun sogar trotz aller
hier entgegenstehenden Schwierigkeiten auf die Uebersetzung tiber-
tragen. Namentlich gewinnt die griechische Uebersetzung dieselbe
Auktoritiit wie der Urtext. In der Erzihlung des Ps.-Arist. § 310 £
wird nach vollbrachtem Werk die Kanonisierungsformel tiber die Ueber-
setzung ausgesprochen. Josephus wiederholt das und fiigt hinzu, dass
die Menge der Juden den Kinig gebeten habe, dass die Uebersetzung
ihren Vorstehern zur Vorlesung iibergeben werde. XII 108. Philo
de vita Mosis II 7 M. II 140 weiss zu berichten, dass jeder einzelne
der Uebersetzer genau mit denselben Worten wie jeder andre die
Schriften tibersetzt habe und fiihrt dieses von ihm hochgeriihmte
Wunder auf prophetische Inspiration der Uebersetzer zuriick. Nach
ibm sind Urtext und Uebersetzung Schwestern, ja iiberhaupt identisch.
Fast alle hellenistischen Schriftsteller citieren nach der Septuaginta.
Philo behandelt die Uebersetzung als in jeder Einzelheit inspirierte
Schrift und entlockt jedem Buchstaben derselben die tiefsten Geheim-
nisse. Mit dieser Uebertragung der Auktoritiit des Urtextes auf die
Uebersetzung steht die jiidische Kirche keineswegs allein da, die
Wertschiitzung der LXX hat die christliche Kirche ihr entlehnt, die
romische Kirche giebt der Vulgata kanonische Dignitiit; und hat
nicht auch in den evangelischen Kirchen die Ueberzeugung von der
Unfehlbarkeit ihrer Uebersetzungen oder mindestens der schlechten
Texte, auf denen sie basierte, in der Praxis weite Kreise beherrscht,
wenn sie auch in der Theorie niemals anerkannt ist? Die dogma-
tische Theorie thut einen Schritt nach dem andern und hat vor lo-
gischen, sprachlichen und geschichtlichen Schwierigkeiten selten Scheu.

Auch im paldstinensischen Judentum hat man zeitweilig diesen That-
bestand der griechischen Bibel einfach anerkannt. Ja man bedurfte auch hier
einer Uebersetznng des Urtextes. Die Kenntnis der angestammten hebraischen
Sprache war verloren. Schon die aus dem Exil zuriickkehrenden Juden fanden

das Aramiische als Volkssprache vor. Das Hebrdische war und blieb be-
vorzogte Schriftsprache und Sprache der Gelehrten. So sah man sich ge-

1) Apg. 1315 thy dvdyvwoty ol vépov xal tdv mpotpnTEv.
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notigt, neben die Schrift die Uebersctzung treten zu lassen (vgl. bereits
Neh. 88). Aber anders als in der Diaspora wahrte man hier den Abstand
des Urtextes von der Ucbersetzung. Hier konnte man es, denn ein breiter
Kreis von Gelehrten und Frommen blieb im Besitz der Ursprache des alten
Testaments. Officiell anerkannt scheint in unsrer Zeit nur die Sitte der
miindlichen Uebersetzung des heiligen Textes bei der synagogalen Verlesung
gewesen zu sein. Megilla 3a. Und dabei wurde aller Wert darauf gelegt,
den Abstand der Thora von der Uebersetzung hervorzuhbeben. Der Vorleser
der Thora durfte dem Uebersetzer nicht zar Hilfe kommen. Nur gana
kleine Abschnitte der Schrift wurden verlesen und dann jedesmal @ibersetzt.
Die Abhangigkeit der Uebersetzung von der Schrift wurde damit deutlich
markiert. Megilla 32a. Weber® 86. Es existierten damals schon schrift-
liche Targume. Aber sie waren nicht in officiellem Gebrauch, ja man be-
urteilte sie misstrauisch. R. Gamaliel I. soll ein Hiob-Targum dem Ge-
brauch entzogen haben, indem er es feierlich vergrub. Schabbath 115a
(Dalman, Worte Jesu. 2). Die uns erhaltenen Targume stammen erst aus
spiteren Jahrhunderten.

Als dann nach der Zerstorung des Volkstums Israels der grosse Riick-
schlag in seinem Verhalten zur Aussenwelt eintrat, wurde auch die griechische
Uebersetzung der LXX verdachtig. Man betrachtete sie als ein grosses
Ungliick, warf ihr Falschungen des heiligen Textes vor (Frankel, Studien
zur LXX. 8. 25f.). Namentlich scheint die Thatsache, dass die LXX das
heilige Buch der Christen wurde, diese in Misskredit gebracht zu haben.
Man beklagte (Sopherim I7, Jer. Megilla I. Schemoth Rabba Par. 47
(Wiinsche 324). Vgl. Gittin 60a), dass infolge dieser Uebersetzung die Heiden
sich das Recht angemasst hitten, sich Volk Gottes zu nennen. An Stelle
der LXX setzte man, wie es scheint, die sklavisch wortgetrene Ueber-
setzung des Aquila. Aber mehr und mebr geriet iiberhaupt die griechische
Sprache in Verruf und in demselben Maasse zog man sich von jeder grie-
chischen Uebersetzung zuriick (vgl. den Art. ,Uebersetzung griechische“ in
Hamburgers Real-Encykl. I1 1234).

Kapitel IV. Schrift und Tradition; Auslegung der
Schrift.

Sobald eine Religion sich einen Kanon inspirierter Schriften
schafft, so treten mancherlei weitere Konsequenzen zugleich hervor.
Die Religion wird konkreter und bestimmter, aber auch hirter und
unbiegsamer. Das Bett, in dem sie fliesst, wird enger, dafiir ist sie
vor dem Zerfliessen geschiitzt. Die Geschichte der Religion zerfiillt
in zwei Abschnitte, in die Zeit der (niiher oder ferner liegenden) inspi-
rierten Vergangenheit und die der vom Geist verlassenen Gegenwart und
deren nitherer Umgebung, in die schopferische Zeit und die epigonen-




Das Problem. 129

hafte Zeit der Tradition. Die Religion bildet sich nicht mehr fort,
wenigstens soll sie sich nach officieller Auffassung nicht mehr weiter-
bilden. Nur miglichst getreue Ueberlieferung und immer tiefere Er-
fassung des festgelegten Buchstabens ist die kiinftige Aufgabe. Wenn
eine Weiterbildung dennoch erfolgt — wie das bei aller irgend leben-
digen Religion sein muss — so darf das niemals zugegeben werden.
Durch mannigfache Kiinste und Schliche, durch kirchliche pAusle-
gung® der durch die Auktoritiit geheiligten Schriften muss das ver-
deckt und die immer wicder hervortretende Spannung zwischen der
heiligen Vergangenheit und den Bediirfoissen der Gegenwart kiinstlich
ausgeglichen werden. Jeder Kirche erwiichst schliesslich das Problem: .
»Schrift und Tradition®.

Auch die jiidische Kirche hat dieses Problem durcharbeiten
miissen, und hier lagen die Dinge insofern besonders kompliciert, als
sich erst in einer Zeit, in der die Tradition lingst naiv und ohme
zu iiberlegen ihre fortbildende Thitigkeit!) begonnen hatte, das Be-
wusstsein deutlicher und deutlicher herausbildete, dass man alle Be-
hauptungen der Tradition aus der Schrift abzuleiten habe. Auf der
andern Seite hatte das Problem im Judentum eine gewisse Begren-
zung, insofern man die Zuriickfiihrung auf die Schrift nur innerhalb
der eigentlichen Gesetzesvorschriften der Halacha als notwendig em-
pfand, nicht bei allen sonstigen Vorstellungen des Glaubens und der
Lehre. '

Aber auf diesem enger begrenzten Gebiet war die Schwierigkeit
vorhanden und musste schliesslich an einem bestimmten Punkt em-
pfunden werden. Generationen hindurch war man gewohnt gewesen,
der mosaischen Gesetzgebung eine ganze Fiille von weiteren Bestim-
mungen hinzuzufiigen. In den Schulen der Frommen hatten sich diese
Neubildungen zu festen Formen verdichtet. Die Anerkennung und
Nichtanerkennung der Tradition war zum Schibboleth im Kampf
zwischen Pharisiiern und Sadduciiern (s. u.) geworden. Als eine zweite,
die jiidische Frommigkeit beherrschende Macht trat zur Thora die
Kabbala, die napciaom;. Mittlerweile aber war mehr und mehr
das Bewusstsein in die Hohe gestiegen, dass man an der Thora die
einzige Norm aller Bestimmungen habe. — In der populéiren Litte-
ratur, den zahllosen Apokalypsen und Geheimschriften jener Zeit,
hatte man die Schwierigkeit spielend tiberwunden. Man hatte hier

1) Fritheste Beispiele dafir bieten die Jubilaeen mit ihren mannig-
fachen Weiterbildungen des Gesetzes, auch die Testamente der Patriachen.
Bousset, Religion des Judentums. 9
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einfach neue Offenbarung aus uralter Zeit geschaffen: Biicher mit der
Weisheit alter vergangener Tage waren in diesen letzten Tagen den
Frommen offenbart. Was man an der bisherigen Offenbarung ver-
misste, trug man in den neuen und doch uralten Schriften vor. In
gewisser Weise setzt ja auch diese ganze psendonyme Litteratur unsrer
Zeit das Schriftprincip, die Ueberzeugung von einem vorhandenen
Kanon von Schriften, voraus und setzt sich mit ihm in naivster Form
aus cinander '). Fiir die im Zeitalter der letzten Makkabder und des
Herodes entstehende Schule der Gelehrten war dieser Weg nicht gang-
bar. Jene ganze pseudonyme Schriftstellerei geriet wegen ihres un-
kontrollierbaren und phantastischen Charakters bei der immer ge-
naueren Abschliessung des Kanons in Misskredit. — Die fiihrenden
Geister der Schule gingen einen andern Weg.

Es scheint, als wenn Hillel hier den Weg gewicsen hat, der
dann spiiter der allgemein herrschende geworden ist. Hillel gilt we-
nigstens in der spiiteren Tradition als der Vertreter der kunstgerechten
Exegese.  Fine Ucberlieferung (Pesachim 66a)?) ist hier ungemein
lebrreich.  Hillels grosser Einfluss und angeschene Stellung wird
darauf zuriickgefiibrt, dass er cinst eine beriihmt gewordene Entschei-
dung iiber das Pesachopfer traf. Es handelte sich um die Frage, ob
man das Pesachopfer auch am Sabbat darbringen diirfe, wenn der
Riisttag aut einen Sabbat fiel.  In der Schrift war dariiber nichts vor-
geschrieben.  Hillel fiihrt dennoch den Beweis aus der Schrift, darch
den Schluss a majore ad minus.  Ex sei am Sabbat erlaubt und sogar
geboten, das Sabbatopfer darzubringen, um wie viel mehr diirfe das
hochheilige Pesachopter am Sabbat dargebracht werden. Es wird dana
berichtet, dass Hillel zuniichst mit scinem Entscheid nicht durchge-
drungen sei, bis er sich auf cine Tradition von Schemaja und Ab-
tallon berufen habe. —- Obwohl der Bericht sagenhaft aunsgestaltet
ist und z B. auch die spiitere falsche Vorstellung enthilt, dass Hillel
Synedrialpriisident gewesen sei, =0 wird er doch richtige Erinnerung
enthalten.  Es spiegelt sich in ihm die Auscinandersetzung zwischen
Tradition und Schriftprincip wieder. Die Tradition ist bereits fertig,
aber man fiiblt das Bediirfnis ihrer Ableitung aus der Schrift. Hillel

1) 1V. Esra 14 44 f. verfasst Esra den ganzen Kanon; von diesem Kanon,
werden aber nur 24 Biicher veraffentlicht, dic iibrigen siebenzig sind Geheim-
schriften. Dic pscudepigraphische Schriftstellerei schliesst ibren Kompromiss
mit dem vorhandenen Kanon.

2) Vgl Jer. Pesach. VI 33a. H. Graetz, Gesch. d. Juden 1II 212f.
Dérenbourg 177 ff. u. &.
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ist der Triiger dieser Entwickelung. Er scheint dabei auf Wider-
stand gestossen zu sein. Aber sein Princip der kunstgerechten Ab-
leitung aller aufgestellten Behauptungen aus der Schrift drang durch.
Im neuen Testament wird bereits tiberall mit dem Schriftbeweis ope-
riert, auch haben wir hier bereits ein ausgebildetes Verfahren, ein
System exegetischer Kunst vor uns. Auf Hillel werden denn auch
die spiiter allgemein giiltigen 7 Regeln (m-m) der Exegese zuriick-
gefiibrt, deren erste wieder der Schluss a majore ad minus ist (To-
sephta Sanhedrin VII fin. Zuckermandel 427, Aboth d. Rabbi Nathan
c. 37. Einleitung zum Siphra, Ugolini Thesaurus XIV 595. Schiirer
IT 335 f)!). Seitdem steht der Grundsatz fest, dass man die Halacha
aus der Schrift zu entnehmen habe (Chagiga I 8 Napwn by Tuo
Weber 101). Die heilige Schrift ist die alleinige Auktoritit. Aber
man ist im Besitz einer kunstvollen Exegese, durch welche man die
gesamte Tradition aus ihr abzuleiten imstande ist 2).

So — freilich nur zum Scheine — aus der Schrift gerechtfertigt
und von ibr dem iusseren Ansehen nach abhiingig %) etabliert sich die
Tradition um so miichtiger neben der Schrift. Zur Mikra tritt die
Mischna, zum Gesetz die Lehre, ,die Wiederholung*.

Das Stammverbum ™% heisst urspriinglich ,wiederholen*, ,re-
petieren“. Danmn einfach: (das Gesetz) lernen und lehren. Denn das
Lernen war wesentlich eine Gediichtnisarbeit, Wiederholen. Pirke

1) Die sieben Regeln sind fiir so wichtig gehalten, dass sie in die
Gebetsliturgie des Judentums aufgenommen wurden. Schiirer Il 837 Anm. 24.
Aus den sieben Regeln wurden wie es scheint am Anfang des 2. Jahrhun-
derts 13 Regeln, deren Redaction man dem R. Ismael (Anfang d. 2. Jh.)
zuschrieb. Weber 109 ff. Ueber diese vgl. Dérenbourg 392: Le but de
ces méthodes est bien moins de créer de nouvelles décisions que de cher-
cher un appui dans la Bible pour les anciennes. Les docteurs sont plus
que jamais préoccupés de donuer aux bhalachot une base plus solide que
la tradition orale. Auf den Gipfel der Willkiir trieb bereits R. Akiba diesc
exegetische Kunst. Dérenbourg 396.

2) Nach A. Schwarz, Kontroverse der Schammaiten und Hilleliten. I.
Karlsrube 1893, soll die Grunddifferenz zwischen diesen beiden Schulen
darin bestanden haben, dass Hillels Schule Vertreterin des Schriftprincips,
die Schule Schammais Vertreterin der Tradition war.

8) Etwas anders urteilt Schiirer II 833, gestiitzt anf Chagiga Is. Hier
wird von einigen Halachoth gesagt, dass sie gleichsam in der Luft schweben,
von andern, dass sic wie Berge an einem Haare hingen, von den meisten,
dass sie sich auf die Schrift stitzen. — Das Ideal ist doch auch hier die
Ableitang von der Schrift. Giinstiger lautet das Urteil R. Ismaels, Kiduschim
12 59d. Dérenbourg 392.

9*
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Aboth II1r: .Wer auf dem Wege geht und repetiert ‘M30) und
scine Repetitionen unterbricht und sagt: wie schon ist dieser Baum

. dem rechnet cs die Schrift an, als hiitte er sein Leben verwirkt®.
Demgemiiss  ist Mischna Wicderholung und daun Lehre. Tanaiten
heissen die Lehrer der ersten Generationen bis zur Kodifikation der
Mischna. Die Kirchenviter geben Mischna bestindig mit dzvtépmats
wieder, vgl. Schiirer 1 113, 122, A, 24. (Etwas anders wird Weber
(100) die Mischna, das miindliche Gesetz, als die erklirende Wieder-
holung des schriftlichen aufgefasst.)

Die Lehre soll zuniichst nichts weiter als Auslegung der Schrift
sein. Aber freilich diese Auslegung ist nicht jedermanns Sache, nur
die Schule ist die Trigerin der berechtigten Ausle-
gung. Zur Schrift tritt die kirchliche traditionelle Auslegung. Die
Ueberlieferung will nur die Schrift auslegen, aber die Auslegung der
Schrift geschieht nach der Ucberlieferung. Die Kirche braucht neben
der Schrift eine , glinbige“ Schriftauslegung.

So tritt thatsdichlich trotz der Fiktion der Ableitung der Ueber-
lieferung aus der Schrift die Ueberlieferung vor die Schrift. Frei-
lich wahrte man auch hier einen gewissen Vorrang der Schrift,
indem man die schriftliche Aufzeichnung der Mischna lange Zeit ab-
lehnte.  Zugleich wahrte man dadurch das Geheimnis der Schule
und machte die Schiiler jeder Zeit ganz vom Lehrer abhiingig. Man
musste es erleben, wie die jHeiden* dem Judentum die Uebersetzung
der Thora abnahmen und sich sclbst fiir das wahre Israel erkliirten.
Bei der Mischna, dem iibriggebliebenen Eigentum Israels, sollte das
sich nicht wiederholen. Im Laufe des zweiten Jahrhunderts waren
die Verhiiltnisse doch miichtiger als die Theorieen, und damals wurde
die Mischna aufgezeichnet?).

1) Vgl Schirrer I 122 f. Hamburger, Art. Mischna. Die erste Auf-
zeichnung und Kodifikation der Mischua scheint, abgesehen von einzeluen
Traktaten (Dérenbourg 374 f.), R. Akiba, dann dessen Schiiler R. Meir vor-
genommen zu haben. lhre endgiltige Gestalt erhielt sie am Ende des
zweiten Jahrhunderts durch R. Juda. Noch spaterhin verstummte der Wi-
derspruch gegen die Aufccichnung der Mischna nicht, ein Verbot derselben
wurde auch in spaterer Zeit noch tradiert. Die Auktorititen dieser Ueber.
licferung sind die Schule Ismaels (2. Jahrh.) und R. Jochanan und Resch
Lakisch (3. Jahrh.). Ein Wort R. Jochanans lautet: ,Die Halachoth schreiben,
sind so, als wenn sie die Thora verbrennten, und wer von ihnen lernt, em-
pfangt keinen Lobn“. Themura 14a. Wiinsche II 4, 150. — Die Polemik
bezog sich iibrigens wesentlich auf die Halacha, nicht so sehr auf die
Haggada. QGittin 60a. Wiinsche II 1. 173. Am interessantesten ist die
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Aber in unserm Zeitalter steht die Mischna als miindliche Ueber-
lieferung neben der schriftlichen Thora. Nach Sifra 145a. Dt. 3310
antwortet R. Gamaliel II. auf die Frage, wie wiel Thoroth Isracl ge-
geben sein : zwei, eine schriftliche, eine miindliche (PD Syaw mn
und 2M02Y ‘N, Weber 100. Bacher I 81). — Neben dem Gesetz
steht im neutestamentlichen Zeitalter die zapddoat (MM %127, B0
Weber 92). :

Und auch das Werk der Schule beginnt man allmiihlich, wie die
Thora, von Moses Zeiten herzuleiten. Diese Fiktion ist in unsrem
Zeitalter erst im Werden begriffen. Hillel berief sich in einem sehr
zweifelhaften Fall der Gesetzesauslegung auf die Tradition der niichst-
ilteren Generation Schemaja- Abtalion (s. o). Eine Ueberlieferung,
die man weiter zuriickdatieren konnte, wird man damals kaum gehabt
haben. In der Ueberlieferung der Mischna und des Talmud werden
des oftern vom Sinai stammende Halachoth genannt. \mgn': nobn
01} Mischna Pea II 6. Edujoth VIII 7. Jadajim IV 3. Schiirer
III 3324 Diese eigentiimliche Bezeichnung wird man als ersten Ver-
such zu betrachten haben?!), Siitzen der Ueberlieferung einen héheren
Nimbus zu verleihen, indem man sie direkt auf Moses zuriickfiilirte.
Der Versuch muss ziemlich friilh unternommen scin. Denn spiter be-
gann man die ganze Ueberlieferung auf Moses zuriickzufiihren. Ein
systematischer Versuch einer solchen Ableitung liegt in den beiden
ersten Kapiteln der Pirke Aboth vor. Hier ist eine Traditionskette
gebildet, die fiir die mtindliche Ucberlicferung des Gesetzes bis zur
Gegenwart reicht. Zunichst liuft die Kette von Moses durch Josua,
die Aeltesten, die Prophcten, die Minner der grossen Versammlung

Stelle Schemoth Rabba Par. 6. 47 (Wiinsche 324). Danach beabsichtigte
Moses die Mischna niederzuschreiben. Gott aber sah voraus, dass die
Heiden die Thora ibersetzen wiirden und sagen: wir sind Israel, Sohne
Gottes. Die ungeschriebene Thora sei der einzige Vorzug Isracls (Ham-
burger II 796). Vgl. Gittin 60a. R. Jochanan hat gesagt: ,der Heilige . ...
bat nur wegen der Dinge, die miindlich gesagt werden, mit Israel einen
Bund geschlossen® (Wiinsche II 1. 174). Interessant ist auch die Polemik
gegen schriftliche Aufzeichnungen iiber gesetzliche Bestimmungen, welche
die Sadducder besassen Megillat Taanith § 10. Derenbourg 126. Die il-
teste Polemik gegen das Biicherschreiben entbillt der Zusatz zum Prediger
1012 f. Vieleicht hdngt mit dieser ganzen Stimmung die be-
deutend geringere Fruchtbarkeit der jidischenLitteratar
im herodianischen und nachherodianischen Zeitalter zu-
sammen.
1) Anders Schiirer 1I 332f.
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(M550 no33', bis zu Simon dem Gerechten ,einem der letzten
Minner der grossen Versammlung*, und Antigonus v. Socho, dem
Schiiler Simons.  Die folgenden Glieder der Kette bilden fiinf Rabbinen-
paare, deren letztes das Paar Hillel und Schammai ist. Als ein di-
rekter Schiiler Hillels und Schammais wird dann Jochanan ben Zakkai
genannt '), und zum Schluss werden dessen fiinf Schiiler aufgezihlt.
Damit bricht die Kette ab. Es ist das ein ziemlich deutlicher Beweis,
dass diese Traditionskette in der Schule Jochanans ben Zakkais, also
nach der Zerstorung Jerusalems am Schluss unsres Zeitalters geschmie-
det wurde.

Mit dieser Annahme?) einer miindlichen Geheimtradition von
Moses her, deren Resultat die Mischna sei, riickte letatere fast in
gleiche Dignitit mit der Thora ein. Nun konnte Rabban Gamaliel 11
in der That von einer doppelten Thora, einer miindlichen und schrift-
lichen, sprechen. Und endlich riickte nun die Mischna im Range iiber
die Thora. Die Schrift ist unzugiinglich, erst die Mischna entschei-
det dariiber, was in der Schrift steche und wie sie zu verstehen sei,
»Man gewinnt keine zutreffende Entscheidung aus den Worten der
Thora, weil sie verschlossen ist . .. Aber ans den Worten der Weisen
kann man richtig entscheiden, weil sie die Thora erkliren’. Bamidbar
Rabba c. 14. 193b. Weber 88. Es entstand sogar die Meinung, dass
die Tradition imstande sei an einigen Punkten die Thora aufzuheben.
Schon Hillel hat durch seine Bestimmung iiber den Prosbol (s. 0. S.102 f.)
thatsiichlich die Bestimmung der Thora iiber das Erlassjahr aufge-
hoben. Jochanan ben Zakkai wird die Aufhcbung des Gesetzes iiber
das Bitterwasser (bei Anklage auf Ehebruch) und der Vorschriften
iiber die Siihne eincs unentdeckten Mordes zugeschrieben. Viele Ge-
setzesbestimmungen fielen mit der Zerstorung des Tempels fort (vgl.
Hamburger RE., Appendix II, Art. Gesetzesaufhebung, Binden und
Liosen)3).

1) Es ist wahrscheinlich, dass I17—II8 erst in diesen Zusammenhang,
den sie vollkommen zerreissen, eingeschoben sind.

2) Freilich ist diese allgemeine Behauptung noch ziemlich dehnbar.
Man blieb denn auch oft in der spateren Zeit bei der Aunahme stehen, dass
Moses die miindliche Lehre in ihren Hauptsdtzen offenbart habe. Aber bau-
figer ist die Behauptung, dass die ganze Mischna von Gott Moses offen-
bart sei. Weber 92 f.

3) Die spatere Entwickelung bat dann noch einen weiteren Fortschritt
gemacht. Fihrt auch die Mischna als Offenbarung auf Moses zuriick, so
fragt es sich doch, was deon nun Mischna sei. Es kann doch nicht alles
Mischna sein, was ein Gesetzeslehrer als Meinung aufstellt. An vielen
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Auf allen iibrigen Gebieten ausserhalb des eigentlichen Gesetzes
fihlte man sich der Thora gegeniiber iiberhaupt freier. Hier wurden
deshalb jene Probleme gar nicht in voller Schirfe fiiblbar. In der
»Haggada* bildete man die Erzihlung des alten Testaments in freier
Anlehnung!) an die Schrift weiter. Mit der Ableitung einzelner
Stiicke aus der Schrift nahm man es nicht so genau. Ein Dogma
gab es kaum (s. u), die ,Lehre war in den meisten Dingen so
gut wie vollig frei. KEs ist aber zu beobachten, dass da wo cin
Lebrsatz zum Dogma erhoben wurde, dann auch die Ableitung jenes
Lehrsatzes aus der Schrift mit Eifer versucht wurde. Nun brauchte
man die Lehre von einem Gott, dem Weltschopfer, den ecinen Grund-
pfeiler des jiidischen Glaubens, kaum aus der Schrift abzuleiten ¥).
Anders verhielt es sich mit dem zwciten Grunddogma des Judentums,
das in unsrer Zeit erst zum Dogma wurde, der Lehre von der Auf-
erstehung. Hier fiihlte man sich denn auch gendtigt, die Lehre ge-
geniiber dem Spott und den Anfechtungen der Gegner aus der Schrift
zu begriinden. Auch Jesus gab den Sadducdiern gegeniiber einen
Schriftbeweis fiir die Auferstehung. So wird von Gamaliel II. be-
richtet, dass er im Streit mit den Ungliubigen die Auferstehung der
Toten aus einer Reihe von alttestamentlichen Stellen Dt. 31 16. Jes. 261s.
Hohel. 7y0. Dt. 15. 44 bewiesen habe. Sanhedrin 90b. Bacher 1 87 3).
Wiinsche II 8, 144 f.

Punkten differierten auch die Gesetzeslehrer und ganze Schulen derselben.
Man fand erst in spiterer Zeit den Ausweg, dass man eine Synode, ein Kol-
legium rechtmassiger Schriftgelebrten, als die entscheidende Instanz ansah.
Gittin Ve. Ein audres Kollegium, das mehr Auktoritit besitzt und mehr
Mitglieder zahlt, kann die Entscheidung des fritheren Kollegiums aufheben.
Edujoth I1 ff. 5. V7. Weber 102. Zu der Schrift und der Tradition gesclit
sich also als letzte Instanz die Synode, das Concil. Freilich wurde diese
Institution niemals so ausgebildet wie z. B. in der christlichen Kirche. —
Auch pahm diese Organisation des Rabbinentums auch erst in der Zeit
nach der Zerstorung Jerusalems seinen Anfang.

1) Haggada (Erzdhlung) nannte man im Gegensatz zur Halacha (Wandel
43¢g) alle nicht speciell gesetzlichen Stoff enthaltenden weiteren Ausfith-
rangen aus der Schrift.

2) Streit mit den Ketzern iiber die Einheit Gottes scheint iibrigens
auch bereits im Judentum gefiihrt zu sein. Diese kniipften namentlich an
Stellen wie Gen. 126. 822. 117, an denen von Gott in der Mehrzahl die
Rede zn sein schien. Manches von dieser jiidischen Polemik ist in dem
Schriftenkreis der Pseudoclementinen erhalten. Bemerkenswert ist, dass die
LXX nach spateren jidischen Berichten (s. Frankel 1. c. S. 25f.) an den
fraglichen Stellen zn Gunsten der orthodoxen Auffassung geindert haben soll.

8) 8. ebendort Josua ben Chananjas Gesprach mit den ,Romern“ ébor
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Im alexandrinischen Judentum spielte natiirlich die Tradition
keine solche Rolle wie im palistinensischen. An der Weiterbildung
des Rechts und Kultus hatte man kein unmittelbares Interesse. Aber
auch Philo beruft sich auf diese miindliche Tradition. Er will das
Leben des Moses (Vita I;. M. II 81) nach der Schrift und der Ue-
berlieferung der mpeo3dtzpor erzihlen. ,padav adza xat éx Bijhev
T@dv iepdy ... xal wApd Tywy ant to0 £hvous mpesButéowv: <@ yap
Asydpsva Tois avayvesxopévor; aet guvioatvovt. Phile hat also in
seinem Bericht die miindliche Tradition mit der Erziihlung der Schrift
(der Vorlesungsbiicher) verbunden. <2 Aeydusva entspricht dem Be-
griff der Mischna, 12 avajwwoxfusva dem der Mikra. Nach Euseb. Pr.
Ev. VIII 76. M. II 629 kennt Philo uipta 8¢ dAa &xt tobzors, &3a
xai &t aypagzov $0@v xal vouiuwy, xdv tois vopipos adtots. vgl. Jo-
sephus A. XIII 297 f.

Diess ganze Art und Weise der. Schriftbetrachtung, in der man
vermige einer kiinstlichen Auslegung die heilige Schrift unmittelbar
in das Leben der Gegenwart hineinzog und mit allen seinen Allti-
gigkeiten und kleinsten Bediirfnissen aufs engste verband, erzeugte
nun ihrerseits eine eigentimliche Art von Buchfrommigkeit. Das Merk-
mal dieser Frommigkeit ist die ,Bibelfestigkeit®. Die immer wieder-
holte Lektiire und das Gediichtnis spiclen eine grosse Rolle in ihr.
Die gediichtnismiissige, buchstiiblich genaue Aneignung einer grossen
Menge von Bibelworten, die Fihigkeit auf alle Lagen des Lebens die
treffendsten Bibelstellen anwenden zu konnen, die Gewandhteit entle-
gene Bibelstellen in buntem kalcidoskopartigem Spiel rasch zu kom-
binieren, bilden das Merkmal der Frommen. Wer das kann, impo-
niert. KEin Stiick jener Bibelbildung besass nach der Ueberlieferung
wenigstens auch Jesus. Die Evangelien erzihlen gern, wie er mit
dieser Kunst die Theologen in die Enge trieb. Wer michte leugnen,
dass sich mit einer solchen Bibelfestigkeit cine ernste, tiefe und
schlichte Frommigkeit verbinden kann! Wurden die Gedanken der
Schrift auch noch so mechanisch, in der Vereinzelung und aus dem
Zusammenhang gerissen aufgefassts — an dem Leben und der Gewalt
auch der einzelnen Spriiche entziindete sich neues Leben. Und die
intensive, wenn auch noch so unzureichende, Beschiftigung mit der

denselben Gegenstand. Josua beweist aus Dt.3116. (Wiinsche 1I 8. 145).
In die christliche Apologetik werden viele dieser Beweise aus der jidischen
Theologie iibergegangen sein. Vgl. Sanhedrin XI1: Keinen Anteil an der
zukanftigen Welt hat, wer sagt, dass sich die Auferstehung der Toten nicht
aus der Schrift beweisen lasse.
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Schrift trug ihre Friichte. Wer konnte aber auch die Gefahren
einer solchen Frommigkeit verkennen, die Gefahr einer angelernten,
nicht erfahrenen, auf dem Gedichtnis ruhenden Frommigkeit, die Ab-
wendung des Sinnes aus der Gegenwart in die Vergangenheit, aus der
Praxis zur Theorie, die Neigung aus dem Ernstesten im Leben ein
lecres Gedanken- und Gedichtnisspiel und einen Priifstein fiir den
Scharfsinn eines entarteten Verstandes zu machen! Jesus in seiner
Predigt und Paulus in seinen Briefen haben auch wie die Zeitgenossen
mit der Schrift operiert, aber sie hatten besseres und hiheres als
jenen biblischen Scharfsinn.

Es eriibrigt noch kurz die Art der rabbinischen Exegese zu chbarak-
terisieren. lbr Hauptcharakteristikum ist, dass sie sich an den Wortlaut
der Schrift bindet. ,der Schriftsinn tritt nicht aus dem Bereich des
Wortlauts, Schabbath 63 a. Winsche I 146. Sie will nicht umdeuten,
aber dem Wortlaut zu seinem Recht verhelfen, ihn bis in seine geringsten
Kleinigkeiten und feinsten Feinheiten ausdeuten. Man pahm an, dass jedes
Wort der Scbrift inspiriert sei, jeder Buchstabe und jedes Zeichen absichtsvoll
dastehe, jede Kleinigkeit verborgene Geheimnisse enthalte. Zun#chst bear-
beitete man die Schrift unter Anwendung logischer Regeln. Die sieben
Regeln Hillels und die dreizehn des R. Ismaels gaben die Gesetze dafiir. —
Man schliesst a minore ad majus (vgl. das Schlussverfahren des Paulus), per
analogiam, man leitet aus einer oder mehreren Schriftstellen einen Haupt-
satz ab und wendet diesen auf andre Stellen an, man schliesst vom allge-
meinen zum besondern und vom besondern zum allgemeinen, man erklart
eine Stelle unter Zuhilfenahme der andern, man stellt den Grundsatz auf,
dass eine Stelle ausdhrem Zusammenhang erklirt werden miisse. Es sind
das im Grunde alles ganz brauchbare und wirklich gute Regeln exegetischer
Auslegung. Aber man iibertreibt diese bis ins ungemessene, man setzt mit
Hiilfe dieser Regeln alles und jedes mit einander in Beziebung; man holt
den Beweis aus dem fernliegendsten und willkirlichsten (Beispiele Weber
§ 26. Schiirer § 25). Es gilt ja doch als das Endziel die moglichst lickenlose
Ableitung der gegenwirtigen Praxis. Von der regelrechten Auslegung (Midrasch)
unterschied man dann noch die blosse Hindeutung =10 den Hinweis ™7
die Anlehnung RPOWON- Jedes Zeichen, jeder Buchstabe, jede Parhkel
und jede Stellung ‘der Worte wird bedeutungsvoll. Und bier ist der Will-
kir kein Ende. Man vertauscht die Buchstaben, oder stellt sie um, man
berecbnet den Zahlenwert der Buchstaben und schliesst aus der gewon-
nenen Zahl oder bildet mit ihr neue Worte, (Gematria), man vertauscht
die Buchstaben mit denen ibnen im Alphabet gegeniiberstehenden (N- — I
3 — U), man bildet aus den einzelnen Buchstaben eines Wortes neuc
Worte, die zusammen einen Satz ergeben (Notarikon). Weber § 27. So
mindete die Exegese in vollkommene Willkiirlichkeit. Ihr Charakter bleibt
aber immer derselbe, er ist eine Exegese des Buchstabens (ypdupx).

Yon der palistinensisch rabbinischen Exegese sehr weit verschieden
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ist die alexandrinische, wie sie ihren Meister in Philo gefunden hat. Man
kano sie schliesslich gegeniiber der Exegese des ypdupa als eine pneuma-
tische bezeichnen. Freilich ist diese letztere damit nicht besser, und beide
gind gleich willkirlich. Philo und die ihm verwandten Exegeten gehben
iiberall von dem Grundsatz aus, dass neben und hinter dem Sinn des Wort-
lauts ein tieferer Sinn in der Scbrift enthalten sei. Vgl. Gfrorer, Philo 1
63—113. Dieser verbdlt sich zu jenem in den meisten Fillen wie die Seele
zum Leib. Er tritt neben den andern, nur in den selteneren Fillen hebt
er ihn auf. Diesen geistigen Sinn gilt es mit allen Mitteln zu erforschen,
er hingt in gesetzmissiger Weise mit dem Wortsinn zusammen und ist nach
bestimmten Regeln zu erforschen. Philo folgt in seinen Deutungen nicht
der reinen Willkir sondern einer ganz bestimmten Methode. Dieses ganze
Verfahren, in dem Philo es, wenn man denn will, zu einer gewissen Meister-
schaft gebracht hat, wurde von den ersten Anfingen als allegorische Exe-
gese bezeichnet. Das Hauptwerk des Philo fibrt den Titel Nipwv iepamv
dMyyopfae.  Sein Vorbild hatte Philo an der namentlich stoischen allegori-
schen Umdeutung der Traditionen, Erzihlungen und Dichtungen des volks-
timlichen hellenischen Gotterglaubens (s. u.).

Die beiden Methoden sind ibhrem Wesen nach gruudverschieden; im
einzelnen, in der Willkirlichkeit des Verfahrens, in dem Schliessen aus zu-
sammeanhangslosen Einzelheiten, in dem Wertlegen auf unbedeutendste Klei-
nigkeit ahneln sie sich wieder villig. Aber der Grundcharakter bleibt ver-
schieden, wie auch ibr Endziel verschicden ist. Dena fir die phariskische
Schule handelte es sich um die Rechtfertigung der verschlungenen Gesetzes-
praxis ans der Thora, fir die Alexandriner um die Versohnung der mo-
saischen Offenbarung mit hellenischer Weisheit.

Hier und da findet sich natarlich auch einmal bei paldstinensischen
Gelehrten die Theorie vom doppelten Schriftsinn. Paglus abt die specifisch
rabbinische (Gal. 316) und danecben bie und da die allegorisierende Exegese
(Gal. 422-31, I. Kor. 102-5). Apollos, der mit sciner Weisheit den Korin-
thern so sehr behagte, war als Alexandriner Vertreter der allegorischeu
Exegese. Apg. 1821f. — Die christliche Kirche folgte im ganzen der in
Alexandria ausgebildeten Methode.

Schliesslich aber haben beide Arten von Schriftuuslegung ihre gemein-
same Wurzel. Das Dogma von der Existenz inspirierter Schriften erbeischt
mit Notwendigkeit diese Konsequenz. Eine Frommigkeit, die sich an den
Buchstaben und Wortlaut eines Schriftkanons bindet, muss in der Schrift-
auslegung ein Mittel haben, Buchstaben und Wortlaut zu vergewaltigen.
Eine kirchliche Exegese ist immer eine Fxegese der Gewaltthatigkeit, mag
dies verhiillter oder unverhiillter zum Ausdruck kommen.
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Kapitel V. Die Theologen.

Die jiidische Religion tritt mit alledem in ein Stadium, in welchem
die Religion neue Fiibrer nttig hot. Den Platz, den frither die Pro-
pheten und daneben vorher und nachher die Priester eingenommen
haben, nehmen nun die Schriftgelehrten, die T'heologen ein: ,,Die Schrift-
gelehrten und Pharisiier haben sich auf Moses Stuhl gesetzt, alles
was sie euch sagen, das thut und haltet®, Mt. 23s.

Der Stand der Schriftgelehrten (\BY% ypappateds) ist &lter als
nnsre Periode, er reicht einige Jahrhunderte hiher hinauf. Nach der
Ueberlieferung wenigstens ist Esra der erste Vertreter!) dieses Typus
von Religionsfilhrern. Seine Gestalt steht allerdings recht undeutlich
und schemenhaft in der Ueberlieferung neben der thatkriiftigen Gestalt
des koniglichen Statthalters Nehemia, dessen Memoiren trotz aller Be-
arbeitung noch ibre eigenttimliche Frische behalten haben. Das ist
so auffillig, dass die Vermutung nicht ganz abzuweisen ist, dass Esra
nur eine spitere der Gestalt des Nehemia nachgezeichnete Figur spe-
cifisch gesetzlicher Tendenz sei. Der Siracide rilhmt den Nehemia
und nennt den Esra nicht 49 13. Jedenfalls haben Schriftgelehrte
wie Ksra in den niichsten Jahrhunderten noch kaum die eigentliche
Fiihrung des Volkes in die Hinde bekommen?). Die Religion, die
in ihrer Litteratur die Psalmen und Hiob und den ,Propheten Jonas“
hervorbrachte, ist noch nicht vom Schriftgelehrtentum beherrscht. An
einer bemerkenswerten Stelle redet die Chronik (I 2s5) von den Ge-
schlechtern der Schriftgelehrten, die Jabez bewohnen. Damit hingt
die Verherrlichung von Jabez I 49 f. zusammen. Wir diirfen uns

1) Vielleicht ist der Titel ,Schriftgelebrter“, den Esra (Es. 76. Neb.
81. 4 (9). 13) erhiilt, erst in der spiteren Tradition aufgekommen. Esra heisst
daneben auch der Priester, Neh. 2. 89 (hier scheint '\gﬁar_\ erst einge-
schoben zu sein). Auch in dem Brief des Artaxerxes, von dessen Echtheit
ich mich trotz E. Meyers (die Entstehung d. Judentums 60—70) Verteidi-
gung nicht iiberzeugen kano, wird Esra Priester genaout Es. 712, daneben
X077 EQ, wabrscheinlich Schreiber des Gesetzes. Hier ist gD noch nicht
terminus.

2) Die spate babylonische Religion ist das vollkommenste Beispiel
einer vor allem in der theologischen Schule weiter gepflegten Frommigkeit.
Der Name Chaldder, urspriinglich Volksname, wird spiter der Name der
Gelehrten und Priester. Ein zweites Beispiel bietet die persische Religion.
Religion der Mager und Religion der Perser wird identisch.



140 11. 5. Die Theologen.

denken, dass die Gilde der Gelehrten in diesen Jahrhunderten an
einer oder mebreren Stellen zusammenwohnten!). Zu Sirachs Zeit
spielt der Gelehrte %) allerdings eine bedeutende Rolle; der Gelehrten-
stand ist der erste Stand geworden, aber freilich ist der Gelehrte des
Siraciden nicht der Schriftgelehrte nach dem T'ypus einer spiiteren
Zeit. Der Schriftgelebrte ist ihm der ,Weise*, dessen Besitz ,.die
Bildung“ (maw:{x) ist®). Er hat seine Bildung durch Reisen er-
worben, er hat mit den Grossen verkebrt und ist an Fiirstenhéfen ge-
wesen, 394 vgl. 515, von den Darlegungen beriihmter Miinner hat er
gelernt, sich an dem Wechseln weiser Spriiche und dem Lisen von
Riitseln gebildet. 893 f.4). Das Ideal des Siraciden ist offenbar der
reisende Philosoph der hellenistischen Kulturperiode, dessen Rat an
Konigshifen und in der Stadtgemeinde, bei der Griindung und Ein-
richtung von Stidten und ihrer Verwaltung, bei Gericht und in der
guten Gesellschaft so hoch angesehen war. Zum Ideal der Bildung
(#ardzin) gehort bei ihm vor allem die Gewandtheit im Umgang, Be-
herrschung der Formen des gesellschaftlichen Lebens, die Geschick-
lichkeit im Verkehr mit den Grossen w s. w. Auch ihm ist der
‘Weise der wahrhafte Lenker seines Volkes. 37 ss ,,der wahrhaft weise
Mann belehrt sein Volk“; 3736 ,der weise Mann erwirbt sich bei
seinem Volke Ehre, und sein Name lebt in Ewigkeit‘. In der Ge-
meindeversammlung hért man auf ihn, auf dem Stuhl des Richters
sitzt er. Aber man darf freilich auch bei Sirach den Satz umkehren:
Nur der Gesetzeskundige ist der wahre Weise, das Gesetz ist der Weg
zur Weisheit. Das ist der Grundton, der sich durch das ganze Buch
hindurchzieht, der Lieblingsgedanke, den zu predigen er nicht miide
wird. Die weltwaltende Weisheit Gottes hat sich im Gesetz inkor-

1) Daneben werden 141423 Gilden der Zimmerleute und Tépfer er-
wiahnt. Zum Beruf der Gelehrten wird nicht viel mehr als Schreiben und
Lesen und vielleicht etwas Himmelskunde gehort haben. Mittelpunkt ihrer
Beschiftigung war schon damals das Gesetz.

2) Sirach 8824 ff.

8) In dem vierten Brief des Heraclit, der eine jidische gegen heid- |

nischen Polytheismus gericbtete Ueberarbeitang erfabren hat, wird beson-
ders die madelz gepriesen. Fir diesen Gedanken war das Judentum em-
pfanglich. Bernays S. 25 Z. 44 (vgl. Z. 9. 33).

4) Der Siracide steckt tief in dem Ideal seiner Zeit und Umgebung
von Bildung. Zu ihm gehért aach die Fahigkeit Ratsel zu stellen und
Ritsel zu raten. Illustrationen dazu bietet die Achikarlegende s. o., die
Erzahlungea von dem Verkehr Salomos und Hirams, die uns aus Menander
und Dios bei Josephus c. Ap. I 106—127 aunfbewahrt sind.
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poriert (s. o. S. 87. 89). Alle Weisheit stammt vom Herrn (1), und
Gottesfurcht ist Anfang und Wurzel, Vollendung und Ende der Weis-
heit, 11.14.16.20.97. 1920. 21 11. Daher ,verlangst Du nach Weisheit,
=0 halte die Gebote, und der Herr wird Dir sie spenden*, 136. vgl.
637. 151. So ergiebt sich ihm die ungemein wichtige Identifikation
von Frommigkeit und Bildung, daher der immer wiéderkehrende Lob-
preis der madsin (OTY)Y), 2614 olx EsTtv avialdaypa memadzupévig
Yy7s.  Umgekehrt sind Unverstand, Unbildung und Gottlosigkeit
dasselbe. Die Ungebildeten sind die Gottlosen 33 (36)s (H.). ,Nicht
ist weise, wer das Gesetz hasst*. cf. 1993. 2024 2119. 23 15. 32(33)11.
Der Fromme (200sB7:) und der Ungebildete sind Gegensiitze. — Die
Frommigkeit ist fir Sirach freilich — hier ist er ganz Jude — das
Centrum aller Weisheit. Der einfach Fromme ist ihm mehr und
besser als der nur Weise, oder gar als der schlaue Siinder, pur die
fromme Weisheit ist wahre Weisheit. Die Klugheit ohne Frommig-
keit ist Schlauheit und Bosheit. 1924 25 10%). '

Ein einflussreicher neuer Gedanke tritt in die Religion Israels
ein. Frommigkeit ist Bildung, Frommigkeit und Tugend sind lebr-
bar. Es kommt auf Zucht und Erziehung an. Daher ist die Ge-
sellschaft, in der der Mensch sich bewegt, so ungemein wichtig. Daher
die immer wiederkehrende Ermahnung, die Gesellschaft der Weisen
aufzusuchen und die Thoren zu meiden. Der Weise ist der wahre
Fiibrer in jeder Beziehung. Der Weise tritt an Stelle des Propheten.
396 ,Wenn der Herr der Allmichtige es will, so wird er mit dem
Geist der Einsicht erfiillt“. Die Weisheit verheisst, dass sie Bildung
hervorstrahlen lassen will und Lehre ausgiessen wie Prophezeiung.
243 f

‘Wie weit Sirach schopferisch mit diesen Anschauungen gewesen
ist, steht dahin. Die ersten acht Kapitel der Spriiche, auch einige
spiteste Psalmen (1.19b. 119) vertreten dieselbe Anschauung, aber
in gesetzlicher Verengung ®).

1) 2121, 226. 2217. 2432. 32(85)14 ,wer den Herrn sucht, eignet sich
Bildung an“. 831s. (8026). — Die LXX iibersetzt bezeichnender Weise =yt
(Aufseher, Beamter) Ex. 56.8. Jos. 110. 2. Chron. 1911 mit '“mp.p.art");.

2) Vgl. Pirke Aboth III 18 (R. Chanina ben Dosa, 1. Jh.): ,Ueberall,
wo die Religion (S@ndenfurcht) der Weisheit vorangeht, ist die Weisheit

von Bestand“, Jochanan ben Zakkai: ,Ein Weiser mit Gottesfurcht ist ein
Weiser, der sein Werkzeug in der Hand hat“. Aboth. R. Nathans. Ham-
burger I 924.

8) Ps. 1 ist als Einleitung zur ganzen Sammlung sehr spat, 19b ist
Anhang zu 19a, 119 ist ebenfalls sicher spit. Vgl. Ps. 15. 24,
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Jedenfalls kann man den Einfluss Sirachs nicht hoch genug an-
schlagen. Festgesetzt hat sich seitdem in die Seele des Judentums das
Bewusstsein, dass Frommigkeit lehrbar und der Gelehrte der Triiger
der Frommigkeit sei. Auch im paliistinensischen Judentum wurde
diese Anschaung weiter gepflegt. Gesetzeskenntnis und Weisheit sind
fiir den Verfasser der Grundschrift der Testamente identisch (Levi13).
Besonders beweiskriiftiz ist ein Ausspruch Hillels?): ,Kein Ungebil-
deter (\@) scheut sich leicht vor Siinde, kein Gemeiner (7871 ©3)
ist fromm“. Wenn in der Mischna an vielen Stellen der Chaber
(1213 = Pharisiier) im Gegensatz zum Amhaarez?) steht, so ist dies
der greifbarste und eigentliche Unterschied zwischen beiden. Der
Pharisiier ist der ,(iebildete*, der im Gesetz Unterrichtete, der ,,Amn-
haarez“ ist der Ungebildete, der gemeine Mann. Zum Hochmut der
Frommigkeit gesellt sich der Hochmut der Bildung. In den- Pirke
Aboth wird fast in jedem dritten Spruch der Wert der Bildung und
Lebre gepriesen. Aus den Evangelien kann man lernen, wie sebr
dieses Biindnis von Frommigkeit und Bildung, d.h. in diesem Fall
toter Gelehrsamkeit, der Religion schadete. Man begreift von hier
aus den Jubelruf Jesu: ,Ich danke Dir Vater, Herr Himmels und
der Erden, dass Du dieses den Weisen und Gebildeten verborgen und
den Ungebildeten (Unmiindigen) offenbart hast“. Mt 11gs. Lk. 109;.

Obendrein trat im weiteren Verlauf der Entwickelung nach der
Zeit des Siraciden alsbald eine gewaltige Verengung des Begriffes von
Lehre und Weisheit ein. Hatte Sirach das Gesetz zwar als Centrum
und Kern der Weisheit empfunden, so war die Weisheit bei ihm
weltoffen, sie war ihm der Sinn und die Aufgeschlossenheit des Men-
schen fiir die weltwaltende Vernunft Gottes, und das Gesetz war fiir
ihn wesentlich Moral. In der weiteren Entwickelung wird die Weis-
heit mehr und mehr ausschliesslich auf die Kenntnis des Gesetzes
koncentriert, und das Gesetz wird wieder wesentlich als Rechts-, Kult-
und Ceremonialgesetz betrachtet. Die Entwickelung ist langsam ge-
gangen, noch von Ifillel 3) rilhmt man, dass er das heilige und pro-
fane Wissen in gleicher Weise beherrscht habe Sanhedrin 16. Baba
Bathra 139. Hamburger II 402. Doch wurde der Horizont enger
und enger, bis man das Lesen weltlicher Schriften verbot oder als

1) Pirke Aboth II 6.

2) Schiirer Il 387 hat die Stellen gesammelt.

3) Vgl. auch die Schilderung des Umfanges der Gelehrsamkeit des
Jochanan ben Zakkai. Sukka 28. Wiinsche I 891 f. — Auch R. Eleazar b.
Asarja (um 100): Wo keine Thora ist, ist keine Gesittung (T T"‘).
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gefahrbringend ansah und den Gebranch ‘der griechischen Sprache
untersagte oder auf ein Minimum beschriinkte (s. 0.). Und schon zu
Zeiten Jesu und Panli ist jedenfalls die Bildung des Juden ganz we-
sentlich Gesetzesbildung gewesen.

Erst allmihlich bat auch die neue Art der Gelehrsamkeit denje-
nigen Einfluss auf das Volk bekommen, den sie im neutestament-
lichen Zeitalter unbestritten inne hatte.  Die Ueberlieferung der
Schule selbst, der doch daran liegen musste, die Anfiinge der Schrift-
gelehrsamkeit und ihre Ueberlieferung méglichst weit zuriickzudatieren,
gehen mit ihr nicht weit ifber die Makkabiierzeit hinaus. Der an der
Spitze der Traditionskette in den Pirke Aboth (s. 0.) genannte Simeon
der Gerechte war wahrscheinlich der Zeitgenosse des Siraciden, den
dieser am Schluss seines Ueberblickes tiber die Geschichte seines Volkes
mit einem Hymnus verberrlicht bat'). Hier bat die Tradition eine
gute Erinnerung bewahrt. Die Schriftgelehrten als Lenker des Volkes
sind eine verh#ltnismissig junge Erscheinung. Auch die Frommen
der Makkabiierzeit, die ouvaywyy t@v Actdalwv, die Mirtyrer, die
fiir das Gesetz in den Tod gingen, werden doch nur zum Teil mit
den gelehrten Kreisen des Volkes zusammengehangen haben ®). Die
Makkabéer hatten in den Anfangszeiten einen grossen Teil des Volkes
hinter sich. Jene Zeiten der nationalen Befreiungskdmpfe waren nicht
giinstig filr die Ausbildung des Schriftgelehrtentums. Erst mit dem
Ende der Makkabierzeit erscheint als erste etwas greifbare Gestalt
die des Simon ben Schetach zur Zeit des Alexander Jannaeus und

1) Josephus giebt zwar dem Grossvater dieses Simeon (bei ibm Simon 1.),
den er beinahe ein Jahrhundert frither ansetzt, den Beinamen des Gerechten
(A. XII 48). Aber die Hohenpriesterliste des Josephus ist durchaus unzu-
verlassig und willkiirlich zurechtgestutzt. Dass der in der spateren judi-
schen Tradition weitbekannte und hochgeriihmte Simeon der Gerechte iden-
tisch sei mit dem Hohenpriester, den Sirach so hoch gepriesen hat, ist
eine unmittelbar sich aufdrangende Vermutung. In der jidischen Ueber-
lieferung (Menachoth 109b. vgl. Joma 39b) ist Simon der Gerechte, der
Vater des Onias der Makkabaerzeit. Das von Simon dem Gerechten in dem
Pirke Aboth nur durch ein Glied getrennte Paar der Schriftgelebrten Jose
ben Joezer aus Zereda und Jose Sohn des Jochanan aus Jerusalem scheint
bereits der Makkabderzeit anzugehdren. Nach einer Ueberlieferung Bere-
schit R. c. 656 war ersterer Martyrer, und als sein Neffe wird Jakim, der
Alkimos der Makkabderzeit, genannt. Dérenbourg 53.

2) Doch vgl. Da. 1138 123, Gberhaupt die Person des Verfassers des
Danielbuches. I. Mk. 712 werden die ypappateic neben den iatdaiot genannt,
nach II. Mk. 618 ist der eine der Martyrer Eleasar ein Schriftgelehrter.
Vgl. I. Ben. 921, 945, 988 (Wissen u. Weisheit 98 9. 9910. 101 8, Jub. 417).
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der Alexandra. Die eigentliche grundlegende Zeit fiir die Aushildung }
des Schriftgelehrtentums war die nachpompejanische und herodianische
Zeit.  Nun treten die Schriftgelelrten, ein Sameas und Pollio?), \
emn Hillel und Schammai, deutlich hervor. Nun ist auch der Cha-
rakter des Schriftgelehrtentums fertig.

Wir haben uns die Schriftgelehrten®) in der Zeit ihrer vollen-
deten Ausbildung als ein Mittelding zwischen Theologen und Juristen
zu denken. In erster Linie sind sie freilich Theologen. Ihr Beruf
ist das Studium und die Auslegung des Gesetzes. Das Gesetzbe-
stimmt den Umfang und die Grenze ihres Wissens. Sie heissen im
neuen Testament auch vouwzof3), vopofidasxahot ¢), Josephus charak-
terisiert sie als &yyytal w@v watpiov vivwv A. XVII 149, als die,
die das Gesetz genau kennen und die Bedeutung der heiligen Schriften
suslegen konunen XX 264, oder als tzpoypappatei; B. VI 291, auch
als copiotat B. 1 648ff II 433. — Doch enthilt das Gesetz ja
vor allem das jiidische Recht. Als Ausleger der Schrift sind die
Schriftgelehrten die Bildner des Rechtes. Sie leiteten das Recht aus der
Schrift ab, sic beherrschten die ja nur miindlich iiberlieferte Tradition
der Rechtspraxis und bildeten diese weiter. Und sie waren unbe-
dingte Auktoritiiten, ihren Feststellungen beugte sich alles, auch die
Aristokratengeschlechter und die P’riester. Jos. A. XIIT 288. XVIHI 17.
Sie wurden schliesslich die entscheidenden Auktorititen fiir die oberste
Rechtsbehorde, das Synedrium®). An die Theorie schloss sich die
Praxis. Sie iibten auch praktisch das Rechtsprechen. Schon Sirach
spricht ihnen vorzugsweise das Richteramt zu 383s. Im grossen Sy-
nedrium sassen im neutestamentlichen Zeitalter neben dem Hohen-
priester und den Priestern auch die ypappateiz®). Die Schriftgelehrten

1) Vgl. Jos. A. XIV 172. XV 3f. 370.

2) Vgl. Schiirer 11 § 25.

8) Mt. 2235. Lk. 730. 1025 1145f 52. 148.

4) Lk. 517. Apg. 534,

5) Ueber das Synedrium vgl. Schiirer III. §23. Schiirer datiert m E.
die Errichtung des Synedriums zu hoch hinauf. Die Organisation des Sy-
nedriums, wie wir sie aus dem neuen Testament kennen, stammt vielleicht
erst aus der Zeit des Sturzes der Makkabaerherrschaft. Vorhauden ist das
cuvédptov unter Hyrkan IL (Jos. A. XIV 171 1), hier auch der Name zum
ersten Mal. In ihm spielt sofort der Schriftgelebrte Sameas (Schemaja) eine
Rolle. In Herodes Zeit trat das Synedrium naturgemdss ginzlich zuriick.
Nach der Verbannung des Archelaos (6 p. Chr.) scheint es wieder in sein
Recht getreten zu sein.

6) dpyuepsic ypappatel; mpesditepor: Mt. 2741; Mk, 1127, 1448.58. 151,
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iibernahmen dann 2) die Leitung des synagogalen Gottesdienstes. War
diese auch nicht rechtlich festgelegt, so war sie doch thatsichlich ge-
geben und durch die Lage der Dinge erfordert. Ueber ihren Einfluss
pach dieser Seite und seine Bedeutung werden wir erst im folgenden
Abschnitt reden. Sie waren aber auch 3) die tiiglichen Ratgeber des
Volkes in allen Sachen der Religion, des Kultus, der Ceremonie.
Man konnte von ihrer seelsorgerischen Thiitigkeit sprechen. Aber
dann wire man doch in Gefahr zu idealisieren. Gesetzeslehrern, die
das Vermogen der Wittwen zehnteten und darauf achteten, dass man
von Minze, Dill und Kiimmel die Abgaben richtig einlieferte, thut
man mit der Bezeichnung als Seelsorgern zu viel Ehre an. Ihr Cha-
' rakter nach dieser Seite liegt in der Mitte zwischen Seelsorger und
Geheimpolizist. Schliesslich sind sie 4) die Akademiker, die Lehrer des
Gelehrtennachwuchses in den Gelehrtenschulen. Ueber die Entstehung
dieser Gelehrtenschulen wissen wir wenig. Vielleicht sind sie ebenso alt
als die Synagoge (s. u). Jedenfalls ist ihre Existenz im neutestament-
lichen Zeitalter durch sehr zahlreiche Zeugnisse der Mischna sicher ge-
stellt!). In den Gelehrtenschulen sammelten die Rabbinen ihre Schiiler.
Als ein Ausspruch der Miinner der grossen Synagoge wird der Satz iiber-
liefert: ,Nehmet viele Schiiler auf*. Pirke Aboth I1. Der Spruch des
Abtalion (Pirke Aboth I11) handelt von der Verpflichtung des Lehrers dem
Schiiler gegeniiber. — Hillel mahnt 1,3 f.: ,Leite die Menschen zum Ge-
setz* %). Schammai ermahnt zu dauerndem Studium: ,,Mache das Studium
zu Deiner bestimmten Beschiftigung* Ii¢. Gamaliel der Lehrer des
Panlus: , Verschaffe Dir einen Lebrer* I17 %). Das Lehren bestand wesent-
lich in der miindlichen Ueberlieferung des gewaltigen Stoffes der Tra-
dpyeptic ypappatels Mt. 24, 2018, 2115; Mk. 1083, 1118, 141. 1581; Lk, 223,
2266. 28 10.

1) Das Lebrhaus €T3 3, N3t soll nach Weber (181) der Zeit
Hillels und Schammais seinen Ursprung verdanken. Vgl. Schiirer II 326.
A. 47. 48. Wenn Pirke Aboth I4 als ein Satz des Jose ben Joeser iiber-
liefert wird: Dein Haus sei ein Sammelplatz der Weisen, — so setzt dieser
Spruch das Lehrhans vielleicht noch nicht voraus. In den Jugendsagen,
welche die Ueberlieferung aus Hillels Leben zu berichten weiss (Joma 35b),
spielt das Lehrhaus eine Rolle. In Jerusalem scheinen die Schulen sich
in den Riumen des Tempels versammelt zu haben. Lk. 248. 201. 21s7;

Mt. 2123, 2655; Mk. 1449; Joh. 1820. R. Jochanan lehrte im Tempel.
Pesach. 26a. Schlatter S. 12.
2) Vgl. ebend. II 8 Hillels Hymnus auf die Lehre: ,Viel Schule, viele
Weisheit“.
8) Derselbe Spruch ,Verschaffe Dir einen Lehrer, erwirb Dir einen
Genossen® ist I 7 von Josua ben Perachja iiberliefert.
Bousset, Religioa des Judentums, 10



146 11, 6. Die Theologet.

2

dition. Das Lernen ist Memorieren, Wiederholen (3zuicpolv T
(s. 0.). Daneben fand im Lehrhaus auch der Disput der Weisen iiber die
Fortbildung der Lehre statt. Die Schiiler durften zuhtren. Das Ideal
des Schiilers war, die Lehre des Meisters moglichst getren weiterzu-
geben. Der Schiiler stand zum Lehrer in einem Pietiitsverhiltnis
ausserordentlicher Art. Er diente ihm auch in seinen personlichen
Bediirfnissen (Aboth VI 6 Dvaor ©90®), er folgt ihm (ixohoudsty
N. T.). Schiirer II 317. Weber 132. Ein lebendiges Bild von der
Gelehrtenschule gicbt das Bild, das die spiitere Tradition von Jochanan
ben Zakkai zeichnete: , Niemand war frither als er im Lehrsaal, und
nie schlief er im Lehrsaal, weder mit Vorsatz noch zufillig . . . liess
niemanden im Lehrsaal zuriick, ehe er hinausging; und niemand sah
ihn sitzen und schweigen, anstatt sitzen und repetieren . . . und er
sprach kein Wort, das er nicht aus dem Munde seines Lehrers gehort
hiitte ; und nie sagte er, die Zeit ist da, um aus dem Lehrsaal aufzu-
brechen“. Sukka 2Sa. Schlatter 10f.

So sieht die Religion, welche lehrhaft geworden ist, bei ihren
Fiithrern und Triigern aus. Sie ist fast nichts anderes mehr als Lehre
und Theologie. Auch hier noch kann man den oben beobachteten
Einfluss des griechischen Lebensideals nicht verkemmen. Wie higr so
dort ist das Ideal die Weisheit!); die Ueberzeugung herrscht, dass
Lehre und Bildung den Menschen das verschaffen, was das Leben des
Lebens wert macht.  Andrerseits ist nicht zu verkennen, dass in der
Schule der Rabbinen der Ernst, die Bezogenheit auf das Leben, das Streben
auf ein Volksganzes zu wirken, das feste Pflichtbewusstsein viel ge-
waltiger und miichtiger waren als in den griechischen privaten, sick
um das Volksleben und die Aussenwelt kaum kiimmernden Phileso-
phenschulen.  Gestalten wie die IHillels, Gamaliels, Jochanans erfor-
dern unbedingten Respekt, sic haben trotz aller Absonderlichkeit etwas
Riihrendes, ja Imponicrendes. Aber auch die Kchrseite darf nicht
vergessen werden.  Welch cine enge Welt ist hier die Religion ge-
worden, wie ist hier alle selbstindige geistige Regsamkeit und Frische,
das Leben selbst getotet. Welch ein Abstand zwischen der gottbe-
geisterten Rede des Propheten und dem repeticrenden Gemurmel des
gelehrigen Schiilers, ja selbst noch zwischen dem weltoffnen Wesen
des Siraciden und dem Rabbinen, dessen Welt das Lehrhaus geworden
ist. Zu dem grossten an Jesus gehort sein Gegensatz gegen diese

1) Haufig wird iberliefert, dass die Rabbinen disputierten, was wich-
tiger sei, Lernen oder Thun, die Lehre oder die Ausiibung. z. B. Kidduschin
40. Winsche II 1, 108 (R. Akiba, Tarphon, Josse).
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oappatel;, dass er nicht lehrte wie die Theologen, dass er dds Volk
von den Theologen — wenigstens auf einige Zeit — erldste.

Ueber die #ussere Organisation des Rabbinentums wissen wir wenig.
Von dem Ansehen der ypapparteic im Volk zwar berichtet das neue Testament
zur Geniige; auch von den Titeln (Rab, Rabba, Rabban, Rabbon (-un) &-
ddaxaloes, ¢matdtns, wachp, xadqyythc cf. Mt. 28 8-10), die man ihnen gab. Der
eigentliche Titel Rabbi scheint erst in nachneutestamentlicher Zeit aufge-
kommen zu sein. Hillel und Schammai heissen noch nicht Rabbi. Schiirer
11 316. Im neuen Testament ist pxfp( noch Anrede. — Wir wiissten gerne,
wer denn nun eigentlich als ,Rabbi¢, als ypaupateds angesehen wurde. Die
Anforderungen, die an einen jypappateds gestellt warden, kennen wir. —
Aber wie erwies man, dass man diesen Anforderungen geniige. War eine
bestimmte Lebrzeit festgesectzt oder die Regel? Schloss die Lehrzeit der
Schiiller mit einer Priiffung? Oder war das Gewerbe der Schriftgelehrten
noch ein ganz freies? Fiir die spitere Zeit sind wir ziemlich genau unter-
richtet. (Sota 32a, Schabbath 114a; Weber 183, vgl. Hamburger R.E. Art.
Ordination.) Danach war die Lehrfahigkeit an ein bestimmtes Alter (40
Jahre) gekniipft und an die vollkommene Beherrschung der ganzen Halacha,
die doch wohl durch eine Priifung festgestellt wurde. Damit riickte dann
der Talmid zum Talmid Chacham (Lehramtskandidaten) auf. Rabbi wurde
er erst, wenn eine Gemeinde ihn zum Lebrer erwahlt hatte, und zwar durch
feierliche, vermittelst Handauflegung (HD'"'DQ) vollzogene Ordination. Tos.
Saphedr. 1. Sanh. 18. 14a. Weber 183—134. Das sind im einzelnen jeden-
falls Ordoungen, wie sie erst nach der Zerstorung Jerusalems bei der Neu-
organisation des Volkes durch die Rabbinen festgelegt wurden. Durch Hand-
auflegung scheinen fbrigens bereits die Mitglieder des Synedriums aufge-
pommen zu sein. Sanhedrin IV 4. Schiirer II199. A. 83. Der Ritus der
Handauflegung in der christlichen Gemeinde stammt anscheinend aus dem
Judentum. — Die Ordination wird als Mitteilung des Geistes aufgefasst.
Moses hat den Aeltesten den Geist mitgeteilt, von da hat einer sein
Licht an dem andern entziindet (Bamidbar Rabba c. 15. 21), und noch
immer pflanzt sich der heilige Geist durch die Handauflegung weiter fort.
Weber 126f.

Auch dariber, wie der Stand der Schriftgelehrten &usserlich gestellt
war, herrscht keine volle Klarheit. Im Princip sollte ihre Thatigkeit un-
entgeltlich sein. Hillel dusserte sich: ,Wer sich der Krone (des Gesetzes)
(zu 3usseren Zwecken) bedient, schwindet dahin“. Aboth I 14 (Bechoroth
1V 6). Gesetzgebung wie Unterricht sollen unentgeltlich sein. Aber es gab
patirlich mannigfach Mittel und Wege, die rigorosen Vorschriften za um-
gehen. Die Lehre aus der Thorah war unbezahlbar, aber man entscha-
digte den Richter und den Lehrer fiir den Zeitverlust, den er beim Gericht
und bei der Lehre erhalten. Kethuboth 105a. Pesikta 178a u. . Weber 130.
Den 8chillern wurde geboten, mehr fiir ihren Lehrer als fir ihren eigenen
Vater zu sorgen. Baba Mezia 1111 (Schiirer II 817). Reiche Schiller werden
sicher anch fir den Unterhalt ihrer Lehrer gesorgt haben. In spiterer
Zeit waren die Rabbinen von den Steuern befreit, Die Gemeinde =zablte

10*
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fir sie. Baba bathra 8 (Weber 130). Dennoch scheint es der Brauch ge-
wesen zu gein, dass die Rabbinen neben ihrer Gelebrtenthatigkeit ein Ge-
werbe trieben. Allerdings betrachtet der Siracide den Stand des Schriftge-
lehrten noch als einen besonderen neben den Stinden des Handwerkers.
Aber in der Zeit des neuen Testaments war es wie das Beispiel Pauli und
vieler anderer Schriftgelehrter beweist, Brauch, Schriftgelehrsamkeit mit
einem Handwerk zu verbinden. Schiirer II 81822. Delitzsch, Handwerker-
leben zur Zeit Jesu. 2. Aufl. 1875. S. 71—83. Hamburger, R.E. Art. ,Ge-
lehrter und ,Unterhalt®. (Weitere Litteratur bei Schirer.)

Auch im alexandrinischen Judentum war die Entwickelung eine
dhnliche. — Freilich ist sie hier keine fiir das Ganze des Diaspora-
Jjudentums so bedeutsame wie in Paliistina. Lehrer des Rechtes brauchte
man in der Diaspora nicht oder doch weniger als in Paliistina.
Dennoch entwickelt sich auch hier die Religion nach der Seite der
Lebrbarkeit und zwar im bestindigen Zusammenhang mit der helle-
nischen Umgebung noch stiirker als in Paldstina. Es entsteht auch
hier Theologie, Theologen und theologische Litteratur. Die Theologie,
die sich hier entwickelt, trigt nicht wie die paliistinensische den Cha-
rakter der -Jurisprudenz, sie tritt rein heraus. Dafiir allerdings fehlt
ihr auch die unmittelbare Beziehung auf die Praxis und die Gemeinde.
Sie triigt privaten Charakter und ihnelt damit dem Betrieb der helle-
nischen Popularphilosophie. Durch die unmittelbar sich aufdriingende
Notigung der Auseinandersetzung mit dem Hellenismus bekommt sie
dic von da an fast aller Theologie gemeinsame apologetische Haltung,
auch wo sie nicht unmittelbar apologetisch sein will. TUnd diese Apo-
logeten und Theologen werden nun, ohne dass sie ein Amt hatten,
die geistigen Fithrer der Diaspora. Schriften wie die Weisheit Sa-
lomos, die Apologie Aristobuls, Ps. Phokylides u. a., eine Perstnlich-
keit wie die Philo driicken ihr zum Teil das Gepriige auf. In einer
schweren Zeit fiir das Judentum fiihrt der Gelebrte Philo die Sache
seines Volkes vor dem Kaiser.

Und Philo vor allem ist Theologe oder wenigstens theologischer
Litterat. Er ist eigentlich der erste Theologe auf dem uns interes-
sicrenden Religionsgebiet, dem man wirklich diesen Namen geben
kann. Philo bat unendlich viel von cinem hellenischen Philosophen,
nber in der bewussten Beschrinkung und Bezogenheit seiner gesammten
Lehre und seiner Schriftstellerei auf Gott und das Wissen um sein
Wesen, in der Abhiingigkeit aller seiner Deduktionen vom mosaischen
Gesetz, in der stindigen Betonung des Glaubens gegeniiber der Er-
kenntnis und dem Wissen ist er eine neue eigenartige Erscheinung,
die sich in die Geschichte der griechischen Philosophie nicht einglie-




Philo. Die Synagoge. 149

dert. Er ist Theologe, und was er treibt, ist Theologie, die Kunst
einer zusammenhingenden, vor dem Intellekt standhaltenden Dar-
stellung der Religion und der Auseinandersetzung ihrer Wabrheiten
mit dem sie umgebenden Weltwissen. Fiir die junge aufwachsende
christliche Theologie lag in Philo eine unerschopfliche Fundgrube des
Wissens und Konnens.

In Philo vollendet sich die freie und weltoffene Weisheitslehre
des Siraciden und der Spriiche. Mannigfache andere Bedingungen
und Einfliisse haben den Theologen Philo geschaffen. Aber deutlich
lduft auch eine Linie von Sirach und den Spriichen hiniiber zur Weis-
heit Salomos und Philo. — Und so hingen alle Erscheinungen, die
wir in diesem Abschnitt besprochen haben, mit einander zusammen,
und iiberall stossen wir auf dieselbe Thatsache: die Theologie wird
eine Macht im Leben der Religion. —

Kapitel VI. Die Kirche und die Laien. —
Der Gottesdienst der Synagoge. — Die Regelung des
alltaglichen religitsen Lebens. — Der Jugendunterricht.

Die jiidische Religion ist nicht nur Eigentum der Theologen und
Fihrer geblieben, sie hat auch die Masse ergrifien. Wir sprechen
cben desshalb mit Recht von einer jidischen Kirche, weil von allen
damals tiber das Volk hiniitberstrebenden Religionen das Judentum
wirklich eine ganze Volksmasse in Puliistina sowohl wie in der Dia-
spora erfasst hat. Wir fragen nach den Mitteln, durch deren Be-
nutzung ihm das gelungen ist.

Das hauptsiichlichste Mittel ist die Synagoge. Wie alt die Ein-
richtung der Synagoge sei, lisst sich schwer bestimmen. Ich glaube,
dass sie fiir gewohnlich viel zu hoch hinaufdatiert wird. Vielfach
nimmt man noch an, dass die Synagoge eine Einrichtung des Exils
gewesen sei, welche dann die Verbannten bei ibrer Riickkehr aus Ba-
bylon mitgebracht hiitten (Schiirer II 429) Doch erheben sich starke
Bedenken dagegen.

Zunachst finden wir auch nicht den Schatten eines Beweises fiir diese
These. Man kann dieselbe nur indirekt beweisen, indem man die Frage
stellt, wie sich denn das Judentum ohne eine solche den Tempelkult er-

setzende Institution erhalten, sich sogar konsolidiert und vereinheitlicht
haben konnte. Es lasst sich aber doch ein Mittel denkbar machen und es
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entspricht dies besser religionsgeschichtlichen Analogieen: ndmlich das Mittel
der Gelebrten- und Priester-Schulen. Es wire moglich, dass die Gelehrten-
schule dlter wire als die Synagoge, und dass diese den Zusammenhang des
exilischen Judentums gebildet hatte. Denn dieses trigt, wenn wir nur die
Zabl der aus dem Exil Zuriickkehrenden ins Auge fassen, ganz wesentlich
"den Charakter einer Gelehrten- und Priester-Religion. Analog der jidischen
Religion hat sich auch die chaldaische Religion in Priester- und Gelehrten-
Schulen erhalten. Und das babylonische Judentum hat vielleicht von Anfang
an den Gelehrtencharakter behalten. — Nach dem Exil und der Wieder-
aofrichtung des Kultus in Jerusalem war gar kein stirkeres Bedirfuis nach
Lehrstatten und Synagogea vorhanden. Das Judentum war wesentlich durch
eine Stadtzemeinde und deren nichste Umgebung reprisentiert. Aus Er-
zahlungen wie Neh. 8 lasst sich fir das Institut der Schriftverlesang oder
gar der Synagoge so wenig irgend ein Schluss ziehen als aus 2. Ko. 22—23.
Hochstens der Schluss ist zwingend, dass es damals das Iustitut der Syna-
goge und Schriftverlesung noch nicht gab. Der Tempel war allen denen,
die den Gottesdienst suchten, leicht erreichbar. Es ist doch bemerkens-
wert, dass in den Psalmen mit vielleicht einer Ausnahme niemals von der
Synagoge die Rede ist, dass in dem Bericht der Makkabaerbiicher nirgends
von der Storung und Unterbindung des sabbatlichen synagogalen Gottes-
dienstes etwas erzahlt wird. Nur cben in dem wahrscheinlich aus der
Makkabégerzeit stammenden Psalm 748 wird die Vernichtang der Versamm-
lungsstdtten Gottes im Lande erwiahnt (7N2 53_‘“"_Dﬁﬁ">:'}. Und selbst
hier fragt es sich, ob mit jenen Versammlungsstitten nicht ebenso gut die
Lehrhiiuser der Schule gemeint sein konnen. Die Schriftgelehrten waren in
jener Zeit bereits organisiert. In Jabez wohnen die Geschlechter der Schrift-
gelehrten, 1. Chron. 255 (4 9f.). Aber es mag zugegeben werden, dass in
Palastina schon in der Makkabaerzeit Versammlungshiuser existierten. Sehr
alt kann diese Institution doch nicht gewesen sein. In der &gyptischen
Diaspora war sie wahrscheinlich noch zu Anfang der Makkablerzeit nicht
vorhanden. Alles was wir aus Josephus (A. X11I 62—78; B. VII 422—432)
iber die Grindung des Tempels von Leontopolis wissen, spricht dagegen.
Hatte dss Judentum in Aegypten damals bereits in der synagogalen Insti-
tution ein festes Centrum besessen, so wire jener Tempel schwerlich be-
grindet. Daher gehort auch die oben (S. 582) erwahnte Inschrift Corp. Inscr.
Lat. III Suppl. I 6583, welche eine Synagoge in Aegypten erwahnt, in die
Zeit Ptolemaeus VII. Euergetes 1I. (145—117). Vgl. die Nachrichten iiber
Ezechias bei Ps. Hecataeus, Josephus Ap. I. 187—189. In Antiochia wird
erst zur Zeit der Nachfolger AntiochusIV. eine jidische Synagoge erwahnt.
Jos. B VII 44.

Die eigentliche Ausbildung des synagogalen Gottesdienstes fillt
demnach erst in die Zeit des Spitjudentums. Im Zeitalter des neuen
Testaments und Philos ist die Synagoge in Paliistina wie in der Dia-
spora eine ganz feste Institution. In allen Stiidten und wie es scheint
auch den Flecken und grisseren Dorfern Palistinas finden wir Syna-

gogen, und ebenso in den bedeutenderen Stidten der Diaspora (Apg..
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15 21. Philo Vita Mos. III 27. M. II 168). In den bedcutenderen
Centren des Judentums, in Jerusalem, Alexandria, Rom u, a. scheint
es eine ganze Reihe von Synagogen gegeben zu haben').

Und wo es Synagogen gab, da gab es auch die Institution des
allwochentlichen, sabbatlichen Gottesdienstes, die schon im neutesta-
mentlichen Zeitalter festgegriindet dasteht. Damit veriindert sich das
Wesen des Sabbats, der Sabbat hort auf, einen reinkultischen und ce-
remoniellen Charakter zu haben. Er wird zum Tage des Gottes-
dienstes und .der Gottesverehrung in einer ganz neuen geistigen Form.

Die Hauptsache im synagogalen Gottesdienste?) ist die Lehre.
Den Mittelpunkt desselben bildet die Verlesung?3) eines Abschnitts
(Parasche) aus der Thora, die zu diesem Zweck schon im Zeitalter
der Mischna in 154 Paraschen (bei dreijihrigem Cyclus) eingeteilt
war. Megilla 29b. Goldschmidt II 658. 661. Schiirer II 453. Der
Abschnitt wurde wie es scheint in Paldstina von mehreren, in der
Diaspora von einer Person vorgelesen (Megilla IV. 2. 4. Philo b. Euseb.
Praep. Ev. VIII 71913, de septen. 6; quod omnis probus liber 12).
Die Vorleser wurden vom Leiter der Versammlung, dem Archisyna-
gogen, dazu aufgefordert. An die Vorlesung im hebriiischen Urtext
schloss sich nach bestimmten, genau festgelegten Regeln die Ueber-
setzung in die Volkssprache. In den Synagogen der Diaspora be-

1) Fir Jerusalem: Apg. 69. 24 12; Alexandria: Philo. Legatio ad Cajum
20. II 565. Gber cinen Synagogenprachtbau Sukka 51b. Wiasche I 398;
Rom: Leg. ad Cajum 23. II 568. Schiirer 11 449.

2) Man unterschied spiter einen Hauptgottesdienst am Vormittag und
einen Nebengottesdienst am Nachmittag. Wenn Philo b. Euseb. Praep. Ev.
VIII 712-13. M. II 630 den Gottesdienst péypt oysdév Beic d¢tas dauern
lasst, so setzt das vielleicht (?) diesclbe Sitte voraus. Jedenfalls war der
ganze Sabbat dem Gottesdienst geweiht. Die Mischna keont Wochen-
gottesdienst am zweiteo und fiinflen Tag (Montag und Donncrstag). Megilla
Il 6. IV1 Schiirer II 458, auch Gottesdienst am Neumond Megilla 1V 2. —
Im neutestamentlichen Zeitalter ist von alledem noch nichts nachzuweisen.

8) Bereits Hille] mit seiner Mahnung, sich nicht von der Gemeinde
.\ﬂ'-ﬂ!_) zu trennen (P. Aboth 1I 5), setzt solche gottesdienstlichen Ver-
sammlungen voraus. Pesach 70b. (Goldschmidt II 572) werden Schemaja
und Abtalion Darschanim genannt. Darschanim heissen aber diejenigen,
die in der Synagoge Vortrag (D’rascha) halten. Ist die Ueberlieferung zu-
verlassig, so konnen wir damit die synagogalen Einrichtungen bis in die
erste Zeit des Herodes zuriickverfolgen. Dasselbe gilt, wenn die Rede des
Biographen des Herodes, Nicolaus von Damaskus (A. XVI 48), von Josephus
getreu dberliefert ist.- Schon Nicolaus bebandelte dapn die Sabbatssitten
als uralt.
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nutste man nur die Uebersetzung der LXX. An die Vorlesung des
Gesetzes schloss sich im Hauptgottesdienst die Vorlesung eines Ab-
schnittes (Haphtare genannt, weil sie den Gottesdienst schloss) aus den
Propheten, der frei gewiihlt werden konnte und von einem vorgetragen
wurde (Megilla IV 1—5). Die Sitte der Prophetenvorlesung ist fiir
die neutestamentliche Zeit bezeugt. Lk. 417. Apg. 1315'). Spiter
kam auch dieSitte auf, dass von den Ketubim die fiinf Megilloth an
den Hauptfesten im Gottesdienst verlesen wurden. Es scheint aber
im neutestamentlichen Zeitalter nur erst die Sitte der Vorlesung des
Estherbuches am Purimfest existiert zu haben (Schiirer III 456.
Anm. 111).

An die biblische Lektion schloss sich der Vortrag an YT\ ?),
in welchem der betreffende Abschnitt ,erliutert und praktisch nutz-
bar“ gemacht wurde. Diese Sitte steht ebenfalls fiir das neutesta-
mentliche Zeitalter fest. Sebr hiiufig wird erwihnt, dass Jesus (und
Paulus) in der Synagoge lehrte. Zu diesen Vortriigen hatte ein jeder
das Recht. Doch waren natiirlich die in angesehener Stellung Be-
findlichen und die des Gesetzes Kundigen bevorzugt. Nach Philo halten
die Kundigsten Vortriige, de sept. 6, auch einer von den Priestern,
wenn er zugegen war, oder einer der Aeltesten. Euseb. Praep. Ev.
VIII 7 12-13. Naturgemiiss bekamen die Schriftgelehrten diese Vortriige
mehr und mehr in die Hand. Jesus lehrte in der Synagoge ,,nicht
wie die Schriftgelehrten“. Von einer ganzen Reihe bekannter Rabbinen
der dltesten Zeit wird gerade ibr Vortrag in der Synagoge geriihmt,
ja man kann wohl sagen, dass das Predigen in der Synagoge %) seit
der Zerstorung zum Amt und zur Berufspflicht der Schriftgelehrten
gehorte. Wenn spiiter die Halacha, der weitere Ausbau des Ge-
setzes, und die Haggada, die Erlinterung der Schrift namentlich ibrer
historischen Partieen, als die wesentlichsten Arbeitsgebiete der Rabbinen
erscheinen, so darf man sagen, dass die Halacha aus den mehr aka-
demischen Disputationen des Lehrhauses, die Haggada dagegen aus
diesen gottesdienstlichen Vortriigen in der Synagoge erwuchs.

Vorwiegend war somit der Charakter des synagogalen Gottes-

1) Allgemeine Beschreibungen: Philo, Fragm. b. Euseb. Praep. evang.
VIII 718-18. M. II 630, de septenario c. 6. M. II 282, quod omnis probus
liber ¢. 12. M. II 458. vgl. de vita contemplat. c. 4. 8f. 10. Josephus c.
Apion. II 175. Nicolaus v. Damaskus b. Josephus Ant. XVI 438.

2) Philo, quod omnis probus liber 12. M. Il 458: el & piv tds Bifdox
dvayrvroxet AaBav, Etepoc 3t T@v dpmepordTov . . . Gvabtddoxet

8) Vgl. Hamburger, Art. Predigt II 924.
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dienstes ein lebrhafter. Der Laie sollte hier im Gesetz unterrichtet
und vervollkommnet werden. Dieser Zweck der Synagoge ist den
jiidischen Sehriftstellern auch ganz deutlich?). Erst in zweiter Linie
steht das erbauliche und kultische Element. Dieses letztere kommt
teilweise im Lehrvortrag, hauptsichlich aber im gemeinsamen Gebet
zum Ausdruck. Dem Verlesen der Thora ging das Recitieren des
Schma und das Gebet voraus. Ueber das Schma, das nicht eigentlich
den Charakter des Gebetes, sondern eines Bekenntnisses hat, wird
weiter unten noch gehandelt werden. Hier kommt vor allem das ei-
gentliche Gebet in Betracht. Dieses wurde ebenfalls von einem vom
Vorsteher dazn bestimmten Mitglied gesprochen, von der Gemeinde
stehend (mit dem Gesicht nach Jerusalem) angehdrt. Die Gemeinde
selbst sprach die Responsionen namentlich das Amen. — Leider
wissen wir von der Gebetsliturgie des Judentums in unsrer Zeit sehr
wenig. Es scheint, als wenn im Tempel schon eine umfangreichere
Gebetsliturgie ausgebildet wurde und diese dann auf die Synagoge
iibertragen wurde, wihrend dies hinsichtlich des Gesanges und der
Musik nicht der Fall war. Zu den kultischen Elementen gehort auch
der Schluss des Gottesdienstes, die Erteilung des priesterlichen Segens
(Nu. 632ff), der wenn ein Priester zugegen war von diesem, sonst
von irgend einem Gemeindeglied am Schluss des Gottesdienstes ge-
sprochen wurde. Hier haben wir ein besonders deutliches Beispiel
der Uebertragung eines Ritus des Tempelkults auf den synagogalen
Gottesdienst. Vgl Schiirer IT 437 f. .

8o brachte das Judentum in der Synagoge eine Schdpfung von
eigenttimlicher religionsgeschichtlicher Bedeutung hervor. Es war ein
neuer Gottesdienst, wie er sonst noch nirgends, in so festen Formen
ausgebildet, vorhanden war, frei von fast allem eigentlich kultischem
und ceremoniellem, von allem Luxus und Gepringe, bis zu einem ge-
wissen QGrade ein Gottesdienst im Geist. Hochst einfach, so dass er
iiberall in der Welt auch bei einem ganz kleinen Kreise von Gliu-
bigen eingerichtet werden konnte. Charakteristisch ist vor allem fiir
diesen die rein demokratische Grundlage; von allem Priestertum
ist dieser Gottesdienst vollkommen unabhiingig, principiell hat jeder
in demselben die gleichen Rechte, nur das Konnen und die Fihig-
keiten des einzelnen begriinden den Unterschied im Einfluss, jeder

1) Vgl. Josephus Ap. I1175, A. XVI 48. Philo Vita Mosis III 27. M. II
168 nennt die Synagoge 3izgxaleiz ppoviisews xal dvdplac xal Gwepodaivre xal
Uxatosdvic, thaefelas e xal borétyros xal eupndons dpetic (Legatio ad Cajum
23. M. II 568 ,tiv wmdtpiov phodoplavt). ,
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kann zu Wort kommen. Auch die Theologen haben sich der Leitung
desselben noch nicht unbedingt bemichtigt. Natiirlich war eine Lei-
tung des synagogalen Gottesdienstes vorhanden und muss der ein-
fachen Ordnung wegen vorhanden sein. Aber die Leiter des Gottes-
dienstes bilden keine Kaste fiir sich. Die biirgerliche und die syna-
gogale Gemeinde fallen ungefihr zusammen. Das Gebliude des Gottes-
dienstes und die Utensilien sind Eigentum der Gemeinde. - Der Gottes-
dienst steht mitten im alltiiglichen Leben, und das bfirgerliche Leben
kulminiert im Gottesdienst. Die ungeheuer starke Popularitiit dieses
Gottesdienstes beruht auch auf dieser ihrer Eigentiimlichkeit. Sein
Charakter war zwar ein ausserordentlich niichterner, er wendet sich
wesentlich an den Verstand und den Willen. Um so intensiver war
seine Wirkung, er war das michtigste Mittel, das Judentum zu jener
einheitlichen Masse auszugestalten, zu der es geworden ist, die Reli-
gion zum Eigentum der Laien und der Masse zu machen, zu verhin-
dern, dass das Judentum Schule und Sache der Gelehrten wurde.
Und welche vorbildliche Bedeutung hat das Judentum mit dieser
Schopfung gehabt! Die Heiligung eines Tages in der Woche durch
gottesdienstliche Versammlung, das gemeinsame Gebet, das Bekenntnis,
die Schriftverlesung, die Predigt, der Segen, wie ist uns das alles
vertraut. Wir vergessen nur zu leicht, wem wir diese Formen gottes-
dienstlichen Lebens verdanken.

Die neue Organisation aber hat ihre Fiden noch weiter gezogen
und feiner gesponnen, und ihren Einfluss noch weiter auf das alltig-
liche Leben der Laien ausgesponnen. Vor allem kommt hier das ge-
regelte und formulierte Gebet in Betracht 1). DiePflicht, zu bestimmten
Zeiten des Tages (dreimal) zu beten, diirfen wir mindestens im neu-
testamentlichen Zeitalter voraussetzen. Angedeutet ist das dreimalige
Gebet bereits Ps. 5518. Da. 6 11. Josephus A.1V 212 erwihnt aus-
driicklich die Verpflichtung jedes Juden, zweimal am Tage, am Morgen
und Abend sein Gebet zu sprechen. Nach den Bestimmungen der
Mischna war dieses am Abend und Morgen zu sprechende Gebet das

1) Zur Hochschatzung des Gebets vgl. Sir. 710. 1727. 211. cf. 395f.
3715. 389. 3814 In der spatjudischen Litteratur spielt das Gebet eine besondre
Rolle. Neh, 15-11. 96-37; Jon. 22-10; Sirach 511-12; Jud. 92-14. 18 4-5 (126
Morgengebet) 162-18; Tob. 31-6, 11-15. 85-2. 13 1-15; Da. 94-19, Gebet Asarja ;
Lobgesang der drei Manner; Gebet Manasse; Zusitze zu Est.: Gebet Mar-
dochais, Gebet der Esther; 1V. Es. 8j4-36. 523-30. 638-59. 820-36. 929-37.
1418-22; II. Bar. 81-9. 21 4-25. 482-21. 541-22; IIL. Makk, 22-20. 62-15. Vgl.
III. Mk. 221 % &Beapoc Atavila.
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Schma, eine Komposition aus Dt. 6 4-9. 1113-g1. Nu. 13 g7-a1!). Aus der
Art wie Josephus das tiigliche Gebet (a.a O.) charakterisiert —
waptupely T e tas Swpeds, d; amallayeiow adrois éx tis Alyun-
tiwvy 7i¢ wapésye —, lisst mit grosser Wahrscheinlichkeit darauf
achliessen, dass auch schon fiir ihn das Schma das tigliche Gebet
war, und da er diese Sitte in Moses Zeit zuriickverlegt, so diirfen
wir den Beginn dieser Sitte zum mindesten vor die Jugendzeit des
Josephus ansetzen ). — Ausserdem scheint schon in dieser Zeit das
grosse Laiengebet, das Schmone-Esre (18 Bitten-Gebet) entstanden zu
sein, spiiter schlechtweg nb’x;r-'\.-_\. Es ist allerdings kaum wahrschein-
lich, ja durch das Stillschweigen des Josephus ausgeschlossen, dass
schon damals die spitere Vorschrift (Berachoth IV,) das Gebet dreimal
am Tage Morgens, Nachmittags und Abends zu sprechen, existierte.
Seine endgiiltige Redaktion scheint das Gebet bereits am Ende des
ersten Jahrhunderts erhalten zu haben. Nach Berachoth 28b. Megilla 17b
(Bacher 1 89, Wansche I 580) soll zur Zeit Gamaliels II. (um 100) Simou
der Baumwollbindler die 18 Bitten des Gebets redigiert haben und Samuel
der Kleine noch eine 19. Bitte gegen die abtriinnigen Minim hinzugefiigt
baben. — Schiirer II 460 ff. macht darauf aufmerksam, dass das Gebet so wie
es vorliege allerdings erst nach der Zerstorung Jerusalems cntstanden sci, da
die 14. und 17. Bitte dieselbe voraussetzten. Der Text des Gebetes, den
Schiirer mitteilt, reprasentiert nur die babylonische Recension desselben.
Neuerdings ist von Schechter (Jew. Quart. Review X 1898. 654—659, Dal-
man, die Worte Jesu 299—801) die jerusalemische Recension mitgeteilt.
Diese ist entschieden urspréinglicher in der Fassung, und in ihr haben Bitte
14 und 17 einen Wortlaut, der die Moglichkeit der Entstehung des Gebetes
vor der Zerstorung offen lasst. 14: Erbarme Dich Herr unser Gott mit
Deiner grossen Barmherzigkeit @iber Israel Dein Volk und iiber Jerusalem
Deine Stadt und Gber Zion, die Wohnstatte Deiner Herrlichkeit, und iber
Dein Heiligtum und Deine Wohnung und dber die Herrschaft des Hauses
David, des Gesalbten Deiner Gerechtigkeit. Gelobet seist Du, Gott Davids,
der Du bauest (von Wiederaufbauen ist hier keine Rede) Jerusalem. 16 (17)
Habe Wohlgefallen Herr unser Gott und wohne in Zion, und dienen sollen
Dir Deine Knechte in Jerusalem. Gelobt seist Du Jahwe, dem wir dienen
in Ehrfurcht. (Die babylonische Recension erwihnt in diesem Zusammen-
bang noch die Opfer und mag in diesem Punkt das urspriingliche bewahrt
baben.) — Auch in dieser Bitte wird nur ausgesprochen, dass Jahwe be-
staindig in Zion bleiben soll. Sein Wohnen in Zion ist geradezu voraus-
gesetzt. Auch darin ist die paldstinensische Recension urspriinglicher, dass
wir hier wirklich das Gebet Samuels des Kleinen gegen die Minim finden:

1) Berachoth I1-4. I[2, Tamid V1.

2) Nach Tamid V1 wurde der Sch’ma von den Priestern im Tempel
gebetet. — Wieder eine Uebertragung einer Kultsitte auf das synagogale
alltagliche Leben.
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Bitte 12: Den Abtriinnigen sei keine Hoffnung, und das hochmitige Reich
zertrimmere in Eile, in unsern Tagen. Und die Nazarder und die Minim
sollen plotzlich umkommen; sie sollen ausgeléscht werden aus dem Buch
des Lebens und nicht mit den Gerechten eingeschrieben werden. Gelobet
seist Du Jahwe, der Du zerschmetterst die Frevler. — Hier haben wir
nicht nur das Gebet gegen die Minim, sondern auch das von den Kirchen-
viitern so oft (Schiirer II 463139) den Juden vorgeworfene Fluchgebet gegen
die Christen (Nazarener). Zugleich sehen wir, dass die Tradition Berachoth
28b mit der Behauptung, dass das Gebet gegen die Minim als neue Bitte
von Samuel dem Kleinen eingeschoben sei, und deshalb das Schmone Esre
19 Abschnitte habe, nicht zu Recht besteht. Ersichtlich ist das Gebet gegen
die Minim in dic schon vorhandene 12. Bitte eingeschoben. Wenn die ba-
bylonische Recension 19 Bitten hat, so ist das gekommen durch Zerlegung
der 14. (messianischen Bitte) in zwei Bitten 14 und 15, denen man es in-
folge der Wiederholungen noch in der babylonischen Recension anmerkt,
dass sie urspriinglich zusammengehdrten. — Somit kdnnen wir mit Sicher-
heit sagen, dass das Schmone-Esre in seiner urspriinglichen Recension im
grossen und ganzen aus der Zeit vor der Zerstdrung stammt. Es wird
schon damals ein beliebtes Gebet gewesen sein und eroffnet uns einen wich-
tigen Einblick in das Gebetsleben der Juden zaur neatestamentlichen Zeit (vgl.
noch den Artikel Schmone Esre in Hamburgers R.E.).

Zu diesen Gebeten kommt, ebenfalls in unsrer Zeit, das geregelte
Tischgebet hinzu, wie es eigentlich schon Dt. 810 vorgeschrieben
war!). Danksagungen vor und nach der Mahlzeit schreibt Berachoth
III 3—4 vor. Jesus dankt beim Genusse der Mahlzeit Mt 14,9.
1536. 2686 u. Parall. vgl. Ro, 14¢. L Kor. 103. I. Tim. 4¢. In
der jiidischen oder judenchristlichen Sib. IV. 25—26 wird das Tisch-
gebet als Eigentiimlichkeit der Frommen genannt 2).

So umgiebt allmiihlich die Synagoge das alltiigliche Leben des
Laien mit einer Gebetskette. Es gehort zu den Pflichten eines Lehrers,
duss er die Jiinger beten lehrt. Johannes der Tiufer hat seine
Schiiler beten gelehrt, dic Jiinger verlangen es auch von Jesus Lk. 11 f.
R. Jochanan ben Zakkai lebrt seine Schiiler das Schma, die Thephilla
(Schmone Esre) und das Tischgebet (Birkat Mazon). Aboth R. Nathans
30. Schlatter 23. Bedcutsam ist es, dass der Tractat ,,Berachoth“ der
erste Teil der Mischna ist (Schlatter 231). Die Gefahr der Ver-
dusserlichung ist allerdings bei so bestimmten Vorschriften tiber die

1) In der Anecdote von dem Benehmen Simon ben Schetachs am
Hofe des Alexander Jannaeus (Bereschith R. c. 91. Derenbourg 96—98) wird
das Tischgebet als Sitte vorausgesetzt.

2) Andre Gebete, die vielleicht bis in unsre Zeit zuriickreichen, sind
das Habinena (ein abgekirztes Schmone Esre) das ,Kaddisch®. Text bei
Dalman 304—305. Hamburger, R.E. Art. Kaddisch.
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Zeit des Gebets, die Art seiner Verrichtung und seinen Wortlaut niemals

ausgeschlossen. Dass schon im Zeitalter des neuen Testaments eine starke

Verdusserlichung des Pflichtgebetes eingetreten ist, bedarf keines Be-

weises!). Aber wann ist kirchliche Frommigkeit je davon ganz frei -
geblieben! — TUnd auf der andern Seite darf man nicht verkennen,

was das geregelte Gebetswesen und das formulierte Gebet fiir die

Durchschnittsfrommigkeit bedeutet, von welchem Wert diese Verinner-

lichung und Durchdringung des alltiiglichen Lebens mit dem Gedanken

an Gott fiir eine ganze religivse Gemeinschaft sein muss,

Zu dem Gebet gesellt sich die fromme Uebung des Fastens?).
Fasten ist vor allem der Ausdruck der Busse und Reue. Der Ver-
sohnungstag ist der Tag des Fastens (+ vyotela) kat-exochen. Bei
offentlichen Ungliicksfillen, Ausbleiben des Regens etc. wurde offent-
liches Fasten angeordnet?). — Fastentage sind Busstage, wie auch
unsre Kirche sie noch kennt. Daneben war es auch Sitte, dass die
Privatleute fasteten. Da als tffentliche Fasttage der zweite und fiinfte
Tag angesehen wurde®), so wurde es auch im Privatleben Sitte, an

1) Es ist doch sehr die Frage, ob die vielen kleinlichen Bestim-
mungen der Mischna iiber das Beten, das Schma, Tischgebet etc. (Schiirer
11 486—489) alle bereits dem Judentum unsrer Zeit zur Last zu legen sind.
Beachte die Warnung des R. Simon, des Schiilers Jochanan ben Zakkais,
P. Aboth II17: ,Mache Dein Gebet nicht zu einer (blossen) Satzung 2P,
sondern es sei inniges Flehen vor dem Herrn“. Aehalich ist der Ausspruch
eincs andern Schilers des Jochanan, R. Eliezers. Berach. II 4. Bacher,
Haggada I 108. Derselbe empfabl in der Gefahr das schone Gebet: ,Thue
Deinen Willen im Himmel und lass Herzensbefriedigung zu Teil werden deinen
Yerehrern auf der Erde; was Dir gut diinkt, thue“. Berachot 29b. Wiinsche
I 47. Josua Chananja war der Meinung, dass ein kurzer Auszug des tig-
lichen Pflichtgebets geniige. Berach. III 4 (vgl. Berach. 29a. Wiinsche I 46),
Auf der andern Seite urteilte R. Chanina (1. Jahrh.?) ,Wer sein Gebet
lang macht, dem wird es nicht leer zurfickkommen“ Berach. 32b, Wiinsche
I 52. — Charakteristisch ist auch schon in dieser Zeit die bestimmte Un-
terscheidung zwischen Pflichtgebet und Privatgebet. R. Eliezer ben Hyr-
kanus und Josua ben Chananja stritten, welches Gebet dem andern voran-
geben solle. R. Gamaliel II. und R. Josua stritten, ob das Abendgcbet fa-
kultativ oder obligatorisch sei. Berach. 27b. (Derenbourg 327.) Aboda
Sara 7b. Wiinsche II 8, 820. Fir den Durchschnitt der Frommen wird
immerhin Jesu Kritik Mt. 67 ff. berechtigt gewesen sein.

2) Vgl. IL Chron. 208. Es. 821. 106. Neh.-14. Sir. 8481. Tob. 128
(B). Da.103f. Jud. 411. 13. 86. 1. Mk. 8472, II. Mk. 1812. Est. 4 15f. (8 Tage).
Mk. 218. Lk. 257. 58s. Mt. 4. 616ff. 914. (1721). IV. Esra 518. 681. Vgl
Winers Realwirterbuch, Artikel Fasten, und Schiirer II 489—491.

8) Taanith II 9 (I &)
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diesen Tagen zu fasten. Wer es in der Frﬁmmfgkeit besonders weit
bringen wollte, iibernahm es, etwa das ganze Jahr an den beiden
Tagen zu fasten. Diese Sitte ist bereits fiir das neutestamentliche
Zeitalter zu belegen. Luk. 18 13. Es war keineswegs allgemein phari-
siiische Sitte. Vgl. Taanith 12a. Dem jiidischen Volke galt Fasten
als ein Zeichen der Frommigkeit!), die Jinger Johannes und die
der Phariséer fasten, Es war ein Mangel bei Jesus und seinen Jiin-
gemn, dass sie nicht fasteten. Mk. 2,5 u. Parall

Wir haben nach unserer kirchlichen Ueberlieferung wenig Sinn
fir die Uebung des Fastens. Es mag aber darauf hingewiesen wer-
den, dass Jesus das Fasten nicht bekidmpft hat, sondern npur das
#usserliche Schaugepriinge beim Fasten. Wenn er sich und seine
Jiinger von dieser Sitte der Frommen eximierte, so that er das mit
einer ganz eigentiimlichen und der Hohe seines Selbstbewusstseins ent-
sprechenden Begriindung: Fasten ist Zeichen der Trauver und der
Busse, die messianische Zeit aber, die Jesus inauguriert, ist eine Zeit
der Freude und des Hochzeitjubels®). Die christliche Gemeinde hat
friih die Sitte des Fastens wieder aufgcnommen?). Schon in die
Evangelien ist ein Ilinweis darauf eingedrungen (Mk. 230 tdze év
dxzivy Y Twépa)®). Nach der Didache c. 8 werden an Stelle der jii-
dischen Fastentage (Montag und Donnerstag) der Dienstag und Freitag
gesetzt.

Ein weiterer organisatorisches Mittel des jiidischen Gemeinde-
lebens ist die Armenpflege, deren Leitung sich nun die Synagoge be-
miichtigt¥). Es scheint bereits im neutestameutlichen Zeitalter Sitte
geworden zu scin, dass die Einsammlung der Almosen vor allem in
den Synagogen geschah. Mt. 63, Wenn die christlichen Gemeinden
die Sitte der Almosensammlung am Sonntag schon in Paulus Zeit
kennen, I. Cor. 16 2%), so diirfen wir auch hier an eine Uebertragung
der sabbatlichen Sitte auf den Sonntag denken. Die Almoseneinnehmer
Apx "2 (Demai III;. Kidduschin IV 5) erscheinen infolge dessen

1) Das Fasten ist auch als Charakteristikum der Juden erwidhnt von
Tacitus Hist. V 4. Augustus (bei Sueton, Aogustus c. 76) rihmt sich, dass
er strenger als ein Jude gefastet habe. Verwechselung von Sabbat and
Fasttag hier u. 6.

2) Doch vgl. Mt. 1721 ~u3rn & 16 yévos odx éxrmopedetar el pi &v =po-
gevyf »at wystelz. — Das Wort ist freilich schwerlich echt. Doch wirft es
ein Licht auf Zustinde der &ltesten Christengemeinde. :

3) Apg. 183 14 23. (1080). I. Kor. 7s.

4) Vgl. Pea VIII 7. Pesachim X1.

5) Beachte indessen das map’ tavty L Kor. 163,
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zugleich als Beamte der Synagoge und der kirchlichen Gemeinde?).
Durch das Almosen-Sammeln und Verteilen bekommt die Kirche eine
neue Machtsphiire, welche in das biirgerliche und sociale Leben hin-
ibergreift. Die Pflichten gegen die Armen, die Unterdriickten, die
so viel schlechter gestellten, iibernahm sie, als der Staat noch gar
nicht daran denken konnte. — Kein Wunder wenn nun auch die
specifisch kirchliche Tugend des Almosengebens und der Wohlthitig-
keit im ethischen Kanon des Judentums an die erste Stelle riickt
(s. 0.).

So werden diese drei Dinge, Gebet, Fasten und Almosen gleich-
sam die Grundpfeiler der jidischen Religion, sie priigen der kirch-
lichen Frommigkeit des Judentums den Charakter auf. Schon Tobith
12 s (B) finden wir die drei Dinge neben einander: ayadiv mpoozuyy
ustz vyotelag wal éAenpoclvrg xai dtxatosdvrg?). In der Polemik
Jesu gegen den Pharisiiismus Mt. 6 -3 werden wieder diese drei Kardinal-
punkte pharisiiischer Frommigkeit neben einander behandelt. Sie ge-
boren in der That eng zusammen.

Das letzte und nicht unbedeutendste Mittel der jiidischen Kirche
mit welchem sie die Massen in die Hand bekam, war der religiose
Jugendunterricht. Leider wissen wir recht wenig davon, wie weit
schon in unsrer Periode der Jugendunterricht organisiert war3). Doch
finden wir im Talmud, Baba Batra 21a (Wiinsche II 2, 155) eine-
recht zuverlissig aussehende Ueberlieferung, die auf den Redaktor der
Mischna R. Jehuda ben Nasi (Rab. 2. Jahrh.) zuriickgefiihrt wird.
Danach soll Josua ben Gamla das Schulwesen des Judentums gere-
gelt haben. Er soll angeordnet haben, dass man in jeder Provinz
und in jeder Stadt Knabenlehrer anstelle, um die Kinder im Alter
von 6 oder 7 Jahren zu ilmen zu bringen. Auch vorher sollen da-
nach schon Schulen existiert haben, doch habe der bestimmte Schul-
zwang gefehlt. Der hier genannte Josua ben Gamala kann kaum ein
andrer als Jesus ben Gamliel, der Hohepricster der Jahre ca. 63—65,
gewesen sein (Schiirer II 424). Wir diirfen danach annehmen, dass
wenigstens in Jerusalem, Judaea und den Stiidten schon in der ersten

1) Winer, Reallexikon. Artikel Almosen. Schiirer II 440 f.

2) Cod. B. Der Text steht nicht fest. Aber es ist fir uns ziemlich
gleichgiiltig ob B oder ® den gemeinen Text besser bewahrt hat. Auf alle
Falle ist der Text in B charakteristisch.

8) Die Nachricht, dass Simon ben Schetach die Schulen eingerichtet
und organisiert habe, ist ganzlich unsicher tberliefert. Kethuboth VIII 11,
82c. Schirer II 423,
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Hiilfte des ersten nachchristlichen Jahrhunderts das Schulwesen einiger-
mussen geregelt® war.

Und dieser Jugendunterricht war ein durchweg religitser. Das
Lesen lernt der jlidische Knabe an der Bibel. ,Die Bibel wird zur
Fibel*. Die Elementarschule heisst das Haus ,,des* Buches ("D&7 N2).
An der Kenntnis des Bibelbuches scheiden sich nun Gebildete und
Ungebildete. Wer diese Schule nicht durchgemacht hat, ist Am-
Haarez. Neben dem Lesen der Schrift lernt der jiidische Knabe vor
allem die Gebete. Nach Berachot III 3 waren Frauen, Sclaven und
Kinder verpflichtet ,zur Thephilla (Schmone Esre), zur Mesusa und
zum Tischgebet*. KEin Amhaarez ist, wer nicht Morgens und Abends
sein Gebet verrichtet (Berachoth 47b. Goldschmidt I 170). Schiirer
IT 424 —426.

Besonders wird so die Bibel auch fiir den Nicht-Schriftgelehrten
ein Begleiter im tiiglichen Leben. Auch Privatleute scheinen vielfach
die Gesetzesrollen besessen zu haben'). Von Jochanan ben Zakkai
wird berichtet, dass er nie vier Ellen ohne Thora und Thefilla ge-
gangen sei. Sukka 28a. Wiinsche I 391. ,Dem Erstarken dieser
auf das Innenleben gerichteten Heiligungsbestrebungen, sowohl der
Verwendung der Bibel als Privaterbauungsbuch (II. Tim. 81s5), als der
Ausbildung einer den ganzen Tag durchziehenden Privatliturgie, kommt
religionsgeschichtliche Bedeutung zu“. Schlatter 12 f.

So erzog die Synagoge die ibr anvertrauten Glieder zur Frommig-
keit. Sie umgiebt das Leben der Laien mit Religion von friihester
Kindheit an. Es war nicht iibertrieben, wenn Philo sagt: ,Sie wer-
den beinahe von den Windeln an von Eltern, Erziehern und Lehrern
noch viel eher als in dem heiligen Gesetz und den ungeschriebenen
Sitten gelebrt, einen Vater und Schipfer der Welt, Gott zu glauben*.
Leg. ad Cajum 16. M. IT 562 (vgl. 31. M. II 577 ,und in dieser Lehre
von Jugend an erzogen, tragen wir in unserer Seecle die heiligen Bilder
des Verordneten“). Und mit Recht kann Josephus rithmen: , Am
meisten Gewicht legen wir auf die Kindererziehung, und das Halten
der Gebote und der in diesen iiberlieferten Frommigkeit achten wir
fiir das notwendigste im ganzen Leben“. Ap, I 60. — ,,Wen von uns
man nach den Gesetzen fragt, er wiirde sie leichter hersagen, als seinen
eignen Namen. Denn da wir sie vom Erwachen des Bewusstseins an

1) I. Mk. 15. cf. Josephus A. XX 115; Jebamoth XVI 7f. ist die
Hinterlassenschaft eines Leviten, der im Wirtshaus starb: Stock, Reisetasche
und Gesetzbuch. Vgl. die Reiseausriistung des Paulus, IL Timoth. 41s.
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erlernen, tragen wir sie in unsern Seelen wie eingraviert. ‘Ap. II 178
(vgl. II 204). — Wir migen tiber die jiidische Religion urteilen, wie
wir wollen, wir miissen zugestehen, dass eine gewaltige Kraft, ein
miichtiger Ernst, eine starke Fihigkeit, die Masse zu beberrschen und
das alltiigliche Leben zu durchdringen, hier gegeben sind. Die jHi-
dische Kirche hat eine Atmosphiire von Religion fiir das Volk ge-
schaffen, der sich nicht leicht Jemand entziehen konnte. Sie hat
dauernde Formen des religidsen Lebens gepriigt, die nicht unter-

gegangen sind.

Kapitel VII. Die Frommen.

Wo immer eine Religion sich zur Kirche entwickelt, da entsteht
in ihrem Umkreis eine bald engere, bald weniger geschlossene Gemein-
schaft der specifisch ,Frommen*, und es entsteht der Gegensatz zwischen
Frommen und denen die nicht so fromm sind, ,den Kindern der
Welt«, den Gottlosen.

So durchzieht denn dieser Qegensatz zwischen Frommen und
Gottlosen seit den Zeiten Esras und Nehemias auch die neugegriindete
jidische Gemeinde. Fast die ganze Psalmenlitteratur rubt ja auf
ihm. Da die Datierung der Psalmen stark umstritten ist, so
giebt uns das Buch des Sirach einen noch festeren Boden. Auch
Sirach lebt — noch vor dem makkabiiischen Zeitalter und trots
seines weiteren und freieren Gesichtskreises — ganz in demselben
Gegensatz. Den Kreisen der Frommen stehen die Stinder gegen-
tiber, Mitten durch das Volk hindurch errichtet auch Sirach die
Scheidewand 127 (H.) ,Gieb dem Guten und halte Dich fern
vom Bdsen, ehre den Demiitigen und gieb dem Stolzen nicht“. Wo
die Siinder urteilen, soll der Fromme nicht sitzen, 119, beim Erfolg
der Stinder soll er sich nicht griimen 112:. Er soll sich tiberhaupt
nicht mit den Siindern einlassen 1214, So wenig der Wolf mit dem
Lamm Gemeinschaft hat, so wenig der Siinder mit dem Frommen
13117. Besonders charakteristisch ist es, dass die Stinder auch bei
Birach die Reichen, die Gewalthaber, die Hochmitigen sind. ,Ein
Greuel ist dem Hochmiitigen die Demut, ebenso auch ist der Arme
dem Reichen ein Greumel“. 1830 !). Dieser Gegensatz tritt natiirlich

1) Vgl. namentlich den ganzen Abschnitt ¢. 11—138. 15 1-10. 19 22, 219f,
418. 8. — Reiche und Arme 31 (84)sff., vgl. noch Tob. 417: Spende reiche
lich Brod beim Begriibnia(?) der Gerechten, aber fir Stunder gieb nichts.
Boeusset, Religion des Judentums, 11
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mit dem Beginn der Makkabierzeit in gewaltiger Verschiirfung auf
Vgl. Da. 11 32-85. 129-5.10. Die siimtlichen Stiicke des Henochbuches
kennen ihn. Die Tiervision symbolisiert den Widerstreit der Parteien
in der griechischen Zeit unter dem Bilde der abtriinnigen Schafe und
der kleinen Limmer, die in jener Zeit geboren werden. I. Hen. 906 ff.
Nach der Wochenvision wird in der siebenten Woche das abtriinnige
Geschlecht offenbar, denen die auserwiihlten Gerechten gegeniiber-
treten. 939f Besonders vorherrschend ist diese Stimmung in den
Pariinesen. Hier sind Gottlose und Stinder die Gewalthaber, die
Luxustreibenden, die Reichen, wiihrend die Frommen die Minoritiit,
die Gedriickten und Armen sind!). Auch in den Bilderreden wer-
den die Gerechten, Heiligen und Auserwihlten von den Gottlosen in
Israel auf das strengste geschieden?). — Die Frommen in den
Jubilfen und Testamenten miissen sich in ihrer Stellung und Um- '
gebung wohler gefiihlt baben. Hier tritt der Gegensatz fast gans
guriick. Dagegen giebt er wieder am Ende der Makkab#erzeit die
Grundlage der Stimmung ab. Ps. Sal. 3—5, 12—15. Auch hier
sind die_Frommen bisweilen die Armen 1. Besonders lebendig
aber spiegeln die ersten Kapitel der Weisheit Salomos, die vielleicht
paliistinensischen Ursprungs sind, diesen Gegensatz wieder. Hier und
in den Pariinesen sind die Gottlosen zugleich die Leugner, die From-
men die Bekenner der Auferstehung (vgl. JII. Mk. 235, 34s. 611).
Doch anders wird nun der Charakter der Frommen in der spiit-
und nachmakkabiiischen Zeit. Denn nun bekommen sie im Volk
die Majoritit und die Herrschaft. Mochte das Volk von anssen
noch so sehr bedringt sein, im Volke selbst waren die Frommen
durchgedrungen, sie hatten seit dem herodianischen Zeitalter im Innern
das Heft in Hiinden. Sie fiihrten das Volk, sie zwangen selbst die
Priesteraristokratie in ihren Dienst (8. 0.). In dieser Zeit wird das
Biindnis zwischen Frommigkeit und Gelehrsamkeit geschloesen. Die
Schriften der Makkabiierzeit, in welchen die Frommen deutlich und
sichtlich redem, tragen alle noch echt laienhaften Charakter. So sehr
die Frommen z. B. in den Henochbiichern auf ihr Wissen um die Ge-
heimnisse der Welt und des Himmels stolz sind, so sehr ist alles Wissen
hier laienhafte, unkontrollierte Phantasterei. Aber eben, wie es scheint
seit der herodianischen Zeit, verbiindet sich die Frommigkeit mit der
Gelehrsamkeit, mit der Theologie. ,Schriftgelehrte und Pharislier®

1) cf. I. Henoch 94 2. 6ff. 96 4ff. 974 (Genossen der Sander = Heiden).
978. 991ff. 9911 ff. 1007f. (vgl. das erste Stick des Henoch, 254).
2) L. Hen. 88, 454ff. 481. ¢ 7, namentlich 502-3. 6211, 708,
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gehtren von nun an zusammen. Fast ganz ausschliesslich rekrutierte
sich der Stand der Schriftgelehrten aus den Frommen, und diese
wiederum bilden die Leibwache und sind die Trabanten der
Schriftgelehrten. — Zun Jesu Zeit sind nun diese Frommen wahrlich
nicht mehr die Unterdriickten und Geiichteten!). Sie sind die Ange-
sehenen, die Geehrten und Herrschenden, ihnen folgt das Volk. Sie
schauen mit unendlichem Hochmut auf dieses herab. Sje sind die Ge-
bildeten im Gegensatz zur ungebildeten Masse.

So entstehen in langsamer allmiihlicher Ausbildung ans den Cha-
sidim der Makkabierzeit, diePeruschim, Pharisier, der herodia-
niachen neutestamentlichen und nachneutestamentlichen Zeit. In jhnen
vollendet sich die Erscheinung der kirchlichen, herrschenden Frém-
migkeit.

Den Charakter dieser pharisiischen Frommigkeit im einzelnen zu
achildern, ist nicht erforderlich. Er ist mit allem bisher gesagten be-
reits dargestellt. Die Frommen, die Phariséier sind eben die Triger
der neuen, vom nationalen Leben sich lésenden, vom Tempel der Sy-
nagoge sich zuwendenden, gesetzlichen, exklusiven Frommigkeit. In
ihren Namen: Peruschim, die Separatisten (Pietisten), Chaberim {Ge-
nossen, Gemeinschaftsleute) kommt der Grundcharakter ihrer From-
migkeit zum Ausdruck. Sie sind — das ist zu beachten — die
Triger der Fortentwickelung der jiidischen Religion in dieser
spéiten Zeit. So sehr und so bald die Frommigkeit unter ihren
Hinden erstarrte, urspriinglich waren sie Fortschrittler, in ihrer Mitte
entstanden die nenen Gedanken der spitjiidischen Religion, sie hatten
im Kampf mit den berufenen Vertretern der Religion das Recht der
Laien, die Demokratie vertreten. Als sie die Herrschaft errungen
hatten, wurden sie allerdings sehr schnell die Konservativen, die
Triger einer erstarrten Frommigkeit, eine neue Aristokratie, di¢ sich
an Stelle der alten, verdriingten setzte.

Thr Wesen wird durch den doppelten Gegensatz gegen die Saddu-

1) Man beachte, dass der Gegensatz zwischen Frommen und Gottlosen
(= Gewalthabern und Unterdriickten) in der spiteren Litteratur zuriicktritt.
In der Assumptio Mosis sind die Priester die Gottlosen. In den Apoka-
lypsen des IV. Esra und Baruch verschwindet der Gegensatz vor dem ge-
meinsamen Ungléick des Volkes fast ganz. Wo in den Schriften Fromme
und Gottlose erwAhnt werden, ist der Gegensatz ein aligemeiner, fast all-
gemein menachlicher. An Stelle dieses Gegensatzes tritt eben in der spi-
teren Ueberlieferung der ganz anders geartete: Pharisier und Sadducger,
Pharisker und Amhaares.

11*
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ciier und den Ambaarez klargestellt. Die Sadducier?) sind die
iilteren Gegner des Pharisiiismus. Sie sind die Triiger der alten kul-
tischen, an den Tempel gebundenen Frommigkeit, die alte Priester-
aristokratie. Das Centrum dieser Kreise bildeten die vornehmen Priester-
geschlechter, in deren Hiinden die Leitung des Tempelkultus sich be-
tand. In der syrischen Zeit hatten sie sich allerdings arg diskredi-
tiert. Allein es war ein Priestergeschlecht, die Makkabier aus dem
Hause Jojarib, welches Religion, Ehre und Freiheit Israels rettete.
Aus ihm ging das neue Hohe - Priestergeschlecht hervor, um dieses
sammelte sich von neuem eine fast so sehr wie friiher verweltlichte
Priesteraristokratie. Diese hatte in der Bliitezeit der Makkabiier das
Ieft wieder in Hiinden, die Frommen waren wieder die Unterdriickten.
Mit diesen Fanatikern war eben keine Politik zu machen, die Makka-
biiler — sie mochten wollen oder nicht — wurden der alten Aristo-
kratie in die Arme getriecben. Als die Makkab#erherrschaft stiirzte,
ging die Priesteraristokratie nicht zu Grunde. Unter Hyrkan II. und
dann wieder in der nachherodianischen Zeit bekamen sie einem Teil
der Regierungsgewalt in die Hiinde. Im Synedrium hatte ihre Partei
den ausschlaggebenden Einfluss. An der Spitze des Synedriums stand
der Hohepriester. Seit dem Willkiirregiment des Herodes blieb die
hohepriesterliche Wiirde nicht mehr erblich bei einer Familie ). In-
folge dessen gingen jetzt aus einer Reibe von Priestergeschlechtern
Triiger der hiochsten Wiirde empor, die auch nach ihrer Absetzung
Sitz und Stimme im Synedrium erhiclten. So gliederte sich die Priester-
schaft in einen hoheren3) und niederen Adel. In dieser Verfassung
finden wir sie im neutestamentlichen Zeitalter. Auf allen Seiten be-

1) Der Name der Sadducder ist noch immer ein Ratsel. Das Wahr-
scheinlichste bleibt es, den Namen (nwpq!;;‘) von dem alten Priestergeschlecht
der Zadokiden abzuleiten (Zadok, Oberpriester unter Salomo 1. Ko. 235
Nachkomme Eleazars nach 1. Chron. 530 ff.). Bereits die Chronik scheint
entgegen andern Stellen die 22 (24) Priesterklassen von Zadok abzuleiten
I 1223, Das Haus Zadoks wird am Schluss des Sirachbaches (nach H.)
zum Lobpreis Gottes aufgefordert 51 12. Unwahrscheinlich ist die Ableitung
der Sadducier von einem Schulbaupt Zadok, Schiller des Antigobus von
Socho (Aboth R. Nathans c. 5), weil sie schon die falsche Vorstellung der
Sadducder als einer Sekte voraussetzt. Schiirer II1 408 f.

2) Vgl. die Liste der Hohenpriester. Schirer 1I 216 ff.

8) Besonders hervorragende hohepriesterliche Familien sind die des
Phiabi, Boethos, Hannas (Ananos), Kamith (Kantheras). Aus ibnen ging
zwei Drittel simtlicher Hobepriester von Herodes bis zur Zerstorung (im
ganzen 28) hervor.
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schriinkt, nach aussen von der rémischen Regierung, nach innen durch
den persénlich moralischen Einfluss, den das vorwiegend pharisiische
Schriftgelehrtentum auf das Volk ausiibte, blieb dieser sadduciiische
Priesteradel mit seinem ganzen Heere von niederen Priestern, Kult-
beamten (Leviten, Singern, Thorhiitern, Tempelsclaven etc.) doch in
einer nicht unbetriichtlichen Machtstellung im Volke. Freilich horte
diese und damit der alte Antagonismus zwischen Pharisiismus und
Sadduciiismus mit der Zerstorung des Tempels auf.

Der Gegensatz zwischen Pharisiiismus und Sadduciiismus ist mit allem
bisher gesagten (s. namentlich den Abschnitt tiber Gesetz und Kultus)
bereits geniigend beleuchtet. Es ist der Kampf zwischen der alten Ari-
stokratie und einer neuen aus dem Volk aufsteigenden fiihrenden Schicht, '
der hier gekdmpft wird. Dabei waren die Sadduciier die Konservativen, die
Vertreter der alten Frommigkeit in jeder Richtung. Dass sie Gegner
der Weiterbildung des Gesetzes und der mapadoots der Schriftgelehrten
waren, versteht sich von selbst. Aber auch die fibrigen — weiter
unten zu besprechenden — Weiterbildungen israelitischer Frommigkeit,
deren Triiger Schriftgelehrtentum und Pharisilismus waren, machten sie
nicht mit, Sie entschlossen sich nicht, den Glauben an die Totener-
weckung und an ein Gericht jenseits des Todes (s. u.) in ihre Religion
aufzunehmen, sie lehnten den Glauben an Mittelwesen zwischen Gott
und Menschen und die ganzen hieran sich anschliessenden phantastischen
Spekulationen ab, sie werden auch mitleidig gelichelt haben iiber die
bizarren apokalyptischen Phantasien ihrer Gegner. Sie liebten keine
Exaltation in der Religion und werden die ganze aufgeregte pha-
risilische Frommigkeit, das Schwanken zwischen tiefstem Siindenelend
und. hochmiitiger Selbstgerechtigkeit, das Klagen um die Tiefe der
menschlichen Siinde, das Anschreien der gottlichen Gnade, die Be-
tonung der Reue und Busse nicht mitgemacht haben. Josephus schil-
dert sie deshalb als philosophische Vertreter der Freiheit des mensch-
lichen Willens. Sie waren die Vertreter des Herkommens und der
herkémmlichen Frommigkeit: Freilich war ihre Religion auch nicht
viel mehr als Herkommen und Tradition und vertrug sich gut mit
einer reichlichen Dosis von Weltlichkeit.

Genauere Nachrichten iiber die Bildung, Geschichte und Art der
pharisiischen und sadduciischen Kreise fehlen fast ganz. — Josephus
A. XIIT 288—298 fithrt den Ursprung der Parteien auf die Zeit des
Makkabders Hyrkan I. zuriick. In der spiteren Zeit seiner Regie-
rung soll dieser sich mit den Frommen seiner Zeit liberworfen haben.
.Was Jos. von diesen Vorgingen berichtet, triigt bereits anekdotenhaften
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Charaskter. Unter Alexander Jannaeus standen die Phariser in blu-
tiger Opposition gegen ihren Fiirsten A. XIIT 372 ff. Unter dessen
Nachfolgerin Alexandra bekamen sie das Heft in die Hiinde XIII 408 ff.
Sie waren die Parteigiinger Hyrkans (II.) gegen Aristobul. Mit
Herodes wussten sie sich einigermassen zu stellen (s.0.). Desasen
Gegner waren die Aristokraten, die ,sadducdischen* Adelsfamilien.
Die Regierungszeit des Herodes war recht eigentlich die Zeit der Er-
starrung und Ausbildung des Pharisiismus. Aus dieser Zeit besitzen
wir auch den ersten zeitgenossischen Bericht iiber den Pharisdismus.
Demn die Stelle A. XVII 41f mit ihrem missgiinstigen Urteil iiber
den Pharisiiismus scheint Josephus wortlich dem Hofhistoriographen
des Herodes, Nicolaus von Damaskus entlehnt zu haben. Nach
dem Bericht waren die Pharisiier zu Herodes Zeiten etwa 6000 an
der Zahl, also noch eine verhiltnismissig kleine Partei und noch so
eng abgeschlossen und in sich zusammengeschlossen, dass man sie
zihlen konnte. Die Berichte des Josephus iiber Pharisier und Saddu-
ciéier sind leider kaum brauchbar; sie sind sehr kurz, und leider be-
folgt Josephus die Manier, die jiidischen Parteien als Philosophen-
Schulen hinzustellen. Die Hauptberichte finden sich B. II 162 ff.
Ant. XIIT 171 (288 ff) XVIII 11ff. Am besten illustrieren die
Evangelien den Charakter der Pharisier und Sadducdier. Aus den
diirftigen Notizen, welche Mischna und Talmud iiber den Gegensatz
von Pharisiismus und Sadducdismus erhalten haben, ist wenig zu
lernen. (Zusammenstellung der Mischnacitate Schiirer II 384 f. — Vgl
tiberhaupt Wellhausen, die Pharisier und Sadduciier. Greifswald 1874
und den Abschnitt bei Schirer 1I § 26.)

Vielleicht schon in der herodianischen und in der neutestament-
lichen Zeit bildete sich ein neuer Gegensatz heraus. Nachdem®der
Pharisdismus die Herrschaft im Volk erkimpft hatte und den Einfluss
des Priesteradels ginzlich zuriickgedringt hatte, nabm er nun die
Alliiren der herrschenden Partei an. Alles was nicht zu ihm gehirte,
wurde nicht mehr als voll angesehen. Der Gegensatz zwischen Chaber
(7217 Genosse) und Amhaarez (787 1Y) beginnt sich herauszubilden

Es ist schon oben hervorgehoben, wie sehr bei diesem Gegen-
satz das Moment der Bildung mitspricht. Frommigkeit ist Bildung.
Wer fromm sein wollte, musste Thora lesen kionnen. Die Pharisier
sind die Gebildeten, Amhaarez ist die Masse der Ungebildeten. Dem
Ambhaarez entsprechen etwa die vimot des neuen Testaments Mt. 11 gs.
2116. Lk. 103:. R6. 230 (vgl. auch Joh. 715). Von Ambaarez gilt
Jo. 749 ,Dieser Haufe, welcher das Gesetz nicht kennt, sei verflucht*.
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Bekannt ist aus den Evangelien der Gegensatz des Pharisiiismus gegen
die Stinder und Zosllner. Vielleicht gehdren auch ,die Kleinen*, deren
sich Jesus nach den Evangelien so energisch annimmt, hierher Mt. 10 4.
18 6. 10. 14 (cf. Mk. 943. Lk. 174). Jedenfalls aber entspricht dem Ge-
gensatz zwischen Pharisien und Amhaarez der in unsern Evangelien
diberall hervortretende Gegensatz der Frommen gegen die Siinder und
Zollner. Die Siinder entsprechen wohl genau dem Amhaarez, die
Zslloer sind eine bestimmte Gruppe der Siinder, die bereits durch ihr
Gewerbe in einem engeren und unloslichen Verhiiltnis zom heidnischen
Wesen standen!). In der ersten Zeit nach der Zerstérung Jerusalems,
in der die Schriftgelehrten und Pharister alles daransetzten, das Ju-
dentum zu reorganisieren, scheint der Gegensatz zwischen Chaber und
Ambhaarez eine besondre Schiirfe angenommen zu haben. Der Verkehr
zwischen beiden wird in schiirfster Weise beschrinkt und mit Vor-
sichtsmassregeln umgeben, wie der Verkehr der Juden mit den Heiden
(vgl. die Zeugnisse der Mischna bei Schiirer IT 387 f). Die stiirksten
Zeugnisse bietet fir die erste Zeit der Rabbinenherrschaft in Jabne
(um 100) die Talmudstelle Pesachim 49b. Winsche I 216 f.: Ein
R. Eleazar (Schiler des Jochanan ben Zakkai?) verbietet hier jeden
Umgang mit dem Amhaarez; er soll sogar unter Umstiinden, am Verssh-
nungstag, der mit dem Sabbat zusammenfiillt den Mord eines solchen
fiir erlaubt erkliirt haben; er urteilte, dass der Hass des Amhaarez
grosser als der Hass der Vilker der Welt gegen Israel sei. Ein
Wort R. Akibas aus der Zeit, in der er zum Amhaarez gehorte, soll
gelautet haben: ,Hitte ich doch einen Gelebrten, ich wollte ihn wie
ein Esel beissen“. Die Heirat zwischen Chaber und Amhaarez gilt
fiir ein grosses Ungliick.

So kommt im Pharisiismus die specifische Frommigkeit der jt-
dischen Kirche in ihren Vorziigen aber auch in ihren Mingeln klar
zum Vorschein. Ueber die berufenenen Triiger der Religion, die Kult-
beamten, Priester und Theologen hinaus erweitert sich der Kreis
derer, die in bewusster und reflektierter Weise die Frommigkeit zu
ihrer Lebensaufgabe machen. Es war bei allem Unverstand viel
ernstes Streben in diesen Kreisen, bei vielfach tiberwucherndem Schein-
wesen doch auch viel Wahrheit, bei aller Veriiusserlichung doch ein

1) Baba Kamma X1 wird verboten, bei einem Steuereinnehmer Geld zu
wechseln, oder Almosen von ihm zu nebmen. Vgl. Bechoroth 31a: Die
Rabbinen haben gelebrt: . . . Wenn ein Genosse Steuereinnehmer geworden
ist, so stdsst man ihn aus der Genossenschaft der Gelehrten aus (Winsche
1I 4, 67).
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nicht erstorbenes Bewusstsein davon, dass es sich um Lebensfragen in
der Frommigkeit handle (Mk. 1017 ff). Aber auch die Kehreeite ist
vorhanden : Die selbstzufriedene Sicherheit, die keine Fragen und Pro-
bleme mehr kennt, die engherzige Abgeschlossenheit, die in unver-
wiistlichem Hochmut keine andere Art als die eigene gelten lisst, das
Wertlegen auf Aussendinge, Gewohnheit, Herkommen und so vieles, das
mit der Religion nichts mehr zu thun hat, das Aburteilen und Richten,
das Belauern und Aufpassen, das Uebersehen der eignen Schwiiche,
die Genialitiit in der Hervorkehrung der Schwichen anderer, die ginz-
liche Unfihigkeit, Zeit und Welt ringsumher zu verstehen.

Besonders beginnt eine Klasse der Frommen verherrlicht za werden;
das sind die Mirtyrer, die fur ihren Glauben in den Tod gegangen sind.
— Seit der Makkabierzeit sind sie die Fihrer und Heroen der Religion
und des Glaubens. Die Martyrer werden bereits Daniel 1133 123 ge-
priesen. Das Blut der Gerechten steigt zn Gott im Himmel empor und
beschleunigt seine Rache, I. Hen. 472, vgl. Apok. 69ff. — Die Legende
von den Mirtyrern der Makkabderzeit war weit verbreitet und geschitzt.
Der Verfasser des 1I. Makkabaerbuches hat sie in sein Werk verwoben,
der des vierten Makkabderbuches aus ihr einen philosophischen Essai ge-
macht. In unsrer Zeit entstanden die Prophetenmartyrien. In der Ascensio
Jesaiae ist der erste Teil, das Martyrium des Propbeten, sicher jidischen
Ursprungs, Das Martyrium des Jeremias ist uns im ,Rest der Worte Ba-
ruchs® allerdings nur in christlicher Bearbeitung erhalten. Abel wird der
erste Mirtyrer und gelangt als Prototyp aller Martyrer zu hohen Ehren ?).
Die Apokalypse Johannes konnte die Verherrlichung des Martyriums und
die Martyrerstimmung vom Judentum @ibernehmen. 69-11. 79-17. 204-6 u. 6.
Neben der Wertschatzang der gerade entgegengesetzten Stimmung, wie sie
sich in Esther, Judith und III. Makkabderbuch &ussert, findet sich doch
auch im Judentum der Gedanke des Ucberwindens im Unterliegen, des
Sieges ilber Tod und Grab hinaus. (Ueber die sihnende Bedoutung des
Martyriums 8. u.)

Kapitel VIII. Bekenntnis, Dogma und Glaube.

So lange die Religion die Grenzen der Nation nicht iiberschreitet,
kennt sie kein Bekenntnis und kein Dogma. Die Religion ist Sitte
und nationaler Brauch, sie ist im Boden gewachsen und wurzelt darin,
sie bedarf der Reflexion und der theoretischen Zusammenfassung nicht.
Wo immer die Religion sich vom nationalen Leben ablést und ihm

1) Testamentum Abrahams, Rec A. c. 13, ed. James, Texts a. Studies
II 2. Cambridge 1892. 8. 91f. Vgl. Hebr, 1224 (114).
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gegeniiber verselbstiindigt, da tritt auch das Streben in ihr hervor,
die Summe der in ibr herrschenden Anschauungen in kiirzeren oder
lingeren Formeln zusammenzufassen und die Zustimmung zu diesen
Formeln als unerldssliche Vorbedingungen der Zugehiorigkeit zur Ge-
meinschaft zu fordern. Indem sich dann weiter die Theologie des
Bekenntnisses bemiichtigt, es zusammenhiingend bearbeitet und mit
Hiilfe von Gedanken, die man der allgemeinen Bildung der Zeit ent-
lehnt, zur Weltanschauung erweitert, entsteht das Dogma.

Die jiidische Religion ist hier bei den allerersten Anfingen der
Jntwickelung stehen geblieben. Ja auf den ersten Blick sehen wir
selbst diese Anfiinge kaum, so schwach sind sie entwickelt. — Den-
noch sind gewisse Ansitze zum Bekenntnis vorhanden. Das Sch'ma,
das jeder Israelit am Abend und Morgen zn sprechen hat (s. 0. S. 154 f)),
ist gewissermassen ein Bekenntnis. Es beginnt mit Deut. 64 ff.: , Hore
Israel, Jahwe ist unser Gott, Jahwe allein. Und Du sollst Jahwe
Deinen Gott lieben von ganzem Herzen, von ganzer Seele und mit aller
Deiner Kraft“!). In diesem Bekenntnis ist in der That die Summe
der jtidischen Religion enthalten.

Wir verstehen von hier aus auch die Vorschrift, dass Frauen, Sclaven
und Kinder das Sch’ma nicht zu beten haben. Berachot IIl 3. Nur der er-
wachsene freie Mann bekennt sich zu Jahwe. Dass man in dem Sch’'ma
ferner wirklich ein Bekenntnis sah, zeigen die Zusitze, welche es wahrschein-
lich schon in friihester Zeit erbielt. Dem Sch’ma des Morgengebets gingen
ndmlich ausser der Aufforderungsformel (Borchu) spiter zwei Benediktionen
vorauf, eine Benediktion folgte. Die Borchu-Formel lautete : ,Gepriesen sei
der Kwige immer und ewig gl U5'I$5)“~ Nach Berachoth 9 soll man hier
gegeniiber den die Unsterblichkeit leugnenden Sadduciiern noch ein B51Y 13N
hinzugefigt haben. Deutlicher noch spricht der Charakter der ersten Be-
nediktion: ,QGepriesen sei der Ewige unser Gott, der Bildner des Lichts und
Schopfer der Finsternis, der Frieden macht und alles erschaffen hat“
(Jes. 457). Hier erfolgt die Abweisung des Dualismus. In friher Zeit
scheint man also das Schma bereits benutzt zu haben, um das Bekenntnis

und die Religion des Judentums nach allen Seiten abzugrenzen. Hamburger,
R.E. Art. Morgengebet.

1) Die Recitation des Sch’ma wird deshalb in der rabbinischen Theo-
logie als ein Anfsichnehmen der Herrschaft Gottes bezeichnet. Rabban Ga-
maliel 1I. nach Berachoth II 5. Nach R. Josua ben Korcha (um 150 p. Ch.)
ist Dt. 64-8 vor 11 13-21 zu recitieren, weil man ,das Joch der gédttlichen
Herrschaft® vor dem ,Joch der Gebote“ auf sich nehmen miisse (vgl. Dal-
man 80). R. Jochanan (3. Jh.) nach Berachoth 14b: Wer das Joch der
Gottesherrschaft auf sich nehmen will, der reinige sich, wasche die Hinde,
lege Thephills an und lese das Sch’ma und bete (Winsche I 88).
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Aber bei diesen allerersten Ansftzen ist es auch geblieben. Die
Ursache, weshalb das Judentum hier so wenig entwickelungsfithig war,
liegt auf der Hand. Das Judentum ist seinem Charakter nach vor-
wiegend eine Religion der Praxis und des Handelns. Alle Reflexion
tiber den Glanben tritt vor der einfachen Praxis zuriick. Religion ist
Unterwerfung des Willens unter Gott, ist Gehorsamsleistung. Gott
und Gesetz sind so durchaus Korrelatbegriffe, dass fiir Bekenntnis und
Glaube in diesem geschlossenen Ring kaum noch ein Platz bleibt.
Ps. 11966 fasst die Stellung des gesetzlich Frommen bereits dahin
zusanmen, dass er auf die Gebote Gottes vertrant!). Wir diirfen
sagen: Der spitjiidische Glaube ist Vertranen auf die Gebote, Ver-
trauen, dass der am besten im Leben fihrt, der die Gebote hilt, und
ernster Entschluss, diese Gebote zu halten. Ebenso redet Sirach da-
von, dass der Verstindige dem Gesetze glaubt (Bvmartebost vpm
33 (86)s (vgl. 1515). Die Gottlosen sind diejenigen, die die Gebote
des Hochsten vergessen haben Sir. 413. . Die Gottlosigkeit besteht
nach 1V. Esra 7gs darin, dass die Menschen behaupten, der Hochste
sei nicht, und dass sie sein Gesetz verachten. ,Seine Gebote glaubten
sie nicht, seine Werke vollbrachten sie micht“?). Dagegen gerecht
ist Esra, weil ;Du das Eigene verlassen, Dich dem Meinigen geord-
net und nach meinem Gesetz geforscht hast*$). IV. Esra 135. Vgl
839 f. II. Bar. 4414. 465. Die Frommen vertrauen auf Gott ,da Dein
Gesetz ja bei uns ist*. 483s. vgl 517 (das Gesetz ihre Hoffnung)
und 853 Besonders charakieristisch ist 5 ¢5 ,,Die sich im Glauben Dir
und Deinem Gesetz unterworfen haben“. Genng, das religitse Interesse
Israels war so wesentlich auf das Gesetz und die Praxis koncentriert,
es hatte in diesem Gesetz ein so starkes Band seiner Einheit und
Fundament seiner Sicherheit, dass das Bediirfnis einer bekenntnis-
miissigen oder dogmatischen Festlegung des Glaubens sich kaum
regte.

Anders gestaltet sich die Entwickelung im Diasporajudentum.
Hier tritt die israelitische Verkiindigung von Gott in erster Linie in
Gegensatz zum heidnischen Polytheismus. Hier wird das Judentum
sich der Besonderheit seiner Religion mehr bewusst. Man erkennt, dass
nicht erst die Unterwerfung unter den im Gesetz zum Ausdruck kom-
menden Willen Gottes, sondern schon das Bekenntnis zu dem einen Gott,

1) "ronNn e of Da. 6a

2) IV. Esra 749 856-58, 910-11, III. Mk. 710.

8) IV. Esra 829 Die das Gesetz lauter gelehrt . . . 830, die allezeit
Deiner Herrlichkeit vertraut haben.
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dem Allmiichtigen, dem Schopfer des Himmels und der Erde, eine
That und ein Vorzug der Frommen ist. Schon die Ausfiihrungen
des Prooemium der iltesten jiidischen Sibylle haben einen ganz be-
kenntnismiissigen Klang: ,Ein Gott ist es, der allein herrscht, iiber-
gross, ungeworden, allmiichtig, unsichtbar, selbst allein alles sehend,
wihrend er selbst nicht gesehen wird* (V. 7—8) ,Ihn selbst verehrt,
den allein Seienden, den Lenker der Welt, der allein in Ewigkeit und
von Ewigkeit ist* V. 15. In der an die Hellenen gerichteten Buss-
predigt Sib. III 732 f. heisst es ,Du ungliickliches Hellas, hore auf
hoffiirtig gesinnt zu sein; flehe an den grossherzigen Unsterblichen®.
Aechnlich lautet das Bekenntnis des falschen Orpheus in dem ge-
filachten orpheischen Citat, das bereits Aristobul citiert, und das
wahrscheinlich der gefiilschten Verssammlung des Hecataeus (s.0. S. 24 f.)
angehort. Das Diasporajudentum weiss sich als den Triiger der Lehre
von dem einen Gott und der Schipfung der Welt durch ihn mitten
in dem umgebenden Heidentum.

Je entschiedener das monotheistische Dogma in der Religion des
Judentums heraustritt und an Bedeutung gewinnt, desto entschie-
dener wird auch die Beurteilung des Heidentums. Seit dem Exil
etwa laufen hier niimlich zwei Linien der Beurteilung neben einander.
Dje eine dieser Linien geht von Deuterojesaias (vgl. die spiteren
Stiicke des Jeremiasbuches) aus. Nach ihr sind die heidnischen
Gotter ein Nichts, ihre Verehrung gilt als ein Unrecht und eine Thor-
heit. Mit dieser Beurteilung verbindet sich dann der enmergische Mis-
sionsgedanke. Israel ist der Knecht Gottes, welcher der Welt das
Licht der wahren Erkenntnis bringen soll. In der grossen Masse der
Psalmenlitteratur, in dem Jonasbuch etc. wirken deuterojesaianische
Gedanken nach. Die andre Beurteilungsweise geht von Stellen wie
Dt. 419 (vgl. 2995. Jer. 16 19) aus. Danach hat Gott sich Israel als
sein Volk auserwiihlt, die andern Vilker aber hat er den untergebenen
Miichten, dem Heere des Himmels unterworfen. Der heidnische Po-
lytheismus gilt hier als etwas berechtigtes, ja von Gott geordnetes.
Am kihnsten und liberalsten ist diese Beurteilung des Heidentums
Mal. 111 zum Ausdruck gebracht: ,Vom Aufgang bis zum Untergang
der Sonne ist mein Name gross und iiberall wird meinem Namen
Rauchopfer und reine Opfergabe dargebracht. Bei dieser Auffassung
tritt natiirlich der Missionsgedanke villig zuriick. Auch diese Beur-
teilungsweise des Heidentums hat sich weit itber das Exil hintiber

1) Vgl. die Beurteilung in Ps. 58 u, 82, Ps. 653.
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erhalten. Sie liegt noch Sir. 1717 vor: ,Jedem Volk bestellte er
einen Fiihrer (fyo0pevos), aber der Anteil, den der Herr sich zueig-
nete, ist Israel“.

Diese Auffassung tritt nun im Spitjudentum vollstiindig zurfick.
Ueberall, wohin wir schauen, gilt das Heidentum als ein Un-
recht!). Der Géotzendienst ist eine Erfindung des Satans (Mastemas)
auch fiir das palistinensische Judentum (Jubil. 113-5), eine Erbschaft
der gefallenen aufriihrerischen Engel (I. Hen. 191). Die bald nach der
Erstiirmung Korinths geschriebene ilteste jtidische Sibylle sieht in dem
Ungliick, das Hellas getroffen hat, eine Strafe fiir seinen Gotzendienst,
und nimmt jenes Ereigniss zum Anlass einer Busspredigt gegen den
hellenischen Polytheismus. Zahlreich sind die im schiirfsten Stil ge-
haltenen Ausfihrungen gegen den heidnischen Glauben, namentlich in
der hellenistischen Litteratar; ich erinnere an den letzten Teil der
Sapientia, den Brief des Jeremias, die Schriften vom Bel und Drachen
zu Babel, an den jiidischen Bestandteil des vierten (und siebenten)
Pseudo-Heraklitischen Briefes, endlich auch an Philos Polemik gegen
das Heidentum (s. u.).

Die niedrigste Beurteilung des Heidentums, die wir in diesen Zeug-
nissen finden, lehnt sich an die Polemik des Deuterojesaia gegen das Heiden-
tum an. Das Heidentum ist Verehrung toter Bilder, welche die Menschen
selbst mit Hinden gemacht haben. Die Gdtzen sind Nichtse, eitle leere Wesen
der Einbildung, vgl. Jud. 818. Jub. (11sff). 12:1ff. 207ff 21sff. 231s.
I. Hen. 467. 919. (99 7). 1049, II. Henoch 22. 34. 661. Brief des Jerem. 3.
Sib. 111 13 f. 81. 58 f 279. 554. 586 ff. 605. 618. 723. 1V 6 f. V 856, 408 ff.
Arist. § 135. Sap. Sal. 1310 ff. 1412. Philo, de decalog 2. 12. 14. (16). de
mon. Iz 8. vita Mos. III 26, de ebriet. § 109f., de vita contemplat. 1.
Mit dieser Polemik verbinden sich Einflisse des Evemerismus. Sap. 1415 ff,
berichtet, wie ein Vater durch Traver um das frith verstorbene Kind diesem
ein Bild gestiftet, den Toten nunmebr wie einen Gott verehrt habe, und wie
das Schnitzbild dann in der folgenden Generation weiter gottlich verehrt sei
(vgl. Jub. 113f). Die etwas ratselhaften Wendungen : Sib. III 547 ,(Hellas)
. . . wozu bringst Du nichtige Gaben den Abgeschiedenen und opferst dea
Gotzen® ; III 554 ,sie stifteten Bilder von abgeschiedenen Gottern®; 111 728
»Gotzen, die Bilder abgeschiedener Menschen“; vgl. VIII 47, verraten etwa
dieselbe Vorstellung. Bilderdienst und Priesterbetrug, nur Gegenstand des
Spottes, ist das Heidentum, der Dienst des Bel, auch der Schrift vom Bel
zu Babel.

Die zweite Beurteilung giebt dem Glauben des Heidentums eine grossere
Realitit. In Anlehnung an die stoische Beurteilung des populiren Gottes-

1) Eine in etwas vermittelnde Idee liegt Jub. 1531 vor: ,Gott hat den
Geistern Macht iiber alle (Volker) gegeben, damit sie si¢ von ihm abirrea
machten®. cf. 1617 f,
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dienstes bildet sich, indem diese Beurteilung iiberboten und auf die Spitze
getrieben wird, die Anschauung, dass das Heideatum in Verehrung der
Damonen bestehe. Diese Vorstellung scheint bereits I. Henoch 15 f. ange-
deutet zu sein. Bei den hier erwihnten Geistern, die von den gefalleneu
Engeln abstammen und Ungliick, Verwirrung und Verderben auf Erden an-
richten, denkt der Verfasser wohl an die Ddmonen des heidnischen Gottesdienstes.
— Deutlicher ist Henoch 19 ,Die gefallenen Engel verfithren die Menschen, den
Damonen wie Gottern zu opfern“. I. Hen. 99 7 (uureine Geister, Dimonen).
Gaoz klar heisst es bereits LXX Dt. 8217 &dugav dapoviog zal ob Sed. (vgl.
LXX Jes.6511. Ps.95 5. 106 37 1. Bar. 48). Nach Jubil. 113 f. ist Mastema, der
Oberste der bosen Geister, der Urheber des Gotzendienstes, 19 28 verfithren die
Geister Mastemas zum Gétzendienst. cf. Jub. 2216f. Die Ddmonen werden
dann auch bereits den im Hades wohnenden Seelen der Abgeschiedenen gleich-
gestellt. Sib. Proocem V. 22 ,Ihr habt den Damonen, die in der Unterwelt
wohnen, eare Opfer veranstaltet“. Jub. 2217 ,Ihre Opfer schlachten sie
den Toten, sie beten die Dimonen an, und auf den Gribern essen sie“. —
Hierher gehdren auch vielleicht die oben citierten Stellen, Sib. IlI 547. 554.
723. VIII 47. Denn es ist die Frage, ob der Dienst der Abgeschiedenen
hier im Sion des Euemerismus, oder im Sinne eines animistischen Gespenster-
glaubens zu nehmen ist.

Endlich wird das Heidentum als Dienst und Verehrung der Gestirne
angesehen, namentlich da wo man sich das orientalisch-babylonische Heiden-
tum, — weniger das griechische, denn dessen Charakteristikum ist Bilder-
dienst — vergegenwirtigte. Vgl. 1. Henoch 806 f. Sap. Sal. 182. 185. Ep.
Jerem. 59. Philo, de decalogo 12ff,, de vita contemplativa 1. Nach der weiter
unten zu erwdhnenden Haggada von Abraham gelangt A. durch den Gestirn-
glauben hindurch zum Monotheismus. Eine Auseinandersetzung mit dem
babylonischen Glauben, der Astrologie und Mantik ist 1. Hen. 6 ff. gegeben.
Das alles ist Werk der gefallenen Engel. Vgl. Sibyll. 11I 221. 226, 1. Hen,
99 7 stehen verschiedene Beurteilungen neben einander. ,Sie werden Steine
anbeten, andere werden Bilder ... verfertigen ; andere werden Bilder unreiner
Geister, Ddmonen und allerlei Gatterbilder . . . anbeten®.

Konkreten Einzelheiten der Schilderung des Heidentums begegnen wir
Gusserst selten. Ep. Jer. 40 wird geschildert, wie man einen Stummen
vor den Bel bringt, der selbst nicht reden konne. Der Bel (Baal) ist hier
also als Heilgott aufgefasst. Der Beelzebub-Vorwurf, der gegen Jesus ge-
schlendert wurde, wird von bier aus verstindlich. (vgl. ebendort V. 40f. Die
Frauen, die den Dienst der Astarte iiben. V. 80 die Schilderung der Isis
(Kybele ?)-Priester). Sap. 128f. schildern Greuel heidnischen Mysterien-
wesens und rasender Schwirmerei. Charakteristisch ist der Vorwurf der
Ermordung hilfloser Kinderseelen. 14 23. Die Geister gewaltsam getoteter
oder frith Verstorbener hielt man fur besonders zauberkriftig. Der Tier-
dienst der Aegypter wird natérlich sehr oft gegeisselt. Sib. Prooem. 60ff. 111 80.
V 77. 279. S. Sal. 1115, 123¢. 1814, 1518 u. 8. Aristeas § 188 f. Philo, de de-
calog. 16. De Joseph. 42. Leg. ad Cajum 25f.; Josephus Ap. I 224f. 254.
II 66. 81. 86. 189. Dionysianischer Mysterienkult III. Mk. 229. 821 (cf.
1I. Mk. 67 und die Erwartung Ass. Mos. 84, der Antichrist werde die Juden
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zwingen, offentlich ihre Gotzenbilder za tragen)). — Der Zusammenhang des
heidunischen Gottesdienstes mit dem Laster wird oft hervorgehoben. Arist.
§ 152 Sibyll. III 171, 764 1. Test. Juda 19, Sap. Sal. 1412 u. 6. 1427

Auf Grund dieser verschiedenen Beobachtungen haben die feineren
Geister auch eine verschiecdene Wertbeurteilung des Heidentums eingef@ihrt.
In charakteristischer Uebereinstimmung bewegen sich hier die Ausfihrungen
der Sapientia 13—15 und Philos, de vita contemplativa 1, de decalog.
12—16 (cf. de monarchia I 1—2. de parent. col. 9). Einige Besonderheiten
des Philo, Polemik gegen die Allegorese der Stoiker, Verehrung der Halb-
gotter, ibergehe ich). Die wertwollsten Formen der heidnischen Gottes-
verehrung sind danach die Verebrung der Elemente und die der Gestirne.
Die Heiden, die diesc Verehrung betreiben, machen sich zwar auch der
Verwechselung von Schipfer und Geschopf schuldig. Aber sie sind dennoch
zu entschuldigen. Viel tiefer steht der Dienst des toten Bildes, am tiefsten
die Verehrung der Tiere, besonders auch der hasslichen und abscheulichen.
Das ist eine viel feinere Wirdigung der ethnischen Religionen als sie z. B.
Paulus erreicht hat. Wendland, d. Therapeuten u. d. philonische Schrift
nept flov dewpytizod, Jahrb f. class. Phil. Supplem. 22, 1896. 8. 706—709.

Der Glaube an den einen Gott, den Schopfer und Herrn der
Welt bleibt aber schon in dieser Periode nicht das einzige Dogma des
Judentums. Denselben Wert und die Bedeutung eines Dogmas ge-
winnt auch der (Gedanke von einer Vergeltung im Jenseits. Bereits
in den Pariinesen des Henochbuches ist der jenseitige Vergeltungs-
glaube das Schibboleth der Frommen geworden. Die Gottlosen be-
kommen ein neues Merkmal, sie werden nun die Leugner der Ver-
geltung nach dem Tode, die Leugner des Gerichts und infolgedessen
Frevler und Vertreter einer epikuriiischen Diesseitigkeit. In den ersten
Kapiteln der Sapientia Salomos, die vielleicht mit einer direkten Ten-
denz gegen den Prediger geschrieben sind, bildet der Gerichtsgedanke
das wesentliche Unterscheidungsmerkmal zwischen Frommen und Gott-
losen.

Und die Frommen haben in ihrem Kampf vollstindig gesiegt!).
In der spitjiidischen Litteratur seit Daniel giebt es mit Ausnahme
des Kohelet keine einzige Schrift, welche den Gedanken einer Ver-
geltung nach dem Tode in beiden Formen (der Auferstehung und des
Weiterlebens nach dem Tode) direct leugnete. In der Sammlung von
gefiilschten griechischen Versen (s. 0. S. 24 f) werden von den grie-
chischen Dichtern, die man reden liess, neben dem monotheistischen
Gedanken in erster Linie der Glaube an den Weltuntergang und ein
Gericht nach dem Tode vorgetragen. Nach Josephus ist der Vergel-
tungsgedanke das entscheidende Merkmal der pharisiiischen Philosophie

1) Vgl hierzu den Abschnitt IV 1.
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B. II 163. A. XVIII 14. Dagegen sind die Sadduciier Leugner der
Avuferstehung. Sie gelten aber eben deshalb gerade auch als Ungliiu-
bige Jos. B. II 165. Das Evangelium und das Christentum iiber-
nahmen den jenseitigen Vergeltungsgedanken vom Judentum als ein
ganz gefestetes Dogma. Die Sadduciier sind auch hier von vornherein
die Ungliubigen (Mk. 1213-g7 u. Par). Der Verfasser der Apg., der
bestrebt ist, dem Christentum jeden Schein eines revolutiondiren Cha-
rakters zu nehmen und die Apostel als die eigentlich rechtgliubigen
Juden hinzustellen, betont mit Absicht ihren Gegensatz gegen die un-
gliiubigen Sadduclier 4; f 236-s. Der jidische Glaube ist Glaube an
das zukiinftige Gericht II. Bar. 57s. Ein Beweis, wie fundamental
der Auferstebungsglaube, resp. der Vergeltungsgedanke fiir das Juden-
tum war, ist, dass man schon im neutestamentlichen Zeitalter mit
den Versuchen einer Ableitung desselben aus der Schrift begann. Wie
man dabei verfubr, zeigt das Beispiel Jesu Mk. 12 s¢f. u. Par. s, 0. 8. 135.

Mit der Entwickelung der Religion zur Kirche, zum Bekenntnis
und Dogma hingt nun zusammen, dass der Begriff Glaube eine
centrale Bedeutung fiir die Frommigkeit gewinnt. Thatsiichlich vor-
handen ist ja der Glaube in jeder lebendigen Religion, ja er ist iiber-
all ihr Centrum. Denn im Keim ist alle lebendige Religion die Er-
hebung des Herzens zur Gottheit in Liebe, Furcht und Vertrauen,
Aber zum Bewusstsein kommt die Bedeutung des Glaubens immer
erst da, wo die Loslosung der Religion vom Nationalen und damit
die Entwickelung zur Kirche beginnt. Solange jene nicht erfolgt ist,
ist der Glaube zu sehr eine Selbstverstindlichkeit, etwas im Zusam-
menbang des ganzen Lebens Gegebenes, als dass seine centrale Be-
deutung zum Bewusstsein kiime. Sobald aber die Entwickelung
zur Kirche beginnt, sobald innerhalb des Volkes selbst die tiefe Kluft
zwischen Gliubigen (Bekennern) und Ungliubigen, Gottlosen und
Frommen entsteht, sobald eine Religion die Forderung zu erheben be-
ginnt, dass ihre fundamentalen Forderungen jedermanm, nicht nur den
Volksangehorigen gelten, und die Vélker als ,Heiden* (Ungliubige)
beurteilt, so wird das Moment des ,,Glaubens* in ihr bedeutsam. An
der Forderung der glaubensgemiisssen Zustimmung zu dem formu-
lierten Bekenntnis der Kirche, die zuniichst eine sehr oberflichliche
sein kann, erwiichst allmihlich das Verstindnis der centralen Bedeu-
tung des Glaubens in der Religion.

Nach dem bisher ausgefiihrten werden wir auch in dieser Rich-
tung nur erste Ansitze im Judentum erwarten diirfen. Aber vor-
handen sind diese, Namentlich deutlich sind sie nattirlich in der
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Frommigkeit des Diasporajudentums. Der Predigt von dem einen
wabrhaftigen Gott, von der Nichtigkeit aller Gotzen und der Verderb-
lichkeit des heidnischen Wahns entspricht die Forderung des Glau-
bens und eine Erkenntnis von der Bedeutung des Glaubens und sei-
nem Werte als einer personlichen That. Gansz klar ist diese Er-
kenntnis, wenn anch das Wort ,,Glanbe" fehlt, und eine intellektua-
listische Anflassung sich vordriingt, bereits in der Sapientia 153-3 aus-
gesprochen. ,Denn auch wenn wir siindigen, bleiben wir doch Dein,
da wir Deine Macht kennen. Wir wollen aber nicht stindigen,
da wir wissen, dass wir zu den Deinen gerechnet werden. Denn
Dich kennen ist die vollkommene Gerechtigkeit (¢
1ap Existastal os GAxAnpos Stxatosivy) und von Deiner Kraft wissen
ist die Wurzel der Unsterblichkeit“ 1).

Im vierten Makkabierbuch wird an der Mutter und den sieben Mir-
tyrerbridern in erster Linie — nicht etwa Mut, Tapferkeit, Treue, Geduld
— sondern der Glaube gepriesen. Die Mutter spricht hier zu den Knaben:
,Oedenket daran, dass Gott es ist, durch den ihr an der Welt teilhabt und
euch des Lebens freut. Deshalb seid ibr schuldig, nm Gottes Willen jede
Miihsal za erdulden“. Als Glaubensgenossen werden dann Abraam (wegen
der Opferung Isaaks), Daniel und die drei Manner im Ofen hingestellt.
(vgl. zu dieser Aufzahlung 1. Mk. 251-60. (53. 69. 60). Hebr.11). ,Darum auch
ihr, die ihr denselben Glauben an Gott habt, seid nicht betribt. Denn das
wire doch unverninftig, sich anf die Frommigkeit zu verstehea und doch
unfahig zu sein, den Leiden Widerstand zu leisten®. IV. Mk. 161s-23 (vgl.
1524. 172). Das Centrum der Frommigkeit ist der Glaube, die Erhebung
der Sinne und Gedanken zu Gott, dem Schopfer des Daseins, dem man alles
verdankt, um dessentwillen man alles duldet. Das erste — wahrscheinlich
nrspridaglich jidische — Mandat des Pastor Hermae lantet: mpéitov wdvrwv
wigteusoy, Gr eis éotty 6 eds b T2 mdvra wtioag xal xatapTicas, . . . wioTeusoy odv
ad, goBidm abriv. Vgl noch Sibylle 111 584 ., III 724, Aristeas § 234.

So ist es nicht iiberraschend, wenn wir in dieser Umgebung bei
Philo eine ausserordentlich fein ausgebildete Psychologie des Glaubens
finden. Fiir ibn ist der Glaube — das Hindurchdringen durch diese
sichtbare und greifbare, aber so ungewisse, unzuverlissige und unver-
gingliche Welt zu dem unsichtbaren, ewigen, allein vertrauenswerten
Gott, als dem Allergewissensten, — das Fundament aller Frommigkeit.
Er thut tiberraschend feine Blicke in das Scelenleben des Glaubenden.
Seine Ausfiihrungen iiber den Glauben sind das Schonste was er ge-
schrieben und sichern ihm einen ehrenvollen Platz in der Religions-

1) Vgl 89 ,die auf ibn trauen, werden die Wahrheit erkeanen und
die Glaubigen werden in Liebe bei ihm verbleiben“. cf. 1.
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geschichte, Durch seine Schule und nicht durch die des Paulus ist
der Verfasser des Hebrierbriefes hindurchgegangen. Im elften Kapitel
des Briefes wirkt philonischer Geist nach'). — Es ist kein Wunder;
bei Philo, bei dem die jiidische Religion am meisten von aller natio-
nalen Bedingtheit losgeldst erscheint, erscheint auch der Begriff des
Glaubens am reinsten und deutlichsten.

Aber auch im palistinensischen Judentum zeigen sich Ansitze
derselben Entwickelung, wenn auch von kiimmerlicherer Art?). Eine
Rolle spielt der Begriff des Glaubens bereits in den Bilderreden des
Henoch. Die Hauptsiinde der ,Kunige und Miichtigen, welche diese
Schrift bek#mpft, ist ihr Unglaube. 467 ,,Deren Glanbe sich Gottern
zugewandt hat, whhrend sie den Namen des Herrn der Geister ver-
leugnet haben®. Sie bekennen im Gericht : ,, Wir haben unsern Glauben
vor ihm nicht bekannt?), den Namen des Herrn der Geister nicht ge-
riihmt“ 637 (vgl. (385). 60¢. (614). 635 (807)). — Sebr bedeutsam
ist es auch, dass es bereits gelegentlich des Uebertritts eines Prose-
lyten Jud. 1410 heisst: éxlotevuoev 1¢p e ogddpa xal mepretépero
v odpxa Tis axpoduatiag adtol. Besonders prignant tritt der Be.
griff des Glaubens und seine Bedeutung fiir die Frommigkeit in ei-
nigen der spHtesten Schriften unsrer Periode heraus. Namentlich
gewinnt er im IV. Esra und II. Baruch eine grosse Bedeutung.

Die Frommen werden in der Zeit der Drangsal bewahrt werden, weil
sie ,Werke und Glauben an den Allerhdchsten und Allmachtigen“ haben
132s. Sie werden bewahrt werden ,durch ihre Werke oder durch
den Glauben“. 91. In dieser merkwirdigen Formel Werke und Glaube,
Werke oder Glaube kommt das Gefihl fir die Bedeutung des Glaubens
deutlich zum Ausdruck. Die jidische Gesetzesfrdmmigkeit verbindert zwar
den Durchbruch der Erkenntnis der fundamentalen Bedeutung des Glaubens.
Aber ,der“ Glaube tritt doch in der Additionsformel bereits neben ,die*
Werke oder gilt in der distributiven sogar als Ersatz der Werke. Wir

1) Vgl. genaueres u. Abschnitt V.,

2) Der Untersuchung bicten sich hier besondre Schwierigkeiten, weil
es oft sehr schwer zu erkennen ist, ob bei der Erwihnung des Glaubens
wesentlich nur das Vertrauen, das den Frommen vom Nichtfrommen unter-
scheidet (vgl. z. B. Sir. 210f. 416. 1121. 82 (85)24), oder nur die Treue in
Betracht kommt, oder ob wirklich der Glaube als Akt des persénlichen
Sichbekennens zu Gott gemeint ist. Der Umstand, dass die meisten Zeug-
nisse nur in Uebersetzangen vorliegen, erhéht die Schwierigkeit. Man wird
nach Zusammenhang und Umgebung des Wortes entscheiden mfissen. Ja es
kommt schliesslich gar nicht auf das Wort, sondern auf die Sache an (s. o.
die Stellen aus der Sapientia).

8) Flemming: Wir haben vor ihm kein Bekenntnis abgelegt.

Boussot, Beligion des Judentams, 12
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werden somit das Recht haben, auch an den iibrigen Stellen des Esrabuches,
an denen von Glaube und Unglaube die Rede ist (51. 65. 628. 734. 83. (114.)
131) den Glauben im prignanten Sinn zu fassen. Ebenso heisst es nun auch
in der Baruchapokalypse ,der G laubige (= ]'gas;) trigt den Lobn da-
von“. 5416 ,Du verherrlichst die Glaubigen entsprechend ihrem Glauben® 54 21.
Bezeichnend fir den jidischen Begriff des Glaubens ist auch die bereits
oben citierte Formel ,Die sich im Glauben Dir und Deinem Gesetz unter-
worfen haben“. 545. (cf. 4414. 4846. 517. 572. 5932. 10). Es war keineswegs
etwas ganz Neues, wenn Paulus das Problem Glaube und Werke behandelte.
Das Neue lag in der energischen Entgegensetzung: Glaube und nicht Werke,
entweder Glaube oder Werke. Daher kann auch der Verfasser des Jacobus-
briefes unabhingig und selbstindig von jeder paulinischen Theologie seine
Ausfahrungen iber Glaube und Werke geschrieben haben. vgl. II. Hen.
488 ,Die den Herrn nicht erkennenden, ein schreckliches Gericht erwartet
ihrer¢, 512 ,Helfet den Glaubigen in der Triibsal“. Wenn es Test. Dan. 6
heisst ,dass an dem Tag, an weichem Israel glaubet das Reich des
Feindes ein Ende haben wird“, so liegt hier vielleicht christliche Ueberar-
beitung vor. — Belege aus den Targumim: Schlatter, der Glaube S. 49.
Nach Demai II 2 sammelt sich aus dem Amhaarez der Kreis derer, welcher
es anf sich genommen hat, gliubig (To'gs::: zu sein. Schlatter 51.

Besonders ist zum Schluss hier noch hervorzuheben, wie sehr
schon im Judentum die Gestalt Abrahams in dieser Hinsicht bedeu-
tungsvoll und vorbildlich wurde.

Das vierte Makkabierbuch nennt Abraham als ersten Glaubenszeugen
(s. 0.) unter Hinweis auf die Opferung Isaaks. Unter Bezagnahme auf das-
selbe Ereignis sagt Matthatias (1. Mk. 2 52 vgl. Sir. 44 20) ,Wurde nicht A. in
der Versuchung tren erfunden und ibm solches als Gerechtigkeit gerechnet 2«
Auch in den Jubilden ist A. der ,Gliubige“. Mastema versucht den Abra-
ham in der Opferung Isaaks, ,weil Stimmen im Himmel @ber A. laut ge-
worden, dass er gliubig sei in allem, was Gott mit ibm rede, und dass er
Gott liebe und in aller Bedrangnis glaubig sei“. 1715. Und pach @berstandener
Versuchung heisst es 1718: ,A. wurde glaubig gefunden und als Freund
Gottes auf die himmlischen Tafeln anfgeschrieben“. Besonders aber ist fur
Philo Abrabham das Vorbild des Glaubens geworden, an ihm und seinem
Leben entwickelt er Wesen und Art des Glaubens. Schon fir Philo ist das
Wort: Abraham glaubte und es wurde ibm zur Gerechtigkeit gerechoet,
hochbedeutsam (s. u.). II. Baruch 572 wird iiber Abrahams Zeitalter geur-
teilt : ,die Werke der Gebote wurden damals vollbracht und der Glaube an
das zukinftige Gericht waurde damals geboren®.

In der Genesis gilt es als etwas selbstverstindliches, dass Jahwe der
Gott Abrahams ist, und dass er dem Ruf seines Gottes folgt. Die jidische
Haggada siebt hier ein grosses Verdienst Abrahams. Far sie ist A. der
erste ,Glaubige“, der erste bewusste Monotheist. Sie erzdhlt ausfuhrlich,
wie er zu seinem Glauben gekommen sei. Abraham hat den polytheistischen
Irrtum der Volker nicht mitgemacht. Als bei der Sprachverwirrung und
der Zerstrenung die Gbrigen siebenzig Volker sich ihre Schutsengel (Gdtter)
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wahlten, da habe A. allein sich keinen Engel, sondern den allméchtigen
Schépfer zam Schutzherrn erwahlt (Hebr. Test. Naphth. 8—10). Die ji-
dische Haggada weiss auch zu erzdhlen, wie A. in seiner Jugend sich durch
den Gotzendienst und die Gestirnverehrung seiner Familie hindurch zum wahren
Glauben an den einen Gott hindurchgerungen habe. Den Anfang machen
bereits die Jubilden (1116 ff. 121 ff.). Einen ausfiibrlichen Bericht dariiber
bietet in ihrem ersten Teil die erst neuerdings zuginglich gemachte Apoka-
lypse A.’s (s.0.). Auch Philo schildert in der Vita Abrahams (vgl. c. 15) den
Weg Abrahams von polytheistischer Gestirnverehrung zum monotheistischen
Glauben. Vgl. Berachoth 7b. Wiinsche I 20. (Nach Simon ben Jochai hat
A. Gott zuerst Herr genannt, seitdem die Welt erschaffen) und Nedarim 32.
Wiinsche I[1. 204. Als Gegner A.'s tritt in der spiteren Sage gewohnlich
die Gestalt Nimrods auf, (30 bereits H. Test. Napth.9 und Bereschith Rabba)
des Vertreters des babylonischen Polytheimus, spiter auch des parsischen
Feuerdienstes, der dann geradezu mit Zarathustra identificiert wird. Vgl. die
Zusammenstellung dieser Sagen bei B. Beer, Leben Abrabams nach Auffas-
sung der jidischen Sage. Leipzig 1859.

Kapitel IX. Die Synagoge als Heilsanstalt.

Zum Wesen der Kirche gehtrt auch, dass sie ihren Gliiu-
bigen bis zu einem gewissen Grade das Heil, die Erreichung des
Zieles, nach dem sie streben, durch bestimmte Institutionen verbiirgt.
Die Kirche will fiir ihre Aungehdrigen das bewusst leisten, was die
Volksreligion den Angehtrigen unbewusst als etwas selbstverstiind-
liches giebt, das feste Gefilhl der Zusammengehorigkeit mit der Gott-
heit, den Besitz des gnidigen Wohlwollens Gottes.

Auch hier ist die Synagoge bei den allerersten Anfiingen stchen
geblieben. Im allgemeinen verbtirgt die jiidische Synagoge den Gliu-
bigen freilich das Heil. Ja die Gewissheit des Heils scheint anf den
ersten Blick so miihelos und selbstverstindlich sicher zu sein, dass
man leicht sieht, dass in der Synagoge noch dic alte nationale From-
migkeit weiterwirkt, derzufolge es selbstverstindlich ist, dass Gott zu
seinem Volk und das Volk zu seinem Gott gehort. Sie sind sein
auserwihltes Volk, sie sind Kinder Abrahams und haben die Beschnei-
dung, sie sind Triger seines Bundes und haben das Gesetz und den
Kultus, ihnen gehort die ganze Heilsgeschichte, ihnen gehiren die
Viiter, die heiligen Frommen und Gerechten der Vergangenheit (Ro. 95 ff.).
Gott ist der Gott Abrahams, Isaak und Jakobs und als solcher auch
deren Nachkommen treu uwnd gniidig. Die Verdienste der Viiter,
aller Heiligen und gerechten Frommen kommen dem gegenwiirtigen

12*
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Geschlecht zu gut. Dass diese Stimmung in der jiidischen Synagoge
weit verbreitet war, zeigt die meisterhafte Charakteristik, die Paulus
Ro. 21 ff. vom Judentum sciner Zeit giebt.

Aber die jiidische Kirche hat diese Gewissheit und Heilszuversicht
nur im allgemeinen. Sie hat keine bestimmten Garantieen fiir den
einzelnen, sie hat keine bestimmten Institutionen und Mittel ausge-
bildet, durch welche sie den einzelnen Gliedern das Heil zueignet, |
sie besitzt keine Sakramente. 1

Die Beschneidung ist eine solche Institution nicht. Sie ist als
Bundeszeichen unerlissliche Vorbedingung, aber sie giebt dem Be-
schnittenen keine neue innere Qualitit. Und seitdem der Riss gwischen
Frummen und Gottlosen sich mitten durch das Volk der Beschnei-
dung hindurchzog und immer grosser wurde, kann die einfache That-
sache der Beschneidung auch nicht die ausschlaggebende Garantie fiir
das Heil des einzelnen geben. Wenn der einzelne sich seines Heiles
vor Gott vergewissern will, so kann er sich der Beschneidung kaum
getrosten.

Der Opferkult hat doch nur eine ganz bestimmte Tragweite und
Wirkungskraft. Jochanan ben Zakkai nunnte den Altar gzwar das
Zeichen der Versihnung und sagte von seinen Steinen, dass sie Versoh-
nung zwischen Israel und seinem Vater im Himmel bringen!). Aber
auch diese Schiitzung des Altars bezieht sich auf das Verbiltnis der
Gesammtheit Israels zu Gott und nicht auf den Einzelnen. Die
Siinden und Vergehungen des einzelnen siihnt das Opfer doch nur in
einem ganz bestimmten Umfang. Im wesentlichen sind es nur rituelle
Vergehungen, Unreinheiten, die der Kult deckt. Sehr beachtenswert
ist es freilich, dass II. Mk. 12 4345 den Gedanken cines Siihnopfers
fir die Toten kennt. Etwas griosseren Wert scheint der Ritus des
grossen Versohnungstages im Spiitjudentum fiir den einzelnen Israe-
liten gehabt zu baben. Nach einer allerdings recht spiten Ueber-
lieferung hat der Versshnungstag fiir eine bestimmte Klasse einzelner
Menschen eine ausschlaggebende Bedeutung, nimlich fir die ,Mit-
telmiissigen, bei denen sich die guten und bisen Werke die Wag-
schale halten?®). Miihelos verzichtet die Frommigkeit des Spitjuden-
tums nach der Zerstorung des Tempels auf die Versohnung des Altars
(8 o 8 97f).

Der Besitz des Gesetzes hat ebenfalls fiir die Gesammtheit Ieraels

1) Tosephta Baba K. VII 3. Schlatter 34.
2) Rosch Haschana 16b. Wansche I 328 (im Namen des R. Jochanan
8. Jh.? dberliefert.)
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eine grosse Bedeutung®. ,Auf Dich vertrauen wir, da Dein Gesetz
Jja bei uns ist“, betet der Apokalyptiker Baruch (4822 vgl. R8. 253 ff*
217 8.0.). Fiir den einzelnen — so musste jeder einigermassen
ernste Fromme urteilen — kann der Besitz des Gesetzes nur dann
einen Wert baben, wenn er das Gesetz erfiillt. So verweist die
Synagoge auch hier den einzelnen auf sich selbst und auf die un-
endliche Anstrengung im Gesetz. Durch tagtiigliche Uebung im Ge-
setz soll er sich selbst zum Frommen machen.

Den Gedanken des itberschiissigen Verdienstes der Heiligen und
der silhnenden Kraft ihrer Leiden hat die jiidische Synagoge reichlich
ausgebildet.  Deuterojesaias mit seiner Idee vom stellvertretenden
Leiden des Knechtes Gottes hat hier weitergewirkt. Die Martyrien
der Verfolgungszeit unter Antiochos Epiphanes scheinen ihn von neuem
angeregt zu haben. Der eine der sieben Briider betet: ,Ich flehe, dass
bei mir und meinen Briidern der Zorn des Allmichtigen zur Ruhe
komme, der ither unser ganzes Geschlecht mit Recht ergangen ist.
II. Mk. 7gs. ,Sei gniidig Deinem Volk, und lass Dir die Strafe ge-
niigen, die wir um seinetwillen erdulden. Zur L#uterung lass ihnen
mein Blut dienen, und als Ersatz fiir ihr Leben (Seele) nimm mein
Leben (Seele)“. IV. Mk. 633 (111. 1720-22: ihaotvpros Davatos. 184).
Nach Josephus A. I 231 erwartet Abraham, dass das unschuldige
Leiden des geopferten Isaak ihm zu gute kommen werde (vgl. Schabbath
89b. Wiinsche I 154). Auch Jesus fasst seinen Tod als ein Adtpov
avtt woMav (Mk. 1045. Mt. 203s) auf — Jeremias und Baruch
miissen sich erst aus Jerusalem entfernen, ehe die Stadt zerstort wer-
den kann. Die Anwesenheit des Gerechten hiilt die Vernichtung fern
(IL. Bar. 2 cf. 851). So lange Eleazar von Modein lebte und fiir
das Volk betete, konnte die Festung (Bether), in der Bar-Kochba sich
bis zuletzt gegen die Romer hielt, nicht genommen werden (Bacher I
194 f). Der Verfasser des IV. Esra betet: ,Schaue nicht auf Dein
Volk, sondern auf die, welche Dir wahrhaft gedient . . . die Deine
Biindnisse in Leiden bewahrt . . . die Dein Gesetz lauter gelehrt . . .
die allezeit Deiner Herrlichkeit vertraut haben. 8 g¢ ff.¢ 1),

1) Von R. Ismael (Anfang d. 2. Jahrh.) wird das Gebet iberliefert
»Moge ich ibre (des Hauses Israel) Sithne sein“. Negaim I[ 1. Bacher I 264.
Auch Test. Benj. 3 ist der Stellvertretungsgedanke in einem vielleicht ur-
spriinglich jidischen und nur in leichter Weise christlich bearbeiteten Satze
ausgesprochen. Nach Schabbath 83 (Wiinsche I 182) wird der Stellver-
tretungsgedanke auch auf den Tod junger (noch unschuldiger) Kinder an-
gewandt, — vgl. hierzu Mt. 89, Jo. 8s3. 53 und Schlatter, Israels Ge-
schichte 254.
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In dem Verdienst der Viter, in dem unschuldigen Leiden der
Gerechten besitzt auch die Synagoge ein Kapital guter Werke und
eine Gewiibr der Heilszuversicht. — Doch tritt immerhin dieser Ge-
danke nur vereinzelt auf. Er beberrscht keineswegs die Frommigkeit.
Und jener Schatz an guten Werken gehort der Gesemmtheit. Die
Synagoge leitet den einzelnen nicht an, sich ihrer zu getrdsten. Sie
hat keine Institutionen und Mittel ausgebildet, durch welche den ein-
zelnen aus jenem Schatz iiberschiissiger Verdienste, sei es in diesem
oder jenem Leben, etwas angeeignet werden kann.

Endlich kennt die jiidische Synagoge gute Werke und Entsa-
gungen, die nicht vom Gesetz gefordert werden und iiber dasselbe
hinausliegen (consilia evangelica). Die ©™en N3 (Almosengeben,
Kranke, Gefangene besuchen, Trauernde tristen etc.), das Gebet, Ent-
sagungen wie das Fasten, Biissungen z. B. Geisselungen spielen be-
reits eine grosse Rolle. Aber es ist das alles in kein bestimmtes
System gebracht. Die Synagoge entwickelt keine das Heil verbiir-
gende Bussdisciplin!). Es ist dies alles der Willkiir, dem grosseren
oder geringeren Gerechtigkeitsstreben des einzelnen und der Stirke
seines Siindengefiihls iiberlassen.

Vor allem kennt die jiidische Kirche keine Sakramente, wenn
wir unter Sakrament eine heilige Handlung verstehen, in welcher dem
Gliubigen durch materielle Mittel eine iibernatiirliche Gnadengabe zu
Teil wird. Das ist um so bemerkenswerter als in der ringsum das
Judentum umgebenden religiosen Welt das Sakrament bereits seinen
siegreichen Einzug gehalten hatte. Denn fast alle Mysterien - Kulte
und -Religionen, die in jener Zeit aufbliihten, hatten Sakramente,
heilige Inmitiationsakte, Weihen, gemeinsame heilige Mahlzeiten etc.,
welche dem Glidubigen einen besondern Charakter verleihen.

Das officielle Judentum hat nichts desgleichen. Die Waschungen
und Reinigungen des Pharisiiismus haben kaum sakramentalen Charakter.
Wenn sie ihn urspriinglich hatten, fiir das Bewusstsein der Frommen
haben sie im Durchschnitt nur gesetzlich rituellen Wert. Es sind Hand-
lungen, die man auf sich nimmt, weil das Gesetz es so vorschreibt, die
aber keinen inneren Wert fiir das Leben der Frommen haben. Auch die
Proselytentaufe 715"0, die im ersten christlichen Jahrhundert bereits

1) Man vgl. z. B. mit der Synagoge die persische Kirche, ibr bis ins
einzelne ausgearbeitetes System von Biissungen und Geisselungen, das dann
auch wirklich den Anspruch erhebt, dem einzelnen sein Heil zn garantieren.
— Noch naher liegt der Vergleich mit der schnellen Entwickelung der
christlichen Kirche nach dieser Richtung.
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allgemein Sitte geworden zm sein scheint, hat keinen sakramentalen
Charakter, so wenig wie die Beschneidung. Sie ist eine gesetzlich
vorgeschriebene Handlung, der man einen inneren Wert, etwa den der
fundamentalen qualitativen Veriinderung und Erneuerung des Gliu-
bigen niemals beilegte!). Ueber gemeinsame Mahlzeiten der Frommen
im Spitjudentum und deren Charakter, wissen wir zu wenig, als das
hier etwas bestimmtes auszumachen wiire ¥).

Hingegen weist uus die Beobachtung, dass im jungen Christentum
bestimmte heilige Handlungen (Taufe und Abendmahl) schon in fril-
hester wahrscheinlich vorpaulinischer Zeit sakramentalen Wert bekamen,
darauf hin, dass doch in gewissen nichtofficiellen Kreisen des Juden-
tums das ,Sakrament* bekannt gewesen sei. Das wird namentlich in
den essenischen Kreisen der Fall gewesen sein. Hier scheint in der
That das Sakrament (Taufen und heilige Mahlzeiten) im Mittelpunkt
der Frommigkeit gestanden zu haben (s. u.). Hier verliehen die sakramen-
talen Handlungen den Mitgliedern der frommen minchisch abgeschlossenen
Gemeinde einen bestimmten Charakter. Sie sind Handlungen #usserer
Art von innerem Wert fiir die Frommigkeit geworden. Von der
Taufe des Johannes wissen wir zu wenig, als dass wir die Frage, ob
sie sakramentalen Wert hatte, bejahen oder verneinen kiénnten. Wenn
die Taufe des Johannes nur den Charakter einer Lustration batte,
wie man gewohunlich annimmt, so begreift man nicht recht, inwiefern
Johannes gerade als der THufer das enorme Aufsehen erregt hiitte.

In der uns bekannten jiidischen Litteratur treten sakramentale
Anschauungen eigentlich nur in dem vom officiellen Judentum am
weitesten abstehenden II. Henoch hervor. Wenn berichtet wird (22s),
dass bevor Henoch in den hiéchsten Himmel eintritt, Gott dem Engel
Michael befiehlt, Henoch mit Oel zu salben (,Tritt herzu und ent-
kleide Henoch von seinen irdischen Kleidern und salbe ihn mit einer
schonen Salbe und kleide ihn in die Kleider meiner Herrlichkeit) —
80 ist hier von einem Sakrament die Rede. Das Oelsakrament, das dem
Henoch zuteil wird, macht ihn des neuen himmlischen Leibes teil-
baftig. Der mit himmlischem QOel Gesalbte wird himmlischen Wesens

1) Ueber die Proselytentaufe vgl. Schiirer III 129—1382. Bezeugt ist
sie bereits in der Mischna, Pesachim VIII 8 (= Edujoth V 2). Schiirer 131
Anm. 80. Das vierte Buch der sibyllinischen Orakel, das wahrscheinlich
jadisch (essenisch) ist, verlangt von den Heiden die Wassertaufe IV 164.
Die Rabbinen stritten spater dariiber, ob Beschneidung ohne Taufe, und
sogar ob Taufe ohne Beschneidung giiltig sei. Jebamoth 46a. Wiinsche II 1 10.
2) Vgl Joseph. A. XIV 216. HI Mk, 6 .
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voll, er geniesst. keine irdische Speise mehr (561). Dem entspricht
o8, dass der im Paradies wachsende Lebensbaum II. Hen. 8 (Rec. B)
als Oelbaum gedacht wird (vgl. anch Vita Ad. 36, ,Baum seiner Barm-
herzigkeit, aus dem das Lebensil fliesst*) 40. 41. Apok. Mos. 9. 13.
40. Ein Oelsakrament liegt villeicht bereits Jac. 514 vor. Sakra-
mentale Vorstellungen zeigen sich auch IV. Esra 143 ff., wenn hier
Esra, nachdem er einen Kelch mit wunderbarem Trank getrunken
hat, in Ekstase gerit und in der Inspiration die heiligen Schriften
erneuert.

Das sind jedoch vereinzelte Ausnahmen. Im ganzen und grossen
kennt die Synagoge das Sakrament nicht. Der Charakter seiner of-
ficiellen Vertreter war zu niichtern und rational, das Streben ihrer
Frommigkeit zu ernst und zihe, als dass man kiinstliche Kriicken
und Surrogate der Frommigkeit im Sakrament gesucht bitte. Dem
Judentum in seiner Abgeschlossenheit wurde es leichter sich des Sa-
kraments zu erwehren, als dem jungen in die Welt eindringende Christen-
tum, das mit der Aufnahme des Sakramentswesens der es umgebenden
religiosen Welt seinen Tribut zahlte. —




Dritter Abschnitt.

Die nationale Bedingtheit der jildischen Religion.

Kapitel I. Allgemeines.

Das Judentum ist eine Religion der Gegensiitzé. Die in ihm
vorliegende Entwickelung bleibt auf halbem Wege stehen, die Tendenz
kommt nicht voll zur Erscheinung. So viele Beobachtungen die Ent-
wickelung der jiidischen Nationalreligion zur Kirche zeigten, ebenso
viele Beweise finden sich fiir eine immer noch verhiiltnismiissig ebenso
starke nationale Bedingtheit der Religion. ‘

Die Makkabierzeit hatte eben doch urspriinglich eine miichtige
Erstarkung des nationalen Bewusstseins im Gefolge gehabt. Die spe-
cifisch Frommen, die sich der nationalen Bewegung gegeniiber gleich-
giiltig verhielten und sich mehr und mebr von ihr trennten, bildeten
zuniichst nur kleine Kreise !). Als sie sich im Aufruhr gegen Alexander
Jannaeus mit dem auswiirtigen Feind, dem syrischen Konig, verbiin-
deten und dadurch den Alexander in die Husserste Bedriingnis brachten,
hatten sie die breite Masse des Volkes, das sie schon zu beherrschen
begannen, nicht mehr hinter sich®). Unter Alexandras Regiment ge-
nossen auch die Frommen mit starker Befriedigung die Segnungen
der Erneuerung des nationalen jiidischen Lebens. Sie schauten auf
jene Zeit als auf ein goldnes Zeitalter zuriick. Die Schriften der
Frommen damaliger Zeit, die Jubilien, die Testamente der Patriarchen,
das vielleicht einige Decennien friiher geschriebene Judithbuch durch-
zieht ein kriiftiger nationaler Zug. Juda und vor allem auch Levi

1) S. oben 8. 62.
2) Vgl. Josephus A. XIII 872—383 (besonders 379).
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treten hier als kriegerische Helden auf!). Besonders wird in der
Ueberlieferung der Treubruch Simeons und Levis an den Sichemiten
und die Abschlachtung der Sichemiten durch jene gerihmt. Die Ju-
bilien sowohl, wie die Grundschrift der Testamente bringen mit jener
nHeldenthat* Levis seine Einsetzung zum Hohenpriester durch Jacob
zusammen ). Auch Judith nennt sich mit Stolz eine Tochter Simeons
und beruft sich auf die furchtbare Rachethat ihres Stammvaters, za
der Gott selbst ihm das Schwert in die Hand gegeben ®) (Jud. 95 f.).
In der Verherrlichung der Frevelthat gegen die Sichemiten spricht
tiberdies der nationale Hass gegen die Samaritaner mit. ,Es wird
niimlich von heute ab Sichem genannt sein die Stadt der Unverstiin-
digen“ Test. Levi 7. Eine ebenso deutliche Sprache redet in diesen
Schriften der Hass gegen Edom (Esau). Jubilien und Testamente
bringen eine Haggada vom Kampf Esaus mit Jakob und seinen Séhnen,
in welchem Esau von der Hand seines Bruders getotet wird Jub. 37.
Juda 9. Auch gegen das Kiistenland Philistaca findet sich eine
wilde Drohung. Jub. 283s-333). Die merkwiirdige Haggada von den
Kiimpfen der Sohne Jakobs mit den Amoriterkonigen, welche wahr-
scheinlich die Makkab#ierkimpfe in der Sage wiederspiegelt®), athmet
ebenfalls kriiftigen kriegerischen Geist.

Wenn die Makkabierherrschaft nicht so bald nach der Regierung
der Alexandra durch Bruderzwist und das Eingreifen des rémischen
Weltreiches seinen Untergang gefunden hitte, so hitte vielleicht der
nationale Geist in der Religion des Spiitjudentums viel kriiftiger noch
seine Schwingen geregt. Aber nun da es anders kam, loste sich die
Religion des Judentums wieder mehr vom direkt nationalen Interesse.
Der Siinger der Psalmen Salomos zog nach dieser Richtung das fiir
ihn sich ergebende Facit der Geschichte: Die Makkabiier waren Usur-
patoren des Davidsthrones und die Periode der nationalen Erneuerung

1) Jub. 30—32, Test. Levi 5—9 s. 0. S. 92.

2) Demgemass muss sich auch das vernichtende Urteil, das Jacob iber
die That der Brider Gen. 495-7 ausgesprochen hat, &ndern, vgl. Jerusal.
Targum zur Stelle u. Test. Levi c. 6—7. Die Jubilden lassen den Jacobs-
segen (Gen. 49) ganz fort und erfinden einen Segen Isaaks fir Levi. c. 31.

3) Vgl. Sir. 5025 f.: ,Gegen zwei Volker empfindet meine Seele Abscheun
und das dritte ist kein Volk: Die da sesshaft sind im Gebirge Seir und die
Philister und das thorichte Volk, das zu Sichem wobnt®. Zum Gegensatz
der Juden gegen die Samaritaner vgl. Jos. A. XI 304 ff. (Alexanderlegende)
XII 257 ff. (II. Mk. 62) XIII 74, XVIII 29 ff. XX 118ff. Lk. 951-56. Joh.
49 u. 6.

4) Jub. 34. Test. Juda 8—7.
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des Volkes eine Periode des Irrtums und der Siinde. Es ist be-
reits oben darauf hingewiesen, wie dann die Zeit der idumiischen
Fremdherrschaft fiir die Verkirchlichung und Entnationalisierung der
Frommigkeit Israels hochbedeutsam war. Aber keineswegs hatte da-
mit die nationale Bedingtheit des Gesammtseins und der Frommig-
keit Isracls vollkommen aufgehort. Das Feuer der nationalen Be-
geisterung glimmt unter der Asche weiter. Und als Herodes der
Grosse, der es verstand, jedes Aufflammen desselben im Keime zu
ersticken, gestorben war, schlug es wieder empor. Es erstand nun
im Volke die Partei der sogenannten Zeloten, die uns Josephus treu-
herzig als ,vierte philosophische Sekte“ schildert, die indessen nichts
weiter waren als nationale Fanatiker, denen Politik und Religion in
eins zusammenfielen !). Sie bekamen mehr und mebr die Masse und
wie es scheint auch einen Teil der Aristokratie hinter sich. In dem-
selben Maasse verlieren die Pharistier, die Vertreter der kirchlichen
Frommigkeit, das Heft aus den Hiinden. Als die Chauvinisten schliess-
lich ibr Ziel erreicht hatten, und die ganze Masse des Volkes sich
gum letzten Verzweiflungskampf gegen Rom erhob, du standen die
Hiiupter des Pharisiiismus bei Seite. Einer ihrer Fiihrer, Simon der
Sohn des berithmten Gamaliel (Lehrer des Paulus), spielte am Anfang
des Krieges noch eine gewisse Rolle ®), er machte mit den aristokra-
tischen Fiihrern des Volksaufstandes zusammen noch einen letzten

1) Die Geschichte der Zeloten hingt an einigen Familien, in denen
der revolutiondre Gedanke erblich gewesen zu sein scheint. Schon der ,Ar-
chilestes* Ezechias, den Herodes (Jos. A. XIV 159. B. I 204) hinrichten
liess, wird ein Fithrer der Nationalen Ultras gewesen sein. Dessen Sohn
war Judas, der nach Jos. A. XVII 271 f. B. II 56 den Aufstand nach dem
Tode des Herodes in Sepphoris organisierte. Als direkter Begriinder der
nzelotischen Partei“ werden Juda von Gamala und der Pharisier Sadduk
(6 p. Ch.) genannt A. XVIII 4. 23f. B. Il 118. Die Sohne des Judas,
Jakobus und Simon werden unter Alexander Tiberius als Aufrihrer hin-
gerichtet (c. 48 p. Chr. A. XX 102), ein dritter Sobn Manaem spielt eine
Rolle am Anfang des grossen Krieges B. 1T 433 ff. Ein Abkimmling Judas,
Eleazar, leitete den letzten verzweifelten Widerstand in Masada B. VII
263. Vgl. Schirer 1 487 A. 139. — Die Pustal, die das Reich Gottes
rauben (4pndferv) Mt. 1113, sind die Zeloten. Nach zelotischen Schriften
darf man nicht suchen, mit Schreiben von Biichern und Apokalypsen haben
sich die Minner der That und des Dolches nicht abgegeben. Die Assumptio
Mosis ist eine pharisiische, keine zelotische Schrift. In der sicher jidischen
resp. judenchristlichen Ketzerliste, die Justin Dial. 80 und Hegesipp bei
Eusedb. ILE. IV 227 aufbewahrt haben, erscheinen die Zeloten als ,Galilder.

2) Jos. Vita 190 ff. 216. 309.
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Versuch, die Schreckensherrschaft des Johannes von Gischala zu be-
seitigen (Jos. B. IV 159). Dann aber verschwindet er uns aus dem
Gesichtskreis und scheint sich ins Privatleben zuriickgezogen zm
haben!). Das bedeutendste pbarisiische Schulhaupt dieser Zeit Jo-
chanan ben Zakkai soll Jerusalem wihrend der Belagerung verlassem
und sich in Vespasians Lager gefliichtet haben ?). Deutlicher als alles
andre redet dies Bei-Seite-Stehen des Pharisiismus. In den letzten
Decennien des Bestandes des jiidischen Staates hat noch einmal die
national-politische Frommigkeit triumphiert und haben die Vertreter
der cntgegengesetzten Richtung den Einfluss, den sie bereits in der
herodianischen Zeit hatten, eingebiisst.

Dann freilich als die Ereignisse so deutlich geredet hatten, dass
keiner sie mebr missverstehen konnte, bekamen die Vertreter der kirch-
lichen Frommigkeit ganz und gar das Heft in die Hinde. Die Rabbinen-
schule in Jabne, durch Jochanan ben Zakkai gegriindet, wurde unter
der energischen Leitung Gamaliels II. der geistige Mittelpunkt des
restaurierten Judentums, nunmebr einer reinen Religionsgemeinde, die
durch kein staatliches Band mebr zusammengehalten wurde. Aber
selbst da flammte die nationale Energie des vernichteten Volkes noch
einmal auf. Der ungeheure Barkochba-Aufstand %) zur Zeit Hadrians
riss noch einmal alles mit sich fort. Selbst die Rabbinen — R. Akiba,
Eleazar ben Modein u. a. an ihrer Spitze — wurden in den Strom der
nationalen Leidenschaft hineingerissen. Ein zweiter blutiger Krieg
besiegelte noch einmal den Untergang des jiidischen Staates. Und
wihrend bei der Zerstorung Jerusalems das Judentum der Diaspora
sich noch ruhig gehalten hatte, erhoben sich in den ersten Decennien
des zweiten Jahrhunderts — wohl veranlasst durch Hoffnungen, die
der Kampf des romischen Reiches mit den Parthern ihnen erregt
hatten — die Judenschaften von Alexandria, Cyrene, Cypern, Meso-
potamien in wiederholten blutigen Aufstiinden (vgl. Schiirer I 662—670).
— Nur sehr allmihlich erlosch die Glut der nationalen Leidenschaft.

So wird das paliistinensische Judentum die ganze Zeit zwischen
den beiden Polen, zwischen einer allem weltlichen und damit anch
dem nationalen Leben fernstechenden Frommigkeit und einem wilden
politischen Fanatismus hin und her geworfen.

In der Diaspora liegen die Dinge nicht viel anders. Es ist bereits
oben darauf hingewiesen, dass hier die Konsolidierung des Judentums

1) Dérenbourg 270—272.
2) Vgl. Schlatter 1. c. 61 1.
8) Vgl. Scharer I 670.
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in die spiit-makkab#ische und besonders die herodianische Zeit fillt,
Seit der romischen Zeit bildet das Diasporajudentum eine grosse gei-
stige Einheit, und steht in engster Verbindung mit dem Heimatsland.
Ein starkes Bewusstsein dieser Einheit!) durchzieht die ganze Masse
desselben. Eine rege Kommunikation verbindet seine Glieder. Wo
freudige oder schreckliche Ereignisse eines ihrer Glieder treffen, er-
fihrt es bald die ganze Judenschaft, nimmt Teil daran, sucht zm
helfen und einzugreifen. Und wenn wir fragen, ob sich diese grosse,
iiber die bewohnte Welt sich erstreckende Gesammtheit mehr als
eine religitse oder als eine politische Einheit fiihlte, finden wir keine
einheitliche Antwort. Auch die jiidische Diaspora ist ein Mittelding
zwischen Nation und Religionsgemeinde #). — Die rechtliche Stellung
der jidischen Gemeinden der Diaspora war eine schwankende. Sie
wurden bald mehr als Korporationen von Auslindern, denen dann oft
wie den romischen Korporationen in auslindischen Stidten bestimmte
Vorrechte zugestanden wurden, bald mehr als religitse Veréine auf-
gefaset ¥). In Alexandria wohnten die Juden vorwiegend in bestimmten
Vierteln (Ph. in Flaccum 8. M. II 225), bildeten einen eignen poli-
tischen Verband mit einem eignen Ethnarchen, spiiter seit Augustus
wahracheinlich einer Gerusie an der Spitze4). ' In Cyrene lagen die Ver-
hiiltnisse #hnlich 4). In Sardes gab es ein Judenviertel. Jos, A. XIV 261.
In Oxyrrhinchus gab es eine’lovdatx}) Popyn %). Wo die Verhiltnisse
derart lagen, tiberwog in den jiidischen Gemeinden das Nationalitiits-
bewusstsein. Auf Inschriften, die aus der Zeit lange nach der Zer-
storung Jerusalems stammen, nennen sich die jildischen Gemeinden
von Smyrna und Hierapolis in Phrygien &Bvoc (resp. Aads) tdv 'lou-
82{wv%. An andern Orten lagen die Dinge anders, so namentlich
z. B. in Rom. Hier blieben die Juden auf ibr urspriingliches Quartier
jenseits der Tiber nicht beschriinkt, sondern breiteten sich in der
ganzen Stadt aus (Schiirer IIT 84f). In einer Reihe von Stidten?)

1) Es ist charakteristisch, dass wahrscheinlich erst in dieser Zeit das
fanatisch nationale Estherbuch ins griechische iibersetzt und damit das
Purimfest eingefihrt wurde. Willrich, Judaica 1f.

2) Vgl. Philo in Flaccum 7. M. II 524. 8. o. 8. 71.

8) Schitrer IIT 56—64.

4) Schirer III 40f. Strabo b. Joseph. A. XIV 117. Philo in Flaccum
10, M. II 627. Jos. A. XIX 280ff. (Erlass des Kaisers Claudius).

5) Bchiatter J.G. 2361.

6) Schérer III 11. 13. 65. A. 26.

7) Far Antiochia ist z. B, sicher bezeugt, dass die Juden unter den
Nachfolgern Antiochus IV. das Bargerrecht bekommen haben. Jos. B, VII 44,
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— doch sind hier simtliche Notizen mit grosser Vorsicht aufem-
nehmen — besassen die Judengemeinden sogar das stidtische Biirger-
recht. Hier war also der Verschmelsungsprocess bis zu einem gewissen
Grade vollzogen. Im ganzen also liegen iiberall die verschiedenstemn
Schwankungen zwischen nationaler und rein religioser Auffassung der
Synagoge vor!). Aehnliche Beobachtungen machen wir, wenn wir
auf die Verhiiltnisse, welche die religiose Propaganda des Judentums
* schuf, achten. Auf der einen Seite gewahren wir, wie das Judentum
als religiose Gemeinschaft eine miichtige Anziehungskraft auf Aussen-
stehende, nicht dem Volksverband Angehorige ausiibt. Auf der andern
Seite aber bleiben die meisten der so von der jiidischen Religion An-
gezogenen doch ausserhalb des eigentlichen Verbandes der Synagoge.
Um diese als den festen Kern lagert sich ein breiter Ring von ¢o-
Bodpevor (agBdpevat) tiv dedv ?).  Religionsgemeinde und Volksge-
meinde decken sich nicht. Auch hier in der Schépfung von Mitglie-
dern der Synagoge ersten und zweiten Ranges %) zeigt sich der Doppel-
charakter des Judentums. Das Christentum, das diese Schranke
zwischen Glidubigen ersten und zweiten Ranges niederriss, vernichtete
dadurch die jiidische Propaganda. .

Dem entspricht die Beurteilung der profanen Schriftsteller. Sie
haben das Judentum stindig nicht nur als eine Religionsgemeinde,
sondern als ein fremdes Volk beurteilt.

So berichtet Hecataeus bei Diodor XL 34 iiber Moses: ,3ux ydp =ijv
{élav fevilaslay drdvlpwndy tiva xzal poctevov Blov eloyyfisare“. Nach Ps.
Manetho c. Ap. I 289 legte Moses den Israeliten das Gesetz auf ,cuvirtesdac

pydevt whiv Tdv ouvwposuévev“. Bei Posidonius (nach Diodor XXXIV fr. 1)
heisst e8: ,pdvoug yip ardviwy edvidy drowvwviitous elvar Tiig mpoc dlho dmypttiag

Auch die Juden in Jonien, besonders die von Ephesus, massen irgendwann das
Biirgerrecht in ihren Stidten bekommen haben. Jos. A. XIII 125. Ap. II 32.
Die immer wiederholte Behauptung vom Birgerrecht der alexandrinischen
Juden (Schiirer III 79f.) ist mit Vorsicht aufzunehmen. Sie stimmt nicht za
dem, was wir sonst von Organisation der Juden in Alexandria wissen.

1) Mit Recht nimmt Schiirer III 656 26 an, indem er eine @ibertriebene
These Mommsens zurechtstellt, dass jene Auffassung vor 70, diese nach 70
die Vorberrschaft gehabt habe.

2) Ob man nun mit Schiirer Il 126 A. 68 die puBodpevor von den ei-
gentlichen zum Judentum iibergetretenen Proselyten unterscheidet, oder ob
man mit Bertholet 328 ff. diese gofodpevor mit den Proselyten identificiert, es
bleibt gleicherweise charakteristisch, dass die judischen Gemeinden wie es
scheint iberall einen festen Kern und einen weiteren Kreis von nicht ganz
Zugehorigen umfassten.




Verbot der Mischehe und der Tischgemeinschaft. 1901

-

zal moleplovs brokapfBdvety mdvrac. Josephus schilt den Apion: (ratadedderar
6) x=al fpxov pdv d¢ Spvudviwy Tov Bedv . . . .. pydent ebvoficety ahhogpddy,
pihwra ¢ ‘Elqawv. Ap. II 121; vgl. noch Apollonius Molon b. Jos. Ap. 1I
148. 258, Lysimachus ib. 1 309 f. Namentlich wird den Proselyten des Juden-
tums diese Exklusivitit und die Verachtung der viterlichen Sitten vorge-
worfen: Juvenal, Satir. XIV 101-104; Tacitus Hist. V5: ,Transgressi in
morem eorum idem usurpant. nec quidquam prius imbuuntur, quam contem-
nere deos, exuere patriam, parentes, liberos, fratres vilia habere. (Noch
andere Stellen bei Bertholet 306 s).

Diese Urteile der nichtjiidischen Schriftsteller sind nicht ungerecht.
Auch das Judentum der Diaspora legte auf den Gegensatz zur Aussen-
welt und auf Exklusivitit das grisste Gewicht.

In der Sapientia (215) urteilen die eignen Landsleute des specifisch
Frommen fiber diesen: ,Abweichend von allem andern ist seine Lebens-
weise und sein Benehmen auffalligé. Man vergleiche auch das Urteil Philos
de creat. princ. 6. M. II 366. ,Denn jene (Volker) entbehren, wenn gott-
gesandte Verhdngnisse sie treffen, infolge des gemeinsamen Lebens der Volker
nicht der Helfer, indem sie das Schicksal mit einander teilen. Diesem
(Volk) aber hilft nicht im mindesten jemand, da es besondere Sitten hat.
Die sind notwendig strenge . . . Das Strenge aber ist leicht herbe“. vgl.
III. Mk. 34: ,oefépevor tdv Bedv xal T todtou vépyw wohreudpevor ywptapdy
éxolouv &l T¢ xatd T tpopas 3’ Ry alrlav Evior dmeyBels dpalvovrod. 36-7 (tiyv
piv mepl tdv mposxuviigewy xal tpopdlv dtdgtacy). Zu vergleichen ist auch das
Urteil, das der Ueberarbeiter des Estherbuches von heidnischer Seite iiber
das Judentum fallen lisst. LXX Fr. B. 4 168 16 Edvoc poviitatov &v dvre-
Tapaywyy mavit &l mavids dvlpdny xelpevov, daywyiy vipwy Eevifousay wapak-
hizgwy xal Suovoodv tolc fperépors mpdypacyé. vgl. B. 5. Das zweite Makka-
biaerbuch nennt die durch die Makkabier @berwundenen schlimmen Zeiten
einfach ,tijs émpiblag (nur diese Lesart giebt Sinn) ypdvor. 14 2. (38). Josephus
bietet endlich eine ganze Reihe von Zeugnissen in dieser Richtung. Am
meisten charakteristisch ist ¢. Ap. 1 60 ,o%te ydpav olxoipev Tapahiav od7’
turoplotg yafpopev 0d8: Tale mpds dhlous dud Todtwy émyimct. vgl. T 61. 68
(z6 Mav dveripixrov). Von den alexandrinischen Juden sagt Jos. B. 11 488:
»Sie (die Diadochen) sonderten ihnen einen besondern Bezirk aus, damit sie
in Folge der geringeren Beriihrung mit den Fremden einen reineren Lebens-
wandel filhren kdonten“. Man vergleiche auch bei ihm die charakteristische
Haggada @ber die Verfilhrung der lsraeliten durch die Moabiterinnen, be-
sonders 1V. 187. 147. Vgl. Ps. Arist. § 139. 142 (s. o. 8. 106).

Deutlich kann man an einer Reihe von Punkten!) beobachten, wie die
Grundforderungen der jidischen Religion zugleich das Fundament der Son-
derexistenz dieses Volkes sind. In erster Linie ist hier das Verbot der
Mischeke zu nennen. Es ist eine Grundforderung des jidischen Gesetzes.
Die ricksichtslose Durchfihrung des Mischeheverbotes bildete ein Haupt-
stick in der Reform des Nehemia (und Esra). Tobit 413 f. (vgl. 19. 611.
711 £.) tritt das Mischeheverbot sogar in der iibertriebenen Form der Empfeh-

1) Vgl sum folgenden Bertholet 808—816.
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lang der Verwandtenheirat auf. In aller Schirfe nehmen im spiten Juden- '

tum z. B. die Jubilden den Kampf gegen die Mischehe anf. 307 ,Und wenn
ein Mann unter Israel ist, der seine Tochter oder Schwester irgend einem
Manne aus dem Samen der Heiden geben will, der soll des Todes sterben,
und man soll ihn steinigen, denn er hat eine Schandthat veriibt. Wenn

Simeon und Levi wegen ihrer Rachethat an den Sichemiten gerihmt wer-

den, so geschieht das nicht, weil sie ihrer Schwester Schande gericht, son-
dern weil sie die Miscbehe zwischen einem Fremden und einer Israelitin un-
méglich gemacht haben c. 3012 f. vgl. 412. Und auf der andern Seite ver-
warf auch ein Vertreter eines freier gerichteten Judentums wie Philo die
Mischehe, weil sie zum Abfall von der ererbten Religion fihren konne.
de spec. leg. I 6 M. II 304. Ja selbst Konig Herodes musste sich in dieser
Hinsicht der im Volke herrschenden Stimmung fiigen. Als der Araber Syl-
laeus um die Hand seiner Schwester Salome anhielt, scheiterten die Ver-
handlungen, weil Syllaeus sich weigerte, die von Herodes gestellte Forderung
der Beschneidung zu erfillen. Ant. XVI 225. Aus der Familiengeschichte
des herodianischen Hauses sind noch zwei weitere Falle bekannt, in denen

vor der Verheiratung der FirstentSchter die Beschneidung der Verlobten ge-

fordert wurde. Ant. XX 139. 145 (vgl. noch Jos. Ap. I 81. 35).
Ferner war die gesetzliche Frommigkeit vor allem bestrebt, den ge-

sellschaftlichen Verkehr zwischen Juden und Nichtjuden zu -

erschweren und unmdglich zu machen! Wie weit im einzelnen hier die
@ber das mosaische Gesetz hiniibergreifenden Bestimmungen etwa xur Zeit

des neuen Testaments gingen, lasst sich schwer mit einiger Bestimmt-

heit festlegen. Dass aber die aligemeine Tendenz vorhanden war, das
zeigen die oben zusammengestellten einstimmigen Urteile der Profanschrift-
steller iber die fevi)aslz, pigofevia, dpifia des Judentums zur Geniige. Jeden-
falls war- Tischgemeinscbaft mit den Heiden fir die Frommen zur Zeit
des neuen Testaments und schon lange vorher ein Greuel. ,Du aber mein
Sohn Jakob . . . trenne Dich von den Violkern und iss nicht mit ibhnen und
handle nicht nach ihrem Thun und sei micht ihr Genosse®. Jub. 221s. Tob.
110-11. Da. 1sff. Esth. LXX C. 28. Jud. 121 ff. IIL. Mk. 34 7. Jos. A.
1V 187. XIII 243 u. . Deutlich redet hier auch das Zeugnis des Paulus.
Selbst in der antiochenischen aus Heiden und Juden bestehenden Gemeinde
stellten sich Zweifel bei den jidischen Gliedern der Gemeinde ein, ob man
mit den Heiden essen diirfe. Gal. 212 ff. ,Man ladt einen Heiden nicht zu
Tisch, denn wer es thut, verursacht seinen Kindern die Strafe des Exils"?).
Besonders zu den Festzeiten, sowohl den heidnischen wie den jidischen
Festzeiten, war der Verkebr der Juden mit den Heiden fast aufgehoben.
Nach Joh. 1828 (vgl. Gittin 62a) wollen die Juden nicht in das (heidnische)
Practorium gehen, um das Passa feiern zu konnen. Umgekehrt war den
Juden wenigstens nach der spiteren Ueberlieferung verboten zu den Fest-
zeiten der Heiden mit ihnen in geschaftlichen Verkehr zu treten (Aboda
Sara I1 Drei Tage vor und drei Tage nach den Festen der Gotzendiener).
Wenn der Verfasser der Apg. den Petrus zum Hauptmanun Kornelius sprechen

1) Sanhedrin 63b. vgl. Bertholet 307.



_ Reinheit des Landes, der Stadt, des Tempels. 198

lasst: ,,ibr wisst, wie es fir einen Juden durch das Gesetz verboten ist, mit
einem Fremden zu verkehren oder zu ihm zu kommen“, so scheint das
eine Uebertreibung zu sein oder setzt einen besonders engen, beinahe
essenischen (Jos. B. II 150) Standpunkt voraus. Useberhaupt hielt man
sich angstlich fern von dem gesamten kulturellen Leben und Treiben der
Hellenen. Die Baunten der Hellenen betrachtete man mit abergldubischem
Misstrauen und Abscheu vor allem Bildnis. Besonders waren ihre Spiele,
Cirkus, Theater, Amphitheater, Rennbahn dem strengen Judentum verhasst
(vgl. Josephus A. XV 274 fi. XVII 151 ff. Vita 65. 74 u. 6.). Von Nechonja
ben Hakkana (um 70) wird das Gebet @iberliefert: ,Ich danke Dir mein
Gott . . . dass Du mir mein Lebensloos unter denen gegeben hast, die in
Lehrhausern und Bethadusern sitzen und nicht unter denen, die in Theater
und Cirkus sitzen*?),

Hohen Wert legt endlich die gesetzliche Frémmigkeit des Judentums
auf Reinheit des heiligen Landes von allem heidnischen Wesen. In
dem Bindnisvertrag Hyrkans 1. mit den Romern wird vor allem bestimmt,
dass den koniglichen (syrischen) Soldaten der Durchzug durch ihre (der
Makkabaerfirsten) und ibrer Untergebenen Liénder verboten werde. Jos. A.
XIII 262 vgl. X1V 195. Als Heidentum empfand man schon die romischen
Standarten mit ihren Adlern und Bildnissen. Als Pilatus Cohorten mit ih-
ren Standarten in Jerusalem einzuziehen wagten, drohte ein Volksaufruhr,
bis Pilatus die romischen Adler wieder aus Jerusalem entfernte. Jos. A. XVIII
65 ff. Der romische Legat Vitellius vermied auf seinem Feldzug gegen
Petra auf Drangen der jidischen Bevilkerung den Durchzug durch das ji-
dische Land. A. XVIII 1201f, Der romische Statthalter residierte nicht in
Jerusalem, sondern in dem halbheidnischen Casarea, dort lag auch die ro-
mische Legion, nur eine Kohorte stand in Jerusalem. Es war, wie die
Mischna dberliefert hat, eine doch wahrscheinlich schon in unsrer Zeit be-
stehende gesetzliche Bestimmung, dass man keinem Heiden im Lande Israel
Hauser oder Felder verkaofen oder vermieten durfte. Aboda Sara I 10.
Einer der wesentlichen Ziige der messianischen Zukunftshoffaung des Juden-
tums ist die Erwartung, dass das Land Paldstina dann von allen Fremden
ond Heiden rein sein werde (s. u.), und dass umgekehrt alle frommen Israe-
liten wieder im Lande Paldstina versammelt werden sollen.

Besonders heilig in diesem Sinne war natiirlich die Stadt Jerusa-
lJem*) und vor allem der Tempel. Zwischen ausserem und innerem Vor-
hof stand auf Saulen in griechischer und lateinischer Schrift?) die Andro-
hung der Todesstrafe fir jeden Fremden, der das Heiligtam zu betreten

1) Jer. Berachoth 28d. Bab. Ber. 28b, Bacher I 69. vgl. noch die Aus-
spriiche Simeons ben Pasis und andrer Rabbinen Aboda Sara 18b. Wiinsche
II 8. 841—848, ferner Aboda Sara 17. Schiirer II 45. Anm. 121.

2) vgl. den (wahrscheinlich gefalschten) Erlass Antiochus I[I. Jos. A.
XI1I. 146. .

8) Die Inschrift ist wieder aufgefunden. Ueber das Verhiltnis ihres
Wortlautes sum Text des Josephus s. Bertholet 311f Dass es keinem
Fremden gestattet sei ,sic tdv msplBolov slatévar wob lepoG* steht ebenfals
schon in dem erwhhnten Erlass Antiochus IIL Jos. A. XIII 145.

Bousse$, Beligion des Judentums, 13
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wage. Jos. A. XV 417 B. V. 194, Eine grosse Vorliebe hat die judische
Tradition fiir erbauliche Erzahlungen von der Bestrafung oder dem schreck-
lichen Ende der Tempelschinder und solcher, die das Heiligtum zu betreten
gewagt hatten (Ptolemaeus Philopator III. Mk. 1—2; Heliodor II. Mk. 3 —
Apollonius 1V. Mk. 41-14; Antiochus Epiphanes II. Mk. 9, vgl. 8ss; Ni-
kanor II. Mk. 15; Pompejus Ps. Sal. 2). Auf der andern Seite war man
freilich stolz, wenn vornehme Herren dem jidischen Tempel ihre Huldigung
und ihre Opfer darbrachten, falls sie sich nur in gebiihrender Entfernung
vom Heiligtum hielten. Die jidische Tradition zahlt deren eine stattliche
Reibe auof (Bertholet 313 f.). Die Weigerung, kein Opfer von Fremdea —
auch nicht das des rémischen Kaisers — fir den Tempel anzunehmen, ist
erst eine That des gesteigerten jidischen Fanatismus am Anfang des Krieges.

Die stirkste Beschrankung alles geistigen Zusammenhangs zwischen
dem Judentum und der umgebenden Aussenwelt erfolgt freilich erst gegen
Ende unsrer Periode: das allerdings niemals durchgefiihrte aber doch in
weiten Kreisen geltende Verbot die griechische Sprache zu erlernen. Noch
dem Rabban Gamaliel II. (Ende des ersten Jahrhunderts) wird grosse Duld-
samkeit gegen nichtjidisches Wesen nachgerihmt (Bacher Agada I 90). In
seiner Familie scheint eine gewisse Vorliebe far griechische Weisheit und
Sprache sich erhalten zu haben (Baba Kamma 83a. Winsche II. 2. 29)
In den Zeiten Trajans und Hadrians scheint die Wendung eingetreten zu
sein. Nach Sota IX 14f. (Bertholet 308) soll das Verbot, die griechische
Sprache zn erlernen, in der Zeit des Krieges des Quietns also zur Zeit Tra-
jans (Schirer I 667) erfolgt sein. Von da an galt es, dass verflucht der
Mensch sei, der seinen Sohn die griechische Sprache lehre. R. Ismael
ben Elischa einer der Mirtyrer der Hadrianzeit soll das Studium der grie-
chischen Sprache unter Verweis auf Josua 18 nur erlaubt haben ,in einer
Stunde, die weder Tag noch Nacht ist‘. Menachoth 99b?). Den Abfall des
grossen Apostaten Elischa ben Abuja fihrte man auf seine griechischen Biicher
guriick. Chagiga 15b (Winsche I 288).

8o war die jiidische Synagoge in Paliistina wie in der Diaspora
tief durchdrungen von nationalem Geist und nationalen Priitensionen.
Ja bis mitten in das Centrum der jiidischen Frommigkeit reicht die
nationale Bedingtheit. Das jiidische Gesetz hiingt, wie wir bereits
sahen, seinem Wesen nach unmittelbar mit dem nationalen Recht und
der nationalen Sitte zusammen Die Tendenz auf Exklusivitit, die
im Gesetz und in der jiidischen Frommigkeit vorherrscht, ist im

Grunde nationaler Herkunft. Sie ist hervorgegangen aus dem Streben

1) Winsche II 4, 51. Vgl. Bacher I 268. Die Ueberlieferung des
Wortes, das auch dem Josua ben Chananja zugeschrieben wird, ist nicht
sicher. Bacher 2631. vgl. neben den von Bacher genanoten Stellen Pesikta
46a und andre Stellen bei Weber 71. — Der Verwerfung der griechischen
Sprache entsprach ibrigens die Verwerfung der LXX. Sopherim I 7 wird
bereits der Festtag, den man zur Erinnerung an diese Uebersetsung feierte,
als nationaler Unglickstag betrachtet, s. o. 8, 28,
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- eines Volkes, das sich unter schwierigen Verhiltnissen seine natio-
nale Sonderstellung zu bewahren bemiihte und in diesem Streben eine
. religiose Pflicht zu erfillen meinte. Hier liegen die Schranken der
jiidischen Kirche. Die Religion bleibt unléslich verbunden mit dem
Recht und der politischen Verfassung auf der einen, mit dem natiir-
lichen Leben eines Volkes und seinen physischen Bedmgthelten auf
der andern Seite.

Es ist kein Wunder, wenn die jtidische Synagoge sich niemals zu
einer Universalreligion ausgewachsen hat, so viel Keime auch zu dieser
Entwickelung in ihr angelegt waren. Die nationale Bedingtheit ist
Jeder Zeit zn miichtig geblieben. Selbst als die jiidische Nation end-
giiltig zusammenbrach, wirkte dieser Faktor nur um so méchtiger
weiter. In bitterem Groll zog sich das Judentum von der Welt zu-
riick, eine Nation, die nicht leben und nicht sterben konnte, eine
Kirche, die sich vom nationalen Leben nicht l6ste und deshalb Sekte blieb.

Die nationale Bedingtheit der Frommigkeit des Spitjudentums
tritt jedoch am stirksten hervor in der centralen Bedeutung, welche
der nationale Hoffnungsgedanke in ibr behielt. Freilich fiir die Ge-
genwart war das Band zwischen Religion und Nation vielfach zerrissen,
weil das nationale Leben zertrtimmert am Boden lag. Wenn aber
der Jude glaubend und hoffend seine Gedanken auf die Zukunft rich-
tete, so dachte er in erster Linie an die Wiederherstellung der Herr-
schaft seines Volkes, triumte von seiner Herrlichkeit und fand in
diesen Hoffnungen das Centrum seines Glaubens. Wenn wir die
nationale Seite der jiidischen Religion uns vergegenwiirtigen wollen,
80 werden wir den messianischen Glauben darstellen miissen.

Kapitel II. Alligemeiner Ueberblick i{iber die Zukunfts-
hoffnungen des Judentums?).

Die Zukunftshoffnung spielt neben dem Gesetz eine wesentliche
Rolle in der Religion des Spitjudentums; sie wird das zweite

1) Von der oben S. 48ff besprochenen allgemeinen Litteratur verweise
ich hier ganz besonders auf den Abschnitt in Schirers Werk § 29, die
messianische Hoffnung. II 496—566, ferner auf die Monographie von R. H.
Charles, A critical history of the doctrine of a future Life in Israel, in Ju-
daism and in Christianity. London 1899, und auf die in Betracht kom-
menden Partieen in G. Dalmans die Worte Jesu. Leipzig 1888. Weitere
Litteratur bei Schiirer II 496—498,

13*
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Centrum derselben. Ganz erloschen war diese Zukunfshoffnung auch in
der vormakkabiischen Zeit nicht. Das Judentum lebte zwar in Rube
und Frieden; grosse Priitensionen dem Gang der Weltgeschichte ge-
geniiber zu erheben, hatte man mehr und mehr verlernt. Doch hirte
die Empfindung nicht auf, dass das Volk Gottes doch eigentlich die
Stellung in der Welt nicht habe, die ihm als solchem zukomme. Die
Psalmenlitteratur, selbst ein so ntichterner und besonnener Frommer
wie der Siracide (c. 33), das Tobitbuch (c. 13—14) legen Zeugnis
fir die Existenz dieser Stimmung ab.

In ganz andrer Kriftigkeit aber lebte diese Stimmung im Zeit-
alter der syrischen Religionsverfolgung anf. Von dem Verfasser des
Danielbuches inauguriert, beginnt nun in der jiidischen Litteratur die
Periode der Apokalyptik. Es erfolgte zwar in der Makkab#ierzeit der
glinzende nationale Aufschwung, und dieser scheint die ausschliessliche
Zukunftsstimmung der israelitischen Frommigkeit zunichst wieder et-
was zuriickgedriingt zu haben. Aber die Grundstinmung blieb dennoch
stark messianisch. Denn auf der einen Seite glaubte man, wenigstens
im Anfang der Makkabéerherrschaft, schon in der meesianischen Zeit
zu leben, so dass man die eigne Gegenwart bereils im messianischen
Licht schaute und von der niichsten Zukunft das Allergriisste erwartete
(Ps. 110, L. Henoch 90, Jubil. 23, Test. Levi 18). Auf der andern
Seite fiiblten sich gerade die Frommen auch in der makkabiischen
Herrschaft bald wieder als die Bedriickten und richteten ihren Blick
auf die Zukunft, in der wirklich eine Herrschaft der Frommen iiber
die Gewaltthiitigen, Reichen und Gottlosen eintreten sollte (I. Henoch).
Als die Makkabiierherrschaft zu Grunde ging, flammte von neuwem die
Hoffoung auf den Messias aus Davids Geschlecht empor (Ps. Sal. 17). |
Und in der wirren und wilden vorherodianischen Zeit erwarteten die
Frommen das Gericht tiber die Konige, die jetzt noch den Erdkreis
verwiisteten (Bilderreden des I. Henoch). Es ist moglich, dass in
dem Pharisiismus der herodianischen und nachherodianischen Zeit die
Zukunftsstimmung etwas zuriicktrat. Der Pharisiiismus war herraschende
Partei geworden, und die intensive Beschiiftigung mit der Thora, die
Freude an der minutiésen frommen Gelehrsamkeit, die nun begann,
mag eine gewisse Gegenwartsstimmung erzeugt haben. Damit mag es
gusammenhiingen, wenn von den Fiihrern des Pharisiiismus (Hillel,
Jochanan ben Zakkai, Gamaliel II. u.a.) verhiltnissmiissig wenig escha-
tologische Acusserungen tiberliefert sind. Aber geschwiegen hat die
Zukunftshoffnung auch im Pharisiismus nicht, es wiire verkehrt, irgend-
wie einen Gegensatz zwischen gesetzlicher und apokalyptischer From-
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migkeit konstruieren zu wollen. Was uns Josephus A. XVII 43—
45 von eschatologischen Weissagungen der Pharisiier zu Herodes Zeit
berichtet, die Apokalypse des Moses, die ausgebildete Eschatologie
des Paulus und manche andre Beobachtung sind Beweis genug fiir
Vorhandensein einer starken eschatologischen Stimmung auch in diesen
Kreisen. Jedenfalls war im neutestamentlichen Zeitalter die messia-
nische Btimmung im Volk ausserordentlich lebendig. Das Auftreten
Johannes des Tiufers, die evangelischen Berichte vom Leben Jesu
legen Zeugnis dafir ab. Die messianische Stimmung wurde in den
folgenden Decennien kriftiger und kriiftiger. Es beginnt die Aera
der falschen Messiasse und falschen Propheten. Namentlich scheinen
die Verfolgungen der Caligulazeit der messianischen Stimmung neue
Nahrung gegeben zu haben. Die immer sich steigernde phantastisch-
messianische Stimmung trieb die Juden vor allem in den grossen Ver-
zweiflungskampf mit Rom. Noch in den letzten Stunden der Belagerung,
als nur noch der Tempel dem Andrang des romischen Heeres Wider-
stand leistete, glaubte man auf die Weissagung eines Propheten hin fest
an ein Eingreifen des allmiichtigen Gottes in allerhdchster Not (Jos. B.
VI 285 f). Die Eroberung Jerusa