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Eine Untersuchung, die ich vor kurzem iiber zwei angeblich
gnostische Hymnen in den christlichen Thomas-Akten anstellen
muBte, filhrte zu dem mich selbst iiberraschenden Ergebnis, da8
nicht nur die Lieder, sondern auch die mit ihnen unléslich ver-
bundenen Wundererzéhlungen mit geringfiigigen Anderungen heid-
nischen Quellen entnommen sind. Der Versuch, mir selbst den
Hergang begreiflich zu machen, zwang zu einigen philologischen
Untersuchungen, die zun#ichst nur in knappster Ausfithrung dem
Fachgenossen, der mir etwa so tief in die theologische Literatur
folgen wollte, ab und an eine Unterhaltung bieten sollten. So
verdffentlichte ich die Besprechung des ersten Hymnus im Archiv
fir Religionsgeschichte (VIII 167) und hoffte in einem zweiten Auf-
satz die methodologischen Fragen zugleich mit der Erklirung des
zweiten Hymnus erledigen zu konnen. Erst in der Ausarbeitung
erkannte ich ganz, wie tief jede Frage der friihchristlichen Literatur
in die Untersuchungen iiber Ursprung und Entwicklung der helle-
nistischen Kleinliteratur hineinfiihrt; was Nebensache sein sollte,
wurde zum Hauptzweck. Ich glaubte iiber einen Einzelabschnitt
aus den Apostelakten nicht mebr handeln zu konnen, ohne die
hellenistische Wundererzihlung in ihrer Entwicklung zu ver-
folgen, und umgekehrt die Untersuchungen iiber sie nicht vorlegen
zu konnen, ohne wenigstens an jenen zwei Beispielen die Methode
und das Ziel der Arbeit, die hier zu leisten ist, anzudeuten.?)

1.

Von der antiken Bezeichnung und dem Begriff der Wunder-
literatur gehe ich aus. Er tritt uns zuerst in-dem Phelopseudes des
Spotters Lukian entgegen.

Zu den Dialogen, in welchen Lukian die tief gesunkene Philo-

1) Erst als das Manuskript abgeschlossen war, erschien v. Wilamowitz
Die griechische Literatur des Altertums, Hinneberg Kultur der Gegenwart I 8.

Reitzenstein, Wundererzihlungen. 1



2 Hellenistische Wundererzéhlungen.

sophie seiner Zeit angreift, gehort der Philopseudes nur noch halb.
DaB es Peripatetiker, Stoiker, Akademiker und Neupythagoreer sind,
die sich diese abgeschmackten Wundergeschichten erzéhlen, ist dem
Schriftsteller weniger wichtig als das religios- psychologische Riitsel
des Interesses ernster Minner an derartigem wedbdoc, der krankhaften
Sucht, es zu religiosem Zweck zu erfinden und mit allen Biirg-
schaften strengster Urkundlichkeit zu umkleiden, endlich der an-
steckenden Kraft, die in derartigen Erzahlungen liegt.

Das Problem ist so scharf gefaBt, daB es zunichst befremdet,
daneben ein rein literarisches Interesse, eine #sthetische Theorie
walten zu sehen: der ud6oc, d. h. das yweddoc dient dem wuyaywryely,
dem Ergotzen; die Urtypen aller dieser Erzéihlungen bieten die
Odyssee und die pd6or bei Herodot und Ktesias. Der Dialog ver-
bindet sich dadurch eng mit den Schriften mw@c del icropiav cuy-
Ypagpewv und GAnéic ictopio. Auch im Philopseudes will Lukian
durch die anmutige Erzihlung bekannter Wundergeschichten er-
gotzen. Die Vereinigung der beiden verschiedenen Gesichtspunkte
wird sich uns spiter erkliren. Wir halten uns zuniichst an die
asthetische Theorie.

Die groBen #sthetischen Theorien des Altertums sind durchweg
in vorchristlicher Zeit geschaffen, und Lukian kniipft in seiner
feuilletonistischen Schriftstellerei so oft an althellenistische Vor-
bilder, daB wir uns nicht wundern werden, seiner Theorie schon bei
Cicero zu begegnen. Dieser behandelt bekanntlich in de leg. 13 die
Frage, ob der Dichter Wunder (ud6oi, weidn) erzihlen darf, im An-
schluB an den Marius, also ein historisches Epos aus jiingster
Vergangenheit. Seine Gegner, die an dem hiufigen Eingreifen der
Gotter AnstoB genommen haben, kennen die i#sthetische Theorie der
ictopia nicht (faciunt imperite). Fiir den erzihlenden Dichter gibt
es eine andere Wahrheit als fiir den Historiker und den Zeugen.
Freilich wenn der Dichter ausschlieBlich freie Erfindung (ud6oc,
yeldoc) bote, so wire er mendax, giloyevdic. Aber wihrend der
Historiker nur Wahrheit und keine pd6o1 bieten darf, hat der
Dichter das Recht, auch solche aufzunehmen. Denn die Geschichte
dient allein der Wahrheit (dem Nutzen), die Dichtung in vie-
lem dem Ergotzen (also: wutili miscet dulce).') DaB auch Cicero

1) Die Theorie wird auch bei Plutarch Quomodo ad. poetas audire debeat
p- 16 A vorausgesetzt: &v Td Tépmovtt 10 Xphiciuov InTeiv xal dyamdv.
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als Beispiel des Mythos (yebdoc) den Raub der Oreithyia anfiihrt
und die vielen ,Fabeln“ bei Herodot tadelnd hervorhebt, zeigt, daB
er direkt oder indirekt auf dieselbe Quelle zuriickgeht.!) Sie suchte
in der alten, urspriinglich an die Geographie Homers ankniipfenden
Streitfrage, ob der Dichter nur ergdtzen oder belehren wolle, eine
vermittelnde Stellung einzunehmen. DaB sich die Schrift wic del
ictopiav cuyyphgev ebenfalls eng mit Cicero berithrt, ist nach dem
Gesagten selbstverstindlich. Doch ehe ich diese Theorie weiter ver-
folge, lohnt es sich auf den Inhalt der Erzéihlungen, also auf die
religiose Seite der Schrift mit einigen Worten einzugehen. Das
von Rohde (Psyche 652 A.) und Radermacher (Festschrift fiir Gompers
197, Rhein. Mus. 1905 8. 315) gesammelte Material bedarf nur ge-
ringfiigiger Erginzungen.

Lukian geht, der Einkleidung seiner Erzihlung entsprechend, von
einem Heilwunder aus (c. 11); er rechnet den Glauben an Zaubermittel
durchaus zum Wunderglauben. Das Geschichtchen war urspriinglich
wohl von einem indischen Schlangenbeschworer erzihlt.?) Mit ihm
verbindet sich die Erzihlung von der Befreiung eines Landstriches
von schidlichem Gewiirm: der Magier rezitiert aus einem ,alten Buch®
sieben heilige Namen, umwandelt unter Réucherungen die Grenzen
und bannt alles Ungeziefer; es kommt in dichten Ziigen daher?),
nur eine uralte Schlange bleibt zuriick. Der Magier merkt, daB eine
fehlt, und sendet das jiingste Schlinglein, sie zu holen; als alle ver-
sammelt sind, verbrennt er sie durch den Hauch seines Mundes.

In den verschiedenen Alpensagen, die Radermacher vergleicht,
macht der Zauberer ein grofes Feuer und beginnt in einem alten
Buche zu lesen, da kommen von allen Seiten die Schlangen und
stiirzen sich ins Feuer, zuletzt eine schneeweifle Schlange mit einem
Kronlein auf dem Kopf*), die vorher freilich den Magier selbst

1) Eng verwandt ist Strabo XI 508.

2) Eben darum kann es nicht selbst aus Indien stammen, wo diese Art
Heilung nichts Auffilliges gehabt hitte. Fiir Theologen hebe ich die offenbar
typische Form hervor: 6 Midac adrdc dpduevoc tov ckiumoda, &’ ol &xkexé-
picro, dxeto.

3) Bis so weit reicht allgemeine Zauberanschauung, vgl. Plinius N. H. 82, 66
decem vero cancris cum ocims manipulo adligatis ommis, qus wbi sint, scorpiones
ad eum locum costuros mags dicunt.

4) In andern Fassungen eine uralte Schlange, oder der weife Wurm,
dick wie ein Mannesschenkel, die Krone tragend.

1 *
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totet'). Lukian hat den SchluB fiir seine Zwecke umgestaltet und
iibertrumpft, anders und doch &hnlich wie Hieronymus in dem Be-
richt iiber die Wundertaten des heiligen Hilarion (39): duxit dtaque
eum ad Epidawrum, Dalmatiae oppidum, ubi paucis diebus in vicino
agello mansitans non potuit abscondsi; si quidem draco mirae magni-
tudinis, quos gentili sermome boas vocant, ab eo quod tam grandes
sint, ut boves glutire soleant, ommem late vastabat provinciam et non
solum armenta et pecudes, sed agricolas quoque et pastores tractos ad
se vi spiritus absorbebat. cui cum pyram vussisset praeparari et ora-
tione ad Christum emissa evocato praecepisset struem lignorum scam-
dere, ignem supposuit. tum ttaque cuncta spectante plebe immanem
bestiam comcremavit. Hieronymus beruft sich nach der Erzihlung
des zweiten Wunders zu Epidaurus auf das Zeugnis der ganzen
Stadt: hoc Epidaurus et ommis illa regio usque hodie praedicat matres-
que docent liberos suos ad memoriam in posteros transmittendam.

Ganz #hnlich liBt Lukian (Philops. 30) den Pythagoreer Ari-
gnotos fiir seine Wundertat, die S#uberung eines Hauses von dem
Gespenst eines darin Ermordeten, sich auf das Zeugnis des Tiir-
hiiters Tibios zu Korinth im Hause des Eubatides berufen. Das
Wunder selbst, das sich bis tiber die Zeit der Neuen Komddie her-
auf verfolgen 1iBt, wird bekanntlich nach schriftlicher Quelle auch
von Plinius Ep. VII 27 erzahlt; es ist interessant, daB es sich auch
bei ihm an einen Philosophen, den Stoiker Athenodoros, den Lehrer
des Kaisers Augustus, heftet.®) Auch zu dieser Erzihlung geben
deutsche und norwegische Mirchen manches Gegenbild.

An die groBe Literatur lehnt die Erzihlung des Eukrates (c. 22),
er habe zur Mittagszeit im Walde verirrt die schreckliche Hekate
gesehen, wie sie zum Hades niederfuhr; sich iber den Erdspalt,
den sie mit einem FuBtritte geschaffen hatte, beugend sah er
die ganze Unterwelt und selbst die einzelnen Toten. Der Ein-
gang — aber freilich nur dieser — gibt treulich eine Erzihlung
des Herakleides Pontikos wieder, der SchluB verhghnt in dem Pla-
toniker Ion zeitgendssische Akademiker, welche zur Bestitigung

1) Auch der Held, der mit dem Drachen kémpft, muB sterben. Erst so
erhiilt die Erzihlung den SchluB.

2) Ein Vergleich zeigt gut die fortschreitende Orientalisierung der Wunder-
geschichte. Arignotos liest in #gyptischen Zauberbiichern, Athenodoros liest
ein beliebiges Buch.
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der Unterweltsschilderungen Platos moderne Schwindelvisionen her-
anzogen.?)

Wie hier fiir den Platoniker, so iibernimmt Eukrates im In-
teresse des Dialoges einen Teil der Geschichte fiir den Pythagoreer
Arignotos. Dieser ist der Schiiler des #gyptischen Magiers Pan-
krates?) und besitzt selbst viele #gyptische heilige Schriften. Auf
Wundertaten in Korinth beruft er sich, wo er Dimonen ausgetrieben
hat, wie Apollonios von Tyana. Darf man die Erzihlung des Eukrates
auf dieselbe Vorlage zuriickfiilhren, so ist er es, der nach Theben
gezogen und von dem Memnon mit sieben Hexametern begriiBt
worden ist. Auf der Hinfahrt hat er den gottgeliebten Pankrates
kennen gelernt und ist mit ihm dann iiber Theben hinaus gereist,
bedient von dem humoristisch dargestellten daiuwv mépedpoc des
Agypters.?) Wohl schildert Philostratos die Person und den Zweck
der Reise des Apollonios ganz anders; aber Lukian, der den Philo-
sophen zum Magier und demzufolge zum Schiiler der Agypter, nicht
der Inder macht, meint vielleicht dennoch den Weisen von Tyana.

Eine Hadeswanderung berichtet Kleodem der Peripatetiker (c. 25).
Krank und einsam lag er eines Nachts auf seinem Lager, da trat ein
schoner Jiingling in weiBem Gewande (Hermes) an sein Lager, hief
ihn sich erheben und fiihrte ihn durch einen Erdschlund in den Hades;
dort sieht er die BiiBer alle und zuletzt den richtenden Pluto, der bei
seinem Anblick erziirnt den Hermes anfihrt: ,Dieser ist noch gar
nicht fillig. Hinweg, bringe den Schmied Demylos, der schon zu
lange lebt.“ Als Kleodem, zuriickgebracht, wieder auf seinem Lager

1) Der hier geschilderte Ion ist also ein Vorldufer jemer M'vwcrixoi, die
Plotins Zorn dadurch erregten, daB sie Plato sogar nach solchen ,,Offenbarungen*
korrigierten (daB sie von Plato ausgegangen sind, wird ausdriicklich gesagt).

2) Einen #gyptischen Priester und Zauberer TTaxpdtnc erwéhnt der groBe
Pariser Zauberpapyrus als Zeitgenossen Hadrians (Wessely Abk. d. K. K. Akad.
Wien 1888 S. 106 Z. 2447).

8) Das von Goethe im Zauberlehrling nacherzéihlte Wunder ist echt &gyp-
tisch. Ahnlich bedient ja im Papyrus Berolinensis I 101 ff. (Parthey Abhand-
lungen d. Berl. Akad. 1865 S. 122) der daiuwv mdpedpoc seinen Herrn; aus-
driicklich wird gesagt mw0p @éper, Gdwp @éper (s0 zu schreiben). Auch das
Reiten auf Krokodilen wird im Pap. Lugd. W (Dieterich Abrazas 190) als
tibliches Wunder #gyptischer Zauberer erwidhnt. Daf Lukian bekannte Ge-
schichten von Pachrates benutzte und dennoch anf Apollonios hinzielte, scheint
mir danach nicht unmdglich.
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liegt und plétzlich fieberfrei ist, verkiindet er den Seinen, sein Nach-
bar Demylos werde sterben, und alsbald hort man die Totenklage.
Lukian hat der Ich-Erzihlung halber den iiblichen Eingang helleni-
stischer Apokalypsen gewihlt. Die Geschichte selbst kehrt mit jenem
Zuge derben Volkshumors, daB Pluto dem ungeschickten Diener
ziirnt, bei” Plutarch mepi wuyfic wieder, ohne uns freilich das un-
mittelbare Vorbild Lukians zu bieten (Eusebios Praep. ev. XI 36
. 568); sie wird hier von einem personlichen Bekannten des Wieder-
erstandenen vorgetragen. Dieselbe Geschichte berichtet Augustin
de cura pro mortuis gerenda 12, 15 von einem seiner Tiuflinge; der
groBe Bischof will sich selbst von den Zeugen der Krankheit, des
Scheintodes und Wiederauflebens, endlich des Sterbens des Nach-
barn, der hier durch Namensgleichheit den Todesboten getéuscht
hat, die Bestitigung seines Berichtes geholt haben. Dennoch li8t
die Ubereinstimmung in allen Einzelziigen und der Verwertung der
Geschichte keinen Zweifel daran zu, daB er eine ihm literarisch be-
kannte frithchristliche Wundererzéhlung in seine Zeit tibertragen hat,
ohne an diesem weddoc, das offenbar zum Stil gehort, AnstoB zu
nehmen; jene frithchristliche Erzéihlung war ihrerseits fast wort-
getreu einer heidnischen Vorlage entnommen. An Augustin schlieft,
wieder ohne ihn selbst zu benutzen und dennoch in engster Uber-
einstimmung Gregor der GroBe (Dial. IV 36 p. 384 A Migne); auch
er berichtet das Wunder von einem seiner Freunde. Von keinem
von beiden sind endlich die von Radermacher aufgezihlten deutschen
Volkssagen abhiingig, in welchen das burleske Element wieder stirker
hervortritt. —

Die Wiederholung dieser bekannten Tatsachen war notwendig,
um dem Leser zur Empfindung zu bringen, daB Lukian die Ge-
schichten des Philopseudes mit einem gewissen Recht zu derselben
literarischen Gattung rechnet, wie die der AAn6fc ictopio, welche
ja auch in dem bunten Wechsel literarischer Parodien doch zugleich
die Volksvorstellungen von den Inseln der Seligen und der Ver-
dammten wiederspiegeln und sich bestindig mit Marchen beriihren.
Der Verweis auf die Odyssee und auf die Fabeln bei Herodot und
Ktesias, zu denen hier noch Jambul tritt, ist sofort verstindlich.
Aus der literarisch-dsthetischen Quelle der Einleitung haben beson-
dere Wichtigkeit die Worte: dpxnyoc d¢ avroic kol dddckaroc Tijc
Towatnc Bwuoloxioc 6 Tod ‘Ounpou *Oduccelc, Toic mepl TOV *Alkivouv
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dinyovuevoc Gvéuwv Te douleiav xai povopBdipouc koi Wuo@dyouc
kai dypiouc mivac GvBpuimouc, &Tt d¢ moluképalo IZdo kai Toc Vo
Qopudkwy TV éraipwv petaBoldc?), olo. moANG éxeivoc tc mpoc 1dLW-
Toc étepoatevcoto Touc Paiakac. Schon S. Reinach hat sie mit
Juvenal XV 13 ff. verglichen: attonito cum Tale super cenam facinus
narraret Ulizes Aleinoo, bilem aut risum fortasse quibusdam Moverat
ut mendax aretalogus. ‘in mare memo Humc abicit saeva dignum
veraque Charybdi Fingentem immanes Laestrygonas atque Cyclopas?
Nam citius Scyllam vel concurrentia saxa Cyameis plenos et tempesta-
tibus utres Crediderim aut tenui percussum verbere Circes Et cum re-
migibus grunmisse Elpenora porcis. Tam vacui capitis populum Phaeaca
putavit? Die ’Anéic ictopie ist in Wahrheit eine Aretalogie;
mindestens fiir die Erzihlung von mirchenhaften Fahrten und Aben-
teuern mit Menschenfressern und Fabelwesen ist dies der eigentliche
Titel. Im Gegensatz hierzu will Juvenal selbst eine wunderbare
aber ,wirklich wahre Geschichte“ geben, die er genau datiert und
lokalisiert. Ob sie nicht trotzdem eine d&Andfc ictopio im Sinne
Lukians ist, muB uns spiter beschiftigen.

Wohl aber lohnt es sich schon jetzt, zu fragen, ob die frither
von Lukian befolgte dsthetische Theorie auch hier wiederkehrt.?) Den
éméhoyoc ’Ahkivou hatte als Muster leerer Mirchendichtung schon
Plato Rep. 614 B erwihnt; freilich meinte er damit den letzten,
wunderbarsten Teil, die Nekyia. Gerade sie lassen sowohl Juvenal
wie Lukian fort, geben dafiir aber in wunderbarer Genauigkeit beide
den ganzen Inhalt der Irrfahrt an. Die nichste Erklirung scheinen

1) Es sind die speciosa miracula, wie Horaz A. P. 144. 145 sagt; daB
Pseudo-Longin 9, 14 sie fiir eine geringere Art Poesie hiilt, ist erwihnenswert.

2) Dieselbe Theorie findet sich auch in dem von Kaibel (Prolegomena
mepl xwuwdiac 8. 20 ff) trefflich erlduterten Abschnitt der Scholia Londinensia
zu Dionysios Thrax (p. 449, 4 Hilgard): mointic d¢ xexbcuntar Toic Téccapa
ToUToic, puérpw pVOw ictopiq xal wod Aéker* xal wdv wolnua ph petréxov (tdv
Teccdpwy) Toutwy ovk &cti molnua und (449, 21) &Ecmt 8¢ moinTky dmayyehia
mpayudtwy dd pérpwv kal Pubudv T6 uVBWdEC netd kal ictopiac cupmemheyuévov
&v mor@ MéEer mepiéyouca (der Text ist gerade hier durch erklirende Verdoppe-
lungen getriibt). Derselben Theorie folgt Plutarch Quomodo ad. poetas audire
debeat 2 p. 16C: wc woinav odk odcav 7§ weddoc uh mpbcecti. OBuclac uév yép
ax6pouc kal dvavlouc icuev, odk Icuev d° duubov odd’ dyweudd moinav ktA. und
Horaz Ars 151 atque ita mentitur, sic veris falsa remiscet. Eine Verbindung
von udBoc (weddoc) und icropia (GAHOewa) wird verlangt; weil Lukan sie nicht
bietet, ist er bekanntlich kein Dichter. o~
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mir die Worte Ciceros (de leg. I 4) zu geben: et mehercule ego me
cupio non mendacem putari. Wenn der Dichter lauter tépata
berichtet, so wird er zum mendax aretalogus; nur in vielem darf
er auf die delectatio Riicksicht nehmen. DaB die Nekyia ausge-
schlossen ist, erklért sich aus der ernsthaften Verwendung, welche
die Philosophie seit Plato gerade diesem Stoffe gegeben hat.

Die Einheitlichkeit der Theorie in den beiden Schriften Lukians
scheint danach sicher. Dennoch wire damit noch nicht bewiesen,
daB die Erzihlungen des Philopseudes selbst Aretalogien sein sollen,
wenn nicht die Aretalogie selbst einen doppelten, d. h. sowohl reli-
giosen als weltlichen Charakter triige. Ihn gilt es zunéchst zu be-
trachten; die Arbeiten von S. Reinach (Bull. corr. hell. IX 257, vgl.
Revue archéol. XIV 87), Crusius (Pauly-Wissowa II 670) und Preuner
(Ein delphisches Weihgeschenk S. 94) setze ich voraus und vermeide
jede Polemik.!)

Es ist seltsam, daB die einzige antike Definition, das Scholion
des Juvenalpalimpsest von Bobbio, ganz iibersehen ist, wiewohl auch
Biicheler es jetzt aufgenommen hat: arithologi sunt, ut quidam volunt,
qui maras res, id est deorum virtutes loguuntur. mihi auwtem videtur
arithologos illos dici, qui ea quae ficta®) non sunt, in vulgus proferunt.
Es ist fir die Geschichte der Uberlieferung Juvenals wichtig, da8
das Scholion schon verktirzt ist. Was in der Mitte fehlt, hat
gich in einer in Papias verschlagenen Juvenalglosse gerettet (nach
Du Cange): Aretalogus: falsidicus, mendax, artificiosus. arete enim
virtus, logos sermo graece dicitur.  Man braucht hiermit nur das
mittelalterliche Scholion mendax: Virgilius °artificis scelus’ (Aen.
2, 125) zu vergleichen, um den Zusammenhang zu erkennen. Der
dltere Erklirer hatte den Aretalogen als Wundererzihler, d. h. fiir
ihn Mérchenerzihler, Berichter von weldn gefaBt.’) Dagegen faBt
der Scholiasta Bobbiensis den Titel in ehrendem Sinn: es ist der
Prophet, der die Taten Gottes oder der Gotter verkiindet.

1) Nur daB die neueste Behandlung der Frage bei Walter Otto Priester
und Tempel im hellenistischen Agypten S. 118,4 sprachlich wie sachlich gleich
unselbsténdig und verfehlt ist (etwa wie die Ausfilhrungen iiber die kdtoxot
ebenda S. 120), muB ich erwihnen,

2) Von mir verbessert, dicta cod. Vorher war gesagt, daB es we0dn sind.

8) Moglich, daB er auch falsche Propheten, wie Kalchas a. a. 0., mit
darunter begriff, Auf das yeddoc kommt es allein an.
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Es ist bekannt, daB beide Auffassungen dem wirklichen Ge-
brauch des Wortes entsprechen

Das Wort dpetohoyia ist nicht, wie man behauptet, eine helle-
nistische Neubildung, etwa dgyptischen Ursprungs. Schon die Neue
Komoedie hat, wie R. Heinze mir zeigte, den Begriff gekannt. Terenz
liBt Ad. 535 den Sklaven das Mittel verkiinden, durch welches er
den Zorn seines alten Herrn gegen den Sohn stets zu besiinftigen
weiB: laudarier te audit libenter: facio te apud Wllum deum: virtutes
narro.') Also bedeutet virtutes narrare im technischen Sinne etwas,
das nur dem Gotte gebiihrt; vielleicht darf man hinzufiigen, da es
sich nicht um Charaktereigenschaften, sondern nur um deren AuBe-
rung in Taten handeln kann. Die in der Septuaginta technisch ge-
brauchte Wendung tdc dpetrac 6eod xnpiccerv entspricht #dlterer
griechischer Terminologie, die Preuner richtig erkannt hat. Den
abschlieBenden Beweis hierfiir bietet Jesus Sirach 36, 17: m\fcov
Cubv dpetalorviac®) cou ko Gmo Thic d6Enc cou TéV Aabv cou. Der
Prophet, der Gottes Macht verkiindet, dperac Aéyern®)

Wir kennen das Wort zuniichst in etwas engerer Beschrinkung,
die sich aus dem engen Zusammenhange, in welchem Visions- und
Traumbericht immer mit der Wundererzihlung stehent), leicht er-
klirt. Im hellenistischen Kult #gyptischer Heilgotter ist apetaléyoc
Standesbezeichnung fiir den von dem Gotte selbst berufenen Ver-
kiinder oder Deuter von Visionen und Triumen. So steht der delische

1) Um das Eigentiimliche der Worte zur Anschauung zu bringen, ver-
gleicht Dr. A. Klotz die fast technische Beschreibung des rhetorischen émaivoc
eines Menschen Fun. 1089: postquam ets mores ostendi tuos et conlaudavi se-
cundum facta et virtutes tuas. Der Unterschied auch im Wortgebrauch ist bei
aller Ahnlichkeit klar.

2) Das hebriische Wort bedeutet, wie ich von Prof. Smend in G&ttingen
erfahre: Hoheit, Majestdat. Der Schriftsteller setzt es mit einem Wort ,,preisen‘
in Zusammenhang: dperaloyia entspricht genau d6Ea (vgl. iiber die technische
Bedeutung dieses Wortes Potmandres 22,5). Den hellenistischen Gebrauch des
Wortes darf man natiirlich nur aus der Gesamtheit der Stellen, an denen es
begegnet, erschliefen.

3) DaB auch in Griechenland seit alter Zeit an den einzelnen Tempeln
die Wundertaten und Prophezeiungen des Gottes weitér berichtet wurden,
wissen wir ja (z. B. aus Delphi). Im Gebrauch wird sich dies forterhalten
haben und so der Begriff ins Hellenistische iibergegangen sein.

4) Vision und Traum gehdren in antiker Betrachtung (bei Christen wie
Heiden) immer zum Wunder; sie zeigen das Wirken und die Kraft Gottes.
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dvepokpite kai dpetahéyoc Ptolemaios (Bull. corr. hell. V1 339 wr. 43)
im Dienst der Heilgdttin Isis, welche besonders Triume sendet.
Bei der Inschrift seines Kollegen Pyrgias (ebenda 327 mr. 21) darf
man vielleicht verbinden d&peraldyoc xatd mpéctayua, da an dem
Sarapeion zu Sakkarah das ,Aushiéingeschild“ eines solchen Mannes
neben dem Bild des Gottes die Versicherung évimvia xpivw 100 6e0d
npéctaypa €xwv enthilt.!) Von dem Sarapeion zu Kanopos be-
richtet Strabo XVII 801, daB hier, wo die angesehensten Minner
fiir sich oder andere im Tempelschlaf Heilung suchten, zwei Arten
religioser Schriftstellerei gewerbsmiBig betrieben wurden: die einen
verzeichneten Oepameiot, sofort erfolgte Heilwunder, andere dpeto-
Moyion, offenbar also Visionen und Tréume mit ihrer Deutung.

Natiirlich ist die Aretalogie nicht auf diesen Gtebrauch im Kult
der Heilgotter beschrinkt. Das zeigt der Alchemist Zosimos, der
jene eigentiimliche Sammlung fortlaufender Visionen, in deren Deu-
tung er die tiefsten Geheimnisse seiner Kunst ergriindet haben will,
mepi dpetfic oder mepl dpetdv betitelt. Ich habe frither dargelegt?),
daB er diese Visionen einfach einer der iiblichen #gyptisch-helle-
nistischen Hadesvisionen nachgebildet hat: fiir sie, wie fiir das Werk
des Zosimos diirfen wir daher den Titel Aretalogie in Anspruch
nehmen. Dafl sie in der Regel den Zweck hatten, #i T mepi wuxfic
i mdM mdc €eo zu lehren, erkldrt uns die bei Kaibel Epigr. gr.
615 und Corp. Inscr. Gr. Sic. It. 2068, 9 abgedruckte Inschrift
eines in Italien wirkenden, lykischen Aretalogen, auf welche Preuner
zuerst aufmerksam gemacht hat. Ein Mann Namens Philetos rithmt
sich im Gegensatz zu seinem Kollegen:

undev dyav @povéwy, Bvntd d¢ mave® Opéwv

AAOov AmANOov dueumtoc, & un Oéuic ovk éddkeuca,
€iT’ flunv mpoéTepoc, €ite xpdévorc Ecouar.

moudeldny, maidevco, xiToc kbcuowo mépnca®)

Beiac [¢€] dBavaTwy Qwci @pdcac &petdc.t)

1) Rubensohn Festschrift f. Joh. Vahlen 8. 3 ff.

2) Poimandres S. 9 ff.

3) mwédnca der Steinmetz (vgl. Zielinski, Philologus 64 S.2). Von Himmels-
wanderungen berichtet die Aretalogie immer wieder nnd kUtoc kécuou ist fast
formelhaft fiir die Sphérenkreise. Von Pythagoreismus finde auch ich keine Spur.

4) Vgl. den bei Menander vorauszusetzenden Wortlaut dpetdc Aéyw und
die Beschreibung der Therapeuten bei Philon de vit. contempl. 3.
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Zn religiii'sem Zweck und Belehrung anderer berichtete dieser
Aretaloge seine eigenen Visionen. Wir brauchten schon auf Grund
dieser Inschrift das Epigramm des Ausonius (Epist. 13) ‘Pwpaiwv
Umatoc dpeTaldyw MdE momti) Adcdvioc TTavlw: crmedde @ilouc idéetv
durchaus nicht als Hohn zu fassen. Auf Properz III 17,20 wvirtu-
tisque tuae, Bacche, poeta ferar verweist mich O. Plasberg. Der Zu-
sammenhang zeigt die religiose Bedeutung.

Entscheidend ist die Inschrift des Philetos fiir die Beurtei-
lung des seltsamsten Buches der friihchristlichen Literatur, des
Hirten des Hermas. In seiner Grundanlage ganz der Schrift des
Zosimos entsprechend, will es die Gemeinde lehren und ermahnen.
Ich glaube, wir diirfen jetzt ohne weiteres sagen: es ist eine christ-
liche Aretalogie. So erklirt sich leicht, daf der Eingang des zweiten
Teiles, die Erscheinung des Offenbarungsgeistes als Hirt, bis in die
Einzelheiten getreu einer heidnischen Vorlage nachgebildet ist.?)
Den gleichen Hergang haben wir in der eigentlichen Wunder-
erzihlung schon beobachtet und werden ihm spiter noch oft wieder-
begegnen. Zunschst gilt es, die weltliche Aretalogie — man ge-
statte einstweilen den im Grunde nicht ganz korrekten Ausdruck —
niher ins Auge zu fassen.

Wer von abenteuerlichen Fahrten in fremden Lindern, von
Menschenfressern und Fabelwesen vor einer kritiklosen Horerschaft
erzahlt, ist fir Juvenal dpetahéyoc. Ahnlich scheint Sueton einen
weltlichen Stand der Aretalogen oder Mirchenerzihler zu kennen
(Oct. 14): caenam . .. pracbebal ut mom mimio sumptu, ita summa
comitate. nmam et ad communionem sermonis tacentis vel summissim
fabulantis provocabat et aut acromata et histriones aut etiam triviales
ex circo ludios interponebat ac frequentius aretalogos (vgl. Juvenals
Worte tale super cenam facinus narraret Ulizes und die Schilderung
Petrons im Gastmahl des Trimalchio). Etwas weiter filhrt uns Phi-
lodem mepi momudtwy ed. Ditbner 1840 S. 13 (vgl. Preuner a. a. 0. 95):
(&) TV Toivuv mapd T PihouRlw Yevpoupévwy ol utv oiduevor Tov
¢év 1oilc piboic?) kai Taic EMAaic fBomorianc kdv T AéEer mapaminciwe
é&k\dumovta mwonthv dpictov elvar, Aéyouav uev fcwe GAnbéc m, ToV
d¢ monTAv TOV GyaBOv ov do[pliovar xai Yap mipoYpdPou koi dpe-

1) Vgl. Poimandres 11 ff. und Teil II § 2.
2) Hier freie Erfindung.
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Tahéyou [xoi T]od cuyypagéwc dpethv dv Tic &Bato Tavtnv. Also
udBoc, nbomoria und Aé&ic geniigen weder allein, noch alle drei zu-
sammen zur Definition des groBen Dichtwerkes; auch der Mimos,
die Aretalogie oder gar die Prosa kann das in sich vereinigen.?)
Mimos und Aretalogie stehen sich als niedrige Dichtungsgattungen
offenbar nahe. Nicht héher steht die Aretalogie bei Pseudomanetho
Apotel- IV 444: toutowc d” ‘Epueiac gavhoic év cxfuocty 6@Beic pubo-
A6Youc TeUxel TE Kol aicxeopuovoc dvodpac uwpoldyouc xhedmc 6’
nMtopac, UBpryédwtac &v T’ dpetahoyin uubBevnata mowkil® Exovrac?)
ynedwyv moiktoc Te koi €& dxhoto mopiculdv Boupndov Zuwovrtac, GAn-
povac fic x6ovoc oiei. Der skoptische Charakter der Aretalogie ist
dabei stirker, doch ohne dem Bilde Philodems direkt zu wider-
sprechen, betont. Der Kiinstler erscheint wie ein Binkelsinger.
Der gleichen Vorstellung fiigt sich endlich Porphyrio zu Horaz
Sat. 1 1,120: Plotius Crispinus philosophiae studiosus fusit. idem et
carmina scripsit, sed tam garrule, ut aretalogus diceretur, wenigstens
sobald wir die Schilderung #lterer griechischer Fabelerzihler hinzu-
nehmen, Schol. Aristoph. Plut. 177: Philepsios . .. tepatidnc de
kai Mdhoc daBdletan, we TTAGTwy 6 kwuikéc und odroc wec Adhoc
kai movnpoc kwpwdeitar. AoAdv dE ictopioc kai pvBouc kai waiyvia
olitwc étpépero. Es frigt sich, wie wir diese Entwicklung der
Aretalogie erkliren sollen. So viel scheint von Anfang an klar,
daB der Titel nur vom religiosen aufs weltliche, nicht vom welt-
lichen aufs religiose Gebiet iibertragen sein kann und daB wir diese
Ubertragung nicht nur aus der griechischen Entwicklung erkliren
konnen.

Die Schiffermirchen, die einst in ionischen Hafenstiidten von
den Wundern des Westmeers, von Meernixen und einéugigen Riesen,
von Zauberinnen und Fabelschiffen kiindeten, haben nicht zu einer
religiosen Dichtung gefiihrt; Anfinge, die vorhanden gewesen sein
mogen, sind rasch verdorrt oder verweltlicht. Was im Mutterlande
von religiosen Erzihlungen und Mirchenstoff vorhanden war oder
neu sich bildete, dringt zwar immer wieder in die #lteste Greschichte,
die Philosophie, die alte Komddie ein; wir horen von Hollenfahrten

1) Die Prosa allerdings nur in jenen vom Drama beeinfluBten icropiat
mepl mpdcwmov, iiber die in § 3 zu handeln sein wird.

2) Vgl. Lukian A\ ict. I 2: ém yeOcuata motkida mOuviic T xal évaiibwc
EEevnvoxapev.
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und Himmelsflug, von Reisen ins Fabelland und Wundern aller Art,
aber die religiose Féarbung verliert sich iiberall unendlich schnell.
Nur der groBte Dichter Athens, nur Plato hat wirklichen Gebrauch
von diesen Schitzen zu machen verstanden, freilich auch er in der
charakteristischen Einfiihrung, daB sich eine ,wahre“ Tradition
nur bei den frommen Barbaren erhalten hat: die Nekyia des Odys-
seus ist weddoc, die des Er Wahrheit.

Das scheint wenig genug und ist doch unendlich viel. Fast
ein Jahrtausend hindurch ist die Weltliteratur davon beeinfluBt
worden, daB der tiefste Denker des Griechentums dem religitsen
udboc wenigstens in dieser Form Eintritt in die groBe philoso-
phische Literatur gestattet hat.

Anders vollzieht sich die Entwicklung im Orient, doch kann
ich nur von der #gyptischen Wundererzihlung reden — wenn ich
iiber sie reden darf.!) Ganz unmoglich ist es, in ihr religiése und

1) Nicht der persdnliche Angriff, sondern ein rein sachliches Interesse
veranlaBt mich, auf die Ausfilhrungen eines sehr jugendlichen Autors ein-
zugehen, der, wenn der Philologe, ohne ganz selbstindiger Agyptologe zu sein,
die Einflisse Agyptens auf das Griechentum nach Alexander erdrtern will, die
Zeit wieder herannahen sieht, in der man Plato aus dem Agyptischen erklirte.
Ich dachte, meine Stellung hierzu in dem Aufsatz Newe Jahrb. f. d. klass.
Altertwum 1904 S. 177 ff. theoretisch geniligend dargelegt und praktisch schon
vorher dadurch bekundet zu haben, daf gerade ich den Versuch des selbstiin-
digen Agyptologen Breasted, Plato wirklich aus einer Stele von Memphis zu
erkléiren, vereitelt habe. DaB der Philologe, auch wenn er das Gliick hat, jede
AuBerung dem Urteil eines ,ganz selbstindigen Agyptologen* unterbreiten zu
konnen, iiber griechische, heidnische und christliche, Schriften iiberhaupt
nicht reden darf, klingt sehr vornehm (freilich weniger im Munde dessen, der
gerade nicht selbstindiger Agyptologe ist). Nur wiirde dieselbe Forderung
auch auf alle Gebiete, in denen die klassische Philologie mit anderen Wissen-
schaften (Medizin, Naturwissenschaft usw.) zusammentrifft, zu iibertragen sein.
Auch hier ist das Ideal selbstverstindlich, daB der Forscher selbst beide Ge-
biete gleich unabhiingig und voll beherrsche, ja ich dachte sogar aufs schirfste
betont zu haben, daB auf dem Gebiete des hellenistischen Synkretismus, dem
meine Arbeit allein gewidmet war, wiewohl fiir jetzt der Schwerpunkt weit
mehr auf dem Nachweis liegt, daB gewisse Vorstellungen und Briuche schon
heidnisch sind, als auf der festen Bezeichnung des Ursprungs, dennoch volle
Resultate nur erreichen werde, wer mit der eindringendsten Kenntnis der alt-
philologischen und theologischen Literatur die der orientalischen Sprachen ver-
binde. Denn es diirfte wohl nicht die dgyptische allein sein; auch béte ihre
Kenntnis nicht jene absolute Garantie gegen Irrtum oder Ubertreibung, die in jenen
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weltliche Literatur zu scheiden.!) Die Wanderung des Gottes durch
das Totenreich oder die Fahrt zur Toteninsel im fernen Ozean,
beide werden zur farbenprichtigen Prophetennovelle, ja zum Reise-
mirchen seltsamerweise schon zu einer Zeit, in der die mythische
und religiése Grundanschauung noch ganz unverdunkelt im Volke
lebt und wirkt.?) Noch eigenartiger beriihren Erzihlungen wie die
des Papyrus D’ Orbiney; wir wissen jetzt, daB die beiden handelnden
Personen zwei echte Gotter, Anubis uud Batau®) sind, und werden
doch Bedenken tragen, die drei Bestandteile (eine Art Josephnovelle,
die Erzihlung von dem Helden, der sein Herz an einem bestimmten
Ort verborgen hat und nur sterben kann, wenn man es findet, das
Mirchen von dem treulosen Weib und seiner Bestrafung durch den
stets sich verwandelnden Gott) als eigentliche iepoi Aéyor zu be-
zeichnen.*) Ahulich ist in den sogenannten Erzihlungen der Hohen
Priester von Memphis ein Streit zweier Gotter des Nord- und Siid-
landes zu einem nicht mehr religiosen Wettstreit zweier Zauberer,
des Athiopiers und des Agypters, geworden.?) Religioser klingt die
unmittelbar vorausgehende Erzihlung von dem Konigssohn, der die
Leichen eines Reichen und eines Armen aus der Stadt tragen sieht,

unklaren S#tzen als Vorbedingung wissenschaftlicher Arbeit verlangt wird; die
Fehler Brugschs lagen doch nicht darin, daB er zu wenig selbstindiger Agyp-
tologe war. Um eine Berichtigung meiner MiBgriffe in den Ursprungsnach-
weisen habe ich besonders gebeten und zu einem Zusammenwirken vieler selbst
aufgefordert. Ich bin fiir den Nachweis jeden Irrtums aufrichtig dankbar.
Die allgemeine, im mild-ernsten Warnungstone ausgesprochene ,,prinzipielle*
MiBbilligung und generelle Interdikte iiberlasse ich dem Urteil derer, die
auf theologischem oder philologischem Gebiet das Zusammenwirken ver-
schiedener Wissenszweige ein wenig linger und tiefer verfolgt haben als Herr
Walter Otto.

1) Mit Recht hat Maspero in seinem soeben zum dritten Male erschienenen
grazidsen Buch Les contes populaires de V'Egypte ancienne auf diese Scheidung
verzichtet; die Wundererzahlung hiitte ich gern von denjenigen Berichten
geschieden gesehen, die sich ganz auf dem Boden der Wirklichkeit halten. Ich
habe in den Anmerkungen die Zitate ganz auf dies Buch gestellt, weil es das
Material am vollstindigsten gibt, den Text aber im wesentlichen unverindert
gelassen.

2) Beispiele gibt Teil II § 1.

8) Erwiesen von Gardiner Proceedings of the Society of Biblical Archaeo-
logy 1905 S. 185.

4) Maspero a. a. O. 3 ff.

5) Ebenda 138 ff.
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wissen mochte, wie es beiden in der Unterwelt ergehen wird, und
nun von einem Gott in Gestalt eines Knaben in sie herabgefithrt
das Los beider sich umwandeln sieht!); rein weltlich die Unter-
haltung des Konigs Cheops, der sich von seinen Sohnen Wunder-
geschichten erzéhlen 14Bt) und schlieBlich selbst ein Wunder, die
Prophezeiung des Untergangs seiner Dynastie, erlebt. In weitaus
den meisten Fillen konnen wir gar nicht mehr scheiden, weil sich
fir die Verfasser dieser dinyquoto beide Zwecke verbinden. Die
verschiedensten Erzéhlungsformen begegnen, manchmal zu groBen
vielverschlungenen Kompositionen vereinigt, die uns an die jiingeren
lateinischen und griechischen Aretalogien erinnern.®) Neben ihnen
stehen kurze und einfache Berichte eines Wunders oder einer Pro-
phetie — denn diese wird immer dem Wunder gleichgesetzt — wie
in der Erzihlung von dem Lamm, das im sechsten Jahre des Konigs
Bokchoris in menschlicher Rede Agyptens Zukunft weissagt und von
dem Konig feierlich bestattet wird*), oder die unter Amenophis da-
tierte griechische Prophetennovelle, die wir jetzt als ,Topferorakel“
zu bezeichnen pflegen und die sich bis tief in die Kaiserzeit er-
halten hat.®) Ich habe frither zu wenig betont, daB es im Grunde
die Freude am Wunderbaren ist, die solche Schriften lebendig erhilt.
Es sind Volksbiicher. Man kann das am besten an einer leider
unvollstindigen griechischen Erzéhlung erkennen, die, trotzdem sie
einzig in ihrer Art ist und eine verschollene Literaturgattung der
Ptolemierzeit fiir uns vertritt, von Philologen fast unbeachtet ge-
blieben ist, die Erzéhlung von dem Steinschneider Petisis und dem
Konige Nectanabo.®) Die Bliite dieser Literatur gerade in helle-
nistischer Zeit laBt sich jetzt mit Masperos Buch leicht verfolgen.

1) Maspero 133 ff. Mit Recht vergleicht Maspero die Erzihlung vom
reichen Manne und dem armen Lazarus.

2) Ebenda 23ff. Jeder beginnt: ,Ich will dir ein Wunder erzihlen,
. welches zu den Zeiten des Pharao ... geschah.* Auf #hnliche Einkleidungen
arabischer Mirchen braucht man kaum zu verweisen.

8) Die eigentliche Rhetorik scheint stiirker in den Geschichten zu walten,
die sich ohne jeden Wunderbericht an das wirkliche Leben anschlieBen.

4) Vgl. Krall Festgaben fiir Bidinger 1898, Wilcken Hermes 40, 558.

6) Vgl. Nachr. d. Kgl. Ges. d. Wissensch. Gottingen 1904 8. 309 ff. und
die Berichtigungen Wilckens Hermes 40, 544 ff.

8) Papyrus Lugdun. U (Leemans I123). Es freut mich nachtriglich zn
sehen, daB wenigstens der Agyptologe sie beachtet hat (Maspero 254),
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Freilich fehlt in ihm gerade die wichtigste aller dieser Gteschichten,
die Erzihlung von der wunderbaren Geburt Alexanders.!)

Daneben dringt die Wundererzihlung, und zwar gerade diejenige,
welche lehrenden, d. h. religisen Zweck verfolgt, auch in die groBe
Literatur und strebt nach prunkvoller Form. Es will etwas heiBen,
daB schon im zweiten Jahrhundert v. Chr. der angebliche Nechepso
seine Himmelswanderung in griechischen Versen erzdhlt. Freilich
schwerlich nur in ihnen; wir werden annehmen diirfen, daB wenig-
stens die technischen Partien, und besonders die eigentlichen Zauber-
formeln, in denen die einzelnen Gotter und Diémonen begriiBt wurden,
in Prosa eingefiigt waren. Die Zauberpapyri mdgen das in gewisser
Weise wiederspiegeln.?) Fiir die weitere Entwicklung geniigt es, auf
eine neugefundene Dichtung etwa des zweiten Jahrhunderts n. Chr.
zu verweisen (Grenfell-Hunt Fayim Towns class. frg. 2). In dem
eigentiimlichen Kurzvers, welchen nach Br. Keils richtiger Beobach-
tung in leichter Umgestaltung auch der iepoc Aéyoc der christlichen
Naassener (bei Hippolyt V 10 p. 174 Schn.) zeigt, beschreibt sie eine
Hadeswanderung, fiir die ich freilich ein &gyptisches Vorbild nicht
finden kann; vielleicht bietet die assyrische oder persische Literatur
Parallelen. Sie als Aretalogie in unserem Sinne zu bezeichnen, ge-
niigen wohl die formelhaft wiederholten Verse:

ToUTOU TOD’ émeuxouévou TOTE
Katd v dUvauv Vv Tol 6eod.

1) Poimandres 309 ff. Alle Einzelziige lassen sich aus den von Maspero
gesammelten Erzihlungen leicht belegen. DaB es eine alte priesterliche Tra-
dition ist, wird demn#chst genauer bewiesen werden.

2) Nechepso wollte ja lehren, wie man jeden erscheinenden Gott mit
seiner {epatic) und adromtixy wkAfjcic ansprechen und ihm nahen konne (Proklos
zu Platos Republik II 344 Kroll = frgm. 33 RieB). Die vollste Parallele bietet
die von Dieterich entdeckte Mithras-Liturgie, auf deren erbaulichen, nicht
eigentlich liturgischen Charakter ich in den Neuen Jahrbiichern f. d. klass. Alter-
tum 1904 S. 192 A. 1 hingewiesen habe. Erzihlung und Vorschrift grenzen
eng aneinander; beide beschreiben die tUvauic oder dpetdh Tod 6eod. Auch in
der gnostisch-christlichen Literatur scheint neben der Mysterienerzihlung (z. B.
in den Johannes-Akten oder der von Epiphanios Haer. 26 erwithnten Erzéhlung,
wie Jesus aus der Seite der Maria eine 4deh@n hervorgehen 1&6t, mit ihr die
cuvoucia vollzieht und sagt del odtwc worelv, tva-Thcwuev) die Mysterienvorschrift
bestanden zu haben, die frecher Filschung und Umdeutung besonders aus-
gesetzt war (vgl. Teil II § 3).
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Den Ton des ganzen bitte ich die Leser selbst auf sich wirken zu
lassen.

Die Vermutung scheint mir nicht zu kiihn, daB der orientalische
Aretaloge bei seinen Wanderungen nach Griechenland und Rom das
religiose Element in diesen Erzihlungen noch stirker hinter dem
unterhaltenden zuriicktreten lieB, und daB der bunte Mirchenton in
ihnen, der uns noch jetzt nicht selten an Tausend und Eine Nacht
erinnert, die Horer ergotzte. Wir wissen ja, daB jeme dramatischen
Auffihrungen der Wanderung des Osiris durch die Unterwelt, die
in Agypten religicsem Zwecke dienten, in Rom zur Belustigung
vorgefiihrt wurden, aus Sueton Calig. 57: parabatur et in noctem
spectaculum, quo argumenta inferorum per Aegyptios et Aethiopas ex-
plicarentur.’) Sollte die bloBe Erzihlung des Aretalogen — den
Philodem ja mit dem Mimen zusammenstellt — nicht &hnlich ver-
wendet sein? Es wire dann begreiflich, daB sein Name sich auch
auf die heimischen Mérchen- und Wundererzahler iibertragen konnte.
Eine wechselseitige Beeinflussung diirften wir dann wohl voraus-
setzen, wie sie ja auch Erwin Rohde in seiner Analyse der helle-
nistischen Utopien und Wundergeschichten ohne weiteres annahm.

Nur wenige Nachtrige mdchte ich zu seiner klassischen Dar-
stellung fiigen und zunichst hervorheben, daB sich ein so durchaus
griechisch und weltlich empfundenes Werk wie die Heilige Ge-
schichte des Euhemeros in die typische Form der d#gyptischen
Offenbarungserzahlung hiillt: ein Gott hat selbst die reine Wahrheit
auf eine Stele geschrieben, die, lange verborgen, nun endlich ans
Licht tritt. Auch die Fahrt ins Siidmeer, wo auf einer Insel?) das
heilige von Gott selbst geschriebene Buch aufbewahrt wird, begegnet
uns in der #gyptischen ,Aretalogie“ wieder.®) Nicht minder be-
zeichnend ist es, daB sich die groBte, schon mit dem Roman ver-
bundene hellenistische Aretalogie, das dpduo des Antonius Diogenes,

1) Auch fiir Augustus stehen die ¢riviales ex circo ludii neben den Areta-
logen (vgl. oben S. 11).

2) Urspriinglich der Toteninsel, vgl. Teil Il § 1 die Erzéihlung von Nenefer-
kaptah.

3) Fiir weitere #gyptische Ziige verweise ich auf Jacobys feine und geist-
volle Analyse in Pauly-Wissowas Realencyklopidie. DaB Euhemeros in der
Einleitung den Charakter der Aretalogie weniger hervortreten li48t, wird sich
uns spiter erkliren.

Reitzenstein, Wundererzihlungen. 2
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wieder in die sakrale Form hiillt: die Biicher, welche die wunder-
bare Erzihlung enthalten, sind in einem Grabe gefunden. Wenn
wir spiter sehen werden, daB sich die Philosophennovelle eng an
die Prophetenerzihlung und iiberhaupt die religiése Aretalogie an-
schlieBt und in dem Empfinden des Publikums an ihre Stelle tritt,
wird es fiir uns Wichtigkeit gewinnen, daB gerade hier nicht nur
der #gyptische Magier, sondern auch Pythagoras mit im Mittelpunkt
steht; selbst daB ein Porphyrios diese Aretalogie als geschichtliche
Quelle mit verwertet, wird sich so am leichtesten verstehen lassen.
Es scheint, daB sich hier um die religiés wichtige Hauptfabel das
Rankenwerk der Schilderungen und der erotischen Erzihlungen ebenso
beildufig anfiigt, wie etwa der Clemens-Roman an die Taten des
Petrus, dem ja auch ein Zauberer entgegengestellt ist. Doch zunichst
zu einem anderen Gebiet! — '

Die urspriinglich religiose Literatur griechischer KatoBdceic hatte
die alte Komddie parodistisch zur . Unterhaltung und rein litera-
rischem Zweck verwendet; ihr folgten Krates und Timon, bei denen
niemand nach etwaigen orientalischen Einfliissen -suchen wird. Da-
neben bringt schon das dritte Jahrhundert eine Fiille religioser Kato-
Bacewc meu hervor, die sich fir uns z. T. im alexandrinischen
Epigramm spiegeln. Man vergleiche Kallimachos Ep. 10W?

"Hv bdity Tipuapyov év *Awdoc, dppa mibna
A T mepl wuxfic § mdh T Ecem,
ditncOmr @uliic TTTohepaidoc viéa matpdc
TToucaviou® dfelc d” adtov év edceBéwv.

V. 4 zeigt, daB sich das Gedichtchen als eine Grabschrift des kyni-
schen Philosophen Timarchos von Alexandria gibt (Diog. La. VI 95),
natiirlich ohne wirklich eine solche zu sein. Aber derselbe Vers
wiirde auch der Vorstellung, daB es nur der Verspottung einer
KotdBacic-Dichtung dieses Mannes diente, widersprechen, selbst wenn
wir in ihr die Lehre von der Seelenwanderung zu finden erwarten
diirften. Es setzt in einer an sich ernst gemeinten Ehrung des
Mannes Erzihlungen als allbekannt voraus, wie sie etwa Lukian im
Menippos bietet. Um Sicheres iiber die Unsterblichkeit der Seele
und ihr Fortleben (vgl. den Phaedon Platos) zu erfahren, konnte
wohl jemand zum Hades niedersteigen und die Seele des von ihm
verehrten Philosophen aufsuchen wollen; er finde die Unterwelt,



I § 1. KataBdceic-Literatur der hellenistischen Friihzeit. 19

wie sie Lukian beschreibt (Philopseudes 24: xatd @Ola xai @pyTpac
MeTa TV @ilwv kai cuyyeviy datpiBouav. Menippos 15: katd €0vn
kol kot @OAa dntwuévouc). Das ermiglicht dem Epigrammatiker,
in die fiir das Grabgedicht iibliche Form iiberzulenken.
Wichtiger ist die kurze Widerspiegelung einer Totenbe-

schwérung in Ep. 13:

H p’ Umd coi Xopidac avamaveron; ‘el TOv *Apipuc

100 Kupnvaiou rmaida Aéyec, Om’ époi.’

b Xapida, 11 Td vépBe; ‘moAUC cxdroc.” ai d’ &vodor Ti;

‘weldoc.” 6 d¢ TThoutwv; ‘udBocC’. dmwhbuedo.

‘oUtoc éudc Aéyoc Tumv GAndivéc: € de TOV HdUV

Bovher” TTeAhaiou Bolc uéyac eiv ’Aidy.’
Der Form des Grabgedichtes gehort nur noch die Unterhaltung des
Wanderers mit dem upvijpa, fiir das sofort der Tote selbst eintritt.
Jetzt, wo er die Unterwelt wirklich kennt, kann er den echten &An-
onc Aévoc geben und versichern, daB all jene angeblichen d\noeic
Aéyor, welche das Totenreich, seinen Herrscher und die Wege zur
Wiedergeburt schildern, weddoc und pdoc (Gpetahoyion) sind, so
gut wie das Mirchen vom Schlaraffenland im ErdenschoB?), das
doch nur mduloyia ist.¥) Das Gedichtchen hat dieselbe Pointe, wie
die Erzéhlung von den zwei Monchen, welche sich angeblich ver-
sprachen, wer zuerst stiirbe, wolle dem andern Kunde vom Jenseits
bringen, und in dem der Schatten des Verstorbenen dann auf die
Frage estne taliter qualiter erwidert immo totaliter aliter. Eine leise
Ironie glaube ich auch hier zu empfinden, welche den Worten ovroc
¢udc Aéyoc . . GAn6ivdc besonders scharfen Sinn gibt. Man muB Titel
und Einleitung der &An6wc ictopia vergleichen und sehen wie Seneca
die Himmel- und Hollenfahrt des Claudius als ictopia und als dAn-
Onc einfiihrt, um jene Versicherungen strengster Urkundlichkeit, mit
denen die profane wie religiose Aretalogie sich emzufdhren liebt,
als typische Stilform zu empfinden.

1) So hat bekanntlich Kaibel (Hermes 81, 265) den SchluB8 erklirt. Die derb-
volkstiimliche Vorstellung, nach welcher Lukian Katdmlouc 21 seinen Charon
auch Rosse, Rinder und andere Tiere holen ldBt, scheint damit zusammenzu-
hiingen.

2) Vgl. fiir das Alter und den Gebra.uch des Wortes Athenaios IV 165 B.
Man mdchte fast fragen, ob solche Mirchen auch damals schon beim Gelage
vorgetragen sind.

2‘
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Die beiden Epigramme des Kallimachos zeigen, daB Menipp
nicht die einzige Quelle Lukians gewesen zu sein braucht. Nur da-
durch wird das wunderbare Auftauchen einer Fiille altgriechischer
Volksvorstellungen bei ihm, auf das eben Furtwingler (Archiv fiir
Religionsgeschichte VIII 191 ff) hingewiesen hat, mir voll verstéind-
lich, daB neben dem Philosophen von Gadara eine ganze Fiille &hn-
licher Schriftsteller steht, die auf Lukian mit wirken konnten. Wenig-
stens fiir die Nekyia Menipps konnen wir eine Nebenquelle Lukians
fast mit Sicherheit erweisen. Bekanntlich zeigt ein Vergleich mit
Horaz sat. II 5, daB sich Menipp in rein literarischer Nachahmung
der Komédie den Eintritt zum Hades dadurch ermdglicht, daB er
die Tracht des Odysseus anlegt. Dem widerstreitet, daB er sich bei
Lukian zugleich von einem Magier die Weihungen und Zaubermittel
lehren liBt und von ihm gefiihrt den Hades durchwandelt. Auch
der SchluB hat eine doppelte Pointe: die Totenversammlung und ihr
yngicua, das urspriinglich wohl der zu Unrecht in den Hades Ge-
kommene den Menschen verkiinden soll, andrerseits die Befragung
des Teiresias, der iiber die richtige Philosophie urteilen soll und, im
Gegensatz zu den fritheren literarischen Nekyiai, keiner den Preis
zuerkennt, stimmen nicht zusammen. Eine stark orientalisierte, moral-
predigende Burleske scheint mit der gegen die Philosophie sich
richtenden Satire Menipps nachtriiglich vereinigt. — Auch im Ikaro-
menipp scheinen mir zwei Elemente verbunden, die beide bis in
hellenistische Zeit hineinreichen. Der Schnitt 148t sich hier ziemlich
scharf ziehen. Eratosthenes hatte im Hermes geschildert, wie der
zum Himmel emporgestiegene Gott in heiliger Wonne die Lénder
der Erde und die Bewegung der Zonen iiberschaut, Poseidonios in
einer religiosen ,Aretalogie®, die Seneca ad Marciam c. 17. 18 be-
nutzt'), ausgemalt, wie die Seele nach dem Tode zum Mondkreise
entriickt die Sphiiren des Himmels iiber sich, Erde und Meere unter
sich erblickt. Sie schaut die Liénder und Violker, den Kranz der
Inseln, aber auch die Meeresungetiime, die kithnen Schiffer, ja selbst
das im Sande der Strome verborgene Gold und die Edelsteine im
SchoB der Erde. Dem entspricht klar die Schilderung der Wonnen,
die Menipp auf dem Monde sitzend genieBt®): er schaut das Meer

1) Vgl. Poimandres 253 ff.
2) Auch der gottliche Fihrer, der in diesen Visionen, z. B. in dem Him-
melsfluge Nechepsos erscheint, fehlt nicht: es ist Empedokles.



I §1. Lukians Menippos und Ikaromenippos. 21

und die Lénder, Griechenland, Persien, Indien, und nicht sie allein,
sondern das Treiben aller Menschen, wie sie iibers Meer fahren, Krieg
fihren, Ackerbau treiben, Recht sprechen. Und wunderbarer noch:
auch was im Hause und bei Nacht geschieht, allen Frevel, alle
Laster. So genieBt er als hiochste Seligkeit den yélwc Anpoxpiteioc
auf die Menschen herabblickend, die in ihrem wirren Rennen und
Streben nicht wie die Sphiren eine aus verschiedenen Ténen zu-
sammenklingende Harmonie, sondern licherlichen MiBklang zu Zeus
emporsteigen lassen.

Es ist eine groBziigige Erfindung, sicher nicht Lukians Eigen-
tum. Das zeigen einerseits die Fahrten zum Monde in den weltlichen
Aretalogien (Antonius Diogenes, ’AAn6ic ictopia), andrerseits Varros
Marcipor. Ja vielleicht konnen wir uns selbst auf ein Zeugnis des
Horaz berufen. DaB die Seele als Adler zum Himmel emporschwebt,
scheint eine auf klassischem Boden wie im Orient hiufige Vor-
stellung, und selbst in der Mithras-Liturgie durchwandelt der Myste
als Adler den Himmel. Was Lukian oder sein Vorbild bewog, den
Geierfligel mit dem Adlerfliigel zu verbinden, wissen wir nicht?); es
wire miiBig, darauf hinzuweisen, daB der Geier der gottliche Vogel
der Agypter ist und (vielleicht auch deshalb) in der Beschreibung
der Himmelfahrt des Peregrinus fiir den Adler eingesetzt ist. Wenn
Lukians Menipp so besonders betont, daB die Sehschirfe des Adlers
ihm ermdglicht, alle Laster und Verbrechen zu sehen, so legt Horaz
Sat. 13,26 cur in amicorum wvitiis tam cermis acutum quam aut
aquila aut serpens Epidaurius wenigstens nahe, an eine dltere Quelle
zu denken. DaB sie nach Menipp fillt, ist mir wegen des Aus-
laufens der ganzen Erzihlung in den yéhwc Anpokpiteioc wahr-
scheinlich. )

Gar nichts hiermit hat der zweite Teil, die Gtterversammlung
und der Spott iiber die ,Physiker zu tun.®) Doch ist ein litera-
risches Vorbild auch hier durch die zahlreichen Anklinge an Seneca,

1) Sicher nicht die Absicht, an seinem Helden eine ebenso frostige wie
unverstidndliche symbolische Kritik zu iiben, die Hense (Festschr. fir Gomperz
192) ihm zuschreibt.

2) Zuerst novellistisch behandelt in den Hippokrates-Briefen, dann erwéhnt
von Lucilius (vgl. unten 8. 22 A. 1).

3) Besonders die Schilderung der Gebete fillt unertriglich gegeniiber
der kriftigen Schilderung des ersten Teiles ab.
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ja vielleicht auch an Lucilius Buch I sicher. Ich mdochte in ihm
den eigentlichen Anteil Menipps sehen. ‘

Ich habe, trotzdem schon Rohde auf den Zusammenhang der
kynischen Satirendichtung und dieser volkstiimlichen Marchen- und
Fabelliteratur hingewiesen hat, die wie alle volkstiimliche Poesie in
dieser Zeit wieder zu Ehren kommt, ein paar Einzelheiten heraus-
gegriffen, weil es mir hauptsichlich daran liegt, neben der an die
parodistische Literatur schlieBenden Richtung, die allein dem eigent-
lichen Kynismus zu gehoren scheint, eine von humoristischen Ele-
menten durchsetzte religios-moralische Dichtung der Art nachzuweisen.
Ob sich in ihr direkt orientalische Elemente nachweisen lassen oder
ob die orientalische Aretalogie nur zur Ausbildung und Verbreitung
dieser Dichtungsart beigetragen hat, ist im Grunde gleichgiiltig. Nur
aus ihr ist die stoische Satirendichtung zu begreifen, die ihrerseits
wieder die Verwendung des Wortes Aretaloge fiir Crispinus, den
Gegner des Horaz, erklart.

Freilich ist die stoische Satirendichtung den Geschichten der
romischen Literatur noch fremd, die iiberhaupt nach den Zusammen-
héingen zwischen dieser romischen Dichtungsart und griechischer
Literatur wenig fragen®); wird doch selbst der Anpuoxpiteioc yélwc,
der so klar die erste Satire des Persius — freilich nur sie — be-
herrscht?), nicht einmal der Erwihnung wert befunden. So muB

1) Selbst der Zusammenhang zwischen Horaz und Bion, den Heinze in
erster Entdeckungsfreude viel zu stark dargestellt hatte, wird dfter behauptet
als nachgepriift. Gerade fiir das erste Satirenbuch will er sich mir nicht recht
bewihren; wo Horaz dort philosophiert, folgt er ausgesprochen epikureischen
Quellen.

2) Der erste Vers O curas hominum, o quantum est in rebus imane soll
mit Lachen vorgetragen werden und der Leser an ihm eine unmodern gewor-
dene Art der Satire erkennen, wiihrend die rhetorisch-stoische Satire herrscht
und modern ist (vom Anpoxpiteioc yélwc geht auch die Verhthnung des Pere-
grinus bei Lukian aus). DaB der Vers des Persius auf Demokrit geht, zeigt
sein zweiter Teil (vgl. auch Juvenal X 51), daB er aus Lucilius stammt, bezeugen
die Scholien. Also ist jenes Lachen, das Persius um keine Ilias hergeben will,
das aus der Novelle in den Hippokrates-Briefen bekannte Lachen Demokrits.
Es bezieht sich stets auf alle Menschen; v. 8 ist Romae quis non und v. 121
auriculas asini quis mon habet eng zu verbinden. Eins schiitzt das andere; der
Scholiast flunkert. Von einer Verspottung Neros kann so wenig die Rede sein
wie von einem Anfiihren seiner Verse. Es ist die gesamte rhetorische und
alexandrinische Dichtung und Dichterwut, die Persius hier verspottet. DaB er
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ich ein wenig weiter ausholen und dem Leser zunichst einen Umweg
zumuten.

Auf die Rivalen des Horaz hat m. W. erst Hendrickson in seiner
Erklirung der Satire I 4 hingewiesen.') Ich bedaure, daB er die
dritte Satire nicht hinzugenommen hat, die mit der vierten derartig
zusammenhingt, daB die ethisch-philosophische Auseinandersetzung
der rein literarischen vorausgeht und Horaz in letzterer auf Angriffe
gegen seine Tendenz und Gesinnung im Grunde nicht mehr zu ant-
worten braucht.?) Den Angriff auf einen ganz bestimmten Gegner,
der im SchluB als Freund des Crispinus bezeichnet wird, mildert
Horaz dadurch, daB er, scheinbar selbst in dessen Fehler verfallend,
einen eikovicudc, eine gehissige Portritzeichnung des Tigellius gibt
und auf den Einwand, ob er selbst denn keine Fehler habe, zu-
nichst unbedacht antwortet ,andere und wohl kleinere”. Sich selbst
widerlegt er nun: das heiBt ebenso handeln, wie der scurra Maenius,
éautd cuyyvdunv &xewv, denn seine eigene Antwort (forfasse) zeigt,
daB er sua pervidet oculis mala lippus inunctis. So ist es denn Horaz
selbst, der sich hier scheinbar als echter scurra und yeAwtomoiée
beim Anblick eines Freundes iiberlegt: iracundior est paulla . . .
rideri possit, um sich gleich wieder selbst zn ermahnen. Erst der
SchluB lehrt uns, daB die mit v. 38 beginnende theoretische Dar-
legung sich an einen stoischen Gegner wendet, qui aliena negotia
curat (vgl. sat. II 3, 19). Die Beschreibungen Plutarchs in mepi
molumpaypocUvne zeigen, wie solche Minner im Leben auftraten.®) .
Wir diirfen aus v. 126 cur optas, quod habes m. E. sogar entnehmen,
daB eine bestimmte literarische AuBerung vorliegt, wie denn iiber-

in den ni#chsten Gedichten (den Diatriben) ganz anderen Ton anschliigt und
selbst in dieser Satire zu schwach fiir sein gewaltiges Vorbild ist, kann ich
hier nicht ausfiihren.

1) American Jowrnal of Philology 21, 121 ff.

2) Ich weiB durch miindliche Mitteilung, daB ich in der Auffassung des
Gedichtes in vielem mit Heinzes [inzwischen erschienener] Ausgabe zusammen-
treffe. Ich habe meine Darlegung deshalb abgekiirzt, glaube sie aber nicht
ganz entbehren zu konnen.

3) Plutarchs Schrift gewinnt fiir uns erst Leben, wenn wir an die Rolle
denken, die Stertinius und Davus im zweiten Buch des Horaz spielen. Mit
ihnen wieder vergleiche man die Worte, mit denen Plinius (Ep. I 10, 7) den
Euphrates lobt: nsectatur vitia, mon homines, mec castigat errantes, sed
emendat. Mit der Charakteristik des Tigellius vgl. Rhet. ad Her. IV 50, 63.
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haupt der SchluB der Satire die Person des Gegners immer klarer
hervortreten liBt. Als der wahre Herrscher, der &pyikéc, witnscht
er sich die Bacieio, um alle Schuldigen strafen zu kénnen und
schwingt, da ihm dies im politischen Leben nicht moglich ist,
wenigstens die GeiBel der Satire, der unerbittlich scharfen descriptio
iiber ihnen.?) Hierin liegt die Verbindung dieser Satirenart mit der
alten Komddie, von der Horaz in der folgenden literarischen Ab-
rechnung ausgeht. Hierin liegt aber auch der Vergleich mit dem
scurra, der in unserer Satire nur angedeutet und erst in der
vierten ausgefiihrt wird. Wie eng sich gerade in ihm Horaz an
Aristoteles anschlieBt, lieBe sich weiter verfolgen, als Hendrickson es
.tut. Diese Art der Satire nun muB der Gegner selbst aus dem
Wesen der stoischen Ethik hergeleitet haben. Nur dann ist der
Gang der dritten Satire verstindlich, nur dann kann ich es mir er-
kliren, daB Horaz die Grundlagen dieser Ethik in diesem Zusammen-
hange nachpriift, indem er dabei von Chrysipps Schrift mepi T00
kupiwe kexpficom Zivwva toic dvépacv ausgeht. Er verweist zwar
erst v. 126 direkt auf sie; aber wenn wir den Zusammenhang des
einzig erhaltenen Bruchstiickes bei Diogenes Laertios mit Horaz
vergleichen, empfinden wir, daB die Benutzung viel weiter geht, vgl.
VII 121: pévov 1> é\evBepov, TOoUC Te @aulouc dovlouc’ elvar Yap
v é\evBepiav éEouciav avtompoyiac, TRV d¢ douleiav ctépnav avto-
mpayiac . . . . o0 uévov d’ éheuBépouc elvan TouC coovc, GAAG xai
Bacihéac, Tic Bacileiac olicne apxiic GvumeuBivou, fiTic mepi udvouc
av Tolc cogouc cuctain, xabd @nct Xpicmmoc év T( Tepi Tod Kupiwc
kexpficOor Znvwva Tolc dvépacv: éyvwkévar Yap ena delv tov dpxovra
mepi AYabWv xoi kakdv, undéva d¢ TV Qavlwv émictacdot TadTa.
duoiwc d&¢ xal dpxikovc dikacTikoUC Te Kai PnTopikovC ubvouc
elvar, Tdv d¢ @avhwv ovdéva: &Ti kol dvapapTHTOUC, T 4Tmepr-
ntdtouc elvon auaptiuott. @BoaBeic T° eivars o0 yap E\Nouc BAamTelv
000’ avtouc élefuovdc Te uf elvar cuyyvdunv 1> €xev un-
devi- un Yop mapiévor Tac éx tod vémou émPallovcac koldcerc, émei

1) DaB eine solche descriptio, xapaxtnpicuéc (such eixovicuéc; das Wort
ist von der Korperbeschreibung, dem Steckbrief, entnommen, vgl. Seneca ep.
95, 65. 66) von selbst zu einer gewissen Verwandtschaft mit dem Mimus fiihrt,
zeigt schon das bekannte Geschichtchen Hermipps iiber Theophrast bei Athe-
naios I 21 A, Ich erwihne es, weil sich nach Philodem Aretalogie und Mimus
in den w0601 und ABomoriar beriihren.
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76 Y’ eikewv kai 6 &\eoc avTH O’ f) émeikera ovdéveld éctt Yuxfic Tpdc
KoMdcelc mpocmotoupévne XpnctémTa: und’ oiecbdar ckAnpotépac
adtac elvar Dirfen wir aus Horaz schlieBen, so war auch der
Satz, daB Freundschaft nur unter den Weisen moglich sei und aus
der Selbstliebe entspringe, mit behandelt. Von ihm geht Horaz aus;
gerade die Selbstliebe fithrt zur cuyyviun, aber gegen sich selbst,
und eben damit zur ungerechten Beurteilung gegen den Nichsten,
die dann auf uns zuriickfillt und alle Freundschaft unmdoglich macht;
auch hier ist Billigkeit und Gerechtigkeit aus der Furcht vor Un-
recht erwachsen; es ist dies das Band, welches v. 99 ff. mit dem Vor-
hergehenden verbindet. Durch die ganze Darlegung zieht sich die
Riicksicht auf die xupiéTnc T@v dvoudtwv: ihr widerstrebt es, wenn
ein Jrrtum“ den Namen Tugend erhilt, und doch wiinschte Horaz
einen Irrtum, wie ihn der Verliebte begeht, auch in der Freundschaft.
Er verlangt, daB der Freund wie der Liebende oder doch wenigstens
wie der Vater das xUpiov in der Charakteristik meide') und das
nichstbessere Wort wihle, wihrend die Menschen allgemein das
schlechtere Wort, ja die Bezeichnung des der Tugend zundchst
stehenden Lasters verwenden. Dazu muB freilich kommen, wer die
cuyyvdun nicht zu iiben weiB; wohl setzt sie eine dem Affekt ent-
springende Téduschung und éxupoloyic voraus, aber sie entspricht
der menschlichen Natur und der wahren Gerechtigkeit.

So greift man nur einen ernsten Gegner an. Wir diirfen uns
durch die gutmiitige Parodie, mit der Horaz im zweiten Buch als
anerkannter Meister der Gattung, zugleich innerlich mehr und mehr
der Stoa sich zuneigend, den Gegner auch fiir seine Zwecke benutzt,
nicht tduschen lassen: es hat den Dichter Miihe gekostet, die
Anderung des Grundcharakters der Satire vor seinem Publikum zu
rechtfertigen. Von Gegnern nennt er hauptsichlich Crispinus, der
bei seinen Widersachern wegen seiner Weitschweifigkeit der Areta-
loge hieB und einmal beildufig auch jenen loguax Fabius (I 1, 13)
merkwiirdigerweise im Anfang einer kleinen, mit meisterhafter Kiirze
gezeichneten Aretalogie.?)

1) Das Adjektiv scheint in der stoischen Sprachlehre aus dem émdivupov
abgeleitet und dies wird a parte genommen und zwar aut a corpore aut ab
animo, vgl. Varro de lingua lat. VIII 15 und meine Erklirung M. Terentius:
Varro und Johannes von FEuchaita S. 67. Zur Sache vgl. auch Ovid Rem. 323.

2) Von einer solchen nimmt das erste Gedicht seinen Lauf; sie bildet
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Wir diirfen an der Existenz einer skoptischen Satire von phan-
tastischer Erfindung, die sich eng mit der Aretalogie bertihrt und
gleich ihr niederen Ton anschligt und aufs breite Publikum rechnet’),
kaum zweifeln. Himmelfahrten und Hadeswanderungen, Totenbe-
schworungen oder sonstige Wunder mochten den Rahmen bilden.
Wir diirfen nicht vergessen, daB schon Lucilius in jener Gotterver-
sammlung, die iiber den Tod des Lupus beschlieBt, in burleskem
Ton eine derartige mit personlichem Spott verbundene Aretalogie
erziahlt hat, deren Einkleidung uns freilich leider unbekannt ist. Auch
von Horaz und Juvenal sind uns je eine Satire erhalten, die ganz
den Charakter der Aretalogie trigt.

Waunderlich genug ist allerdings die Wundergeschichte in Horaz
Sat. 1 8, die der Gott selbst, freilich nur ein wnutile lignum vortragt.
Es mochte fromme Gemiiter beunruhigt haben, daB der allmachtige
Giinstling des Kaisers den locus religiosus — denn das ist ja fiir
dngstliche Gemiiter auch der Begrébnisort der Nichtrémer und Un-
freien — mit in seinen Park hineinzog; allerlei Geisterspuk und
Wunder mochte man erwarten oder erzihlen. Da hat auch der
Freigeist, der sich des angenehmen Spaziergangs und der ver-
besserten Luft freut, ein Tépac zu berichten. Allerdings ist es
im Grunde nichts als der unheimliche Ton des zur Nachtzeit —
natiirlich nicht vor Hitze — platzenden Holzes, aber das ist die
mopdy des Gottes und geniigt vollkommen, allen Zauberspuk zu ver-

nicht einen eigenen Teil, sondern gibt mit ihrem SchluBton 6 &vOpwmoc ovdev
TV €éautod dcmdZetar (GAN Gel mhéov Exewv Béher, was mit avarus allerdings
ungeschickt iibersetzt ist) nur den allbekannten Hauptsatz, an den sich das
Einzelbeispiel in der Ausfilhrung anschlieBt. DaB diese Poesie sich bis ins
Mittelalter hinein erhalten hat (vgl. Konstantinos Manasse IV 13 dvdpec d¢ Aé-
Yyouat copol Moucdwv OmopAtar, Crusius Rhein. Mus. 43, 464), fiigt sich gut
unserm Bilde von dem Fortleben derartiger Kleinpoesie. Beachtenswert ist,
wie Horaz bestindig nicht nur dem Lucilius, sondern auch seinen eigenen
Gegnern gegeniiber die Forderung der Kiirze und Mannigfaltigkeit des Stils
erhebt. .

1) Es ist interessant, dass sie gerade bei den r8mischen Alexandrinern An-
erkennung oder gar Nachahmung gefunden hat (vgl. Cato und vielleicht Varro
Atacinus). Der feine Tigellius, der jede neue Satire derart gierig las, wird ja
wohl mit seinem Gesinnungsgenossen Demetrius zusammen nur Catull und
Calvus hergeleiert haben. Das bestiitigt Persius, der diese Alexandriner daneben
auch deklamatorische Satiren dichten 1i8t (vgl. S. 28 A.1). Wir sehen, wie
sich diese volkstiimliche Satire rhetorisch ausgestaltete.
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jagen.!) Der arme Holzklotz oder Gott schildert seine Erlebnisse
und seine Angst und muB — echt im Stil der Aretalogie — die
Wahrheit seines Berichtes durch einen kriftigen Schwur erhirten,
bei dem seine wahre Natur noch deutlicher zutage tritt. Das Ganze
dient dem eixovicuéc der ,Hexe“ Canidia.

~ Man muB, um die Art des Witzes, der auch in diesem liegt, zu
verstehen, an die Rolle der freien Erfindung in der Skoptik der Zeit
denken. Solutos qui captat risus hominum famamque dicacis, fingere
qut non visa potest ist die Beschreibung des Satirikers, wie ihn das
Publikum des Horaz sich vorstellt, und Cicero sagt in der Theorie
des Witzes (de or. I 240): Duo sunt enim gemera facetiarum, quorum
alterum re tractatur, alterum dicto. re, st quando quid tamquam
aliqua fabella narratur, ut olim tu, Crasse, in Memmium: co-
medisse eum lacertum Largii, cum esset cum eo Tarracinae de amicula
rizatus. salsa ac tamen a te ipso ficta [tota] narratio. addidisti
clausulam: tota Tarracing tum omnibus in parietibus inscriptas fuisse
litteras LLLMM. cum quaereres, id quid esset, senem tibi quendam
oppidanum dixisse: lacerat lacertum Largi mordax Memmius. per-
spicitis genus hoc quam sit facetum, quam elegans, quam oratorium,
swe habeas, vere quod narrare possis, quod tamen est mendaciunculis
aspergendum, sive fingas. est autem huius gemeris virtus, ut ita facta
demonstres, ut mores ewus, de quo marres, ut Sermo, ut vultus ommes
exprimantur, ut 1is qui audiunt tum geri lla fierique videantur. Wir
werden, wenn wir diese Art Skoptik noch mit der ,weltlichen Areta- -
logie“ verbinden diirfen, uns nicht wundern, daB Philodem sie mit
dem Mimos zusammenstellt.

Doch vielleicht laBt sich die Bezeichnung des Crispinus als
aretalogus noch besser begreifen, wenn wir an die letzte in der
eigentlichen Satire erhaltene Aretalogie, an Juvenals XV. Gedicht
herantreten. Die Frage, wieso dies Gedicht eine Satire ist, wird
durch die iibliche Auskunft, Juvenal sei ein mittelméBiger Dichter,
wohl nicht ganz erledigt; gerade mittelméBige Dichter pflegen in
den Schranken der Gattung zu bleiben. Juvenal ist nirgends originell.
Als er begann, hat er einfach die zur rhetorischen Ubung umge-
staltete Satiren-Dichtung seiner Zeit fortgesetzt; das zeigt Persius,

1) Sollte die Erfindung des Wunders gar auf Kenntnis des (igyptischen)
Aberglaubens beruhen? Nec Serapidem magis quam strepitus per pudenda cor-
poris expressos contremescunt sagt Minucius 28, 9.
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der seine Diatriben streng von jener deklamatorischen Dichtung in
mores, i luzum, in prandia regum unterscheidet, welche die Dichter
seiner Zeit zusammen mit der Nachahmung alexandrinischer Elegien
und Epyllien betreiben.?) Ich wiiBte die zwei ersten Biicher Juvenals
nicht treffender zu bezeichnen als ein dicere in mores, in luxum, in
prandia regum; ein solches muB sich ja mit einer Klage iiber das
Los des gebildeten Mittelstandes, der dichtenden Klienten, notwendig
verbinden; beide in seiner anfinglichen Poesie gleich starken Teile
hat Juvenal in der m. E. sehr kunstvollen Disposition der ersten
Satire geniigend betont. Aber die wenigen Stoffe sind bald zer-
sungen; Juvenal will mehr und ist doch fiir mehr zu schwach; er
versucht die eigentlich philosophische Satire; er plagt sich, die iibliche
Gelegenheitsdichtung seiner Zeit, Trost-, Einladungs-, Gliickwunsch-
gedichte durch leichte Umbildung ins Satirische zu ziehen; er greift
endlich zur Aretalogie, freilich nicht um einer einzelnen Person,
sondern dem verhaBten Agyptervolk (vgl. 29 vulgi, 31 populus) etwas
anzuhdngen. Natiirlich gibt sie sich als éAn@fc ictopia: Odysseus
hatte fiir seinen dméhoyoc keine Zeugen, Juvenal berichtet miranda
quidem, sed nuper consule Tunco gesta®); er verfehlt nicht, auf seine
eigene Anwesenheit in Agypten hinzudeuten (45) und sucht in der
ganzen Erzihlung den ho6chsten Grad von Anschaulichkeit zu er-
reichen. Ich darf auf die eben angefiihrte Stelle Ciceros verweisen,
um die isthetische Theorie, welcher er folgt, ans Licht zu stellen.
Aber auch das geniigt kaum, dem Gedicht den Charakter der Satire
zu geben. Sind wir Philologen vielleicht ein wenig den Phiaken.
gleich und spielt der Dichter mit seinen Lesern? Von jenen merkt
nur einer, der noch am wenigsten getrunken hat, daB Odysseus doch
fiir all die so glaubhaft vorgebrachten Geschichten im Grunde keinen
Zeugen hat, und schlieBt, daB er liige. Das warnt doch wohl, seiner
eigenen ,,Wundergeschichte” zu trauen. Ich glaube im Grunde den-
selben Doppelspott iiber eine Dichtungsart und eine miBliebige Per-

1) Persius I 67. Den durch die Betonung der eleganten Metrik an dieser
Stelle nur angedeuteten alexandrinischen Gedichten schlieBt sive (v. 67) als
neue Gattung die Satire an, die freiere Metrik hat. Es folgt von 69 bis 91
die Tragbdie (85—88 ist eine Art Parenthese); dann kehrt der Dichter zu den
alexandrinischen Epyllien zuriick.

2) Mit v. 29 ff. vgl. VI 634 ff. Die Tragddie vertritt dabei dem u06oc, d.h.
die wevdnc icropia.
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sonlichkeit hier zu empfinden, der sich auch in dem besprochenen
Horazgedicht herausfithlen 1i8t.') Man vergleiche nun, wie die
moralischen Betrachtungen und der Name Zenons gewaltsam in das
Gedicht hereingepreBt werden. Juvenal muB mehr als geistesschwach
geworden sein, wenn das nicht handgreifliche Parodie ist. Aber
wenn in ihr wirklich eine ernste Dichtungsart sich widerspiegelt,
so begreifen wir leicht, daB es von einem ihrer Vertreter heiBt:
tam garrule, ut aretalogus diceretur.

Ich hoffe damit erwiesen zu haben, daB sich alle Zeugnisse fiir
den Gebrauch des Wortes leicht zu einem einheitlichen Bild zu-
sammenfiigen. Die Frage, ob jene stoische Satire, die noch im
zweiten Jahrhundert n. Chr. verspottet werden konnte, vielleicht im
zweiten Jahrhundert v. Chr. schon bestand und in irgendwelcher
Form einen Teil jener stoischen Dichtung bildete, von welcher uns
mancherlei Spuren erhalten sind?®), die sich bald mit der Komd&die,
bald mit der ennianischen safura berithren, kann ich noch nicht be-
antworten. Eher mochte ich die Frage aufwerfen, ob sich nicht aus
dieser stoischen Dichtung die starke Betonung des eikovicuéc (und
gwar in korperlicher wie geistiger Beziehung) erkldrt, die wir in
Senecas menippischer Satire finden. Auch das starke Hervortreten
einer pathetischen Rhetorik neben dem mimisch-burlesken Ton kinnte
sich mit aus der durch Persius (I 67. 68) und durch Juvenal be-
zeugten rhetorischen Fortgestaltung dieser Satire erkliren. Wich-
tiger fiir meine Untersuchung ist der Ton, in welchem bei Seneca
sexuelle Verhiltnisse besprochen werden. Die Hinrichtung Silans
soll dem Claudius als Verbrechen angerechnet werden. Ihren Grund
— das Inzest Silans mit der eigenen Schwester — konnte Seneca
diberhaupt verschweigen oder als erfunden hinstellen. Schon ein
Versuch, die sittliche Bedeutung jener Tat ‘durch den Hinweis auf
die Lehren, sei es der Skepsis, sei es des Kynismus und der &lteren

1) Das hitte fiir das Leben Juvenals eine gewisse Wichtigkeit. Ist die
Dichtungsart richtig bestimmt, so wird die Angabe Juvenals, er sei selbst in
Agypten gewesen, mindestens zweifelhaft. Es gibt eine Erzihlungsgattung,
die gerade durch die scheinbare Beglaubigung sich selbst als Erfindung verrit.
Eine nachtrigliche Verbindung unserer Stelle mit VII 90—92 kann die ganze
Sage von der ,Verbannung* des greisen Dichters geschaffen haben.

2) Selbst der stoische Lehrvortrag durchsetzte sich bekanntlich mit Versen.
Nicht dberall, wo sie begegnen, haben wir das Recht, von einer Nachbildung
Menipps zu reden.
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Stoa, abzuschwiichen, schidigte Seneca im Grunde mehr, als er nutzte,
und selbst er hiitte einen anderen Stil verlangt, als wir in der be-
rithmten Stelle (c. 8) finden: nedum ab Iove, quem quamtum quidem
m llo fuit, dammavit incesti. Silanum enim, gemerum swum, occidit
propterea quod sororem suam, festivissimam ommium puellarum, quam
omnes Venerem vocarent, maluit Tunonem vocare. ‘quare, inquit, quaero
enim, sororem suam?’ stulte, stude: Athewis dimidium licet, Alexan-
driae totum. Der Ton eleganter Frivolitat, die in dem Perversen auf
sexuellem Gebiet im Grunde nur den Witz sieht, muB nach meinem
Empfinden in der skoptischen Dichtung der Zeit sich schon durch-
gesetzt haben. Es ist, wie ich kaum mehr zu sagen brauche, der
Ton Petrons.?)

Wir bediirfen in der Tat die Annahme einer solchen Dichtung,
um Petron zu verstehen. Wohl hat R. Heinze (Hermes 34, 494)
m. E. schlagend erwiesen, daB Petrons Werk die volle Ausbildung
des griechischen erotischen Romans voraussetzt und von ihm in
seinem Hauptinhalt bestimmt ist.¥) Eben darum aber 1i8t sich die
Form der menippischen Satire nur aus einem zweiten Element er-
klaren, das wir am klarsten erkennen, wenn wir die Abenteuer des
Helden in Kroton betrachten. Den ‘Schiffbriichigen begegnet be-
kanntlich ein Landmann, nennt ibnen den Namen der Stadt und
warnt sie vor den Bewohnern (116): quoscumque homines in hac urbe
videritis, scitote in duas partes esse divisos; nam aut captamtur aut
captant. Die wunderliche Idee von einer Stadt der Erbschleicher,
die Art der Warnung, alles entspricht dem Stil der fabelhaften Reise-
berichte. Es war ein gliicklicher Gedanke fiir die wunderbare Fahrt
an unbekannten Kiisten und die Abenteuer mit Fabelvilkern und
Mirchenwesen eine Reise lings der allbekannten Kiiste Galliens und
Italiens einzusetzen und jede neue Stadt zur typischen Vertreterin

1) Dieselbe Umbildung des Geschmackes des Publikums zeigt sich in der
Elegie Ovids und der Verrohung des erotischen Epigramms, vgl. Pauly-Wissowa
Realencyclopidie Epigramm.

2) Es ist wunderlich, daB selbst die Rolle des erst spit in den Roman
eintretenden Ascyltos zur ,,Widerlegung* benutzt wird. Ist das Auftreten von
Rivalen sonst dem Romane fremd oder kann man die sentimentalen Dichtungen
von der Treue anders parodieren als durch die Schilderung einer immer sich
wiederholenden Untreue der beiden Liebenden, die doch immer wieder zu-
sammenhalten? Heinze hat sicher ebendarin die Pointe der geistreichen Par-
odie gesehen.
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eines -neuen Lasters zu machen. Er hat die Wahl der Form be-
stimmt.') Aber der ,Aretalogie“ diemen von unseren Fragmenten
zunichst nur 116—125 (wenn wir die Vortrige des Eumolpus auf
dem Wege einmal mitrechnen); dann schieben sich lange Liebes-
abenteuer des Haupthelden ein, die offenbar mit der Schilderung der
Erbschleicherei nichts zu tun haben: sie erzihlen nur das immer
wiederkehrende MiBgeschick des einst von Priap so reich begnadeten
und nun von ihm verfolgten Haupthelden und deuten seine Eifer-
sucht gegen Ascyltos wenigstens an (133), dienen also lediglich dem,
was Heinze trefflich als die Grundidee des Romans bezeichnet hat;
erst mit ¢. 140 kehren wir, wie der Dichter auch #uBerlich kennt-
lich macht, zu der Burleske (er sagt: mimus), der Prellerei der Erb-
schleicher, zuriick. Die Vereinigung setzt eine innere Verwandt-
schaft beider Gattungen voraus?); ich werde auf sie spiter eingehen.
Auf eine duBere muB ich schon hier beiliufig aufmerksam machen.
DaB die rhetorische Deklamation ein notwendiger Bestandteil des
Romanes ist, wird sich uns spiter zeigen. DaB sie auch in die
stoisch-rhetorische Satire eingedrungen ist, mdchte ich aus Juvenals
XV. Satire schlieBen, und Seneca wiirde, wie wir sahen, nicht wider-
sprechen. Die mit der Poesie wetteifernde Deklamation des Romanes?®)
brauchte in der Tat nur in Verse zuriickgebracht zu werden, um
beide Dichtungsgattungen auch #uBerlich anzugleichen.

Dem Petron an Umfang ziemlich gleich steht die Erzihlung
des Antonius Diogenes, die sich schon durch ihren Titel Tdv Umep
OoUAnv amictwv A6yor kb’ als Reisearetalogie bezeichnet. DaB sie
ebenfalls eine Verbindung dieser Dichtungsart und des Romanes gibt,
hat Rohde richtig erkannt; da die Aretalogie nicht durch das Me-
dium der umgestaltenden menippischen Satire gegangen ist, so ist
das religiose Element auch nicht durch das didaktische der descriptio
ersetzt; aber die Gleichsetzung von Philosophie und Religion wirkt

1) Welches Laster in der vorausgehenden Stadt dargestellt war, wissen
wir nicht. War es vielleicht die schriftstellerische (rhetorische) Eitelkeit und
sah Encolpius zu Anfang das ganze Volk von deren Furien besessen? Parallelen
wiirde bekanntlich die Satire Varros bieten.

2) Trotzdem die eine nur in Parodie vorliegt und jede Parodie an sich
eine gewisse Hinneigung zur Satire zeigt.

8) Man erinnere sich an Metiochos und Parthenope. Benutzt ist immer
die hellenistisch-rhetorische Poesie.
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auch hier. Die Erzihlung von Pythagoras, Zamolxis und Astraios?)
verflicht sich mit reinreligiésen Schilderungen, wie es die Hades-
wanderung und das gesamte Wirken des Paapis sind. Es illustriert
die Kraft der Gotter und des Zauberers und tritt damit in einen
gewissen Zusammenhang mit den religiés gefirbten kurzen Wunder-
erzihlungen des Philopseudes.

Ich kann das nicht besser klar machen, als indem ich den Blick
des Lesers sofort auf die dritte Dichtung heriiberlenke, die in den-
selben Zusammenhang gehort, die Geschichte von dem zum Esel
verzauberten Jiingling. Hier konnen wir ein nachtrigliches Ein-
wirken nicht des Romans, wohl aber der romanhaften Erzihlungsart
fast mit Hiénden greifen. Ich brauche nach den trefflichen Aus-
fihrungen Rohdes nur kurz Bekanntes zu wiederholen. Eine Kette
von Verwandlungen, wahrscheinlich ein und desselben Mannes, er-
zéhlte mit vollem Ernst, also zu religitsem Zweck, Lucius von Patrae?®),

1) Das Wunder, welches von seinen Augen berichtet wird, erzihlt der
Agypter von dem Kynokephalos, dem heiligen Tiere des Hermes. Hat Astraios
den Aquitaniern #hnlich wie in andern Sagen Hermes den Agyptern das Jahr
geordnet?

2) So bezeugt bekanntlich Photios Bibl. cod. 129. Rohde, der in seiner
klassischen Jugendschrift dies fiir durchaus glaublich erklirt hatte, hielt auch
spiter mit Recht daran fest (XKI. Schriften II 70 ff.), hitte seine Ansicht aber
vielleicht besser begriinden konnen. Aus jener Wanderung der Seele durch
verschiedene Tiergestalten, an die der Pythagoreer glaubte und die er zu er-
kennen imstande war (man denke daran, wie Apollonios die Seele des Amasis
in einem Lowen entdeckt), konnte nur zu leicht eine Verzauberung in ver-
schiedene Tiere und Pflanzen werden. Selbst Ovid hilt es fiir zweckmiBig,
seinen rein weltlichen , Verwandlungen einen pythagoreisch-religiésen Anfang
und SchluB zu geben (di, coeptis — nam vos mutastis et illas — aspirate meis).
Ja vielleicht war die gleiche Entwicklung schon in der #gyptischen Wunder-
erzithlung vollzogen; auf den dritten Teil des Papyrus D’Orbiney, dem er diese
Deutung gibt, verweist mich Prof. Spiegelberg: Batau verwandelt sich, um sein
treuloses Weib zu strafen, in einen Stier; sie liBt ihn toten; aus dem Blute
erwachsen zwei Persea-Biiume; sie 148t sie fillen; ein Span fliegt ihr in demn
Mund usw. Maspero (Contes populaires de VEgypte ancienne® p. XVII) hat die
Erzihlung in den Mirchen der verschiedenmsten Volker verfolgt; ich zweifle
nicht, daB antike Aretalogen sie durch die griechisch-rémische Welt getragen
und ihre mittelalterlichen Nachfolger sie weiter erhalten haben. Auf die Ver-
wandlungen in den #ltesten Monchsgeschichten (Midchen in Stuten, Jungfrauen
in Jinglinge) hat schon Weingarten Ursprung des Monchstums 26 hingewiesen.
Die Erzihlung des Lucius lieB sich durchaus unter einen moralischen und er-
baulichen Gesichtspunkt riicken: seine Geilheit hatte den Helden zum Esel



I §1. Lucius von Patrae und Lukian (?). . 33

wobei er dem Geschmack der Zeit in saftigen Obszonititen gentigend
Rechnung trug. Die zwei ersten Biicher griff ein Spotter — schade,
wenn es wirklich nicht Lukian wire — heraus, lieB den Schrift-
steller selbst zum echten und rechten Esel werden und nach der
Entzauberung seinen vollen Namen und seine Verwandtschaft angeben
mit dem Zusatz: xdyw uév ictopudv kai dMwv eipi cuyypagelc, & de
(sein Bruder) momntic é\eveiwv écti kol pavric ayadéc. DaB ictopio
hier die Wundererzihlungen bedeutet?), scheint klar; der gezierte
Ausdruck pdvric dyadéc 148t mich vermuten, daB der Bruder Pytha-
goreer war.?) Der Aretaloge und der Prophet gehdren als gott-

gemacht, andere Laster spiter zu andern Tieren; endlich ward er durch die
Gnade der Gotter frei. DaB die Schilderung lasziv war, vertriigt sich mit dem
erbaulichen Zweck: selbst ein Hieronymus (Vita Pauli 3) erfindet, um seine
fromme Wundergeschichte zu beleben, ein Martyrium, in welchem der keusche
Jiingling in einem wonnesamen Park mit Blumenketten auf einen Daunenpfiihl
gebunden und der schonsten Hetire iiberantwortet wird, damit sie ihn verge-
waltige. Er hat die mehr als schmutzige Geschichte sogar gegen den Zweck
des Ganzen eingelegt, nur um auf diesen Kitzel fiir den Leser nicht zu ver-
zichten. Der Bericht iiber Lucius bietet nicht das geringste Bedenken. So
bleibt die ,,Parodie* Lukians, iiber die wir zu Gerichte sitzen, wie einst treff-
liche Juristen iiber Hauffs Mann im Monde. DaB Rohde den Spott empfand
und Schwartz die Mittel desselben in feinen Bemerkungen erlduterte, braucht
niemanden zu tiberzeugen; einen mathematischen Beweis gibt es in solchen
Dingen nicht. Aber daB ein Philologe sogar.auf den Einfall geriet, das kleine
Werk sei eine Tendenzschrift gegen das Christentum, dabei nur einzelne
klare Beziehungen vermiBte und schlieBlich das alles selbst ernsthaft berichtete,
kann man nur als belustigendes Beispiel dafiir, wie unbekannt die hellenistische
‘Wundererzédhlung ist, weitererzihlen.

1) Fiir die Bezeichnung vgl. die Notiz tiber Philepsios oben 8. 12 (da8
der Verfasser Worte wie ud6oi, Tépata oder dergl. nicht gebrauchen kann, ohne
den - Witz zu verderben, sollte klar sein). AAn@eic ictopiar wollte er (nach
Lukian) bieten. Ubrigens gehort selbst die weudhc ictopia nach antiker Ter-
minologie immer zur icropia.

2) Der Ausdruck scheint aus der beriihmten Charakteristik des Amphiaraos
Gupodtepov pdvric T’ &yafdc xai doupl udyecOar (Bethe Thebanische Helden-
lieder 58) tbertragen. Der Pythagoreer ist bekanntlich seinem Wesen nach
mdvric und wird auch so bezeichnet, vgl. Artemidor Oneir. p. 161,20 Hercher:
elta pdvrerc, pdvrewv d¢ touc ufy dmatedvac. 8ca yap Av Aéywa TTubayo-
pictal @ucioyvwuovikol GCTPATEAOMAVTEIC TUPOUAVTEIC KOCKIVOUAVTEIC UOPPOCKS-
MOl XEWPOCKOTOL AEKAVOMAVTEIC VEKUOMAVTEIC, Weuddi mdvta kal dvumdctata xpn
vopiZewv. Es sind yénrec xal dmatedvec. Wer danach annimmt, daB der Bruder
nur deshalb in der Parodie mit erw#hnt wird, weil er in der Geschichte des
Lucius eine Rolle gespielt (also etwa die Verzauberungen erkannt und erziihlt)

Reitzenstein, Wundererzihlungen. 3
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geliebtes Paar zusammen. Es ist eine weitere Bosheit, daB dieser
menschliche Esel nun in einem SchluBabenteuer zeigen muB, daB er
noch genau so dumm und geil geblieben ist; es paBt im Grunde
nicht mehr ganz heran. Es scheint, daBl der Verfasser dieser Uber-
arbeitung das Rankenwerk, welches #hnlich wie bei Petron um die
Hauptfabel wucherte, wegschnitt, doch wird jede Einzelbehauptung
dadurch unsicher, daB sein Werk uns nur in Verkiirzung vorliegt;
die Drolligkeit dieser Verbindung von Mensch und Esel hat er ferner
stirker hervorgehoben, den Stil und Ton dieser volkstimlichen
‘Whundererzihlung aber doch so getreu bewahrt, daB er einem anderen
Schriftsteller die Moglichkeit bot, seine Aretalogie wieder umzu-
gestalten, mit neuen Erweiterungen zu versehen und sie in die ge-
zierteste Literatursprache!) umzusetzen. Nur der burleske SchluB
muBte wegfallen; an seine Stelle trat ein ernstreligioser Ausgang,
der den Entzauberten nun selbst zum Propheten und Liebling der
Gotter, den Lucius von Korinth zum Apuleius von Madaura machte.?)
Man rede immerhin von zwei scharf geschiedenen Teilen, nur ver-
gesse man nicht, ihre Vereinigung zu erkldren, das heiBt zu zeigen,
warum Apuleius beide als literarisch gleichartig empfinden
konnte. Ich kann das nur unter der Annahme jener eigentiimlichen
Umbildung einer religiésen oder halbreligiosen Wundererzéhlung ins
Unterhaltende, ja selbst ins Drollige.®) DaB gerade hier der orien-
talische EinfluB wieder so michtig hervortritt, scheint mir nicht
bedeutungslos. Man zeige mir eine andere Liosung, die wirklich den
Charakter des ganzen Werkes erklirt.

hatte, wird schwerlich widerlegt werden konnen. DaB ein solcher ,Prophet‘
auch Liebesepigramme dichten konnte, zeigt Apuleius.

1) Es ist die Sprache der erotischen Novelle, als deren klassischer Ver-
treter in dieser Zeit wieder Sisenna gilt. Die Wahl ist aus der Art des Stoffes,
den Lukian (?) ihm bot, zu begreifen.

2) Anonymitét wie Pseudonymitét miissen gerade in dieser Literatur der-
art hiufig gewesen sein, daB der Leser an dem IneinanderflieBen und Ver-
tauschen des erlebenden und des schreibenden Ichs keinen Anstof mehr nahm.

3) Ein Gegenbild, natiirlich sehr viel schwiicher, bieten die Acta Iohannis,
die tiefste religivse Aretalogie des jungen Christentums, wenn sie neben den
eigenartigen Mysterienschilderungen voll héchsten Schwunges auch die erotische
Erzihlung und neben ihr-wieder ruhig eine Wundergeschichte wie die von der
Bannung des Ungeziefers in dem Dorfchan bieten, die der Verfasser selbst als
Scherz, als maiyviov, bezeichnet (c. 60).
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2.

Wir sind nach langen Umwegen zu der eigentlich religitsen
Aretalogie zuriickgekehrt und werden es jetzt nicht mehr verwunder-
lich finden, daB schon die &lteste, die wir auBerhalb Agyptens
kennen?), das Buch Jonas, dasselbe Motiv wie Lukians ’AAn@ic icto-
pia verwendet. Ob es urspriinglich aus Indien oder Agypten stammt,
ist mir vollig gleichgiiltig. DaB der Typus der Propheten- und Missions-
novelle, dem wir im Jonasbuch zum ersten Male voll ausgebildet
begegnen, der dgyptischen Literatur nicht fremd geblieben sein kann,
zeigt neben der Missionstitigkeit der dgyptischen Priester die wenig-
stens in spithellenistischer Zeit allgemeine Uberzeugung, daB Hermes,
der Prophet und Lehrer xat’ é&oxnv, ebenso wie seine niichsten
Schiiler die ganze Welt durchzogen haben. Eine Bestitigung wird
uns im zweiten Hauptteil der Nachweis bringen, daB ganze Stiicke der
christlichen Missions-Aretalogien einfach aus #gyptisch-griechischen
Erzihlungen iibernommen sind. An dieser Stelle beschiftige ich
mich nur mit der Kunstform als solcher.

Die apokryphen Apostelgeschichten haben fiir den Philologen
einen hervorragenden Wert als einzige voll erhaltene Proben volks-
timlicher religioser Aretalogie. Man hat sie, weil wir Philologen
den Begriff Roman noch nicht recht herausgearbeitet haben, wohl
als Roman zu erkliren versucht®); andere haben dann diese Bezeich-
nung verwendet, um die religiose Bedeutung dieser Schriften mog-
lichst zurlicktreten zu lassen. Allein dem Begriff des Romanes
widerstreitet schon die Komposition, die von einem beliebigen Punkte
ausgehend zusammenhanglos Wunder an Wunder reiht, bis plotz-
lich, wenn man es am wenigsten erwartet, der Tod des Apostels der
Geschichtensammlung ein Ende macht.®) Vor allem widerstreitet

1) Freilich wird sie wohl mit Recht erst in den Beginn der hellenistischen
Zeit gesetzt.

2) v. Dobschiitz Deutsche Rundschaw 1902 8. 87 ff. Gerade weil ich mit
ihm im einzelnen wie in der Grundanschauung vielfach iibereinstimme, glaube
ich mdglichst scharf die Unterschiede der Definitionen hervorheben zu miissen.

3) Wenigstens in den Thomasakten steht innerlich, ja, wie mir E. Schwartz
bestatigt, vielleicht selbst in der #ltesten Uberlieferungsgeschichte jede mpakic
zundchst fiir sich. Aber auch wo sich lingere Stiicke inhaltlich verbinden,
kann (abgesehen etwa vom Clemens-Roman) von einer Nachahmung des Romans
kaum die Rede sein. Sollte die Predigt geschlechtlicher Enthaltsamkeit bewuBt
an die Stelle des Leitmotives von der Gattentreue gesetzt sein, so miiBte sich

3‘
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der religitse Charakter; schon der AnschluB an wirkliche, von der
Gemeinde verehrte Personen des Friihchristentums weist auf eine
stirkere religiose Wertung, als im eigentlichen Roman mdglich ist;
der Charakter der Unterhaltungsliteratur, den jener immer tragt, 148t
sich in den Akten des Johannes nimmermehr wiederfinden, und es
scheint nicht, daB auch nur eines dieser Schriftwerke zuniichst so
gefaBt ist. Die tiefe innere Verwandtschaft, die sie trotz der phan-
tastischen Ausgestaltung mit der kanonischen Apostelgeschichte, ja
selbst mit den Evangelien haben, gestattet nicht, die religiose Be-
deutung beider Arten so verschieden zu werten. Fiir uns ist der
Doppelcharakter, den die Akten zeigen, ohne weiteres erklirt. So
werden gerade sie besonders geeignet sein, die Zusammenhiinge
zwischen heidnischer und christlicher Literatur ans Licht zu stellen.
Freilich miissen wir dabei von der Betrachtung des wirklichen Lebens
ausgehen; ohne sie ist alle Literaturbetrachtung tot.

Was die christliche Missionsaretalogie schildert, ist im Grunde”
nur das phantastisch ausgeschmiickte Idealbild der eigenen oder doch
einer nicht weit zuriickliegenden Zeit. Noch immer zogen die letzten
Nachahmer der wandernden Sendboten der neuen Religion unstet
von Stadt zu Stadt (vgl. unten S. 73). Aber nicht sie allein. Neben,
ja vor den christlichen dméctohor hatten z. B. die dgyptischen Wunder-
titer und Propheten die Lénder durchzogen.!) Wir wissen, daB auch
sie sich als Boten oder gar als Verkorperung eines Gottes ausgaben
und z. T. wohl auch fiihlten®), und daB Wunder ihnen dienten, ihre
Verkiindigung zu bekréftigen. Je mehr ihre Lehre sich hellenisierte
und griechischer Philosophie annéherte, um so stirker war der Reiz
fiir den Philosophen, ihnen nachzuahmen. Der Schwerpunkt, den

aus ihr die Gesamtkomposition erkliren. Der Apostel oder etwa eine neube-
kehrte Person miite durch diese Enthaltsamkeit in immer neue Gefahren
kommen. Aber nur schwache Anfinge, die im Grunde nicht iiber die Novelle
herauskommen, finden sich, und selbst in diesen hat der Leser den Eindruck,
daB der Schwerpunkt nicht auf dieser Erzihlung, sondern auf dem Wunder liegt.

1) Den besten Beweis fiir die Hiufigkeit der wandernden d#gyptischen
Waundertiter bietet die friilhe Behauptung der Juden, Jesus habe in Agypten
Zauberei gelernt; fiir die wandernden Propheten bietet ein hiibsches Zeugnis
die Erfindung des Damis bei Philostratos, #gyptische Propheten hiitten die
Griechen bei den Indiern verldstert (man vergleiche den Anfang des Adyoc
"AckAnmod mpdc “Appwva).

2) Vgl. Poimandres Kap. VIL
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auch die Philosophie auf das praktische Leben und die Einzelper-
sonlichkeit zu legen begonnen hatte, erleichterte die Ausgleichung:
der Prophet ward zum Philosophen, der Philosoph') zum Propheten
oder zum yénc. Denn als ,Prophet“ begriift diese Manner, wer sie
ehrt und ihnen glaubt; es ist die feste Anrede selbst bei Bekannten
und Freunden?), wer sie miBachtet als Magier oder Goéten. Der
Sprachgebrauch ist bei Heide und Christ gleich.

Die Literatur, welche sich an diese Erscheinungen heftet, ist
bekannt genug. Nur ihre Formen michte ich etwas schirfer hervor-
heben. An die lange Zeit in ihrer Bedeutung iibersehene Literatur
iiber die exitus clarorum virorum, das Vorbild der christlichen Mértyrer-
Literatur®), schlieBt Lukian in der Schrift mepi Tic TTepeypivou Te-
Mevtic. Sie ist, wie man sich leicht iiberzeugen kann, eine gehissige
Gegenschrift oder Parodie einer lobenden Schrift, die wahrscheinlich
auf eben jenen Theagenes zuriickgeht, dessen Perstnlichkeit Jacob
Bernays in seinem reizenden Schriftchen Lucian wund die Kyniker
ans Licht gezogen hat. Ganz #hnlich gab es gehissige Schriften

1) Ich darf an Nigidius erinnern. Die Bezeichnung cogictic fiir dem
‘Wundertéiter (Lukian Peregrinus 14 und Philostratos Apoll. VII 39) hiingt nicht
nur damit zusammen, daf er ein Wissen, eine Téxvn hat, sondern auch damit,
daB er dem Philosophen veriichtlich gegeniibergestellt wird.

2) Vgl. Lukian Alexandros 55. Es ist bewuBte Opposition, wenn Philo-
stratos (Damis) seinen Apollonios, der ja mehr als ein Wundertiter sein soll,
von den Schiilern nur & Tuaved anreden laBt.

3) Vgl. Nachr. d. Ges. d. Wissensch. Gottingen 1904 S. 327 ff. DaB ich
damals mit Recht die von Tacitus und Dio gegebene Schilderung des Prozesses
des Terentius und seine Rede als apokryph bezeichnet habe, zeigt ein Vergleich
mit Curtius Rufus VII 4. Auf zwei weitere Martyrien bei Tacitus habe ich
bei Bretschneider Quo ordine ediderst Tacitus singulas annalium partes StraB-
burg 1905 8. 50 ff. hingewiesen (vgl. auch 8. 59 ff.). Noch weiter fiihrt vielleicht
Martial IIT 20 Dic, Musa, quid agat Canius meus Rufus: Utrumne chartis tra-
dst ille victuris Legenda temporum acta Claudianorum An quae Neroni falsus
astrust scriptor? Die Beziehung auf Gedichte des Nero'(Friedlinder a. a. O.)
scheint mir unmdglich, weil alle Arten von Poesie erst spiter aufgezihlt werden,
das Wort Nerons offenbar zu Claudianorum einen Gegensatz bildet, endlich
quae leicht und natiirlich an acta schlieBt. Acta nannte Mucian seine Samm-
lung von Reden beriihmter Minner in Prozessen und Senatsverhandlungen, die
offenbar vorher kurz angegeben waren. Sollte nicht hier eine literarische Be-
bhandlung (das liegt in chartis victuris) der Prozesse unter Claudius und Nero
gemeint sein, die manches, was ein Historiker dem Nero zuschrieb, anders
datierte oder als apokryph erwies?
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iiber den ProzeB des Apollonios, und #hnlich hatte M. Regulus nach
dem Tode des Arulenus Rusticus gegen ihn und Herennius Senecio
geschrieben (Plinius Epist. 15, 3: Stoicorum simiam appellat). Wahr-
scheinlich hatte Theagenes auch den Bioc des in Wahrheit beriihmten,
ja spiter gottlich verehrten Mannes gegeben; die Schrift des Schii-
lers und Begleiters sucht Lukian durch eine gehissige Verzerrung
unschédlich zu machen?): seine Quelle soll ein ungenannter Mann
sein, der ebenfalls den Peregrinus genau kennt und sich bei seinen
Mitbiirgern erkundigt hat. DaB Lukian ihm glaubt, wird durch die
Angabe, daB auch er selbst mit Peregrinus auf einer Seereise zu-
sammengetroffen sei, geschickt motiviert. Wir werden der ver-
spotteten Schrift am nichsten kommen, wenn wir die Erzihlung des
Damis betrachten, den Wert der Angaben Lukians aber am besten
beurteilen, wenn wir seinen Alexandros naher priifen. Nur zwei
Ziige aus dem Original muB ich wegen des Folgenden schon hier
hervorheben. Theagenes hatte den kynischen Helden mit Herakles
verglichen (c. 5), zugleich aber auch auf die Brachmanen, auf die
yweisen?®) Inder“ verwiesen und vielleicht selbst schon sich auf
Onesikritos berufen (c. 25).

Auch in dem Alexandros, der trotz ¢. 1 kein Bioc im eigent-
lichen Sinne ist®), zeigt Lukian eine geradezu wunderbare Detail-
kenntnis. Nicht nur die Ymouviuota Alexanders liegen ihm vor; er
weiB auch, wie ihr Text frither gelautet hat, etwa wie spite Scho-
liasten uns von den urspriinglichen Entwiirfen des Vergil oder Per-
sius zu berichten wissen. Er beschreibt, wie jedes Wunder inszeniert
wurde, als hitte er wie sein Menipp von oben mit Adlersblicken
alles gesehen. Er hat Inschriften in kleinen Stédten, die irgend
eine Albernheit seines Helden verzeichnen, selbst gelesen und ist
mit ihm wieder personlich zusammengetroffen. Das Urteil wird hier
leichter sein: wir haben es mit einer &An@nc ictopia, einer Parodie
der Aretalogie zu tun, welche genau dieselbe Technik verwendet,
die in der echten Propheten-Aretalogie gang und gibe ist. Die

1) Die Kunstform des antiken Bioc muB hier, wo eine Art zwiefacher
laudatio funebris in dramatischer Form vorgefunden wird, natiirlich zuriicktreten.

2) Man beachte die Worte Lukians dcwep ovx &vov elval mwvac xal év
‘Ivdoic pwpouc xal kevoddEouc &vOpurmouc.

3) Es fehlt die feste Form der Biographie; eher méchte man ihn nach
¢. 2. 8 mpdEeic "ANeEdvdpou tiberschreiben.



1 § 2. Lukians Peregrinos und Alexandros. 39

YonTwv @uwpd bedient sich unbedenklich der gleichen Mittel.t) Selbst
Einzelziige wie der eixovicudc, die Beschreibung der #uBeren Person,
mit der Lukian beginnt, scheinen heriibergenommen. GewiB hat sie
bei dem Pythagoreer eine besondere Bedeutung und entfernt sich
ebenso von der in den Bioi an ganz anderer Stelle iiblichen Be-
schreibung, wie von jener aus dem Polizeivermerk erwachsenden
Personenzeichnung, die wir in der Literatur zuerst in den christlichen
Apostelakten nachweisen konnen.®) Aber es ist bezeichnend, da8
gerade dieser im Polizeistil gehaltene eikovicuéc in der allerdings
duBerst geschickt eingefiihrten Beschreibung des i#gyptischen Pro-
pheten Panchrates im Philopseudes®) wiederkehrt (c. 34): é&uvpnuévov,
év 060ovioic, vonuova, o0 kobapc €éNAnviZovra, émipnkn, ciudv,
mpox€elfl, UméremTov 10 ckéhoc. Es sieht ganz so aus, als wiire
ein typischer eikovicuéc beim Auftreten des Helden in der dgyptisch-
hellenistischen Propheten-Aretalogie iiblich gewesen und dann in
weiteren Prophetenerzihlungen individuell ausgestaltet worden; die
im Hellenismus geschaffene Form hitte dann die christlichen Ver-
fasser beeinfluBt.

Der Propheten-Aretalogie entspricht in allem die phantastische
Reise- und Wundererzihlung, zu der Apollonios von Tyana den Bioc
TTubaydpouv mit vollster Freiheit umgestaltete.*) Ich wiiBlte den treff-
lichen Darlegungen Rohdes (Rhein. Mus. 26,554 = K. Schriften I1 102)
nichts hinzuzusetzen und muB den Leser auf sie verweisen. Wieder
zeugte die lobende Aretalogie Gegenschriften gleich unwahrer Art.
Auf sie, nicht aber auf die lingst verschollene Schrift Hermipps

1) Es ist eine feste Literaturgattung, die Philostratos VII 39 beschreibt:
ol pév odv tpémor xa®’ odc kai docnuiac xai Erepa mAelw Tepatevovrar, xai
avaveypapartai miav, ol &réhacav mhaty elc v Téxvnv. Ernster war des Oino-
maos yoitwv Qwpd. Neben den magischen Schriften Demokrits filschte man
in spiterer Zeit auch solche Gegenschriften auf seinen Namen. Es ist interessant,
daB sich ein Rest, freilich verbunden mit ,,echten* Zauberrezepten, als Anuoxpitou
waiyviov in den Zauberpapyri erhalten hat (Diels Fragmente d. Vorsokratiker 466).
Auf gréBere Schriften weist vielleicht Lukians Philopseudes.

2) Vgl. die interessanten Ausfilhrungen Fiirsts Philologus N.F. XV. 381 ff.
407 ff. 417. Schon er erkennt in dieser dem #gyptischen Aktenstil entnommenen
Beschreibung die Absicht, den Schein geschichtlicher Wirklichkeit und Treue
hervorzurufen.

8) Sie schien ja wirklichen Erzihlungen von dem Manne entnommen
(oben 8. 5 A. 2).
- 4) Die religiose Bedeutung der Aretalogie ist hier besonders klar.
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verweist Lukian (c. 4) mit der deutlichen Erklirung, sie kriftig
itberbieten zu wollen.

Wir lernen aus Lukian iiber den Pythagoreer Alexander, der in
seiner Heimat und weit tiber sie hinaus noch lange gottlich verehrt
wurde, genau so wenig wie fiber den Kyniker Peregrinus.

°  Mit Alexander vergleicht Lukian selbst den Apollonios von
Tyana, den er als Zauberer faBt. Die auf ihn beziigliche Literatur
ist etwas greifbarer und wird uns linger beschiiftigen miissen. Sie
beginnt mit einem den mpdEeic entsprechenden Werke, den dmouvn-
povevpara des Moiragenes. Der Titel ist in der philosophischen wie
in der Zauberliteratur gebriuchlich, vgl. Dieterich Abrazas 202 (in
einer Aufzihlung von magischen Gottesnamen) év d¢ Toic Evnvou
dmouvnuovetpoay & Aéye') mopd Toic Alyumrioic TUpoic QuvelcOor-
x8e8wvi. Wir werden Reden oder Wundergeschichten oder — wenn
wir die Pythagoras-Aretalogie vergleichen — am liebsten beides er-
warten. Fiir Justin sind ja auch die Evangelien &mopvnuovedpara.

Dem Bilde, das wir uns danach machen, entspricht das Zitat
bei Origenes (conmtra Cels. VI 41 = II 110, 4 K.): 6 Bouhbpevoc ége-
Tacor T6TEP6V TMOTE ki @hécopor GAwtoi eicv vt (T poyeiq) f
uf, dvoyvdTw Ta Yeypouuéva Moayéver t@v *Amollwviov Tod Tua-
véwc udyou kai @ilocé@ou GrouvnuoveuudtTwy: év oic 6 un Xpicriavoc
A& @iNécopoc Epncev aAdvon Ymd Thc év 'AmoMwviw payeiac odk
dyevveic Tivac @thocdpouc we mpoc Yonta avTOV €iceA@6vract év
oic ofpor kai mepi Evgpdrou (100> mavu dinyhicaro koi Tivoc ‘Em-
xoupeiov.f) Auch dies Werk scheint, wie in den mpdZeic solcher
Propheten nur natiirlich ist, erst mit dem Gffentlichen Auftreten und
Wirken des Mannes begonnen zu haben; denn Philostratos verwendet
fiir die Jugendgeschichte eine Erzihlung des Maximos, die nicht
iiber die Erlebnisse in Aigai herausging.®)

Den von Moiragenes gesammelten Stoff verband noch im zweiten
Jahrhundert*) ein Pythagorist mit einer Reise-Aretalogie und nahm,

1) Aéyewc Pap. -

2) Es waren also zwei Bekehrungswunder erzihlt.

8) Die Vermutung, deB sie nach Moiragenes fillt, ist hiernach wohl be-
griindet. Es war ein Nachtrag, wie die Kindheitsgeschichte in der Evangelien-
Erzéhlung.

4) Diese Datierung ergibt sich nicht sowohl daraus, daf Lukian nach
meiner Annahme im Philopseudes auf den Damisbericht iiber Apollonios an-
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um ihn génzlich umgestalten zu konnen und demnoch Glauben zu
finden, die Person eines angeblich barbarischen Begleiters des Pro-
pheten, eines unphilosophischen schlichten Mannes, Damis, des Assy-
rers aus Hierapolis, an.Y) Was er bot, sollten Umouviuata, Ausziige
aus Tagebiichern, sein, die neben den Wundern vor allem die er-
baulichen Gespriche seines Heiligen gaben. Denn der Charakter des
Wundertiters und Sehers sollte hinter dem des unvergleichlichen
Lehrers und Idealbildes aller Philosophie zuriicktreten. Sein Werk
fiel der gliubigen Kaiserin Julia Domna in die Hinde und wirkte
derartig auf sie, daB Philostratos von ihr den Auftrag empfing, das
Leben des Propheten in einem ernsten Literaturwerk darzustellen.?)
DaB er dabei im wesentlichen das Schwindelbuch des Damis zu-
grunde legen muBlte, war durch den Auftrag ebenso wie durch den
Stil des groBen Werkes und seine eigene Uberzeugung gegeben.
Seine ganze Schriftstellerei ist beherrscht” von der Tendenz, Apollo-
nios eben nicht als Wundertiiter und yénc darzustellen.’) So muBte
er den Moiragenes direkt ablehnen; es ist charakteristisch, daB er

spielt, als vor allem aus der Geschichte der Philosophie in den Apamérar (c. 6).
Die #ltesten Philosophen sind die indischen Brachmanen oder Gymnosophisten.
Von ihnen ging die Philosophie sofort zu den Athiopen, von da zu den
Agyptern, DaB Lukian hier eine Tradition befolgt, die im ganzen Altertum
vor ihm nur Damis vertreten hat, wird uns spiter beschiftigen. Dagegen be-
weist das Scholion zu Lukians ’AMn@#c ictopia 14, auf das Rohde (Roman!
195 A.) zbgernd aufmerksam macht, bestenfalls nur daf der Scholiast an-
nahm, daf Lukian Damis, ,,den Assyrer, verspottete; er kann ihn aus Philo-
stratos kennen, und die Ubereinstimmung beider Berichte ist gering.

1) Den Hergang zeigt klar Philostratos III 41: Moiragenes hatte kurz von
einer Schrift des Apollonios berichtet, Damis wuBte Ort und Art der Entstehung
anzugeben und in seinen Reisebericht zu verflechten.

2) Eine gewisse Parallele zu dem gesamten Hergang bietet die Entwick-
lung der Aretalogie von dem in einen Esel verwandelten Jiingling iiber Lucius
und Lukian (?) zu Apuleius.

8) Vgl. VII 89. Das schlieBt natiirlich die Wundererzithlung nicht aus.
Philostratos ist fein genug, bei manchen Wundern, wie der Auferweckung des
Miadchens (sicher keine Entlehnung aus den Evangelien; die Zauberpapyri
geben den Goéten Anweisung fiir Totenerweckungen), die Mdglichkeit einer
uatirlichen Erklérung selbst anzudeuten, um durch die Hauptwunder, die sich
mit seiner Auffassung der gottlichen Natur des Mannes vertragen, um so
stirker zu wirken. — Mit #hnlicher Kunst setzt das Evangelium Johannis 3fters
das Bild jidischer Pseudopropheten dem Reden und Wirken Jesu gegeniiber,
vgl. Posmandres 228.
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diese aus dem Wesen seines Werkes notwendige Stellungnahme mit
den Worten, Moiragenes sei unvollstindig, motiviert. Wir werden -
ahnliche Begriindungen in dieser Literatur noch ofter finden. Da-
neben hat er nach seinem Zeugnis eine reiche tendenzidse Literatur
von Schriften gegen Apollonios, gefilschten Briefen, halbpolitischen
Broschiiren (vgl. die~Unterredung mit Vespasian), endlich, was uns
besonders wichtig ist, verschiedene dinyrceic, z. B. iiber den Tod des
Apollonios, benutzt. Wer den SchluB seines Werkes, die Geschichten
iiber den-Tod des Apollonios, einmal ernsthaft liest, wird diesem
Selbstzeugnis trotz des Stoffes Glauben schenken; Philostratos erweist
sich als kritikloser Rhetor, aber im ganzen als ehrlicher Mann.

Ich freue mich, in diesem Urteil mit Minnern wie Gutschmid,
Rohde und v. Wilamowitz zusammenzutreffen, mochte aber den Be-
weis sicherer als auf bloBe Eindriicke begriinden. Sehen wir die
Erzihlungen des Damis néher an.

Von den vielerlei Reisen, die er mit dem Wunderpropheten
gemacht haben will, haben nur zwei Wichtigkeit; sie sind fiirein-
ander komponiert, nehmen aufeinander bestindig Bezug und bilden
den Kern der ganzen Reiseberichte. Es sind die Reisen zu den
indischen und zu den #thiopischen, d. h. agyptischen Weisen, und
die cUykpicic beider. Wir werden schon danach die Tendenz der
Erfindung in dem Streitgesprich mit den letzteren suchen. Es er-
gibt einen eigentiimlichen Eindruck. Die Athiopier, die eigentlichen
Gymnosophisten?), predigen den reinen Kynismos: edtéhewa yap di-
ddckoloc uev cogioc, diddckaloc d¢ dGAnbeiac, fiv émaivdv copodc
dtexvic d6Eerc. So ist Herakles das Idealbild und die Wahl des
Herakles die Wahl, die jeder Weise treffen muB. Ausdriicklich muB
Apollonios fragen, ob sie nichts weiter zu lehren haben; sie ant-
worten: Nichts. Nicht minder klar ist die Antwort des Apollonios
(VI 12 Ende), in der er das Ideal der Gegner malt: dvumodncia d&

1) Den Indern kommt dieser Titel nach Damis grade nicht zu. — Athio-
pien galt dem Agypter als Land des Zaubers; so kam es in die Erzihlungen
von Pythagoras und Demokrit (vgl. Plinius 25,13 ambo peragratis Persidis
Arabiae Aegypti Aethiopiae magis), ja fir Demokrit scheint ein Bericht direkt
die MNuuvocogictal der Inder und die #thiopischen Magier zu verbinden (Diog.
La. IX 36). Von Gymnosophisten in Athiopien weiB zuerst Damis (nach
ihm Philostratos iot co@. I 1); sie sind ihm durchaus die Vertreter 4gyp-
tischer Weisheit, nach Athiopien nur versetzt, um sie als entartete Nach-
kommen der Inder erscheinen zu lassen.
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xai Tpifwy xai mipav aviigBar kdcuov elpnua kai Yap TO YuuvoicOw,
kaBamep Uuelc, €oike pEv akaToCcKeUw TE kKai MT® cxfuam, émTeTd-
deutan d¢ UmEp k6cpou kai ovdt dmecTiv avTol TO ,ETépw Qaci ,, TUQW.
Apollonios hat aus allen Philosophien die pythagoreische allein sich
erwihlt, die an Askese nicht weniger verlangt wie die kynische,
aber den Menschen weit #ber jene heraushebt. Diese Philosophie
hat er in reinster Erscheinungsform bei den indischen Weisen ge-
funden; die #gyptischen stammen zwar von jenen ab — freilich nur
von entarteten Auswanderern — haben aber nur bis zu Pythagoras
Zeit noch die Lehren der Inder (Neupythagoreer) bewahrt. Jetzt
sind sie zu Kynikern herabgesunken, und wer wirklich (wie Neilos
und sein Vater) nach Gottlicherem strebt, sehnt sich aus Agypten-
land nach Indien hin. Ich kann die kénigliche Verachtung, die der
Pythagoreer diesen Kynikern und ihrem unverdienten Ruhm als
Weise (émeidn mheicta éléyecBe Umeppuic eidévar) entgegenbringt,
nicht im einzelnen schildern. Die ganze Erfindung lenkt den Blick
auf sich; sie zeigt in ihrer willkiirlichen Verschrobenheit einen
gliihenden HaB.?)

Seit Onesikritos hatten die Kyniker ihr Idealbild in jenen in-
dischen Weisen gefunden; es ist durchaus wahrscheinlich, daB die
Bedeutung jener Erzihlung sich allméhlich steigerte und Peregrinus,
wenn er in der Selbstverbrennung den hochsten Grad von dcxncic
zeigen wollte, nicht nur an Herakles, sondern auch an die indischen
Weisen dachte. Dagegen war die Verbindung des Pythagoras mit
Agypten das herrschende Dogma, dem sich Apollonios selbst in
seiner Pythagoras-Dichtung mit allem Nachdruck angeschlossen
hatte: zweiundzwanzig Jahre bleibt nach ihm Pythagoras bei den
dgyptischen Priestern. Die Apollonios-Dichtung ist in vielem von
dieser Aretalogie beeinfluBt?), nur daB Apollonios in allem als
noch weit gottlicher als Pythagoras geschildert werden soll. Diesem
Hauptzweck muB offenbar die kecke Umkehr aller Tradition dienen:
die wahren indischen Weisen hat wéder Alexander noch einer der
friiheren Welteroberer je gesehen. Erst Apollonios hat sie entdeckt

1) Auf diese Polemik ist, wie ich nachtriiglich sehe, auch Zeller (Phslo-
sophie der Griechen * III 2 8. 169 A.) aufmerksam geworden, aber er hat nicht
beachtet, daB sie bei Philostratos schon verdunkelt ist.

2) Nur Ubertreibungen von Einzelheiten hat J. Miller Phslologus N. F.
'V 137 widerlegt; die Behauptung selbst besteht zu recht.
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und mit frohem Staunen gefunden, daii sie in Brauch und Glauben
ganz griechisch sind.?) Die Agypter werden in jeder Weise herab-
gesetzt; sie stammen von den Indern etwa wie in der bekannten
gehiissigen Legende die Juden von den Agyptern. Der Tierdienst,
den sie dulden und mit nichtigen Griinden verteidigen, wird ver-
spottet. Sie verldstern die Griechen bei den Indern und lassen selbst
den wahren Philosophen bei sich verlistern, weil sie im Grunde miB-
giinstig und kleinlich sind. So konnen sie sich auch nicht bekehren,
wihrend der griechische Kyniker Demetrios sich dem Apollonios
sofort als Schiiler anschlieBt.®)

Den Ausgangspunkt fiir diese Erzihlung scheint Alexander Poly-
histor geboten zu haben. Er hatte in seinen ’lvdikdé nach relativ
guten Quellen berichtet®), daB sich die Brachmanen und die soge-
nannten cepvoi (die Yuuvoi, die von den yuuvocogictai noch geschieden
werden) des Weines und der Fleischnahrung enthielten, im Fasten
Wunderbares leisteten, die griechischen Gotter Pan und Herakles
verehrten und an die Palingenesie glaubten. Die ceuvoi iiben noch
iiberdies vollkommene geschlechtliche Enthaltung und wissen die
Zukunft voraus. An Pythagoras mochte er selbst bei der Erwéhnung
der Palingenesie gedacht haben.*) In seinem Buch mepi TTuBayopikidv
cuuBéAwv®) machte er den Philosophen zum Schiiler des ,Assyriers“
Zaratos, lieB ihn aber auBerdem auch von den Druiden und Brach-
manen lernen. Nun scheinen die Pythagoreer der Folgezeit iiber
die Askese zweierlei Meinungen gehabt zu haben: Alexander von
Abonoteichos war beweibt gewesen und hatte eine Tochter, von
Apollonios wird die absolute Enthaltsamkeit in dem ganzen Bericht
besonders hervorgehoben; die meisten Spiteren scheinen ihm darin

1) Der Stolz auf das Hellenentum beherrscht die ganze Erfindung; er
duBert sich im Grunde schon in der Stellung, die dem Barbaren (einem Gegen-
bild des Abaris in der Pythagoras-Erzihlung des Apollonios) angewiesen wird.

2) Freilich ist auch er im entscheidenden Momente schwach und zeigt
nicht einmal den Mut des treuen Barbaren Damis, aber er ist sich doch wenig-
stens innerlich bewuBt, daB der Kynismus nur die Vorstufe fiir den Neu-
pythagoreismus ist.

3) Clemens Strom. III 8, 60 p. 538 P.

4) Auf die Kelten verweist fiir den Unsterblichkeitsglauben und Todesmut
z. B. auch Jamblich Vit. Pyth. 178.

5) Clemens Strom. I 15, 69 p. 358 P.
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gefolgt.') Es scheint, daB dies der AnlaB war, den noch iiber Pytha-
goras hinausgehenden Propheten zu den Brachmanen zu senden,
freilich nicht um von ihnen zu lernen, sondern um ihn ausdriicklich
als ebenbiirtig anerkennen zu lassen.?)

Eine Beriicksichtigung bestimmter Schulgegensitze zeigt sich
aber besonders in der Darstellung der Stoa, und zwar derjenigen
Stoiker, die sich ganz der Ethik, der Predigt und der Arbeit an
dem einzelnen, hingaben, und sich von den Kynikern im Grunde
nur durch den geringeren Grad der Askese — durch das Fehlen des
Tpifwv, wie Juvenal bissig sagt — unterschieden. Ihr Vertreter ist
der uns durch Plinius Ep. I 10 niher bekannte Euphrates. Er ist
schon in der Wandersage der wahre Gegner. Er hat durch seine
Botschaft zu den ihm ja nahestehenden Kynikern deren Abneigung
gegen Apollonios geweckt. In dem Martyrium, das mit jener Wander-
sage aufs engste zusammenhiingt, ist er wieder der Anstifter, sein
niedertriichtiger Gehilfe ein Agypter. Einheitlichkeit und Tendenz
des Bildes sind klar. Der Unterschied der Philosophenschulen ist
noch nicht verdunkelt, mit dem Preis der eigenen verbindet sich
ein gehissiger Angriff auf die Rivalen, vor allem auf den vielge-
feierten, im Jahre 118 gestorbenen Euphrates.’) Das zu ersinnen
hatte Philostratos ein Jahrhundert spiter gar keinen Anlaf mehr;
er versteht ja selbst die Gegensitze nicht. Sein Apollonios ist im
Grunde nur ,der Philosoph®, der liebe Freund selbst des Musonios;
die #gyptischen Kyniker denken bei ihm iiber die Seele wie Plato*),
wiewohl er eben von ihnen gesagt hat, daB sie auBer der evTéhela
nichts zu lehren haben, ja sein Apollonios muB in einem Stiick, das

1) Clemens Strom. III 4,24 p. 521 P. scheint zu beweisen, daB man sogar
fiir die dlteren, bei denen man die Ehe zugeben muSBte, wenigstens geschlecht-
liche Enthaltsamkeit in ihr (also eine Art ,.geistliche Ehe‘) annahm. Das von
Diogenes La. VIII 21 bewahrte Fragment der alten Katdfacic (kohaZouévouc de
kal ToUC uf Béhovrac cuveivar Taic éautdv yuvanEl) stimmt freilich wenig dazu.

2) DaB der Neupythagoreismus in Agypten entstanden ist oder dort doch
eine Zeitlang besonders blihte, gibt der Erfindung noch eine weitere Schirfe.
Auf gewisse Ubergiinge zwischen dem Hlteren Pythagoreismus und Kynismus,
aber auch auf eine spitere heftige Feindschaft weist auch die Schilderung bei
Athenaios IV 161 ff.

8) Vgl. Cassius Dio 69, 8.

4) Moglich, daB eine unklare Kenntnis der Hermetischen Literatur seiner
Zeit ihn mit beeinflubt. '
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wir als eigene Einlage des Rhetors sofort erweisen werden, sich
ernsthaft auf die Freundschaft mit den #gyptischen MNuuvoi berufen.
Wenn er mehrfach angibt, in seiner Quelle mehr iiber die Nieder-
triichtigkeit des Euphrates gefunden zu haben und es zu iibergehen,
weil sein Zweck sei, Apollonios zu loben, nicht Euphrates zu tadeln,
so ist dies um so glaublicher, weil seine eigene Schilderung der
Beziehungen beider Ménner offenbar unvollstéindig und unverstind-
lich ist. Man lese ihr erstes Begegnen?'): Philostratos hat den Damis-
Bericht so umgestaltet, wie etwa der Verfasser der Apostelgeschichte
die Erinnerungen an den Streit des Paulus und Petrus. Wenn VI 38
kurz und dunkel erwihnt wird, daB Euphrates (in Alexandrien) tig-
lich gegen Apollonios predigte und dieser zuerst selbst antwortete,
dann aber den Streit seinen Schiilern Menippos und Neilos iibertrug,
so sehen wir hierin wieder eine Abkiirzung, die den Sinn des ur-
spriinglichen Berichtes vollkommen verdunkelt.

Moiragenes hatte, wie wir aus dem Origeneszitat (oben S. 40)
sahen, den ersten Verkehr beider Minner geschildert: Euphrates
hatte den Apollonios aufgesucht und sich durch dessen Wundertaten
bekehren lassen. Nach Damis muB der Neid des Stoikers und die
Feindschaft binnen kurzem begonnen baben; sein ganzer Bericht
hatte nur Zweck und Wert, solange noch Schiiler des Euphrates
lebten und der Gegensatz beider Manner Interesse hatte.

Das bisherige Ergebnis 18t sich leicht durch eine Untersuchung
des Martyriums sichern; ich gebe sie etwas ausfiihrlicher, weil sie
fiir die Beurteilung der friihchristlichen Martyrien ein gewisses Inter-
esse hat. Drei Berichte lagen dem Philostratos vor: 1. die gehiissige
Schilderung eines Gegners: Apollonios wird vom Kaiser verhort und
ins Geféingnis geworfen; dort liBt er sich zum Zeichen seiner Ab-
kehr von der Philosophie das Haar scheren, schreibt einen demiitigen
Brief, der wortlich mitgeteilt war, wird frei gelassen und lebt verborgen
weiter; 2. eine Schilderung des Damis, in welcher des Apollonios
Erzihlung von Pythagoras und Phalaris bis zu einem gewissen Grade?)

1) Oder vielmehr nicht das erste, denn daB beide Minner sich kennen,
geht aus der Schilderung hervor. In den Bfor cogictwv I 7, 3 scheint Philo-
stratos mehr von ihrem friilheren Verkehr zu wissen, doch ist die Stelle nicht
klar. Die allerdings nicht echten, aber doch einer ganz anderen Tradition an-
gehorigen Briefe setzen einen langen erbitterten Streit voraus.

2) Die Wirkung dieses Vorbildes scheint Rohde (KU Schriften I 165)
freilich etwas zu gro8 anzunehmen.
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nachgebildet war: Apollonios wird nach einer ersten nicht-gerichtlichen
Unterhaltung mit dem Kaiser in den Kerker geworfen und geschoren;
die eigentliche Verhandlung findet betridchtlich spiter nach mehrfachen
Ankiindigungen statt; Apollonios hat sich trotz aller Mahnungen
schroff geweigert, sich auf seine Verteidigung vorzubereiten?); vor
Gericht ist er stolz und wortkarg; doch laBt der Kaiser die eigent-
lichen Anklagepunkte unter dem personlichen Eindruck des Mannes
fallen und befiehlt nur, ihn weiter in Haft zu halten, da entschwindet
Apollonios plétzlich; von einer eigentlichen Freilassung ist nicht die
Rede; 3. eine wohlgesetzte Verteidigungsrede an den Kaiser, die
Philostratos fiir ein Konzept hilt und in der verwunderlichen Weise
einfithrt, daB er plotzlich glaubt, sie sei verfaBt twc mpoc Udwp éc
™V &moloyiav d@ricovri, wihrend seine ganze bisherige Darstellung
von VII 20 an diese Annahme durchaus unmdoglich macht. Die
Rede selbst, eine eigenartige Mischung von Freimut und Diplomatie,
liuft in denselben SchluB aus, wie die kurzen Worte des Damis-
Berichtes, setzt aber andrerseits dessen Reiseerzihlungen vollstindig
voraus. Man hat gemeint?), daB Philostratos sie als émideific seiner
eigenen Kunst eingelegt hiitte®); aber er versichert, daB er in der
Literatur gerade tiber Apollonios gegen diese Rede Tadel gefunden
habe. Das muB auf Wahrheit beruhen; ein Historiker oder Reduer,
der die Rede erfand, hiitte sie in einer irgendwie moglichen Weise
einfilhren und auf die Entwicklung EinfluB {iben lassen miissen.
Andrerseits konnte Philostratos, wenn er eine derartige Rede vor-
fand und fiir sein Werk benutzen wollte, sie nicht unverindert
geben; er muBte sie iiberarbeiten. Damit haben wir zugleich die
Erklirung. Die Hinweise auf die Reise-Aretalogie in dieser Rede
sind Zusitze des Philostratos; der Kern selbst und die Grundfiktion
ist alt, dlter sogar als Damis, der diese Rede seines Helden unwiirdig

1) Vgl. VII 20 und die Schilderung VII 22, VII 28 und das Folgende, be-
sonders die Frage adrocyedidcerc bmép tod Blov; v Ala, VII 40; dann VIII 2
die direkte Frage moécw bdiaperpiiceic Udati; endlich den Befehl, ohne Konzept
zu kommen. So erzihlt nur, wer mit allen Mitteln eine schon vorhandene
Fassung ablehnen will.

2) Rohde KI. Schriften II 1656. Auf Cobets Vermutung, es sei die echte
Rede, lohnt es nicht, einzugehen. M&chte sie wenigstens Theologen warnen.

3) Er verteidigt Apollonios: auch der Weise muB vor Gericht auf Grund
von Vorbereitung und mit einer gewissen Rhetorik sprechen. Dazu paBt frei-
lich die Damis-Erzihlung nicht.
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erachtete, ihr aber doch einzelne Sitze fiir seine Wundererzihlung
entnahm. Die drei vorausliegenden Formen des Martyriums sind
also: 1. Apollonios wird vor Gericht gezogen, ins Gefingnis geworfen
und, da er sich demiitigt, freigelassen; 2. Apollonios wird vor Ge-
richt gezogen, hilt eine lange Verteidigungsrede (und wird hinge-
richtet); 3. Apollonios wird erst vor den Kaiser gefiihrt, geschoren,
verhohnt und ins Gefingnis geworfen; hiernach wird er vor Gericht
gestellt, hdlt eine kurze Verteidigungsrede und entschwindet durch
ein Wunder. Die Entstehung der Dublette scheint mir hier hand-
greiflich.

Der Leser hat sich vielleicht gewundert, daB ich den zweiten
Bericht nicht mit der Freisprechung, sondern mit der Hinrichtung
des Apollonios schlieBen lasse. Ich habe das zu rechtfertigen und
zu gleicher Zeit die einzige Stelle zu erkliren, die man mit einer
gewissen Wahrscheinlichkeit auf das Christentum beziehen konnte.?)
Apollonios verheiBt VII 41 dem Damis, ihm. und Demetrios nach
dem Gericht an einem bestimmten Ort bei Puteoli zu erscheinen:
Lovta, &€pn 6 Aduic, fi Ti; vehdcac dE 6 AmoAAwvioc “wc uev éyw
oipat, Zdvta, we d¢ cb ole, dvafefuwkdre’. Bei der Erfiillung muB
Damis dann die Hand des Apollonios ergreifen, um sich zu iiber-
zeugen, daB er lebt und keine ,Erscheinung® ist Man konnte in
der Tat annehmen, daB hier zwar nicht die Evangelienerzihlung
(Luk. 24, 39; Joh. 20, 20; 27), wohl aber der Glaube der Christen
beriicksichtigt sei®), wenn sich nicht glaublich machen liefe, daB
Damis einen Bericht von der Hinrichtung des Apollonios kennt und
in der Darstellung des Folgenden gegen ihn polemisiert; denn dann
ist seine Schilderung aus der Sache selbst hinlinglich erklrt.

Nach der Katastrophe in Rom erscheint Apollonios plétzlich in
der Festversammlung zu Olympia; was dazwischen liegt, kennt nur
Damis, und sein ganzer Bericht scheint mir von der Tendenz be-
herrscht, ein scheinbares Wunder natiirlich und einfach zu erkliren.

1) DaB Minner wie Gutschmid, Rohde und Schwartz jede Beziehung auf
es bedingungslos abgelehnt haben, ist bekannt.

2) Natiirlich nicht polemisch, sondern in einem Geiste allgemeiner Duld-
samkeit, der mehr fiir Zeit und Art des Philostratos als des Damis paBt:
mogen doch seine Jiinger, die nicht besser als der brave Damis sind, an diese
Art der Auferstehung glauben; der Weise hat solche Wunder nicht notig, fiir
ihn lebt jeder @¢ioc dviip weiter.
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Wohl aber ist wichtig, daB er berichtet, die Griechen seien um so
zahlreicher gekommen, als sie horten, er werde dort erscheinen, weil
gie alle von seinem Tode iiberzeugt waren und die verschiedensten
Geriichte iiber die Art seiner Hinrichtung gehért hatten. Vierzig
Tage weilt er nun zu Olympia, dann sammelt er seine Anhiinger
und verheiBt ihnen: xai katd moéheic diahéEoum Uuiv, dvdpec “EAAnvec,
év mavnylpecty év moumaic év puctnpiowc év Bucianc év crovdaic . . .
viv d¢ éc AeBaderav xpn xataBfivai pe, émel T Tpopuwviw phmw Euyyé-
Yova kaitor émoorriicac mwoté T iepd. Mit allen seinen Bewunderern
zieht er nach Lebadeia und verschwindet in der Hgohle. DaB er
wieder aufgetaucht ist, muB auch Damis berichtet haben, doch sind
die Einzelheiten uns dadurch verdunkelt, daB Philostratos hier nach
eigenem Gestindnis neben dem Hauptbericht eine Lokaltradition von
Lebadeia benutzt, welche die ganze Priesterschaft zu Zeugen seines
wunderbaren Auftauchens machte. Sie war eng verbunden mit der
Geschichte einer Reliquie im Kaiserpalast zu Antium.

AuBer dieser Erzihlung von Lebadeia weif nun Damis vom
weiteren Leben seines Helden im Grunde nichts zu berichten, was
die groBtonige VerheiBung, die er allen Griechen gegeben hat, recht-
fertigte. Hochstens kénnte man die Verkiindigung des Todes Domi-
tians anfiihren; auch sie ist im Grunde selbstverstindlich, sobald der
Erzshler das Leben des Apollonios bis in die Zeit des Nerva aus-
dehnen will; jede weitere Schilderung fehlt.

In das Heiligtum steigt Apollonios gegen den Willen der Priester
und ohne die dafiir erforderlichen Weihen herab. Von der Um-
zdunung reiBt er einen Teil nieder; das sieht ganz so aus, als sollte
seine Korperlichkeit noch besonders hervorgehoben werden und lige
eine urspriingliche Geschichte voraus, die ihn durch die Umziunung
korperlos hindurchgleiten und den Augen seiner Jiinger entschwinden
lieB. Ich glaube, daB dieser Eindruck, den ich beim ersten Lesen
gewann, sich durch eine Vergleichung zweier anderen Erzihlungen
stiitzen 1aBt.

Den urspriinglichen Sinn der Geschichte zeigt die Dublette
VIII 30: Apollonios taucht (nach jener wunderbaren Erscheinung in
Olympia) in Kreta auf; er geht in das Heiligtum der Diktynna, die
Tiiren schlieBen sich von selbst und himmlische Stimmen erschallen:
creiye (amo) Yac, creixe éc ovpavdv, creixe. Es war die Himmelfahrt
nach der Auferstehung. Wir brauchen, um die Erfindung zu verstehen,

Reitzenstein, Wundererzéhlungen. 4
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nur auf Lukian mepi tfic TTepeypivou Teheutiic 39 zu sehen. Lukian
wird als , Augenzeuge“ der Verbrennung von vielen gefragt, freut
sich, den Dummképfen ein Mirchen aufzubinden und erzihlt, aus
der Flamme des Scheiterhaufens sei ein Geier emporgeschwebt, der
mit menschlicher Stimme gerufen habe: &umov Yav, Baivw .3’ éc
*Olvumov. Wie er bald danach in der Festversammlung einer greisen
Kyniker, der durchaus ehrwiirdig und glaubwiirdig aussah, getroffen
habe, habe dieser ihm versichert, er habe nach der Verbrennung den
Peregrinus in der siebentonigen Halle wandeln sehen; auch wollte
er selbst den Geier aus dem Scheiterhaufen fliegen gesehen haben.
Lukian sucht mit der ganzen Kunst parodierender Aretalogie einen
auf Zeugnisse begriindeten Bericht wegzuspotten und als seine eigene
Erfindung hinzustellen. Ich zweifle, besonders wenn ich das folgende
mitbeachte, nicht, da Theagenes diese Erzihlung ernsthaft bot; ob
Lukian selbst Zeuge der Verbrennung war, bezweifle ich allerdings.

Solche Erzéhlungen liegen voraus und Damis lehnt sie ab, aus
dem Tode wird nur die Entriickung, aus der Wanderung zu den
Gottern ein verhdltnisméBig harmloses und auffallend zweckloses
Reiseerlebnis. Als Mensch lebt sein 6eloc &viip weiter, um bald,
seinen Tod vorauswissend, den letzten Getreuen wegzusenden und
einsam zu sterben — oder nicht zu sterben. Er selbst hat ja nach
Damis verkiindet, daB Sokrates nicht gestorben sei, sondern lebe.?)
Fir das tiefste Mysterium paBt keine theatralische Schilderung,

1) Wir wiiBten gern, wie er sich dies Sterben und Leben eigentlich denkt.
Die Erzéhlung von der Himmelfahrt schlieBt an die — wir wissen nicht
welcher Quelle entnommene — Erzihlung von der Geburt des Apollonios:
Proteus, wahrscheinlich die Hellenisierung des &gyptischen *Aya8dc daiuwy, ist in
ihm erschienen, ebenso wie er in Peregrinus erschien und wieder zum Himmel
stieg (so galt der Kyniker Sostratos ,,den Hellenen* als Herakles). Nero wird
in Inschriften der neue 'Aya8dc daiuwv genannt, die Heimkehr in den Himmel
ihm von seinen Hofdichtern verheiBen. Hier war das Posse; bei Augustus war
es Glaube. Wie sich der einzelne die Verbindung des Gottlichen und Mensch-
lichen dachte, wissen wir nicht und kann durch keine lexikalische Untersuchung
aufgeklirt werden. Es ist wertvoll, daB uns der Damis-Bericht zeigt, daB
diese Frage iiberhaupt tiefere Gemiiter beschiftigt hat. Ob es danach recht
ist, z. B. die Entriickungswunder des Johannes-Evangeliums lediglich als Spuren
des ,,Doketismus“ zu bezeichnen oder mit diesem Begriff allein bei der Be-
trachtung apokrypher Evangelienfragmente zu operieren, ja ob wir iiberhaupt
den spiiteren Streit um die efa @ucic in Christus ganz von ihrer hellenistischen
Vorgeschichte isolieren diirfen, mégen Berufenere erwigen. .



I § 2. Todesbericht und Tendenz des Damis. 51

schlicht und geheimnisvoll wird es angedeutet. Man kann dieser
Erfindung eine gewisse GroBe nicht absprechen.

Das Werk des Damis ist seltsam genug in seiner #uBeren An-
lage wie in seiner inneren Beschaffenheit. Die Schilderung beginnt
mit dem ersten Auftreten des Propheten, oder vielmehr mit dem
Gewinnen des ersten Jiingers. Von seinem Alter wird nichts gesagt,
der Chronologie kein Anhalt geboten; es ist schwer zu sagen, wie
wir den relativ geringen Stoff auf die lange Zeit verteilen sollen.
Wie der Anfang, so fehlt der SchluBl; der Jiinger hort scheinbar in
dem Moment auf, wo er nichts mehr aus eigener Kenntnis zu sagen
hat. Mit dem Anschein strengster Urkundlichkeit verbindet sich
eine geradezu ziigellose Phantasie, in der Tendenz mit schamloser
Verleumdung des Gegners tiefe Religiositit. Die Gespriiche, die er
seinem Apollonios in den Mund legt, sind zum Teil wirklich schén;
es ist ein psychologisches Rétsel, wie ein ernster Philosoph dazu
kommen konnte, sie in diesem Rahmen zu veroffentlichen. DaB schon
er die Tendenz hat, die Lehre und Prophezeiung statt der Wunder
zu betonen, ist oben angedeutet; er will den gottlichen Menschen
scharf von dem yénc getrennt halten. Besonders wichtig hierfiir ist
VII 38: Apollonios zeigt seinem Schiiler, daB es in seinem Belieben
stiinde, sich zu befreien, er zieht sein Bein aus der Fessel und steckt
es wieder hinein; Damis setzt hinzu, damals habe er zuerst vollig
erkannt, daB die Natur des Apollonios iibermenschlich, ja géttlich
sei; denn ohne Opfer und ohne Zauberspruch, wie das die Goéten
pflegten, habe er das vollbracht (vgl VIII 13). Es ist recht toricht,
daB Eusebios sich dariiber lustig macht, daB Damis, der so viel
Wounder friiher gesehen habe, so spit zu dieser Erkenntnis gekommen
sei; er hat die Berichte der Evangelisten offenbar vergessen und fiir
das Stilgesetz, das sich hier zeigt, kein Empfinden.

. DaB es ein feingebildeter Mann war, der hier die Rolle des
idubtnc spielte, zeigt der philosophische Teil wie die Reisebeschreibung.
Freilich hat hier auch Philostratos nachgeholfen; das zeigt das Zitat
aus Juba (II 13) und die niedliche Geschichte von dem bekehrten
Satyr (VI 27). In einem apokryphen Briefe des Apollonios hatte
Philostratos einen Hinweis auf dies in der volkstiimlichen Aretalogie
besonders verbreitete Wunder gefunden und es nun in seinem Sinne
ausgestaltet'); so beruft er sich hier auf eigene Erfahrungen.

1) Ich erwihne, um einen tiefgehenden Unterschied an e.inem Fall zu
4
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Eine Bestitigung dieser ganzen Darlegungen tiber das Verhilt-
nis des Philostratos zu seinen Quellen wird sich uns bieten, wenn
wir untersuchen, wie er die Quelle seines ersten Abschnittes, Maximos
von Aigai, benutzt hat. Das einzige Zitat findet sich bekanntlich
I 12: ein kilikischer Dynast kommt zu dem jugendlichen Apollonios,

beleuchten, daB Mannhardt (Wald- und Feldkulte II 141 vgl. 137) hierin den
verblaBten Rest einer Sage sehen will. Von wirklicher Sage ist m. E. lingst
keine Spur mehr vorhanden. Da die Geschichte das Wesen dieser dinyhuara
gut erldutert, vergleiche ich wenigstens die beiden rdumlich und zeitlich am
weitesten auseinanderliegenden Fassungen. Der babylonische Talmud (Traktat
Gittin, S. 180 der Ubersetzung Wiinsches) berichtet, wie Salomon, um_in den
Besitz des Steines Schamir (d. h. des Steins der Weisen, den der Herr des
Meeres, d. h. nach Lukan Phars. X 214 Hermes, hiitet) zu gelangen, allerlei
Démonen fingt. Sie wissen selbst keinen Rat, erzihlen aber, daB ihr Konig
Aschmedai in einem Berge sich einen Brunnen gegraben und versiegelt hat,
aus dem er tiglich trinkt. Salomon sendet einen Trabanten, der das Wasser
ableitet und Wein einflieBen 148t, ohne das Siegel zu verletzen. Dennoch er-
kennt Aschmedai den Wein, erinnert sich, daB die Bibel vor seinem GenuB
warnt, will nicht trinken und 148t sich doch von Durst geplagt mehr und mehr
hinreiBen. So wird er gefangen. Man vergleiche hiermit die ,,Alpensagen‘,
die Mannhardt selbst I96 ff. mitteilt. Ein Bauer in Graubiinden will ein Mittel
gegen die Pest erkunden und fillt dem ,,wilden Minnlein* die Hohlung seines
Steins mit Veltlinerwein; es will nicht trinken und ruft: ,,Nein, du idberkommst
mich nit*, aber der Durst lockt zu sehr, es trinkt mebr und mehr und wird
berauscht. Bei Conters ist es ein riesiger Waldfiinke, den die jungen Leute
fragen wollen, wie man Gold macht; sie filllen zwei Brunnentrtge, den einen
mit Rotwein, den andern mit Branntwein; der Fanke ruft: ,Roteli, du fingst
mich nicht, aber der Branntwein scheint ihm weniger verdichtig; so wird er
berauscht und gefangen. Ahnlich will in Klosters im Pritigau der ,,GeiBler*
das Kirschwasser, das ihm die jungen Leute in seinen Brunnen gefiillt haben,
zu Anfang nicht trinken, genau wie in Monbiel das Bergm#nnlein den Schoppen
Veltliner, den man ihm hingestellt hat. Ich erkenne hier die Wirkung einer
Literatur, deren mannigfaltige Vertistelungen zu verfolgen lehrreich wiire.
Man miiBte dabei die Erziihlungen, in denen es sich um das Gewinnen geheimen
‘Wissens handelt, ganz von denen trennen, in denen ein Plagegeist unschidlich
gemacht werden soll (so der zottige Wildmann in Afing, dem, als er berauscht
ist, sogar der Kopf abgehauen wird; er ist offenbar dem Satyr des Philostratos
verwandt, und eine wirkliche Sage kdnnte Xenophon Anab. I 2, 13 kennen),
und weiter nach den Einzelheiten der Erzihlung (Einzahl oder Mehrzahl der
Angreifer, Hinstellen eines GeféBes oder Fiillen des Brunnens) Typen scheiden.
Die uns bekannten lateinischen Fassungen (Arnobius V 1 aus Valerius Antias,
Ovid Fast. III 285) wirken auf diese Aretalogien gar nicht, auch die griechische
groBe Literatur wohl nur auf die friihesten.
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der ,Diener und Freund“ des Asklepios ist, und bittet ihn: cictncév
pe T Oed: stelle mich dem Gotte vor. Das versteht Apollonios
nicht, Philostratos aber offenbar auch nicht. In der Sprache elegant-
sophistischer Rhetorik 1i8t er als etwas ganz Neues den Kilikier
plotzlich dem Apollonios einen unsittlichen Antrag stellen. Das
Geschichtchen ist erklirt, sobald wir uns jener gnostischen Phibio-
niten erinnern, die nach Epiphanios Haer. XXVI 9 in der geschlecht-
lichen Vereinigung mit einem Mitgliede derselben Gemeinde das
Mittel sehen, einen der 365 iibereinander gelagerten Aionen zu durch-
schreiten und einem neuen Gott sich vorzustellen; sie sagen ein-
ander: mpoc@épw ce TQ deivy, iva pe mpocevéyknc T deivi und piynd
petr’ éuod, tva ce évéykw mpodc Tov dpxovra. Zugrunde liegt, wie jeder
Kenner von Volksreligionen weiB, die uralte Anschauung von der
religiosen Bedeutung der geschlechtlichen Vereinigung; sie mag auch
bei den Kilikiern bestanden haben.!) Philostratos hat den Bericht
seiner Quelle nicht mehr verstanden, die Geschichte also sicher nicht
selbst erfunden. Wir konnen ermessen, was wir fiir die Kenntnis
der Religionsgeschichte dadurch verloren haben, daB uns nicht jene
philosophisch-religiosen Streit- und Erweckungsschriften, sondern das
glatte Geschwitz des alles verwischenden Rhetors erhalten ist. Aber
wir gewinnen zugleich einen lebhaften Eindruck, daB das groBe
Literaturwerk selbst dem Rhetor ganz andere Schranken auferlegt,
als jene religiose Kleinliteratur, in welcher die Phantasie frei
schaltet. — ‘

Hitten wir des Moiragenes Werk, wir wiirden wahrscheinlich
zu bestindigen Vergleichen mit den Evangelien, besonders dem
vierten, gedringt. Fiir den Hauptteil des Damis und Philostratos
passen sie im Grunde nicht ganz so friih sie auch zum Vergleich
herangezogen sind. Mit den Apostelgeschichten, und zwar sowohl
mit der kanonischen wie mit den apokryphen, wollen sie zusammen-
gestellt werden; erst dann reden sie zu uns. Es wird in dieser
Literatur nicht nur ein Prophet das Ziel seiner Reise deshalb ge-
andert haben, weil ihm die Personifikation eines andern Landes im
Traum erschien und ihn bat, zu ihr zu kommen (Apostelgesch. 16, 7,
wo die Rezension D zu beachten ist, Philostratos IV 34), nicht

1) DaB sich auch hier Useners Urteil bewihrt, den Gnostizismus konne
nur verstehen, wer das Heidentum kennt, ist mir eine besondere Freude.
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einer nur ein Theophanienfest bei seiner Ankunft nicht gewiinscht
oder zuriickgewiesen haben (Apostelgesch. 14, 11; Philostratos 1V 31;
daB auch die Schilderung in Lukians Alexandros auf dhmliche Lite-
ratur zuriickgeht, ist S. 38 erwiesen). Ich zweifle nicht, daB, hitten’
wir den Damis selbst, wir auch &hnliche Wir-Erzahlungen wieder
finden wiirden, wie sie jetzt in der Apostelgeschichte filschlich als
stilistisch unerklérbar betrachtet und daher besonders behandelt
werden, wiewohl sie doch in den Johannes-Akten wiederkehren?)
und in einer Literatur, die sich als UmouvAuota oder Ausziige aus
Umouviuata gibt, notwendig zur charakteristischen Eigenschaft werden
muBten. Natiirlich wird die Bertihrung noch deutlicher, sobald wir
von der kanonischen Apostelgeschichte zu den apokryphen iiber-
gehen. Ich kann nur ein Beispiel herausheben.

Die iltesten Petrus-Akten (Act. Verc. 11) lassen bei einer Rede
des Apostels einen jungen Mann lachen. Petrus erkennt daraus, daB
ein schlimmer Dimon in ihm ist; er befiehlt dem Jiingling vorzu-
treten und sich allen Anwesenden zu zeigen und heiBt dann den
Diamon ausfahren, ohne dem Jiingling zu schaden; dieser (richtiger
der Déamon, sonst fehlt der Bericht von dem Ausfahren) stiirzt vor
und zertriimmert eine groBe Marmorstatue. Da es ein Kaiserbild
war, so fiirchtet der Besitzer des Hauses und Bildes schwere Strafen.
Petrus heiBt ihn deshalb flieBendes Wasser nehmen und im Namen
Gottes auf die Bruchstiicke sprengen; alsbhald ist das Standbild
wieder ganz. Philostratos erzihlt IV 20: zu Athen lacht wihrend
einer Rede des Apollonios ein Jiingling; daraus erkennt der Weise,
daB er von einem Démon besessen ist, den man bisher nicht er-
kannt hat. Er sieht den Jiingling an, und der Démon fiihlt sich
gefoltert und verspricht, auszufahren und niemanden mehr zu schi-
digen. Apollonios bedroht und schilt ihn wie ein Herr den Sklaven
und befiehlt ihm, mit einem sichtbaren Zeichen auszufahren. Der
Damon verkiindet: ,,Jene Bildsiule will ich umwerfen. Es geschieht,
das Volk glaubt und der Jiingling erwacht wie aus einem Traum. —
DaB das Wunder urspriinglich von einem #gyptischen Magier erzihlt
ist, zeigt die Taufe der Bildsiule. Nach #gyptischer Anschauung
ist der Gott jede Nacht tot, seine Glieder voneinander geldst, sein
Standbild in Stiicke zerbrochen. Indem morgens der Priester das

1) Hierauf machte E. Schwartz mich aufmerksam.
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heilige Wasser dariiber sprengt, vereinigt er die Glieder des Gottes
und die Stiicke des Standbildes wieder zu einem Ganzen.!)

Ich glaube schon jetzt sagen zu diirfen, daB Propheten- und
Philosophen-Aretalogien das literarische Vorbild fiir die christlichen
Apostelakten gegeben haben. Wir diirfen ja nicht bloB an das
Wenige denken, das uns ein Zufall bewahrt hat — noch dazu aus-
schlieBlich in literarischer Uberarbeitung oder in Parodie —, es
wird jetzt eine gewisse Wichtigkeit gewinnen, daB sich eine jener
im Grunde herrenlosen Wundergeschichten schon mit Athenodoros,
dem stoischen Lehrer des Augustus, verband (oben S. 4). Aber um
Umfang und Wirksamkeit dieser Literatur ganz zu empfinden, miissen
wir die christliche Aretalogie noch eine Stufe weiter verfolgen.
Zugleich hoffe ich, was bei der Erléuterung der Damis-Erzihlung
notwendig noch unklar bleiben muBte, einigermaBen ins Licht riicken
zu konnen.

Diese neue Literatur entstand bekanutlich, als sich nach dem
Siege des Christentums das Interesse der Gemeinde von dem Ideal-
bild des Missionars und dem Lebensbild des Mirtyrers den fremd-
artigen Gestalten der Einsiedler und Monche zuwandte.?) Fiir uns
kommen besonders des Athanasios Leben des Antonius und die
beiden groBen Sammlungen der Historia Monachorum®) und der
Historia Lausiaca in Frage; erst in zweiter Linie das Leben des
Paulus und das des Hilarion von Hieronymus. Natiirlich mu8 der
Philologe wieder von der Form ausgehen und zuniichst die bekannten
Tatsachen wiederholen.

An der Spitze steht diesmal ein Werk, das trotz seines schlechten
Griechisch — Athanasios war alles andere als ein Meister der Form

1) Moret, Culte divin journalier en Egypte, Annales du Musée Guimet
bibliothéque d’études XIV p. 75 und 173 ff., Archiv f. Religionswissenschaft VII 409.

2) Die Darlegung muB sich notgedrungen z. T. gegen Weingartens klassische
Schrift Der Ursprung des Monchstums wenden. Um so mehr dringt es mich,
zu betonen, daB auch, wer seinen Lsungsversuch fiir unzuléinglich, seine Kritik
fiir oft vorschnell und iibertrieben hilt, das feine literarische Empfinden und
den freien, groBartigen Geist, der in dem Ganzen waltet, bewundern mu8.

3) Die Frage, ob der lateinische Text #lter als der griechische, Rufinus
also wirklich der Verfasser ist, wage ich nicht zu entscheiden; sie ist fiir
meinen Zweck auch gleichgiiltig. DaB der Verfasser Agypten entweder gar
nicht oder nur einen Teil des Deltas oberflichlich kennt, weiB, wer selbst da-
gewesen ist.
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"— durchaus zur groBen Literatur gerechnet werden will, und dessen
Erscheinung ein Ereignis von weltgeschichtlicher Bedeutung heiBen
darf. Fiir die Echtheit sprechen zwingend die Zeugnisse, deren
Reihe mit der ersten Gegenschrift des Hieronymus, der Vita Pauls,
beginnt, der kirchenpolitische Zweck, dem die Schrift offensichtlich
dient, endlich die bescheidene Zuriickhaltung in der Wundererzihlung.!)
Athanasios hatte in Antonius und den Monchen seiner Richtung
eine Stiitze seiner Kirchenpolitik gefunden, er will jetzt durch sie
EinfluB auch iiber die eigene Provinz hinaus gewinnen, das Monchs-
tum allerorts einfilhren und in seinem Sinne gestalten?), daneben
freilich auch etwaigen Heiden mit diesem Idealbilde christlicher
Selbstiiberwindung imponieren (vgl. den SchluB). So bilden den
Kern des Ganzen die groBe Rede an die Monche mit ihrer Theorie
des Dimonenkampfes, durch deren Formulierung Athanasios seinen
verhiingnisvollen EinfluB auf das Geistesleben des gesamten Mittel-
alters bis herab zu Luther gewann, die Streitgespriiche des Monches
mit den Philosophen — Konzessionen an die jiingste Apologetik —
endlich die auf Arianer und Meletianer beziiglichen Abschnitte; sie
alle kommen selbstverstindlich nach dem festen Stil des groBen
literarischen Werkes ganz auf die Rechnung des Verfassers.®) Von
ihnen heben sich ab: 1. die Bekehrungsgeschichte und erste Ent-
wicklung; sehr moglich, daB es eigene Erzihlungen des Antonius,
freilich mit christlicher Rhetorik ausgeschmiickt), sind; 2. feste
Gruppen von Wundererzihlungen, die der Schriftsteller nach xapic-
poto zu ordnen wenigstens versucht (wie der heidnische &maivoc die
mpdEeic nach dperai). Fir sie nennt Athanasios wiederholt Er-
zahlungen von Besuchern und Monchen als seine Quelle. Dieselben

1) DaB ein so trefflicher Kenner des Athanasios wie E. Schwartz ebenso
urteilt, bestdrkt mich in dieser Uberzeugung. Nach der vita Hilarionis whre
die Schrift undenkbar.

2) &m ydp movaxoic ikavdc xapakthp mpdc Gcknav 6 *Avrwviou Bloc (Ath.
prooem.); daB es eine Schule des Mdnchstums sein soll, rechtfertigt den litera-
rischen Charakter.

3) Man konnte mit demselben Rechte fragen, ob Tacitus die Rede des
Agricola vor der Schlacht am Berge Graupius den Erzihlungen oder dem
Konzept seines Schwiegervaters entnommen habe, wie ob Athanasios hier Auf-
zeichnungen benutzte. Er allein redet.

4) Was sie leisten kann, weiB, wer die Rede Gregors von Nazianz auf
seinen Vater gelesen hat.
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Erzihlungen nennt er auch in der Einleitung, die wir genauer priifen
miissen. Er gibt an, von Leuten'), welche von Antonius schon viel
gehort haben, nach der Wahrheit dieser dinyfceic gefragt zu sein,
und antwortet: olc u¢v olv rfxovcate mept adtod mapd TV amoyyer-
Aavtwy un amcticnte, Ohiva d¢ pudANov dxnkoévar Tap’ avTAV Voui-
Zete. mavTwc Yap kdkelvor poyic tocadto dinyrcavro. Auch er kann
nur weniges geben; wenn er linger warten und mehr Ménche, die
mit Antonius gelebt haben, hitte fragen konnen, so hitte er sicher
viel mehr zusammengebracht. Das Werk gibt sich also als Brief,
der allerdings keinen festen Adressaten hat®); die Form ist aus der
Mirtyrerliteratur bekannt; die Briefe des Hieronymus, die immer
wieder das Leben einzelner asketisch-frommer Ménner und Frauen
berichten®), zeigen, daB sich fiir diese Art Bior schon eine feste
Literaturform entwickelt hat. Das Werk gibt sich aber auch als
Erginzung fritherer dinyceic, die es an sich nicht verurteilt, son-
dern nur als unvollstindig hinstellt. Athanasios schlieBt weitere
Erginzungen, wie man sieht, nicht aus; er mahnt selbst, auch nach
seinem Werke solle man fortfahren, alle die aus Agypten kommen,
zu befragen: fcwc yap ékdctou Aéyovroc Omep oide, péyic émagiwe M
mepi éxeivou yévntar digynact) Die rhetorische Forderung, daB der
\évoc &Eoc T mempaypuévwy sei, wird hier in christlicher Bescheiden-
heit umgestaltet; nicht auf den Stil und das AuBere kommt es an,
und nur die Vereinigung aller dinyhuara konnte eine &Zio diiyncic
bieten. Zugleich aber zeigt sich darin das Verhiltnis des Athanasios
zu dem, was fiir diese Teile seine Quelle bilden muBte.

DaB es nur miindliche Berichte sind, ist schon von theologischer
Seite bestritten worden. Da hierauf nicht nur fiir die Beurteilung
des Athanasios, sondern auch fiir die Beurteilung des Verhiltnisses
der erwihnten groflen Sammelwerke zueinander und zu den spéteren

1) Sie stehen in lebhaftem Verkehr mit Agypten; wir werden sie etwa
in Syrien und Paldstina denken dirfen.

2) Anders und doch noch vergleichbar Pseudo-Clemens De virginitate, vgl.
Harnack Sitzungsber. d. Berl. Ak. 1891 8. 361 ff.

8) Meist im AnschluB an den Tod; &hnlich ist der kurze Brief des Epi-
phanios iiber Hilarion (Hieronymus Vita Hil. 1) eine Art Oratio funebris. Vor-
bilder bietet schon Plinius. Uber den Brief als diyyncic vgl. unten S. 71.

4) Vgl. auch Pseudolukian Demonax 67: tadra dAiya mdvu éx moA@V
dmepvnuéveuca, kal EcTiv dmd TovTWY TOIC dvayivihckouct AoyiZecOar dmoioc éxeivoc
avnp éyévero.
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Geschichtswerken alles ankommt, sei es gestattet, genauer darauf ein-
zugehen und zu beweisen, daB aus rein stilistischen Griinden fiir die
der Kleinliteratur angehorigen dnyfAuara oder dinyrceic die Fiktion
miindlicher Tradition eingesetzt ist. Auch in der icropia kommt ja
Ahnliches vor.

Athanasios berichtet, wie Antonius die Himmelfahrt des frommen
Ménches Amun sieht, und legt dabei ein Geschichtchen iiber dessen
wunderbare Schamhaftigkeit ein: er muB mit einem Bruder zusammen
iiber einen Nilkanal schwimmen, sendet den erst fort, um sich nicht
vor ihm zu entbléBen, schimt sich aber auch allein so sehr vor
seinem Spiegelbild im Wasser, daf er es nicht iiber sich gewinnt,
sich zu entkleiden, sondern hilflos am Ufer bleibt, bis Gott sich
seiner erbarmt und ihn iiber den FluB entriickt.!) Die Erzéhlung
stand meiner Ansicht nach urspriinglich in einem kleinen corpus
dessen Hauptteil sich in der Historia Lausiaca (c. 8 p. 26 Butler)
erhalten hat. Zur Ehe gezwungen, hat Amun in der Brautnacht
selbst sein junges Weib bekehrt, mit ihm zusammen das Geliibde
geschlechtlicher Enthaltsamkeit zu tun. Die Geschichte, welche
Palladios aus dem Munde des Monchs Arsisios gehdrt haben will,
ist deutlich mit Beziehung auf die Thomas-Akten komponiert: perd
d¢ 1O ¢&EeNBelv mavrtac {TOUC) Kowncavroc autouc év TA TacT® Kol
T kAivy évactac 6 *Apodv dmokheier THv Blpav kai kabicac mTpockahei-
Ton THV pakopiav avtold cOuProv kai Aéyer adtii® debpo, kupia, Aormov
dinyfcopai cot 0 mplyma. 6 yamoc dv éyouncouev olTéc écTi Tepic-
cOv E€xwv ovUdév. kohc olv momjcopev, édv amo Tol viv &kactoc
U@V kat’ diav kaBevdhcn, iva kai T el dpécwuev PuAGEavTEC
d6ixtov TNV mapOeviav. «kai éEeveykwv ék ToU kOATOU avTOD
BiBNiddpiov ék mpocwmouv ToU AGmoctéhov kxai Tol cwrfipoc
aveyivwecke Tff képn dmeipw olcy Ypapdv, kai T mheicTw upéper
mavto mpocTiBeic T idig dravoiq TOV Tept mapbeviac kol dyveiac eic-
nyeito Aéyov. DaB nur die erste mpdtic der Thomas-Akten gemeint
sein kann, wird sich uns im zweiten Teile (§ 3) zeigen; ebenso daB der
Lohn solchen Tuns dort die Seligkeit ist, und daB eine weitverbreitete
Anschauung die d6avocia an die mapBevia kniipfte. Fiir jetzt wird

1) Es ist die Schamhaftigkeit der Jungfrau, die ‘hier an dem Mdnch
gerihmt wird, vgl. Hieronymus Ep. 107, 11 (p. 876 Migne) mshs omnino sn
adulta virgine lavacra displicent, quae se ipsam debet erubescere et nudam videre
non posse. Von hier hat sich die Vorstellung und Forderung entwickelt.
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es geniigen, darauf zu verweisen, wie Hieronymus Ep. 22,41 den
Lohn der rein bewahrten Jungfriulichkeit schildert: Maria und alle
Jungfrauen eilen der Seele entgegen, genau wie auch Athanasios
himmlische Chére der Seele des Amun entgegeneilen sieht. Der
Zusammenhang beider Geschichten scheint klar; aber Athanasios
will von jener Geschichte nichts anfiilhren und doch den ersten Vor-
liufer der Monche von Nitria nicht iibergehen?); er wihlt jene
andere Erzéhlung von der Schamhaftigkeit des Amun, um die Regel,
sich nie vor andern zu entbloBen, die er auch an Antonius selbst
darstellt, durch ein noch eindringlicheres Beispiel hervorzuheben.?)

DaB Palladios diese Gteschichte nach Athanasios erzihlt, konnte
hiergegen bedenklich stimmen, wiewohl es, wenn er neben der du-
ynac auch dessen Bioc kennt, durchaus nicht unmdglich ist.%) So
wihle ich ein anderes Beispiel, in welchem sich die Historia Mona-
chorum und die Historia Lausiaca gegenseitig erginzen, ejme einheit-
liche dltere dijyncic also wieder vorzuliegen scheint.

Die Erzihlungen von Paulus dem Kinfiltigen*) bilden ein ge-
schlossenes Ganze von einheitlicher, dem Antonius wenig giinstiger
Tendenz. Die dcknac allein ohne alles Wissen macht groB vor Gott.
In dem Helden ist der dgyptische Fellach mit geradezu groBartiger

1) Er hatte dazu allen Grund. DaB die Bedeutung des Amun erst in der
Historia monachorum (c. 29 Preuschen, 30 Rufin) hervortritt, verdient Be-
achtung.

2) Die Erzihlung von Amun gehdrt zu den interessantesten Tendenz-
geschichten der Ubergangszeit. Amun will sich gleich von seiner Gattin vollig
trennen; auf ihr Bitten werden nur zwei verschiedene Betten im Ehegemache
aufgestellt und er arbeitet meist nachts; so kommen beide zur dmwdbeia. Nach
achtzehn Jahren erhdrt Gott die Gebete des Amun und sein Weib schligt ihm
selbst vor, sich ganz von ihm zu trennen: dtomov ydp &m xpUmrecOal cov THv
Toiadmv dpethv cuvoikoOvti pot &v &yvelq. Das ist eine scharfe Polemik gegen
eine Auffassung der ,geistlichen'* (d. h. enthaltsamen) Ehe, die uns spiiter
noch oft beschiftigen wird. Amun darf nun endlich fréhlich als Eremit in
die ,,Berge bei Nitria*“ ziehen, wo er noch zweiundzwanzig Jahre in dieser
hdchsten Stufe der Vollendung lebt.

3) Die Fassung der urspriinglichen djyncic scheint sich in der Historia
Monachorum Migne p. 4567 Preuschen p. 91 besser erhalten zu haben. Wenig-
stens erklirt sie die Erzihlung des Athanasios gut. Ob auch die ebenda weiter
angefiihrten Wunder (die iiblichen Anachoretentaten) dem alten Stamm ange-
héren, ist nicht zu entscheiden.

4) Hist. Laus. 22 p. 69 Butler, Rufinus ¢. 31 p. 467 Migne, Hist. Mon.
p. 92 Preuschen.
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Treue und nicht ohne einen gewissen Humor, der ja auch der christ-
lichen Aretalogie durchaus nicht fremd zu sein braucht, geschildert.
Schon die Bekehrungsgeschichte, wie der glte Bauer sein junges
Weib unvermutet im Ehebruch findet, kurz auflacht und spornstreichs
zum Kloster des Antonius eilt, dann der Bericht, wie er durch seine
eiserne Starrkopfigkeit den widerwilligen Antonius?) zwingt, ihn auf-
zunehmen und ihm durch den unbedingten, auch zwecklosen Gehor-
sam Achtung abgewinnt; wie er einmal die Unterhaltung, die Anto-
nius mit weisen Mannern iiber Christus und die Propheten pflegt,
mit der naiven Frage unterbricht, wer friiher gelebt habe, Christus
oder die Propheten, und die Abweisung ,geh fort und schweige®
wortlich und so hartnickig befolgt, daB sein Eigensinn wieder den
Antonius iiberwindet; die reizende Wundergeschichte, wie Antonius
einst einen Besessenen nicht heilen kann?), den Paulus rufen liBt
und auf dessen Frage, warum er ihn denn nicht heile, verlegen ant-
wortet, er habe gerade keine Zeit, wie nun Paulus zunichst im
Namen des Antonius dem Dimon auszufahren befiehlt, von diesem
verlacht wird und erregt droht: ,fahr aus, oder ich sag’s dem Herrn
Jesus“; wie er schlieBlich diesen durch die Drohung, aus der furcht-
baren Sonnenglut sonst nicht wegzugehen, gewissermaBen vor die
Wahl stellt, seinen Diener sterben zu lassen oder den Kranken zu
heilen — alles dies schlieBt zu einem scharfen, einheitlichen Bilde
zusammen, dessen Firbung freilich der Mehrzahl dieser Greschichten
ganz fremd ist. Andere Beweise werden sich uns bei der Analyse
der Geschichten von Sarapion bieten. Ich nehme schon jetzt an, da8
diese dnyncerc zum Teil schon vor jenen beiden Werken umliefen,
ja daB eine groBe Anzahl schon vor dem Bioc ’Avtwviou bestand und
von Athanasios benutzt ist.

Nur wenn Athanasios diese Wundererzihlungen schon vorfand,
wird sein Werk verstindlich. Auslassen konnte er sie natiirlich
nicht; ihnen den Glauben versagen, ebensowenig; das bedeutet ja,
wie er selbst sagt, ein Zweifeln an der Allmacht und den Ver-
heiBungen Gottes. Aber den Schwerpunkt wollte er nicht auf sie
legen, und gerade hierin liegt die eigenartige ,Ergénzung® jener
dmiceic. In den sehr merkwiirdigen Kapiteln 31—34 warnt er

1) Antonius erscheint durchaus als der vornehme Abt gegeniiber dem

Plebejer. Ein ausgebildetes Klosterleben ist vorausgesetzt.
2) Er hat iiber diese Klasse von ,,Archonten* keine Gewalt.
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davor geradezu: dieselben Wunder, die er selbst nach solchen din-
yiicew von Antonius erzéhlt, konnen auch die Dimonen bewirken;
der Monch soll nicht viel Wert darauf legen und nicht nach ihnen
streben: 86ev o0 del mepl moAoD Tabte moelcOar ovdE did TadTta
GekelcOn kai mwovelv, fva mpovivdickwpev, GAN fva Bed kaAdc moNi-
Teufpevor Gpécwuev. DaB auch einzelne Heiden .solcher Wunder sich
rithmen, sagt er nicht (er spricht nur von den eigentlichen Orakeln).
Aber ein Geschichtchen aus den Apophthegmata Patrum?'), auf das
ich schon im Poimandres (S. 34) hinwies, berichtet ja, daB ein heid-
nischer ,Priester”, der im Kloster Sketis iibernachtet, den Abt fragt,
ob seine M6nche denn durch solche Askese keine Offenbarungen sich
erzwingen, und als jener trauernd verneint, versichert, daB sie arge
Gedanken im Herzen haben miiBten. Denn ihm und seinen Genossen
verberge ihr Gott, wenn sie sich ihm hingében, nichts, sondern ent-
hiille alle Geheimnisse. Der Abt und die Altesten erkennen an, so
miisse es wohl sein; die Unreinheit ihres Herzens mitisse sie von
Gott scheiden. Das Geschichtchen lehrt, was Athanasios im Grunde
vermeiden mochte und doch wie kein anderer befordert hat, weil er
innerlich nicht frei war. Ich sehe nicht den geringsten Grund, an
seiner Ehrlichkeit zu zweifeln, und glaube sogar gern, daB er manche
massive Wundererzihlung iibergangen hat. Sein Werk ist darin
ganz wie das des Philostratos zu betrachten; nur daB er an leiden-
schaftlicher Kraft und Klarheit der Berechnung ebenso hoch iiber
jenem wie an Bildung unter ihm stand. Nur eine kleine Konzession
hatte er dem Charakter der gewihlten Literaturgattung und der
Tendenz seines Werkes gemacht. Die literarische Monographie muB8
die Bedeutung des einzelnen steigern, das Geschehnis als typisch
hervorheben (vgl. § 3); sollte Antonius vorbildlich fiir das gesamte
dgyptische und auswirtige Monchstum werden, so muBte er als sein
HBhrfinder und Archeget erscheinen, und zwar, da Anachoret und
Ménch noch nicht streng geschieden sind, in beiden Eigenschaften.
Das war, wie wir wissen, nicht richtig?), und seine eigene Darstellung
widerlegt es; wir konnten aus ihr nicht begreifen, woher in c. 14
plotzlich die iiberwiltigende Fiille der Nachahmer, woher spiter
Amun und seine Genossen kommen, und wenn wir in ¢. 67 die

1) Cotelerius Ecclesiae graecae monum. 1 582.
2) Vgl. Harnack Sitzungsber. d. Berl. Akad. 1891 8. 361 ff.
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mahnende Erzéihlung lesen, Antoniug habe auch als anerkannter Vater
seiner Monche jeden Kleriker hoher als sich geachtet, so empfinden
wir, daB wir uns in einer Zeit der Rivalitit zwischen Kloster und
Klerus befinden, die von dem Anfang schon betrichtlich entfernt
ist.') Gerade hier setzte die Polemik ein; sie ist etwas anders als
die philosophische Polemik eines Lukian und Damis, aber in den
Mitteln ebenso unbedenklich.

Athanasios hatte es bedauert, daB er sich nicht noch mehr bei
Monchen, die mit Antonius gelebt hatten, habe erkundigen konnen;
er hatte ausdriicklich aufgefordert, auch dem, was jemand etwa nach
ihm erzéhle, zu glauben. Hier setzt bekanntlich Hieronymus mit
einem Nachtrag ein; es ist ein Bericht zweier Begleiter des Antonius,
deren einer sogar bis zuletzt bei ihm war. Aus des Antonius eigenem
Munde haben sie von seinem Besuch bei einem Eremiten gehort,
der genau zu der Zeit, als Antonius geboren wurde, schon der Welt
entsagte.?) DaB an diesem von keinem Menschen sonst je gesehenen
Gottesmanne®) im Leben wie im Tode weit groBere Wunder ge-
schehen sind, als Athanasios sie von Antonius berichtete, darf zu-
nidchst nicht befremden*); es liegt im Stil der Wundererzihlung,
daB jede spiatere die Farben dicker auftrigt. DaB Antonius sich
selbst als tief unter Paulus stehend empfindet und sogar rufen muB:
»Vae mihi peccatori, qui falsum monachi nomen fero!®) vidi Eliam,
vidi Toammem in deserto®), folgt scheinbar nur aus der Schilderung
der tiefen Demut beider Gtottesménner, die vorher mit unnachahm-
licher Grazie gegeben ist. Selbst fiir Athanasios fillt ein anmutiges
Kompliment mit ab: in dem Gewande, das er dem Antonius ge-

1) Natiirlich konnte Athanasios fiir dieselbe zu andern Zeiten auch andere
Beispiele anfiihren. Nur fiir diese Schrift ist ihm Antonius der Mdnch xat’
&Eoxnv.

2) Hierauf, nicht auf die Decianische Verfolgung, die man auf Grund
dieses Zeugnisses so hesonders hervorhebt, kommt es dem Schriftsteller an.

3) Hieronymus Vst. Hil. 1 s. unten S. 80 A. 2.

4) Die Vision der Himmelfahrt des Paulus (Hier. § 14) iiberbietet ja auch
die des Amun betrichtlich an Lebhaftigkeit und Pomp; nur hat sie die innere
Erklérung verloren, die sie bei Amun noch hatte.

5) Die Worte erhalten ihr Gewicht durch den Bericht der Einleitung:
Antonius glaubte nullum wultra se perfectum monachum in eremo consedssse.

6) Die vorher (§ 1) mit Absicht genannten biblischen Vorbilder der
Monche, die schon Athanasios genannt hatte.
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schenkt hat, mochte Paulus bestattet werden. Nur ist er eben nicht
mehr der erste und vorbildliche Anachoret; vor ihm und neben ihm
kénnen viele gestanden haben. Es ist begreiflich, daB der bittere
Vorwurf der Liige im Lager des Athanasios erhoben wurde.?)
Allein das kleine Werk ist nicht nur ein Kabinettstiick theo-
logischer Polemik, es ist auch ein Kleinod der erzihlenden Literatur,
die schonste aller Reise-Aretalogien, die nar durch die kurzen Notizen
iiber die Jugendzeit, fiir die Hieronymus seinen Autor zu nennen
weislich vergiBt, den Schein des Bioc annimmt. So sehen wir hier
die lex operis in dem bunten Rankenwerk der Schilderung, in wel-
chem sich der Satyr und Kentaur friedlich mit.dem Raben des Elias
begegnen. Eine weitere lex operis nennt er selbst Ep. 10,3 (Migne
. 344): in quo propter simpliciores quosque multum in deiciendo ser-
mone laboravimus. Die Aretalogie wendet sich an die breite Masse
und will volkstiimlich sprechen. Der glinzende Feuilletonist war
sich freilich bewuBt, auch dem verwdhnten Geschmack etwas zu
bieten, und hatte noch mehr solcher dinyficeic in Vorbereitung; sie
unterblieben, als sein kleines Kunstwerk trotz der Schonheit der
Form den erhofften Beifall nicht fand. Als er nach langer Pause
noch eine dwfyncic versuchte (die sogenannte Vita Malchi), lieB er
das phantastische Beiwerk ganz fort und gestaltete auch die Erfin-
dung (vgl. Jamblich bei Photios Bibl. p. 74) so schlicht als még-
lich.f) Doch konnen beide kleine Werke, jedes in seiner Art, einen
Eindruck von dem Material geben, das dem Athanasios vorlag.
Man muB, um das Aufblithen dieser Kleinliteratur zu begreifen,
nur an den Brauch des tiglichen Lebens denken. Wir sahen (8. 10),
daB an den Tempeln &gyptischer HeilgGtter berufsmifBige Schrift-
steller fiir Leute, die es selbst nicht konnten, die 6epameion, die Heil-
wunder, niederschrieben. Der entsprechende Brauch in Griechenland
ist allbekannt, ebenso seine Einwirkung auf die Literatur z. B. bei
Alian und Aristides. Wir folgern sofort, daB schriftliche Aufzeichnung

1) DaB Hieronymus ihn nicht direkt zugab, sondern fortfuhr, seinen Paulus
als historisch zu behandeln, und nur in der Vita Hilarionis sehr viel vorsich-
tiger vorging, wird von theologischer Seite kaum mit Recht als Beweis der
Geschichtlichkeit des Paulus bezeichnet. Den AbschluB bildet fiir Hieronymus
der Preis des Pachomios.

2) Vgl. den SchluB: haec ego vobis narravs senex, castis historsam casts-
tatés narravi . . . . vos marrate posterss.
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der christlichen Heilwunder sicher nicht erst durch Augustin (de civ.
des XXII 8) eingefiihrt ist. Wenn Martyrer, wie z. B. Perpetua und
ihr Bruder Saturninus, ihre Triume in lbelli verzeichneten, so taten
sie damit nichts anderes als fromme Heiden wie Aristides lange vor
ihnen, ja im Grunde wie die xGroxor des Sarapis fast 300 Jahre vor
diesem. Den Ubergang in die Literatur zeigen dort die Martyrer-
akten, hier Erzihlungen wie die von Petisis und Nektanabo (vgl.
oben S.15). DaB man empfangene Prophezeiungen aufzeichnete,
war selbstverstindlich; gewissenhafte Minner verbanden mit ihnen
auch ihre ganze Unterhaltung mit dem Propheten (vgl. Lukian
Alezandros c. 43). DaB ein Teil der von Antonius berichteten din-
yAuato heidnischen Erzihlungen entspricht, kann danach nicht be-
fremden. Der gleiche Brauch der Privataufzeichnung muBte dazu
filhren, auch die aus ihnen hervorgewachsene hellenistische Klein-
literatur nachzuahmen.

Wir konnen an einem klassischen Beispiel verfolgen, wie sich
diese kurzen dnyApoara allmdhlich zu gréBeren corpora erweitern.
Ein solches bietet die Historia Lausiaca in den Erzihlungen von
Sarapion (c. 37 p. 109 Butler). Es gehort zu dem, was ich als
Ubergangsgeschichten bezeichnete. Noch Palladios empfindet, daB
er hier einen fremdartigen Stoff bringt und glaubt sich entschuldigen
zu miissen: “ANoc Tic Zopamiwv yéyovev dvépat '), émexékAnto de
Zvdévioc: TapekTOC Yap civdoviou?) ovdémote ovdev mepreBaAleto. B¢
moMyv éEfckncev dktnuocivny, dypduparoc®) dt v dmectOile macac
T0C Ypa@dc, koi Gmd moAMAc dkTnuocdvne xai pelétnc TAV Ypopvé)
oudE Npepficon cxucev év kelhiw, pf mepicriuevoc UAy, GANG Treplep-
xOuevoc TNV oikounévnv kotwpbwee THY Gpetv TAwTNV. TAOTNC YAP
éyeyéver kol Thc €ewc: dagopol Yap elav €ewv®) ovk ovadv.

1) dvéuar fehlt in einigen griech. Handschr., ist aber wegen émexéxAnto
zu halten.

2) Bedeutung: kleiner Mantel. Die Erzihlung seines Abenteuers in Rom
zeigt, daB er nur die Schultern umgibt und den Korper nackt 1aBt.

8) Ein Teil der griech. Handschr. sinnlos edypduuaroc.

- 4) Darauf, daB Predigen stets dinyeicOm tdc ypagdc ist und uerém ypa-
@Wv hier die Predigt bedeutet, macht E. Schwartz mich aufmerksam; vgl.
spiter mapextdc dprou kail Udatoc oddevdc érépou petohauBdvwy (oddevoc AauBd-
vwv Butler) o0d¢ rMcuxdZwv T@® crépart amd pedémc ypa@wv. Auch hier ist
nur die Bekehrungspredigt gemeint.

6) So E.Schwartz. Fiir €&ewc und &ewv haben die griechischen Handschr.
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Die Geschichten tiber ihn, welche Palladios diesmal allgemein
auf dinyfceic der ,Viter” zuriickfiihrt, sind folgende. Zusammen mit
einer Mit-Asketin, von der wir sonst nichts horen'), verkauft er sich
an ein heidnisches Mimenpaar als Sklaven; durch seine Enthaltsam-
keit und durch seine bestindigen Lehren bekehrt er zuerst den
Mann, hierauf auch dessen Weib und ihr ganzes Gesinde. Sie wollen
aus Dank ihn freilassen, da offenbart er ihnen, er sei freigeboren,
Asket und von #gyptischem Geschlecht. Sie bitten ihn, bei ihnen
zu bleiben, oder sie wenigstens alle Jahre zu besuchen, aber er zieht
weiter. — ,Auf seinen bestindigen Reisen“ kam er auch nach
Griechenland und weilte zu Athen drei Tage. Aber niemand gab
ihm Brot, denn er hatte kein Geld, keinen Ranzen (kein Schaffell),
nichts dergleichen; am vierten Tage stellte er sich hungernd auf
einen Hiigel und rief: ,Hilfe, o Athener Alle stromten zusammen
und fragten ihn, wer er sei und was er wolle; er antwortete, er sei
Agypter von Geburt; drei Gliubiger (und Herren) habe er gehabt;
von zweien habe er sich befreit, nur einer dringe ihn; es seien Hab-
sucht, Fleischeslust und EBbegier®); letstere konne er nicht los
werden, denn schon drei Tage habe er nichts gegessen. Als ihm
nun einige Philosophen Geld geben, eilt er stracks zum Bicker,
kauft ein Brot und verldBt, ohne sich auch nur umzuwenden, die
Stadt. Da erkannten die Philosophen, daB er in Wahrheit ein
Tugendheld sei, und tauschten sich bei dem Bicker die Miinze zum

auch @ucewc und @Ucewv (was Butler in den Text nimmt, mir aber vollstindig
unverstéindlich ist), mpompécewc und wpoarpécewv, mpoBécewc und mpobécewv.
Die syrische Fassung (Bedjan Acta Mart. et Sanct. V) lautet nach Schwartz’
Ubersetzung: ,,wegen seiner groBen EntiuBerung (— éxmuocivn, mit Betonung
des Freiwilligen) und des Studiums der Schriften vermochte er nicht einmal
in einer Zelle zu wohnen, sondern er zog alle Zeit herum und lehrte viele
und verkaufte sich selbst freiwillig und lehrte und bekehrte viele zu Gott,
und dies war die Askese seines Willens und seiner Bereitschaft; denn
auch in der Askese gibt es viele Unterschiede.* Palladios betont: die odcia
der Frémmigkeit kann verschiedene &ec haben; vgl. auch p. 47, 7 Butler:
dtagopai ydp ela daubévwy Wemep kai dvOplimwy ovk ovciac GAAG Yviunc GAAolou-
pévnc (das entscheidende Wort 148t Butler fort).

1) Vgl. Teil I § 8. Eine derartige Verbindung eines Asketenpaares auf
beliebige Zeit war also damals noch denkbar. Der Unterschied von der An-
schauung des Hauptteils ist gewaltig.

2) In der gleich zu besprechenden syrischen Vita, wie mir E. Schwartz
mitteilt, Fleischeslust, Ruhmsucht und der Bauch.

Reitzenstein, Wundererzihlungen. b5
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Andenken ein. — Er kam nach Lakeddmon und hérte, daB der Erste
der Stadt Manichier sei, da verkaufte er sich ihm wieder als Sklaven
und brachte binnen zwei Jahren ihn und seine Freigelassene!) zum
Ubertritt zur christlichen Kirche; sie wollten ihn halten und wie
einen Bruder und Vater ehren (aber er lieB sich nicht halten). —
Er stieg in ein Schiff, das nach Rom fuhr; die Schiffsleute glaubten,
er hiitte Geld und irgend einer von ihnen hitte sein Gepack an Bord
gebracht. Weit von Alexandria auf hoher See gewahren sie mit
Befremden, daB er am Abend nicht iBt; das wiederholt sich vier
Tage. Als am fiinften wieder alle essen, nur er nicht, fragen sie:
,Warum iBt du nichts?* Er erwidert: ,Weil ich nichts habe. Nun
sind sie um das Fahrgeld besorgt; er bekennt, iiberhaupt kein Geld
zu haben, und schligt ihnen vor, ihn wieder nach Alexandrien zu-
riickzubringen und auszusetzen. Da sie das nicht konnen, miissen
sie ihn bekostigen und bis Rom mitnehmen. In Rom fragt er
iiberall, wer ein besonders groBer Asket oder Asketin wire. Man
nennt ihm eine Jungfrau, die seit 256 Jahren nicht ihr Haus ver-
lassen hat und niemanden vorlaBt?); er laBt ihr durch ihre Dienerin
sagen, er sei von Gott gesendet. Bei dem Besuch fragt er, ob sie
der Welt erstorben sei, und verlangt, als sie es bejaht, Proben. Sie
antwortet: ,Befichl mir Mogliches und ich tue es“, und wird zarecht-
gewiesen: ,Alles ist dem Erstorbenen moglich, auBer Gottlosigkeit®.®)
Die erste Probe, daB sie ihre Klausur bricht und in die Kirche
kommt, obwohl sie sich vor dem Gerede der Leute schéimt, besteht
sie und versichert: nun werde sie sich bei nichts mehr schimen.
Da nennt er als neue Probe, sie solle sich vor allen Anwesenden
nackt ausziehen wie er, ihre Kleider auf die Schulter nehmen und
hinter ihm drein mitten durch Rom gehen. Dem Einwand, daB die
Leute sie fiir verriickt halten werden, begegnet er mit der Frage,
was dera Erstorbenen daran liegen konne. Aber sie empfindet Scham
und erklirt, nach dieser Hohe (uétpov) nicht zu streben; da ruft er
triumphierend: ,Ich bin toter als du und zeige, daB ich wirklich der

1) Zu schreiben ist xal Thv TovTou (&mderevbépav; es ist hiibsch, daB die
Schreiber dahinter ein anstéBiges Verhiltnis wittern und &ndern.

2) Von einer #hnlichen Asketin zu Rom berichtet Hieronymus Ep. 24

p. 427 Migne.
3) Das erinnert etwas an den Gnostiker Prodikos und sein Wort Baciel
véuoc dypapoc, andrerseits an Corpus Herm. XII 7.
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Welt erstorben bin; denn ohne jedes Empfinden und ohne Scham
tue ich das.“’) So hatte er ihren Stolz gebrochen und verlieB sie
tief gedemiitigt. Der Exzerptor, der sich nicht mehr steigern kann,
bricht mit den Worten ab: mol\d dé écti xai &AAa & memoinke
Gavpoctd mpayuata cuvteivovto eic andOerav.

Den eigentlichen Monchserzihlungen widerspricht das durchaus.
Nicht eine Bekdmpfung, sondern eine iibertriebene Steigerung des
Schamgefiihles spricht aus ihnen (vgl. Amun, Antonius, Pachomius).
Ich brauche dem Philologen nicht erst zu sagen, daB uns hier eine
ganz oberflichliche Umbildung einer kynischen Philosophen-Aretalogie
vorliegt, die alle technischen Ausdriicke ungeéindert tibernahm und
die Diogenes-Sage ebenso ungescheut nachbildete, wie etwa Damis
die Pythagoras-Novelle. Zusammenhanglos wird, wie das im Wesen
der Aretalogie liegt, Geschichte an Geschichte gereiht, nur ist der
geistige Gtehalt entsetzlich armselig; wir sind wirklich auf der tief-
sten Stufe dieser Literaturgattung angelangt. Wir miissen uns des
Idealbildes der Kyniker und der Wirklichkeit erinnern. Wandelt
nach jenem der wahre Kyniker als Abgesandter Gottes und Spiiher
oder als Arzt der sittlich Kranken durch die Welt?), iiberall die-
jenigen, die sich weise diinken, priifend und tiberfiihrend, auf seine
dcknaic stolz, die 4méOera iiber alles schitzend®), so zeigt diese uns,
wie auch vollig ungebildete und stumpfsinnige Ménner, Handwerker
und entlaufene Sklaven, sich durch Schamlosigkeit und rein kérper-
liche Enthaltsamkeit in den Ruf des Philosophen bringen konnen.

Dennoch ist der Geist, der in den Erzihlungen von Sarapion
liegt, nicht nur kynisch, er ist nicht minder ,christlich“. Er mu8
sogar in jenem apokryphen Evangelium gewaltet haben, von dem
ein Bruchstiick jiingst in Agypten wieder aufgetaucht ist%): Aéyou-
av autd ol podntai avtod: méte Apilv éupavic &m kai wéTe ce dyb-
uebo;% Aéyerr Stav éxdUmcOe kai pn aicxuveiite. Man muB den
Wortlaut der Sarapion-Erzéihlung vergleichen, um die Bedeutung des

1) &y yap cod vexpdrepbec eipt xal Epyw deikvupr 81 dmébavov T xbcuw.
Gmadwc yap kal dvemarcxvvrwce To0T0 WO,

2) Arrian Epictet. 111 22, 23 ff. Bernays Lukian und die Kyniker S. 41 A.

3) Vgl. z. B. Arrian Epictet. Il 165, 11. 12.

4) Oxyrhynchos-Pap. 665, Preuschen Antilegomena?® 26.

5) Gemeint ist natiirlich das Schauen in der wahren Gestalt, vgl. Acta
Iohannss 96: & vOv dpWuar, To0To o0k eipf, (8 dé elm), dye, Srav cv &aonc

6#
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Spruches zu empfinden: dmabc yap kai dvemacxvvrwe TodTo MOUD.
Die Verwendung des philosophischen Ausdruckes in dieser volks-
timlich geschriebenen Aretalogie scheint mir besonders beachtens-
wert. Das neue Evangelienfragment stellt sich, wie bekannt, zu
dem Agypter-Evangelium, vgl. Clemens Strom. III 13, 92: wuveavoué-
vne thHc Zalbunc, wéte yYvwedbnceton Td mepi v fipeto, E€pn 6 xvproc:
Stav 10 Thic aicxvvnc &vdupa wathcnte kai Srav vévnror @ duo
&v xoi 10 Gppev mera Tic Onkeiac olte dppev olite 6fAv. Man muB
scharf hervorheben, daB nicht nur der Verzicht auf die cuvoucia, son-
dern auch die vollkommene Schamlosigkeit religiose Forderung
ist.!) Es sieht ganz so aus, als ob sich ein philosophischer und ein
religioser Gedanke dabei verbinden. _

Wir stehen vor einem Ritsel, das, wenn tiberhaupt, sicher nicht
an dieser Stelle gelost werden kann. Nur ein paar verstreute Tat-
sachen kann ich herausheben, die vielleicht bessere Kenner zu einer
niaheren Untersuchung veranlassen.

Ganz vom Kynismus in seiner schlimmsten Ausartung beeinfluBt
scheint jene Richtung, gegen welche Clemens Strom. III 5, 41 ff.
kimpft. Weil der Kyniker gegen Schimpf und Verachtung gleich-
giiltig ist und den é&moveidictoc Bioc als édrapopov betrachtet, mag
er auch in geschlechtlicher Hinsicht adia@dépwc Bodv.!) Von dem-
selben Betonen des Gegensatzes zwischen véuoc und @iac, dem
Grundgedanken der kynischen Ethik?®), gehen die Anhiénger des
Agypters Karpokrates und seines — wie Peregrinus — nach dem

1) Ebenso in der ersten mpafic der Thomas-Akten, vgl. Teil II § 8. Auch
bei Cyprian (de habitu virg. 19) sind es nicht alle Jungfrauen, sondern die
Gottesbriiute, die nackt mit den Minnern baden. Ahnlich bei den sonstigen
zahlreichen MiBbriuchen (z. B. dem Zusammenschlafen mit nachfolgender Unter-
suchung), die wohl iiberall als Reste einer einst lebendigen Grundanschauung
begriffen werden wollen. DaB Epiphanios (Haer. 47, 3) fiir die Enkratiten ein
besonders enges Zusammenleben und gemeinsames Wandern mit Weibern be-
zeugt, darf wegen der Sarapion-Erzihlung Erwihnung finden; nur soll man
jene Ubertreibungen der ¢ykpdreia nicht auf eine Sekte beschrinken (fiir das
Wandern der Kyniker mit Weibern vgl. Lukians Apoméra). )

2) Vgl. IIT 5, 41. 42 p. 530: odként adrapbpwe rwtéov 0lde Gvédnv douleuTéov
Toic dmipotdroic pépecv Mjudyv und odk ddapdpwe Prwtéov GANG xabapeutéov. . .
Tdv [Hdovily kai émbumdv. Die Gegenbewegung, ein Streben gerade nach
#uBerer Schande und dem Anschein des émoveidictoc ploc bei innerer strengster
Enthaltsamkeit wird uns spiter beschiftigen (Teil II § 8).

3) Rohde KI. Schriften II 15.

i
-y
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Tode gottlich verehrten Sohnes Epigenes aus; die Original-Urkunden,
die uns Clemens ebenda III 2, 5ff. erhalten hat, gestatten m. E.
hieran keinen Zweifel. Dennoch scheint sich eine nur aus religiser
Quelle erklirbare mystische Wertung der cuvoucia als Mittel, sich
zu Gatt zu erheben, bei ihnen mit dieser kynischen Grundlage des
Systems zu verbinden. Es gibt ferner zu denken, daB gerade der
Kyniker, der unter die Christen ging, daB Peregrinus Proteus eine
agyptische Askese vertrat. Man sollte annehmen, daB er von der
tiblichen Feindschaft der Kyniker gegen die Volksreligion frei und
religios interessiert gewesen sei. Darauf scheint auch Lukian an
der bekannten Stelle zu weisen (c. 17): Tpitn émi toUToic dmodnuia
eic Aiyurrtov mapd TOv "Ayadd6Boulov, fvamep ThHv Bavpactiv &dckn-
av difckntol), Eupduevoc pév ThHc ke@ahfic TO fjuicu, xpiéuevoc dE
T® ™MD TO TP6CWTOV, €v TOAAD O TAV TEPECTWTWY dNUW Gvaplidv
70 oidolov kol TO adidopov dn TtolTo Kaholuevov émiderkvy -
MEVOC, €ita Toiwv koi Touduevoc vépOnki eic Tac muydc xoi Ao woAlG
veavikwtepo Bavpatoroidv.?) Auf einen Unterschied in der Askese
weist Pseudolukian Demonazx 21: TTepeypivou d¢ tod TTpwréwe émi-
TUWVTOC aUT® . . . kol Aéyovroc® AnuivaE, o0 xuvdc, dmekpivaro:
TTepeypive, olkx a&vBpwmiZewc. Ein seltsamer Ausspruch, den Tatian
(c. 25) bewahrt hat, scheint die in Hellas iibliche Tracht des Kyni-
kers deshalb zu tadeln, weil sie ihn doch noch von anderen abhingig
mache: ckutodéyou pev xpHlovrec dia THv mhpav, VAvTOU dE did TO
iudtiov, kai d1d 0 ZUhov dpuotéuou. Das heiBt doch, daB nur der
nackte Weise vollig frei ist? Nun ist es seltsam, daB auch Damis’

1) DaB der Ausdruck fiir Christ und Heide gleich technisch war, ist be-
kannt, lehrreich seine Verwendung bei dem Enkratiten Tatian ad Graec. 19
p- 20, 28 Schwartz: ol yap map’ Ouiv précopor TocodTov dmodéovar THC Gekn-
cewc Were mopd to0 ‘Pwuaiwv Bacdéwc émclouc xpucoOc éEaxociouc AauBdverv
Tivdc eic undev xpiapov (A) dmwec undé 10 yéverov dwpedv kabeiuévov adTdv
&wav. Das Wort scheint aus der Agonistik iibernommen.

2) Es geniigt nicht, mit Bernays nur darauf zu verweisen, daB #hnliche
Angaben iiber Diogenes wohl erlogen sind; auch wenn weder Agathobul noch
Peregrinus selbst solche Handlungen veriibten, ist die Erfindung nicht bedeu-
tungslos. DaB auch gnostischen Sekten Ahnliches nachgesagt wird, darf man
immerhin erwihnen (vgl. Epiphanios Haer. 26). Den SchluB der Beschreibung
Lukians wird man kaum mit Bernays auf GeiBelungen deuten diirfen. Eine
Art aicypoupyeiv mit halbreligidsem Zweck konnte eher gemeint sein. Jeden-
falls zeigt sich die kynische Askese hier in ihrer stiirksten, ich denke, orien-
talischen Verrohung. -
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bei Philostratos den griechischen Kyniker Demetrios viel mensch-
licher als die #gyptischen darstellt, und daB er ausdriicklich zwei
Trachten scheidet (VI 11), Ranzen und Tribon, die doch anch Schmuck-
gegenstinde sind, und die vollige Nacktheit, die, wie er hohnend
hinzufigt, in diesem Klima keine Askese ist. Es wire vorschnell,
daraus zu schlieBen, daB es hier wirklich nackte Asketen gab, wenn
nicht die ganze wunderliche Erfindung von lNuuvoi in Agypten unter
dieser Annahme mit einem Male Licht empfinge und verstindlich
wiirde.) —

Es ist seltsam, daB noch niemand betont hat, daB in dem Damis-
Bericht die Formen der spéiteren Monchsliteratur und Monchsschil-
derung alle schon wiederkehren. Es ist ja eine Art Kloster oder
doch eine Vereinigung von Anachoreten unter einem Oberhaupt, mit
einer Art von sakralem Dienst; selbst der Name @povrictipiov
(Philostr. VI 6) gibt vielleicht zu denken. Fremde sind nicht zu-
gelassen; ihnen dient eine Halle in der Nihe; Besuche sind hiufig;
Schiiler werden gewonnen. Ob nicht wenigstens einige Ziige des
phantastischen Bildes Wirklichkeit wiederspiegeln, oder schon die
literarische Schilderung?®) z. B. auf Schiiler des Origenes wie Hierakas
weiter wirken konnte? Es scheint mir befremdlich, daB in dem
theologischen Hauptwerk iiber die Askese vom Kynismus kaum bei-
laufig einmal die Rede ist.

Auch wenn wir eine besondere Entwicklung des Kynismus in
Agypten als noch nicht erwiesen betrachten, wird man sich die
Wirkung der kynischen Philosophenaretalogie nicht gro8 genug vor-
stellen konnen. Man denke an jene Schrift iiber den Bootier
Sostratos, die der Verfasser des Demonax vorher geschrieben hat,
und mache sich ein Bild aus den knappen Angaben: 6v ‘Hpaxhéa

1) DaB die einzig erhaltene Predigt eines igyptischen Propheten (Corp.
Herm. VII bezw. VIII) auf das allerengste der kynischen Predigt entspricht
(vgl. Arrian Epictet. III 22, 26), mag man ebenfalls erwithnen, ohne freilich zu
viel darauf zu geben. Denn ein neues religitses Element ist doch hinzuge-
treten, ebenso wie zu der Askese der dgyptischen Kyniker, die ja bei Damis
auch zaubern, als neues Element eine allgemein durchgefiibrte Enthaltsamkeit
von Wein, FleischgenuB und Geschlechtsverkehr spiiter hinzugetreten sein
miiBte, die friiher nur der pythagoreischen Askese eigen war.

2) DaB Damis Nachfolger hatte, zeigt Hieronymus Ep. 107, 8 (p. 874
Migne), der Genaueres iiber die indischen und #gyptischen Gymnosophisten wei8,
sowie Etym. Gud. u. d. W. Aidioy. Aus Damis (?) schopft Heliodor.
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ot “ENMnvec éxdhouv xal dovro elvar?) und dedflwren uéyedic Te
avtod kai icxUoc UmepBoln kai i Umoubpoc év TTapvaccd diouta kai f)
¢mimovoc edv kai tpoai dperor kol €pya ovk Amwdd TOD Gvéparoc
kai 8ca fi Ancrac aipdv EmpoZev?) §i ddormowdv Td EBata H Yepupwv
ta dUcmopa. Der Verfasser will den Sostratos personlich gekannt
haben. Das ist, da er bekanntlich nach dem Tode des Herodes
Atticus schreibt, undenkbar. Denn unser Sostratos wird als ge-
storben schon von Plutarch (Quaest. symp. IV 1, 1) erwihnt: Tdictpa-
Tov (Zwcactpov codd. ?) ... 6v gaca pfATe moTd Xpncduevov dAAw pAT’
&décuomt TRV yahoxtoc daficon mdavra TOv Biov. Aus den Erzih-
lungen von ihm hatte Herodes in einem Briefe an Julian eine aller-
liebste dijynac von einem léndlichen ,Herakles“ gebildet, den er
selbst getroffen haben will (Philostratos Vit. Soph. II 1, 7): acht Fu8
lang, von kraftvoller Gestalt, bezwingt er tiglich wilde Tiere, die es
freilich damals dort nicht mehr gab; seine Hauptnahrung ist Milch;
seine Bildung gibt ihm der Verkehr mit dem attischen Landvolk;
die pythischen Spiele schaut er von einer Klippe des ParnaB. Gegen
Weiber hat er eine uniiberwindliche Abneigung und erkennt, als
Herodes ihn mit einem Mischkrug voll Milch bewirten will, sofort,
daB ein Weib sie gemolken hat; es erweist sich als richtig und
Herodes merkt Wc daipovia @ucic €in mepi tov &vdpa.

Diese Erzihlung des verspotteten Gegners, in der die Schwirmerei
der Zeit fiir ein einfaches, natiirliches Leben den Grundton gibt?),

1) Auch er wird als Inkarnation eines Gottes dargestellt, wie ja Peregri-
nus den Beinamen Proteus sicher nicht aus Spott empfing, vgl. S. 50 A. 1.

2) Vgl. Hist. Laus. c¢. 19 p. 59 Butler die Erzihlung von dem starken
Monch Moses, der vier Rauber féingt und auf seinen Schultern wegtriigt, wie
Herakles die Kerkopen. )

8) Zu vergleichen ist jene ,antike Dorfgeschichte* bei Dion (0. Jahn
Aus der Altertumswissenschaft S. 53 ff.), die ja auch beginnt: ,Ich will euch
erzéthlen, was ich selbst gesehen, nicht von anderen gehdrt habe. Macht doch
nicht bloB das Alter redselig, daB man keine Gelegenheit zum Erziihlen voriiber-
14Bt, sondern auch das Reisen.* — Auch von den Pythagoreern wuBte man
iibrigens spiiter ein solches Leben in der Natur zu berichten, vgl. Hieronymus
Adv. Iovin. 11 9 p. 311 Migne: Pythagorei huiuscemods frequentiam declinantes
n solitudine et desertis locis habstare consueverunt. Es ist kein Wunder, daB
Basileios seine Zurilickgezogenheit durch die Freude an der Natur und die
wPhilosophie* erklért und ganz unabhingig von ihm der jugendliche Augustin
seinen Aufenthalt auf dem Landgute bei Mailand #hnlich beschreibt. Das ist
gewiB noch lange kein ,,Monchstum", wohl aber eine Ubergangsstufe.
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hatte der Verfasser des Demonar aufgenommen; nur hat er den
wirklichen Sostratos gekannt und wei mehr und GroBeres von ihm
zu berichten. —

Auch wo dieses Naturempfinden, das hier offenbar eine Rolle
spielte, nicht mit eingreift, muBte die Philosophen-Erzéhlung vielfach
an die Monchs-Aretalogie anklingen. In der Regel wird sie damit
begonnen haben, daB der Philosoph sich seiner Habe entduBert; sie
muBite ihn dann schildern, wie er weit von der Stadt in einer
jimmerlichen Hiitte lebt'), sie muBte vor allem die mannigfachen
Ziige der d&cxnac erwihnen: die wunderbare Standhaftigkeit gegen
Frost und Hitze, gegen Hunger und Durst?®), die freiwillig iiber-
nommenen Qualen aller Art.®) Ich mdchte diese Wirkung der Lite-
ratur kaum geringer einschitzen, als die des unmittelbaren Vorbildes.
GewiB #uBert sie sich zuniichst in der christlichen Literatur, also in
jenen freigestalteten Idealbildern der Aretalogie. Aber nach ihnen
richtet und gestaltet sich wieder das Leben, die Anregungen weiter
ausgestaltend und neue Literatur aus sich schaffend. —

Sarapion, an den sich fiir uns bis jetzt diese Fragen kniipfen,
ist schwerlich eine vereinzelte Erscheinung. Man wird jene wunder-
baren Ordnungen des Monchstums, die den Ménch gewissermaBen in
seine Kutte einsargen, sicher nicht nur aus dem Streben, unnatiir-
liche Unzucht zu verhiiten, erkliren diirfen. Sie bedeuten nicht
minder eine Reaktion gegen ein Christentum, das in der dvaucxuvria
eine besondere Stufe der Askese und Gottwohlgefilligkeit erblickte.
Mit eiserner Strenge wurde der Begriff der Schamhaftigkeit in Vor-
schrift und Beispiel (Erzihlung) eingeprigt, und die ersten groBen
Abte trieben — der Kirche und dem Christentum zum Heil —
dasselbe Werk wie die Bischife, ein Ambrosius oder ein Cyprian.

Sarapion selbst wird uns versténdlich, sobald wir die Warnungen

1) Vgl. Gellius XII 11 von Peregrinus. :

2) Man vergleiche das von Epiktet geriihmte Wort des Apollonios (Arrian
IO 12, 17): rav 6éAnc cavtd dckfcat, dupdv mote kavparoc Epékucar Bpdyyxov
yuxpod kal Emrucov kai undevi eimpc. Auch der Kyniker hat sicher Ahnliches
versucht.

8) Wenn der Kyniker Sallustius gliilhende Kohlen auf seinen Schenkel
legt und selbst sie anbliést, so handelt er damit &hnlich wie z. B. der Ménch
Ammonios (Hist. Laus. 11), nur daB dieser glihendes Eisen nimmt. Uber die
Selbstpeinigungen der Neupythagoreer vgl. Jamblich wvét. Pyth. 225. Auch
hierin gleichen sich die beiden Arten philosophischer Askese aus.
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des Pseudoclemens de virginitate vergleichen, die Harnack (Sétzungs-
berichte der Berl. Akad. 1891 S. 361) feinsinnig erliutert hat. Die
pnstitution dieser freien, ginzlich unkontrollierten, inmitten der Ge-
meinden und der Welt lebenden, predigend-reisenden Asketen®, die
aus den wandernden Propheten und Lehrern des ersten Jahrhunderts
hervorgegangen war, zeigt sich in ihm noch einmal, und es ist
interessant, daB der von Palladios benutzte Autor sie dem Anachoreten-
tum gleichwertig findet, in das sie allméhlich iiberging. Es scheint
sogar, als ob dieser Vorgang selbst duBerlich in der Sarapion-Areta-
logie dargestellt war.

" Die Frage, ob Sarapion eine in gewissem Sinne historische Per-
sonlichkeit war, ist bekanntlich durch einen Gridberfund zu Antinu-
polis und eine syrische Vita des Heiligen gestellt.!) Diese berichtet,
daB man bei seinem Tode unter seinem Kleide einen eisernen Giirtel
fand; in dem Grabe, das der Beschreibung der Vila gut entspricht,
fand sich das Skelett eines Monches mit Eisenketten um Nacken,
Leib, Arme und Beine; sein Name war Zapamiwv Kopvwcbalou (?).
Die Beschreibung der catenati bei Hieronymus Ep. 22, 28 paBt an
und fiir sich trefflich auf solche den Kynikern nahestehenden Wander-
asketen, welche besonders die Frauen aufsuchen: wviros quoque fuge,
quos videris catenatos, quibus feminei®) contra apostolum crines, hirco-
rum barba, nigrum pallium et nudi in patientia frigoris pedes. haec
omnia argumenta sumt diaboli. talem olim Anthimum, talem nuper
Sophronium Roma congemuit. qui postquam nobilium introierunt do-
mus et deceperunt mulierculas omeratas peccatis semper discentes et
nunquam ad scientiam veritatis pervenientes, tristitiam simulamt et
quasi longa ieiunia furtivis noctium cibis protrahumt.®) Es scheint
nicht unwichtig, daB die syrische Vifa gewissermaBen zwei Teile
scheidet, die Askese auf der Wanderung durch die Lénder und die
Askese als Anachoret. Sollte die Erzihlung urspriinglich den Uber-
gang vom Wanderasketentum zum Monchstum gemalt haben, wie

1) Vgl. Butler p. 2156. Nau Histoire de Thais, Annales du Musée Guimet
XXX 8 p. 55. Die Publikation des syrischen Textes durch Bedjan (Acta Sanc-
torum et Martyrum V) unterscheidet leider nicht zwischen dem Bestand der
alten und jungen Handschriften. Jene reichen bis ins sechste Jahrhundert.

2) D. h. ungeschoren.

8) Nuxtilo8paropdyor heiBen die Pythagoreer bei Hegesander, Athenaios
IV 162a.
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die von Amun den Ubergang vom Leben in geistlicher Ehe zum
Monchstum ?

Ich muB etwas linger bei dieser Frage verweilen, da wir aus
dem Sarapion-Corpus nicht nur das Wesen dieser dimynceic, sondern
auch den literarischen Charakter der beiden groBen Werke, in die
sie bald zusammenflossen, verstehen lernen.

Freilich fiir die Historia Monachorum bediirfen wir kaum noch
dieser Unterstiitzung. Ihren Charakter hat schon Weingarten er-
kannt, die Einkleidung Preuschen richtig charakterisiert. Die Reise-
Aretalogie bildet immer noch den Rahmen der fiir Unterhaltung
und Erbauung bestimmten Erzihlungen. Sieben (oder drei) junge
Ménner sind ausgezogen, um die Wunder nicht Agyptens, sondern
der #gyptischen Frommigkeit und Askese zu schauen. Beginn und
SchluB zeigen die Art des Werkes: benedictus . deus, qui .. nostrum
ster direxit ad Aegyptum et ostendit nobis miracula magna und-gratias
agentes deo nostro, qui mos de tamtis periculis liberavit et tanmta mobis
ostendit mirabilia. Dennoch ist die Reise und die erzihlende Per-
sonlichkeit mit Absicht in einem gewissen Halbdunkel gelassen; auf-
fillige Wunderberichte werden gemieden?); selbst als sie die Spuren
eines ungeheuren Drachen finden, unterlassen die dienenden &#gyp-
tischen Briider, fiir die es eine Kleinigkeit wire, ihn zu téten, dies
aus einem uns allerdings unverstindlichen Zartgefiihl. Der Erzihler
ersetzt, was ihm an eigener Kenntnis des Landes. mangelt, durch
eine lebhafte und nicht ungefillige Phantasie. Das erbauliche Ge-
sprach tritt kaum minder stark hervor als bei dem angeblichen
Damis. Die aus zweiter Hand berichteten Wunder sind recht grob-
schlichtiger Art. Ein Teil wie z. B. das Reiten auf dem Krokodil
und das Toten riesiger Schlangen durch ein einziges Wort, kehrt
sowohl in den Zauberpapyri wie den dgyptischen Gottersagen wieder;
ein anderer wie z. B. das iiberirdische Wissen des Namens, Standes
und Begehrens des kommenden Besuchers oder die Entriickung von
einem Ort zum andern ist uns in der neupythagoreischen Philosophen-
Aretalogie begegnet. Der eigenen Phantasie des Erzéhlers wird
auBer den Gesprichen nicht allzuviel entstammen; seine Hauptarbeit
bestand darin, jenen bunten Stoff der dinynceic in eine ihrem Grund-

1) Sie wiirden die Glaubwiirdigkeit des Hauptteils gefihrden (vgl. iiber
die diskrete Behandlung der Rahmenerzihlung die feinen Bemerkungen Jacobys
Pauly - Wissowa u. d. W. Euhemeros).
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charakter entsprechende, weder zu hohe noch zu niedrige literarische
Form zu bringen. DaB Hieronymus, der den Rufinus fiir den Ver-
fasser hielt, ihm vorwarf, nicht nur viele Ketzer verherrlicht, son-
dern auch Monche, die nie gelebt hitten, erfunden zu haben, ist
wohl begreiflich; wie leicht das war, wuBte er aus eigener Erfahrung
und hatte lingst verzichtet, gegen diesen Gegner theologisch turnier-
fahige Waffen zu gebrauchen.

Weit schwieriger ist es, der Historia Lausiaca gerecht zu wer-
den, weil uns das Prinzip der Anordnung und damit das kiinstle-
rische Schaffen des Autors z. T. durch Schuld der Uberlieferung ver-
dunkelt ist. Ein Uberbieten der Historia Monachorum scheint frei-
lich schon in jener Grundfiktion, daB der Verfasser einen groBen
Teil seines Lebens mit jenen Monchen zusammen verbracht habe,
zu liegen; aber muB es denn wirklich eine Fiktion sein? Liegt hier
vielleicht wenigstens in den Teilen, die sich als eigenes Erlebnis
oder selbst aus erstem Munde empfangen geben, eine historische
Urkunde vor? Da von theologischer Seite der Gegenbeweis verlangt
ist, muB der Philologe auf diese Frage eingehen.

DaB ein groBer Teil dieser Geschichten im Grunde herrenlos
‘ist und in leichtester Umgestaltung von einem Ménch auf den andern
dbertragen wird, ist bekannt und liegt in der Natur dieser dinyicerc.
Um so sorgfiltiger miissen wir diejenigen priifen, die nach ihrer
ganzen Tendenz zu dem Hauptstock dieser Erzihlungen in einem
gewissen Widerspruch stehen und eine Art von individuellem Cha-
rakter haben. Als solche mochte ich zunichst die Geschichte vom
Aschenbrddel im Nonnenkloster bezeichnen (Hist. Laus. c. 34
. 98 Butler).

In einem Nonnenkloster zu Tabenne lebt eine Jungfrau, welche
Besessenheit und Stumpfsinn heuchelt und es dadurch dazu gebracht
hat, daB die Schwestern nicht mehr mit ihr essen, sondern sie in
die Kiiche und zu den schmutzigsten Diensten verbannen; sie lebt
von den Abfillen, wird geschlagen, mit Spiilwasser iibergossen und
in jeder Weise verhohnt; die Kapuze darf sie nicht tragen, sondern
trigt zum Zeichen des Wahnsinus ein Tuch um den Kopf.!) Nun
weilt fern in der Wiiste ein alter Anachoret Piterum; zu dem

1) pdxoc. Es ist spiiter das ,Diadem*, das ja auch bei Valeriuse Maximus
VI 2, 6 pannus heiBt.
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sendet Gott einen Engel und 148t ihm sagen: was bist du so stolz
auf deine Frommigkeit und Weltflucht? Geh in das Weiberkloster
zu Tabenne, da wirst du eine Jungfrau finden, die das Diadem tragt
und besser ist als du: TocoUtw Yap SxAw mukTEvoUCa THV Kapdiav
avTiic oUdémoTe Améctnce ToU Oeol cU d¢ kaBeléuevoc dde Gva Tac
méherc mhavdcar i dravoiq. Natiirlich machte sich der Eremit,
der noch nie seine Zelle verlassen hatte, eilig auf den Weg. In das
Kloster eingelassen, verlangte er alle Nonnen zu sehen. Keine war
die rechte. Er sprach: fiihrt alle her; es fehlt noch eine; sie ant-
worteten: wir haben nur noch eine arme Verriickte in der Kiiche.
Auf seinen Befehl, auch sie zu bringen, rief man sie, aber sie wollte
nicht héren und muBte mit Gewalt vor Piterum geschleppt werden.
Als er nun das Tuch um ihre Stirn erblickte, fiel er ihr zu FiiBen
und bat um ihren Segen, wie sie auch ihm zu FiiBen fiel und um
seinen Segen flehte. Die andern glaubten, das sei Hohn, und er-
innerten Piterum, sie sei verriickt. Er aber sprach: ihr seid ver-
riickt); alitn yap xai éuod xai Uudv dupdc éctive oltw Yap kahodar
tdc mvevpotikdc. Nun fallen ihr alle zu FiiBen und bekennen, was
sie an ihr gefrevelt haben. Sie aber ertrug solche Ehre nicht lange,
sondern entfloh aus dem Kloster und blieb spurlos verschwunden.?)

Zugrunde liegt wohl ein orientalisches Mirchen von einem
wirklichen Ko6nigsohne, der durch ein Wunder seine Braut findet;
wenigstens mochte ich dies wegen unseres Volksmirchens und der
in der Monchserzihlung an sich iiberflissigen Erwdhnung des Dia-
dems annehmen. Es miite dann freilich ins Christliche zu einer
Zeit iibertragen sein, in der man den Begriff Gottesbraut noch ernst
nahm. Zur Gottin selbst, also zur Isis oder Sophia, die ja ganz
besonders ,die Mutter” ist, wird sie im Heidnischen durch die Wahl
des Gottes; welche mystische Deutung der Christ mit diesen Formeln
verband, wage ich nicht erraten zu wollen.%)

1) “Yueic écré cohai, vgl. fiir den derben Ton p. 45, 22 immor Vueic &cré.

2) Es lohnt sich, auf den Unterschied gegeniiber der Amun-Erzihlung zu
achten. Dort ist das Anachoretenleben besser als die geistliche Ehe, weil diese
verborgen bleibt, jenes nicht. Hier waltet eine Stimmung, die wir in Teil II
§ 3 in einer syrischen Erzihlung wiederfinden werden: die geistliche Ehe, be-
sonders wenn si¢ sich noch mit dem Verdacht der Unzucht vereint, ist besser.
Der Asket darf nicht bekannt werden.

3) Ich muB fiir diese freilich mit allem Vorbehalt ausgesprochene Ver-
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Die Geschichte ist in dem syrischen Leben des Sarapion auf
diesen gestellt; so geféihrlich es ist, ohne genaue Kenntnis der
Sprache und des Textes auf diesem Gebiet irgend welche Vermutung
zu wagen, muBl ich doch darauf hinweisen, daf sie in das Sarapion-
Corpus wundervoll paBt, nicht nur, weil die Grundanschauung die
gleiche ist und die Entdeckung der rechten Braut.Christi der Be-
schimung der falschen Briute trefflich entsprechen wiirde, sondern
weil Palladios selbst die verrdterischen Worte stehen gelassen hat: cv
d¢ 4va tac moéhewc mhavdcon. Sie sind fir den Eremiten, der noch
nie seine Zelle verlassen hat, selbst in der Umbildung, die Palladios
ihnen gibt, so unpassend wie mdglich, nur fiir den kynischen Wander-
monch passen sie. Also stammt die syrische Vifa nicht aus der
Historia Lausiaca, sondern beide héingen von dem Corpus der Sara-
pion-Erzihlungen ab, womit natiirlich durchaus nicht gesagt ist, daB
dies in der Vita rein vorliegt.)

Das scheint sich zu bestitigen, wenn wir die weiteren drei Er-
zihlungen vergleichen, die in der Vita wiederkehren und von Palla-
dios auf andere Namen gestellt sind (c. 6 und 18). In Alexandria
lebt eine reiche, aber geizige alte Jungfrau. IThr will der heilige
Makarios ,zu Ader lassen“ (pAeBotopficon €ic kou@icudv TAc TAeove-
tiac)®) und liigt ihr vor, er kdnne einen Schatz wertvollster Edel-
steine fiir ein Spottgeld, 500 Goldstiicke, erwerben; ob sie gefunden
oder gestohlen seien, wisse er nicht. Sie gibt gierig das Geld, mit
dem er nun ein Hospital (mtwyelov, dcmitiov) renoviert oder ur-
sprilnglich wohl baut. Als sie endlich die Edelsteine sehen will,
fuhrt er sie hinein und zeigt ihr die Kranken als ihre Edelsteine.
Das ist eine mittelmaBige Nachahmung der zweiten mpdZic der
Thomas-Akten (Thomas empfingt von dem Kénig Geld fiir den Bau
eines Palastes, gibt es den Armen und baut so fiir jenen einen
Palast im Himmel). In der Sarapion-Vita steht sie an ihrem Ort,
denn bestindig sind dort Motive der Apostelakten verwendet; in der
Historia Lausiaca fehlen sie sonst fast ganz; also ist in ihr die Ge-
schichte iibertragen. Wenn ferner Hist. Laus. c. 18 von Makarios

mutung auf Teil II § 3 verweisen, wo ein, wie ich denke, nachweisbarer Fall
solcher Ubertragung besprochen ist.

1) Einzelne Erziéhlungen sind sogar phantastisch ausgestaltet, vieles aus-
gelassen. Zwei alte Teile scheinen vereinigt.

2) Man beachte den etwas derben Ton.
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von Alexandria erziblt wird, er habe plotzlich einmal Lust gekriegt,
den Hain und das Grab der alten Zauberer Iannes und Iambres zu
besuchen, und sei neun Tage lang aus reiner Neugier bis dahin
durch die Wiiste gewandert, so meine ich nicht lange auseinander-
setzen zu miissen, daB dies neue Novellenmotiv trefflich in die Reise-
Aretalogie des Sarapion-Corpus paBt und der Damis-Erzihlung wohl
anstehen wiirde. Fiir die Schilderung des Presbyters von Kellia paBt
es gar nicht. Trotzdem will Palladios drei Jahre mit Makarios ge-
lebt und die Geschichte aus dessen eigenem Munde gehort haben.?)
Auf eigene Wahrnehmung fiihrt er endlich im Anfang des Kapitels
das Geschichtchen zuriick, wie Makarios die Tabennesioten in Ein-
fachheit der Speisen nachahmt und iiberbietet. Das konnte an und
fiir sich fiir jeden Eremiten passen, am besten freilich in eine
Kyniker-Aretalogie, in der Nachbildungen der Diogenes-Anekdoten
uns schon friiher begegnet sind.

Ich ziehe den SchluB: die Einkleidung ist bei Palladios genau
wie bei Rufinus literarische Fiktion. Ein groBer Teil seiner Er-
zihlungen, wenn nicht alle, stammt aus schriftlichen Quellen. Um
nicht von einem Manne zu viel, von andern zu wenig zu berichten,
schob und iibertrug er seine Erzihlungen nach freiem Belieben; die
Namen waren gleichgiiltig genug. Selbst dieser unfihigste aller
Schriftsteller hat noch den Ehrgeiz, Schriftsteller zu sein. Den
Unterschied zwischen Rahmenerziihlung und Hauptteil empfindet er
freilich nicht mehr; mit eigenen Augen will er gesehen haben, wie
Makarios einen besessenen Knaben in der Luft schweben lieB.¥)
Wenn gerade seine Erzihlungen so viel reizende und anmutige Ziige
bieten, so konnen wir vollstindig sicher sein, daB er hieran un-
schuldig ist.

Es war ein Fehler Weingartens, die ganze Frage nur auf die

1) DaB sie schon auf ihn iibertragen war, zeigt die Historia Mon. (Preu-
schen p. 87, Migne p. 463). Der urspriingliche Sinn scheint hier sehr viel
besser gewahrt; es ist die Wanderung zum Paradiese (oder den Hesperiden-
girten). — Die Erzihlungen von Makarios sind z. T. mit einem gewissen lite-
rarischen Geschick ausgestaltet. So werden statt der daiuovec mapedpor, die der
agyptische Prophet sichtbar zu machen liebt (vgl. Porphyrios Vita Plotins 10),
ihm die jedem Monch zugewiesenen bdsen daipovec sichtbar; die Traube, die
von einem Asketen zum andern gesendet wird, erinnert an die Schale der
Sieben Weisen usw.

2) C. 18 p. 54 Butler, vgl. Weingarten S. 27.
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Glaubwiirdigkeit des Rufinus und Palladios zu beschrinken. Weit
mehr kommt auf die Art ihrer Quellen an. Sind jene dinyriceic noch
miindliche Berichte und Privataufzeichnungen, also iiberwiegend wahr-
haftiger Bericht, der nur beim Durchgang durch das Medium der
Volksphantasie allmdhlich zur Legende entstellt ist!), oder gehoren
sie jener Literatur vollig freier volkstiimlicher bdinyficeic an, die
wohl an historische Perstnlichkeiten schlieBen konnen, aber selbst
an sie nicht gebunden sind?

Rufinus hatte die Wunderkraft der agyptlschen Moénche ver-
herrlicht, Hieronymus seinen Hilarion wenigstens in Agypten lernen

1) Den Hergang malt sich Lucius in seinem mit unendlicher Liebe und
Hingebung geschriebenen Werke ,,Die Anféinge des Heiligenkultes in der christ-
lichen Kirche, S. 337 ff., etwa so aus. Die Legende entsteht zunéchst in den
Kreisen der Mdonche selbst und hat erzieherischen Zweck. In der Nihe der
beriihmtesten unter ihnen ist ein bestéindiges Kommen und Gehen fremder
Briider; eine Tradition bildet sich zuniichst innerhalb des Standes. Nun tritt
das Volk hinzu, das besuchende wie das hdrende; denn jeder Bericht geht
von Mund zu Mund. DaB daran die weitesten Schichten des Volkes teilnahmen,
zeigt der Zudrang der Massen zu allen Wiistenheiligen — ‘eine der ge-
sichertsten Tatsachen der ganzen Monchsgeschichte’. Dieser Zudrang
setzt unbedingt eine geniigende Kenntnis des Lebens und der Wundertaten des
betreffenden Monches voraus, und wenn diese Kenntnis in gewissen Fillen auch
durch Schriften angeregt worden ist, so hat sie doch nur miindlich sich ver-
breiten nnd in die weitesten Volksmassen eindringen kdnnen. Die Beweise fiir
den Zudrang der Massen in der Legende gibt dann 8. 400. — Wer die M6nchs-
erzihlung als Literatur betrachtet, wird zunichst das allm#hliche Anwachsen
der einzelnen Novellen-Motive verfolgen. Der Besuch beriihmter Monche unter-
einander bildet schon in den Amun-Erzihlungen ein solches; es steigert sich
allméhlich (Hieronymus Vita Pauli — Hisloria Monachorum) und herrscht in
der Historia Lausiaca; Vorbilder bot die Philosophen-Aretalogie. Die Besuche
aus dem Volk und besonders aus der Ferne spielen gewiB in den Athanasios-
dinyhceic schon eine Rolle; aber noch unsere beiden groBen Corpora berufen
sich selbst auf ganz wenig historisch bezeugte Besuche aus der Ferne, und der
barocke Einfall des Hieronymus, seinen Hilarion deswegen in die Welt fliichten
zu lassen, weil er es in der Wiiste vor Besuchern und Bewunderung nicht
mehr aushalten kann, oder die Herberge, die Johannes von Lykopolis fiir die
fremden Giste in der Niéhe seiner Zelle erbauen muB (wie die #gyptischen
Fuuvol des Damis) zeigen, wie der Témoc ausgebildet wurde. Damit wird Lucius’
Beweisfiihrang hinfillig. Ein von Heyse erfundenes Novellenmotiv wird da-
durch nicht wahrer, da8 ein Dutzend Nachahmer es aufnimmt, so wenig wie
die Reise nach dem Monde deswegen historisch wird, daB die Verfasser meh-
rerer dAnOeic icropion sie gemacht haben wollen.
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lassen; Palladios entschuldigt sich, daB er so viel von jenen Ménnern
berichtet und sucht nach Moglichkeit aufzunehmen, was er aus
andern Liéndern kennt: es ist wenig und diirftig genug. Dabei bliiht
Anachoretentum und Monchstum léingst schon in jemen Lindern.
Wenigstens wer beides nicht in Agypten entstanden sein liBt, sollte
zugeben, daB eine feste Literaturgattung, die hier zuerst oder be-
sonders ausgestaltet wurde, diese Einwirkung geiibt hat.') Der Asket
ist in ihr der Nachfolger des Propheten geworden.

Das Sarapion-Corpus hat -seine Wichtigkeit fiir uns durch die
eigentiimliche Mittelstellung zwischen der Wandergeschichte und
Monchsgeschichte. Es fiihrt uns am klarsten in die Anfinge dieser
Literatur.

Wir sahen frither, daB Palladios die Aufnahme jener Reise-
geschichten entschuldigen zu miissen glaubte; sie waren nicht mehr
modern. Ganz dhnlich sieht Hieronymus, als er in erneuter Rivalitdt
mit Athanasios das Leben Hilarions schreibt, voraus®), daB viele seine
Wundererzihlung miBbilligen werden, weil ihr Held nicht nur Ein-
siedler und Monch, sondern auch der durch die Welt wandernde
Woundertiter und Prophet ist (c. 38 audivit . . prophetam Christiano-
rum apparuisse in Sicilia, tanta miracula et signa facientem, ut de
veteribus sanctis putaretur). Seine Lust zu fabulieren brauchte den.
phantastischen Rahmen, und da die Ménchsgeschichten kaum mehr
zu iibertrumpfen waren, griff er zu der alten Art, freilich insofern
etwas Neues bietend, als er sie in den Ton der groBen Literatur er-
heben wollte. Das zeigt schon der Eingang. Hatte Athanasios be-
scheiden zu Ergénzungen aufgefordert, nur wenn jeder zufiigte, was

1) Ich wiiBte dem Theologen keine bessere Vorbereitung fiir die Behand-
lung dieser Geschichten zu empfehlen, als das Lesen eines Teiles der Contes
populaires de UEgypte ancienne. Den Philologen entschidigt vielleicht der
Eindruck, wie stark hier wieder eine zuniichst literargeschichtliche Bewegung
in die Weltgeschichte eingegriffen hat, fiir die mancherlei Miihen und Be-
schwerden der Nachpriifung.

2) So deute ich die Worte (c. 1) maledicorum voces contemnimus, qui olim
detrahentes Paulo meo numc forte detrahent et Hilarions, sllum solstudinis calum-
niats (d. h. daB alle Zeugen fehlen) huic obicientes frequentiam (daB er sich
nicht in der Einode gehalten habe), ut qui semper latuit, non fuisse, qus a
multis visus est, vilis existimetur. Es scheint fast, als ob diese ,,Pharisiier und
Hunde der Scylla* das bloBe Wunder noch etwas im Sinne des Athanasios
betrachtet haben.
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er wiiite, pévic émakiwc f mepi éxeivou yvéwmran diynac, so beginnt
Hieronymus mit der ruchlos frommen Umbildung uralt sophistischer
Gedanken: scripturus vitam beati Hilarionis habitatorem eius invoco
spiritum sanctum, ut, qui i virtutes largitus est, mihi ad narrandas
eas sermonem?) tribuat, ut facta dictis exaequentur. eorum enim
qui fecere virtus, ut ait Crispus, tamta habetur, quamtum eam verbis
potuere extollere praeclara ingenia. Alexander der GroBe hat den
Achill gliicklich gepriesen, daB er Homer als Verkiinder seines Ruh-
mes gefunden habe; das Leben des Hilarion ist ein Stoff, um den
ein Homer neidisch werden, ja dem ein Homer erliegen konnte.
Hieronymus natiirlich nicht; er versetzt rasch noch seinem christ-
lichen Vorgiinger Epiphanios, der den Stoff in Briefform behandelt
hatte, einen leichten Hieb (‘dazu gehort keine Kunst’) und spricht
dann an Stelle der iiblichen Versicherung strengster Wahrhaftigkeit
lalen denen, die ihm etwa nicht glauben werden, im voraus seine
Verachtung aus.?)

Die Absicht, das Werk des Athanasios zu iiberbieten, ist iiberall
klar, die Einfiihrung freilich vorsichtiger. Hilarion ist selbst Schiiler
des Antonius, dafiir aber in gleicher Weise Griinder des Monchstums
in Paliistina wie Antonius in Agypten (14), Jja Antonius muB aus-
driicklich Reisen aus Palistina zu ihm nach Agypten fiir ganz iiber-
fliissig erkliren (24). In der Schilderung der Jugendbildung wie
des Todes finde ich beabsichtigte Gegensitze. Selbst das Verhiltnis
zu den Klerikern scheint mit Absicht anders gezeichnet: zu Hilarion
wallfahren die Bischéfe und Presbyter und die Scharen der Kleriker.
-Auch daB Hieronymus sich iiber den letzten Aufenthalt des Antonius
8o viel besser als Athanasios unterrichtet zeigt, entbehrt schwerlich
der Absicht. Kurz, das ganze Werk bleibl uns ohne das des Atha-
nasios leblos; mit ihm verglichen wird es ein nicht uninteressantes
Dokument schriftstellerischer und provinzieller Eifersucht. Freilich
ist der Abstand beider Werke iiberwiltigend groB: Athanasios hatte

1) Anspielungen auf den Begriff dperahovia wird ein aufmerksamer Leser
auch bei Palladios und Rufinus h#iufig zu finden glauben. DaB das Wort selbst
gemieden wird, erklirt sich durch das Juvenal-Scholion (oben 8. 8).

2) Auf Zeugen beruft er sich diesmal nicht. Das gehdrt ebenfalls zum
groBen Stil. Quis umquam ab historico turatores exegit? fragt Seneca, nachdem
er eben nihil nec offensae nec gratiae dabstur versichert hat (freilich um daneben
in lustigem Spott doch eine dAnoic ictopia zu verheifen und Zeugen anzufiihren).

Reitzenstein, Wundererziblungen.: 6
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die Wundererzihlung als Konzession an sein Publikum behandelt,
allen Wert auf die Erziehung des Monches gelegt und eben dadurch
sein Werk zu einer Wiirde erhoben, die auch derjenige empfinden
muB, den diese lehrhaft vorgetragene Verbindung christlicher Glaubens-
glut und dgyptischen Aberglaubens mit tiefem Grauen erfiillt. Hiero-
nymus hat selbst die Predigt und Mahnung, welche in der heid-
nischen wie der christlichen Aretalogie den religiosen Kern bildet,
gestrichen: die Wundererzihlung ist Selbstzweck; sie ist die ,groBe
Geschichte“ und wird mit deren Mitteln dargestellt.”) So schlieBt
dies Werk im Grunde die einheitliche Entwicklungsreihe, die wir
bisher verfolgten. —

In den drei groBen Epochen friihchristlicher Wundererzihlung;
der Evangelienliteratur, an die sich als Spitling die kanonische

1) Auch die Wunder selbst sind, wenn man an die vita Pauli zuriick-
denkt, gewissermaBen aus dem genus tenue mit seiner anmutigen Darstellung
ins genus grande gehoben. Man vergleiche die Umgestaltung der alten Areta-
logie von dem Schlangenbeschworer, die ich oben S. 4 abdruckte. Ganz der
Zaubererzihlung gehort das mit glinzender Rhetorik erzihlte Wunder des
‘Wagensieges (c. 20) an; ebenso die Bannung des Piratenschiffes (c. 41, vgl.
Pap. Berol. 1 114, Abh. d. Akad. Berlin 1865 S. 123 {ctna whoia kal dmwolver).
Die Erzéhlung, wie er dem Meere Halt gebietet, mag an Apollonios erinnern,
der freilich stark iiberboten wird. An einen festen témoc pythagoreischer Er-
zéhlungen, den man etwa ,der Heilige und die Tiere* iiberschreiben kdnnte,
erinnert ¢. 23: parum est de hominibus loqui, bruta quoque ansmalia quotidie
ad eum furentia pertrahebantur, in quibus Bactrum camelum enormis magnitu-
dinis, qui iam multos obtriverat, triginta et eo amplius vire distentum solidissi-
mis funibus cum clamore adduxerunt. sanguine: erant oculs, spumabat os, volu-
bilis lingua turgebat et super omnem terrorem rugitus personabat immanis. tussst
tgitur eum dimstts semex. statim vero et qui adduxerant et qui cum sene erant,
usque ad unum omnes diffugere. Hilarion erkennt, daB das Tier, das auf ihn
zustiirzt, als ob es ihn verschlingen wollte, vom Teufel besessen ist, und
rechtfertigt diese Anschauung durch den Hinweis auf die Schweine der Gerge-
sener. DaB nicht die Evangeliengeschichte, sondern eine heidnische Aretalogie
die Quelle ist, kann selbst ein Vergleich mit Philostratos VI 43 lehren, der
einfachen Erzihlung, wie Apollonios den wasserscheuen Hund heilt. Ich er-
wihne das, weil Rohde (KI. Schriften Il 185, 1) eine andere, im ganzen wie
einzelnen irrige Meinung vortriigt: von der Birin des Pythagoras zu der
frommen Hyidne des Makarios (iibrigens eine reizende Probe fiir die Entwick-
lung der Aretalogie, vgl. Weingarten 29 A. 2) und von dieser zu dem bekehrten
Wolf des heiligen Franz von Assisi fiihrt in der Tat auch eine literarische Ent-
wicklungsreihe, nur daB die Zwischenglieder sich unserem Blick meist ver-
bergen, wie das ja in dieser Kleinliteratur begreiflich ist. .
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Apostelgeschichte reiht, den apokryphen Apostelakten, endlich der
Monchserzihlung treffen wir die gleichen literarischen Zusammen-
hinge mit der hellenistischen Literatur. Sie gibt den literarischen
Grundcharakter, sie gibt die Art der Polemik, die durch scheinbare
Erginzungen oder leichte Anderungen das Bild verschiebt, sie gibt
endlich einzelne Vorbilder, welche direkt iibernommen werden. Frei-
lich verlangt jeder dieser Fille eingehendste Untersuchung, ob nur
gleiche Grundanschauung, volksmiBige, d. h. legendarische. Nachbil-
dung oder planmiBiges schriftstellerisches Schaffen vorliegt. Uberall,
wo wir das letztere erkennen, stehen wir vor demselben Ritsel, das
im Grunde schon Lukian beschiftigt hat. Ernste, tiefreligiose Ménner
veriiben bewuBt Félschungen, ohne sie als Falschungen zu empfinden.
Die Auffassung des Wunders oder Zaubers als dpetiy 6eo0 macht es
zum Drang und zur Pflicht dpetdc 6eol Aéyewv. Aber der es tut,
ist doch zugleich der Schriftsteller, der nicht nur die Tradition
weiter gibt, sondern auch fiir freie Gestaltungen iiberall Muster und
Vorbilder sucht, und neben der W@éhewa, der religiosen Erbauung,
steht auch fiir ihn in stirkerem oder schwicherem MaBe immer die
yuxaywrie.?)

Wohl lige es nahe, noch einen Schritt weiter zu gehen. Es
gibt kein Mittel, sich die Gewalt und Bedeutung des Zauberglaubens
besser zur Anschauung zu bringen, als ein Versenken in diese psy-
chologische Frage. Man sollte seine Wirkung nicht nur auf die Bildung
primitiver Religionen beschrinkt betrachten; auch wo die Religionen
sich wenden, erschlieBen sich wieder die Tiefen des Volksgemiites,
und wie aus geGffneten Bergesgriinden steigen mit den goldenen
Schitzen und funkelndem Edelgestein jene Spukgestalten und Un-
holde wieder empor, von denen sonst nur das Mirchen zu kiinden
-weiB. Es wire fiir den, der sich des erschlossenen Hortes dankbar
freut, kein unfrommes Beginnen, auch sie ernst ins Auge zu fassen
und sich einmal zum BewuBtsein zu bringen, was fiir die frith-
christliche Literatur vom Marcus-Evangelium oder besser schon von
den Paulus-Briefen an der Zauberglaube bedeutet. Allein den Philo-
logen zieht es auf andere Bahnen.

- 1) Wenigstens in jener bescheidensten Form des Staunens und des
‘Whunsches, Stauneu zu erwecken.

G*
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3.

Von der hellenistischen Literatur und der Bezeichnung fiir eine
" ihrer Gattungen bin ich ausgegangen. Es sei mir gestattet, im
SchluB dieses Teiles zu ihr zuriickzukehren und sie von einer ver-
wandten Gattung moglichst klar und scharf zu scheiden.

Ich habe friiher, einem Gedanken Heinzes folgend, die Wunder-
erzihlung von dem Roman zu sondern versucht. Das kann voll-
stindig nur tun, wer hinzufiigt, was er unter Roman versteht, und
dies wieder 1dBt sich, soll es irgend welchen Wert haben, nicht von
dem Versuche tremnen, das Dunkel, das iiber seiner Entstehung noch
liegt, wenigstens etwas zu lichten.

Leider muB ich wieder von den Theorien der antiken Asthetik
ausgehen, um die sich der Philologe nur zu selten kiimmert. Mag
eine Theorie der Geschichtschreibung, die Cicero in einem Briefe
entwickelt, den Anfang bilden. Es ist der vielberedete Brief an
Lucceius (Ep. V 12), in welchem Cicero bekanntlich bittet, Lucceius
moge seine Taten in einem besonderen Werke beschreiben und nicht
warten, bis die Fortsetzung seiner Annalen ihn dazu fiihre. Er be-
griindet das (§ 2): equidem ad mostram laudem non multum video
interesse, sed ad properationem meam quiddam interest, nom te ex-
spectare, dum ad locum venias, ac statim causam illam totam et tem-
pus arripere, et simul, si uno in argumento unaque in persona
mens tua tota versabitur, cermo iam animo, quanto omnia
uberiora atque ornatiora futura sint... (§3) ... quod si te ad-
ducemus, ut hoc suscipias, erit, ut mihi persuadeo, materies digna
facultate et copia tua; (§ 4) a principio enim coniurationis usque ad
reditum nostrum videtur mihi modicum quoddam corpus con-
fici posse, in quo et illa poteris wti civilium commutationum scientia
vel in explicandis causis rerum novarum vel in remediis imcommodorum,
cum et reprehendes ea, quae vituperanda duces, e, quae placebunt, ex-
ponendis rationibus comprobabis et, si liberius, ut consuesti, agendum
putabis, multorum im nos perfidiam insidias proditionem notabss.
multam etiam casus wostri varietatem tibi in scribemdo sup-
peditabunt plenam cuiusdam voluptatis, quae vementer ani-
mos hominum in legendo, te scriptore, temere possit. nihil est
enim aptius ad delectationem lectoris quam temporum varie-
tates fortunaeque vicissitudines: quae etsi nobis optabiles in ex-
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periendo non fuerunt, in legendo tamen erunt iucundae (habet enim
praeteriti doloris secura recordatio delectationem), (§ D) ceteris vero nulla
perfunctis propria molestia, casus autem alienos sine ullo dolore in-
tuentibus etiam ipsa misericordia est iucunda. quem enim
nostrum ille moriens apud Mantineam Epaminondas non cum qua-
dam miseratione delectat, qui tum denique sibi evelli iubet spi-
culum, postea quam ei percontanti dictum est clipeum esse salvum, ut
etiam in volneris dolore aequo anmimo cum laude moreretur? cuius
studium in legendo non erectum Themistocli . . . . . . {aut Cimonis)
fuga reditugque retinetur?*) etenim ordo ipse annalium mediocriter nos
retinet quasi enumeratione fastorum: at viri T saepe excellentis an-
cipites variique casus habent admirationem exspectationem
laetitiam molestiam spem timorem; si vero exitu motabils
concluduntur, expletur animus iucundissima lectionis volup-
tate. (§ 6) quo mihi acciderit optatius, si in hac sententia fueris, ut a con-
tinentibus tuis scriplis, in quibus perpetuam rerum gestarum historiam
complecteris, secernas hanc quasi fabulam rerum eventorumque
nostrorum (habet enim wvarios actus multasque actiomes et
consiliorum et temporum).%) — - '
Es ist die einzige erhaltene Theorie der hellenistischen Ge-
schichtschreibung und verdient daher wohl, daB wir um ihrer selbst
willen ein wenig bei ihr verweilen. Fortlaufende Geschichte und
Monographie werden einander gegenfibergestellt. Jene folgt einfach
der chronologischen Ordnung und bietet kein eigentliches Kunst-
werk; diese unterscheidet sich zunichst durch die kiinstlerische Aus-
wahl und Gliederung des Stoffes; daB dabei jene der verifas und
utilitas dient, diese auch der delectatio und schon dadurch zur Poesie in
das allernéichste Verhiltnis tritt®), wird uns spiter noch beschiftigen. -
Zunichst handelt es sich noch um die Gliederung des Stoffes. Es
muB ein einheitliches, wir wiirden sagen organisches Ganze (ciua)

1) Eine geeignete Ergénzung weiB ich nicht; fuga reditugue ist, da es
sich um varis casus handelt, sicher zu halten und scheint zu Cicero selbst zu-
rickzuleiten; Coriolan und Alkibiades sind eben darum ausgeschlossen.

2) Die von mir in Klammern gesetzten Worte sollen den Ausdruck quas:
fabulam erkliren, sonst bildeten sie eine bei der #uBerst feinen Stilisierung
des Briefes geradezu unertriigliche Wiederholung. Im SchluB wiirde ich am
liebsten multasque actiones et (commutationes) consiliorum et temporum schreiben.

8) Vgl. oben 8. 2. Cicero de leg. I 4.
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sein, mit einem bedeutenden SchluB; der Umfang darf nicht zu groB
sein. Innerhalb des miBigen Umfangs muB es durch mdglichst viele
Wechselfille Spannung erregen, méglichst verschiedene Stimmungen
im Leser auslosen, und wenn auf die Lust des Mitleids so besonders
hingewiesen wird, so empfinden wir, daB die Lehre des Aristoteles von
der Tragddie nachwirkt und daB wir hamc quasi fabulam iibersetzen
miiBten toito 16 dpdua oder TavmV THV Tpaywdiav. So kann der
Ausdruck begriindet werden: sie hat, wie die Tragddie verschiedene
Akte, vielerlei Handlung (fast wie Szene, vgl. Lactanz Fr. 2) und
Umschlag von Plinen und Verhdltnissen. Die Anlehnung an die
Technik des Dramas muB von dieser Theorie gefordert sein.

Damit ist der Inhalt des Briefes nicht erschopft: mit der Wahl
des einen ,Argumentes” und der einen Person ist notwendig die
Ausschmiickung, das ornare, verbunden (§ 2). Mit der Bitte, ihn zum
Gegenstande der Monographie zu machen, hat Cicero im Grunde
schon die Bitte ausgesprochen, die Gesetze der groBen Geschicht-
schreibung auf sich nicht anzuwenden (§ 3); denn so verlangt es
die Theorie.?) Lucceius selbst hat in einem nach Art des Polybios
vorausgeschickten Prodmium dem Historiker einen doppelten Weg
sich Offnen und zwei Frauengestalten sich entgegentreten lassen,
Veritas und Gratia®); jene waltet in der absolut parteilosen groBen
Geschichte, diese in der kiinstlerischen Monographie, die schon, um
ihre #sthetische Aufgabe zu erfilllen, Partei nehmen muf. Mit § 3
verbindet sich eng § 7 die Bitte, das Bild von der Gratia nicht falsch
zu verstehen; Alexander wiinschte nicht gratiae causa, daB Apelles ihn

1) Das ist auch fiir Polybios ganz selbstverstindlich, der bekanntlich
' (X 21) sagt, iiber Philopoimen habe er in éiner Spezialschrift gehandelt und
die Person in den Mittelpunkt geriickt, jetzt wolle er in der Geschichte die
Erginzungen geben: Wcmep yap &xeivoc 6 Témoc, Imdpxwv Eykwpiactikée, artfrer
T0v ke@alratwdn kal pet’ adEfcewc Tv mpdEewv dmohoyicudv, odrwe 6 ThHC
ictoplac, xowvoc v émaivou kal wéyou, InTel Tdv GAn6A kal Tdv petd dmodelEewc
xal TV ékdcroic mapemopévwy culovicudv. Das ist zundchst nicht méhr als
die einseitige Hervorhebung des einzelnen Mannes und Geschehnisses, die zu
aller Zeit der Monographie anhaftet; erst in zweiter Linie eine dichterische
Ergiinzung. )

2) Die Herausgeber helfen mit zum MiBverstindnis, wenn sie in § 3
Voluptas groB, Gratia und Veritas aber klein schreiben, um nur den Satz eam
(Gratiam), si me tibs vementius commendabit, me aspernere amorique mnostro
plusculum etiam, quam concedet Veritas, largiare recht gehiissig zu machen.
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abbilde; einer ehrt und erhebt dabei den andern; endlich die Erinnerung,
daB Lucceius, der ja selbst die Zeit miterlebt und als Feind des
Catilina miterlebt hat (vgl. V 13, 4; Asconius p. 81. 82 Kiessl.) nicht
nur ein praeconium (wie Homer fiir Achill), sondern auch ein festimo-
nium abgeben wird. Eine leise Berufung auf die Glaubwiirdigkeit
gerade dieses Zeugen kommt mit herein. In dem Vergleich des
Schriftstellers mit dem bildenden Kiinstler und dem Verweis auf den
Agesilaos des Xenophon scheinen wir auf den rhetorischen é&moavoc
und die aus ihm erwachsende Biographie verwiesen zu werden.
Doch geht das nur auf die tendenziése Art solcher Monographien. .
Jener dramatische Aufbau und die Begrenzung (nur von der Ver-
schworung Catilinas bis zur Heimkehr Ciceros) widersprechen den
genannten beiden Formen. Dagegen hat der Leser lingst gemerkt,
daB wir in Wahrheit die Theorie vor uns haben, nach der Sallust
seine beiden Monographlen schuf. Ich brauche nur ganz kurz an
die Einteilung zu erinnern.
~Jugurtha:

1—4 Proomium.

Akt I'): Die Vorgeschichte des Krieges (c. 5—26) in zwei
Teilen, die kiinstlich durch den groSen geographischen Exkurs (17— 19)
geschieden werden.

Akt II: Die erste ungliickliche Kriegsfilhrung (27—42). Be-
deutsam tritt gleich zu Anfang Memmius in den Vordergrund (27, 2),
den Hohepunkt bildet Jugurthas Abschied von Rom (35), den Schlu8
ein politisches Nachwort des Verfassers (41. 42), welches ganz an
Ciceros Worte erinnert: in quo et illa poteris uti civilium commuta-
tionum scientia vel i explicandis causis rerum novarum vel in reme-
dits incommodorum, cum et reprehendes ea, quae vituperanda duces, et
quae placebunt, exponendis rationibus comprobabis. Es ist der Uim-
bruch, der klar hervorgehoben wird. Die folgenden drei Akte gebeén
die spitere Kriegsfilhrung nach den Haupthelden des Gegenspiels:

Akt III: Metellus (43—83).

Akt IV: Marius (84—104).

Akt V: Sulla. Ende des Jugurtha.

1) Ich bitte den Ausdruck nicht miBzuverstehen; ich gebrauche ihn hier,
weil tatséichlich finf Einzelteile vorzuliegen schemen In anderen Werken
wiirde ich zufrieden sein, mpéracc, &mitacic und xa*rac‘rpocpﬂ nachzuweisen,
vgl. Donats Einleitungen zu den einzelnen Stiicken.
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Mit berechnender Kunst wird in der Mitte des dritten und
-vierten Aktes (63 und 95) schon der Held des folgenden eingefiihrt,
um die Zusammengehorigkeit der drei Teile scharf hervorzuheben. —

Catilina:

1—4 Prodmium.

Akt I: Bildung der Verschwérung (5—22). Sie beginnt mit
der Personenzeichnung, die historischen Voraussetzungen werden als
Einlagen gegeben; die aufreizende Rede, welche den SchluB bildet,
wird durch das kritische Nachwort noch fiihlbarer als AktschluB
gekennzeichnet.

Akt II. Entwicklung in Rom bis zum Auszuge Catilinas
(23—39, 5). Das lange Nachwort 36,4 — 39 soll betonen, daB der
Hohepunkt der Gefahr und Schmach erreicht ist. Der Umbruch
tritt ein.

Akt III. Der Zusammenbruch der Verschwérung in Rom
(39, 6 — 48, 2).1)

Akt IV. Das Gericht (48,3 — 55). Kunstvoll ist schon 46,2
auf die Bedeutung der Entscheidung hingewiesen. Eine wirklich
dramatisch spannende Erzéhlung?) war nicht zu erreichen, so werden
die Reden scheinbar nur als Mittel der Charakteristik eingefiihrt.

Akt V. Der Ausgang auBerhalb Roms (56—61).

Es wird kaum nétig sein, die Kunstmittel, durch welche Sallust
die vicissitudines fortunae hervorhebt und die varietas rerum erreicht,
niher zu verfolgen, um seine Ubereinstimmung mit der Theorie
Ciceros darzulegen. Eher verlangen die Abweichungen ein paar
Worte.

DaB die Erregung des mdBoc zwar erstrebt, aber nur mit vor-
nehmster Zuriickhaltung erstrebt wird, hat E. Schwartz (Hermes 32,
562) richtig hervorgehoben.®) Das liegt zunichst mit an der Wahl
des Verbrechers zum Helden. Wohl lieBen sich die an sich unbe-
deutenden Personen des hochadligen Desperado und des numidischen
Raubfiirsten aus kiinstlerischen Griinden zu prachtvollen Typen stei-

1) Den Ausgang des Teiles. zeigen besonders 46, 2 intellegens conturatione
patefacta civitatem periculis ereptam esse, vgl. 48, 1 und dies mit 37, 1.

2) Etwa wie sie Chariton von dem Gericht des Konigs gibt.

8) Ebenso die Beschriinkung der auftretenden Personen auf wenige, mdg-
lichst scharf umrissene; auch sie héingt mit dem dramatischen Charakter dieser
Kunst zusammen. :
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gern, aber zur Erregung eines mdfoc, wie es Cicero schildert, sind
sie ungeeignet.!) Aber den Hauptgrund suche ich in der geiinderten
Auffassung der Monographie. Fiir den Theoretiker, dem Cicero und
Lucceius folgen, war sie von den Gesetzen der eigentlichen Geschicht-
schreibung frei, sie verkiindete, wie das Dichtwerk, den Ruhm ihres
Helden und diente wie jenes iiberwiegend der yuxaywyia. Dagegen will
Sallust die Grundsitze der groBen Geschichtschreibung auf die Mono-
graphie iibertragen, vgl. Cat. 4,2 status res gestas populi Romans carptim,
ut quaeque memoria digna videbantur, perscribere: eo magis quod mihi
a spe metu partibus rei publicae animus liber erat. igitur de Catilinae
coniuratione quam verissume potero pamcis absolvam. Eine Anzahl
Monographien sollen sich im Grunde zu einem Geschichtsbilde zu-
sammenschlieBen.?) Sallusts Theorie setzt die von Cicero gegebene
voraus, aber biegt sie um; auch was nach Komposition und Einzel-
technik Dichtwerk ist, soll innere Wahrheit haben und ,,Geschichte“ sein.

Es wire lockend, hier auf Tacitus einzugehen, dem man nur
dann voll gerecht wird, wenn man in ihm vom friihsten bis zum
letzten Werk den bewuBten Klassizisten sieht.®) Freilich nicht darin,
daB er die Sprache des Sallust, sondern daB er dessen Geist aufnahm
und in die Annalenschriftstellerei iibertrug, liegt seine Bedeutung.
Gelungen ist ihm die Verbindung des fortlaufenden Geschichtswerkes
mit der Technik der Monographie freilich nur in den beiden ersten
Teilen der Annalen (I—III und IV—VI)*); aber wer die schwere Auf-

1) Man vergleiche etwa die Steigerung im Agis und Kleomenes Plutarchs.

2) Die Hebung der Hauptperson, die im Grunde das Charakteristische
bildet, bleibt dabei; eine neue Rechtfertigung wird fiir sie aus der Beziehung
des Geschichtswerkes auf den Nutzen gewonnen. Es soll nicht den Staatsmann
und Feldherrn erziehen, wie bei Polybios, sondern durch scharf und glénzend
gezeichnete Bilder von Tugend und Laster (exempla) moralisch wirken (Iug.
4, 5. 6). DaB diese Theorie auf Poseidonios zuriickgeht, ist klar; aber sie kann
durchaus -#lter sein. Die sicher nicht in der Biographie ausgebildete drama-
tische Komposition reicht bis tief in die Anfangszeit des Hellenismus zuriick.
Das Einzelne entzieht sich unserm Blick.

3) Eine bewuBte Nachahmung Senecas scheint mir eben darum bei ihm
unmdglich. DaB der Klassizismus als Stilmuster fiir die Geschichte immer mehr
Sallust in den Vordergrund riickt, liBt sich leicht erweisen, fiir den wissen-
schaftlichen Dialog blieb es Cicero noch in Frontos Zeit. In dieser bewuBten
Hinkehr zum Klassizismus liegt auch Tacitus’ Ubereinstimmung mit Plinius.

4) Niitzliche Andeutungen iiber die beiden corpora, in welche die ersten
sechs Biicher zerfallen, gibt C. Bretschneider Quo ordine ediderst Tacitus singulas
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gabe unternehmen wollte, ihn als Kiinstler zu wiirdigen, miiBte die
Gruppierung des Stoffes innerhalb der einzelnen Abschnitte verfolgen
und mit Sallusts und Ciceros Theorien vergleichen.

Noch fehlt uns das technische Wort fiir die Monographie, die
Cicero schildert, und damit etwas, was zum Verstindnis des Briefes
notwendig ist. Nur auf griechischem Boden kann es gesucht werden.
Wir finden es zuniéichst bei einem wenig élteren Grammatiker, Askle-
piades von Myrlea (Sextus Empiricus adv. gram. 252): tpixii modrarpei-
Ton 10 icTopik6v: Thic Yap ictopiac v mév Tive GAn6H elvan ... v d¢
weudd), v d¢ Wc dAndiA, kai GAN6A mEv TV TPaKTIKAY, YeudR d¢ TNV
mepl pvBoucl), W GAn6ii d&é TV mept whdcpota, ofa éctiv i kwuwdia
Kai o pinor. Thic d¢ GAnBolc Tpia wahiv pépn i pév Ydp écmi Tepi T
mpécwTa Gewv kai Hpwwy kel avdplv émeaviy, i d¢ mwepi Touc TO-
mouc xai Xpovouc, N d¢ mepl Tac TpdEeic. Thc d¢ Wevdolc TouTéCTi
Thc pubikfic &v eldoc pévov Umdpxewv Aéver TO Yeveahovikov. )

Mancherlei Absonderliches in dieser Theorie kann ich hier nur
erwihnen; daB neben der Chronographie auch die Geographie und ihr
verwandte Erzihlungen zur Geschichte gerechnet werden, befremdet
weniger als die dAnénc ictopia von Gottern und Heroen und das
Fehlen der Tragodie.®) Sie gehort als Vertreterin des pd6oc unter

annalium partes, StraBburg 19056. Die Einteilung auch des folgenden Werkes,
die Bretschneider dort mit #uBeren Griinden erweist, hoffe ich hier inmerlich
zu rechtfertigen.

. 1) wepl mAdcpata kal uveouc Codd., die im folgenden dafiir T\v mepl mwAd-
cuata fortlassen; verbessert von Kaibel (Prolegomena mepl xwuwdiac 25 ff.) unter
Berufung auf Sextus 263. 264 und Quintilian II 4, 2.

2) Vgl. die fleiBige und ertragreiche Arbeit Heinickes De Quintslians
Sexti Ascleptadis arte grammatica, Straburg 1904, welche manche Ergiinzung
zu Kaibel bietet und unverdient wenig beachtet worden ist.

8) Denkbar wire, daB das mit Aristoteles irgendwie zusammenhingt,
der ja Poet. 9 den mythischen Stoff der Tragddie durchaus zu dem historisch
Gegebenen, dem wirklichen Geschehnis rechnet. Die Gleichsetzung von pd8oc
und weddoc, die an sich wohl bis in die Sophistenzeit hinaufreicht (vgl. Gorgias
bei Plutarch Quomodo ad. poetas audire debeat c¢. 1 p. 16 D), ist erst spiiter
durchgedrungen. Asklepiades hat sie in der Hauptdisposition aufgenommen,
‘in der Einzelbehandlung dennoch aber der weudic ictopia nur die Genealogie
zugesprochen. Angesichts der wenig spiteren rdmischen Schwindelgenealogie,
die wohl ihre hellenistischen Vorbilder hatte, wird das nicht befremden. —
Denkbar freilichi scheint mir in dieser Zeit auch, daB an der Anderung nicht
#sthetische Tradition, sondern religitse Empfindung Schuld triigt. Asklepiades
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die weudiic ictopia und wird uns so in allen andern Fassungen dieses
Systemes begegnen. Ordnen wir so um, so bleiben fiir die mpécwma
natiirlich nur die dvdpec émoaveic und es ergeben sich fiir die
Quelle des Asklepiades folgende Reihen:

1) aMnonc icropia (mpoxtik); Teile: a) mepi 'rrpocuma, b) mepi
npdEeic.

2) yevdnc icropia (umfaBt uddor); Teile: sicher Tragodie, vielleicht
auch Epos, endlich, was sich beiden in Prosa vergleichen lieB.

3) wc aMnonc ictopia (umfaBt mhdcpota); Teile: Komddie und
Mimos, wahrscheinlich auch, was sich sonst mit ihnen vergleichen lieS.

Was Cicero begehrt, wiirde technisch eine d\n@fc ictopia mepi
mpbcwmov sein. Das zeigt er klar in der Begrenzung des Stoffes,
wenn er auch in der Bitte erst allmihlich das mpécwmov voll hervor-
treten 1aBt. Innerhalb dieses Genres steht, wie wir jetzt aus seinem
Zeugnis wissen, neben der Biographie eine dramatisch aufgebaute
Erzihlung eines kleineren Geschichtsabschnittes mit der Tendenz,
eine bestimmte Figur hauptsiichlich hervortreten zu lassen.')

Doch von der Geschichte endlich zu dem Roman, dessen Ur-
sprung wir ja suchen! Mit dem System des Asklepiades beriihrt
sich, wie schon Thiele sah, eng ein in jiingster Zeit mehrfach be-
sprochenes rhetorisches System, das, an sich miBverstindlich, for-
dernden AufschluB nicht gewihren wiirde, wenn wir es nicht mit
Ciceros Briefe vergleichen kénnten; es ﬁndet sich bei Cicero de inv.
127 und dem Auctor ad Herenmum 112. 13. Da Rohdes Polemik
gegen die an sich zum iiberwiegenden Teil richtigen Ausfithrungen
Thieles*) die Frage mehr verwirrt als geklirt hat, muB ich Be-
kanntes ausfiihrlicher wiederholen.

handelt im Grunde #hnlich wie jener spite Grammatiker, der Aretalogie nur
das nennt, quod fictum mon est, und zeigt, daB jener durchaus nicht Christ
gewesen zu sein braucht.

1) Ich denke, daB sich aus der inneren Verwandtschaft beider Gattungen
auch der Agricola des Tacitus erklért: der eigentliche Bioc und die Eroberung
Britanniens, aber so geschildert, daB Agricola im Mittelpunkt steht, gehen in-
einander {iber. So erklirt sich der geographische Exkurs und das Redepaar
neben dem den Bfoc als Comsolatio behandelnden Schluf und der Einleitung,
die auf den Wert der Schilderungen der virtus alles Gewicht legt.

2) Thiele Aus der Anomia 8. 124 ff. Rohde KI. Schriften II 36. Auf die
Replik Thieles Jahrd. f. Phil. 147, 403, die das Wertvolle richtig heraushob,
hat Rohde nicht mehr geantwortet. DaB er sich nicht iberzeugen lieB, bedar
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Die rhetorische Theorie unterschied zunichst zwischen duj-
ynac, der Erzihlung des eigentlichen Streitfalles, und mapadiiac,
der aus irgend einem Grunde eingelegten Erzihlung. Ein Theore-
tiker, der auch die epideiktische Rede mit berticksichtigen wollte,
fiigte aus einem grammatischen Lehrbuch die Arten der kunst-
miBigen Erzihlung, die zunidchst Poesie wie Prosa umfassen
sollten, hinzu, mit der Begriindung, daB auch in ihnen praktisch

sich zu tiben dem Redner niitzen konne.?)

Ad Herennium:
Eius narrationis duo genera sumt,
unum quod in negotiis, alterum quod
in persomis positum est.

1 id, quod in megotiorum ex-
positione positum est, tres habet
partes, fabulam, historiam, argu-
mentum.

a) fabula est, quae meque veras
neque verisimiles continet res, ut
eae sunt, quae tragoediis traditae
sunt.

_b) historia est gesta res, sed
ab aetatis mostrae memoria re-
mota.

c) argumentum est ficta res,
quae tamen fiert potust, velut argu-
menta comoediarum.

Cicero:
Eius portes sunt duae, quarum
altera in megotiis, altera in per-
sonis maxime versatur.

ea, quae in megotiorum exposi-
tione posita est, tres habet partes,
fabulam, historiam, argumentum.

fabula est, in qua mec verae
nec verisimiles res continentur,
cususmodi est . ... (folgt Tragd-
dienvers). ’

historia est gesta res ab aetatis
nostrae memoria remota (folgt Vers
aus historischem Epos).

argumentlim est ficta res, quae
tamen fieri potuit; huiusmods est
apud Terentium (folgt Komodien-
erzihlung).

Man wird zugeben miissen, der Autor empfiehlt kurze rhetorische

Nachahmungen anerkannter Literaturgattungen (vgl. ad Her. 1a), die

keiner Entschuldigung; die Aufnahme einer ganz unmotiviert geringschiitzigen
Bemerkung in KI. Schriften II 39 A. wird beklagen, wer die Sache versteht.

1) Den Hergang zeigt am besten Quintilian II 4, 2. Vgl. auch Cicero:
tertium genus est remotum a civilibus causts, quod delectationis causa non inutsls
cum exercitatione dicitur et scribitur. Auctor ad Her.: tertsum est genus id,
quod a causa ctvili remotum est, tn quo tamen exerceri convenit, quo commodius
tllas superiores marrationes in causis tractare possmus.
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Cicero durch Zitate belegt: Tragodie, Geschichte®), Komddie®). Dann
gilt das gleiche aber auch von der zweiten Art, die er nun allen

dreien entgegenstellt:

II. dud genus narrationis, quod
i persomis positum est,

ila autem narratio, quae versatur
i personis,

ewusmodi est, ut m ea simul
cum rebus ipsis persomarum Ser-
mones et animi perspici possint,
hoc modo (folgt Komdodienrede
mit erzéihlender Einleitung).®)

Ich kann nichts finden, was hierin miBverstindlich oder miBver-
standen oder durch die ganz anders gearteten, von Anfang an rheto-
rischen Dispositionen, die Rohde anfiihrt, umzubiegen wire. Es

folgt die Beschreibung:
debet habere sermonis festivitatem

animorum dissimilitudinem gra-
vitatem levitatem spem metum su-
spicionem desiderium dissimulatio-
nem misericordiam, rerum varie-
tates, fortunae commutationem in-
speratum  incommodum subitam
laetitiam, tucundum exitum rerum

hoc in genere narrationis multa
debet inesse festivitas confecta ex
rerum varietate animorum dissi-
militudine gravitate levitate spe
metu suspicione desiderio dissimu-
latione errore misericordia

fortunae commutatione insperato
incommodo subita laetitia, tucundo
exitu rerum.

Auf was bezieht sich diese Charakteristik? Auf die Literatur-
gattung, die zugrunde liegt, oder die abkiirzenden Redeiibungen?
Da eine Anzahl verschiedener Reden innerhalb einer Erzihlung
verlangt werden und gerade die Mannigfaltigkeit, die bestindigen
Umschlige und Gegensiitze den Reiz bilden sollen, kann die Antwort
nur lauten: auf die Literaturgattung. Tragodie, Historie, Komddie

1) Nur aus Stilzwang zitiert Cicero den Vers eines historischen Epos.

2) Den Mimus fiigt Asklepiades hinzu; der lidngere Mimus heiBt ja
bméeac.

3) Der Unterschied zwischen Ic und II liegt bei den Beispielen nur in der
Technik; in I¢ wird einfach erziihlt (ein Charakter geschildert), in II die Er-
zihlung dramatisch belebt (der Charakter offenbart sich in der Rede).
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zu charakterisieren war nicht notig; dies neue Genre wird be-
sonders hervorgehoben. Nur ihm zuliebe ist ja auch die Einteilung
mept mpécwmov und wepi mpdEewc verallgemeinert und die Teilung
der &Mnbnc ictopio aufgegeben. Das aber heiBt, da es eine reine
yeudic ictopia mept mpbécwmov fiir die Alten nicht gibt?): die dAnéic
ictopia mepi ‘mpécwmov und die e GAndAc ictopia mepi mpdcwmov
werden nicht geschieden. Denn gilt die Beschreibung in der Tat
der Literaturgattung und nicht der sie abgekiirzt nachahmenden
rhetorischen Ubung, so diirfen wir sofort Ciceros friiher besprochenen
Brief vergleichen: wnaque in persona mens tua tota versabitur . .
multorum in nos perfidiam insidias proditionem notabis . . multam
etiam casus mnostri varietatem tibi in scribendo suppeditabunt . . .
temporum varietates fortunaeque vicissitudines . . . ipsa misericordia est
weunda . . . ancipites variique casus habent admirationem exspectatio-
nem laetitiam molestiam spem timorem; st vero exitu notabili com-
cluduntur, expletur animus iucundissima lectionis voluptate. Die Uber-
einstimmung scheint mir zwingend, und doch zeigt das Zitat aus
Terenz’ Adelphen, das Cicero de inventione zur niheren Charakte-
ristik des Stils einfiigt, daB wenigstens er dabei an eine ictopia
Wwc aAnbic, ein mhdcua denkt. Nur zwei Moglichkeiten bieten
sich: er kann sich getduscht und, was sein Lehrer von der geschicht-
lichen Monographie sagte, auf den Roman bezogen haben, oder sein
Lehrer kann die dichterisch gestaltete ictopia und den Roman als
gleichartig empfunden und zu ein und derselben Literaturgattung
gerechnet haben. Auch fiir die #sthetische Betrachtung der Tragddie
machte es ja keinen Unterschied, ob die Personen dem Mythus ent-
nommen oder frei erfunden waren, wenn nur im iibrigen die Technik
der Dichtgattung gewahrt blieb.?) Die Entscheldung muB der Roman
‘selbst bieten.

Vergleichen wir mit diesem Bilde den #ltesten voll erhaltenen
Roman?®), die Erzihlung Charitons von den wunderlichen Geschicken

1) Sonst konnte die Tragddie ja auch nicht zur {cropia wepl wpaEeic gehdren.

2) Aristoteles Poetsk 9 mit Berufung auf ein Stiick des Agathon: éuofwc
yap &v ToUTw Td Te Mpdypara kal Td dvéuara memoinTar kai ovdév frrov ebpaiver.
Aristoteles fordert zu dem stofflichen mowiv, das heiBt in der Terminologie
des Asklepiades zum mAdcua, geradezu auf; Horaz warnt davor.

3) Wilamowitz setzt ihn noch ins erste Jahrhundert; ich denke mit Recht.

Der wunderliche Versuch Rohdes, ihn ans Ende der ganzen Entwicklung zu
riicken, scheint selbst seinen treuesten Nachfolgern bedenklich geworden.
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des Chaireas und der Kallirhoe, der Tochter des beriihmten Retters
von Syrakus, des Hermokrates. Den Hintergrund bilden, wie auch
Rohde (Roman® 522) hervorhebt, historische, freilich frei zusammen-
gertickte Verhiltnisse.”) Die Erzihlung ordnet sich von selbst in
finf Abschnitte, deren beide ersten in weiten Partien parallel ge-
baut sind.

I. Nach einer kurzen Einleitung, welche beide Liebenden zu-
sammen beriicksichtigt (Hochzeit, Hinterlist der verschméhten Freier,
Eifersucht und Frevel des Chaireas, scheinbarer Tod und Begribnis
der Kallirhoe), 16st sich die Geschichte der Frau heraus: von Theron
geraubt und nach Milet verkauft muB sie des Kindes halber, das sie
im SchoBe trigt, einwilligen, die rechtmiBige Gattin des reichen
Dionysios zu werden (I 1 —III 2). Die Erzéhlung verlduft durchaus
gradlinig, bricht aber nun um zu

IL. den Abenteuern des Chaireas: er verfolgt die Spur der Gattin,
kommt nach Milet und steht hart vor der Entdeckung, da wird auf
Grund einer List des Sklaven des Dionysios sein Schiff von persischen
Truppen iiberfallen, er selbst mit seinem Freunde in die Sklaverei
des Mithridates von Karien geschleppt. Beide Geschichten beginnen
sich zu verbinden. Durch Mithridates erhélt Chaireas wahre Nach-
richten von seiner Gattin, aber jeden Versuch der Anniherung weiBl
Dionysios zu vereiteln und, indem er den Mithridates als vermeint-
lichen Storer seiner Ehe vor das Konigsgericht fordert, bringt er,
wie der Leser sofort empfindet, in Wahrheit die Frage, ob Kallirhoe
ihm oder dem Chaireas zu Recht gehort, vor den Konig (III 4 —IV
Ende).

III. Die Handlung ist auf ihrem H¢hepunkt angelangt; der
Schriftsteller markiert den Abschnitt durch eine Rekapitulation des
bisherigen. Eine erste Gerichtsverhandlung beseitigt nur die Neben-
figur des Mithridates und stellt die Hauptfrage klar. Die zweite
Verhandlung soll entscheiden; da beginnt die neue Verwicklung.
Der GroBkoénig selbst wird von Leidenschaft fiir Kallirhoe ergriffen
und versucht, wiewohl vergeblich, sie fiir sich zu gewinnen, da stort
der Abfall Agyptens alle Pline; der Ko6nig riickt mit seinem ge-
samten Hofstaat ins Feld (Buch V und VI).

1) Mit Geschick ist dabei eine Zeit gewihlt, iiber welche die groBe Ge-
schichtschreibung wohl nicht allzuviel berichtete.
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IV. Die Handlung kehrt zu Chaireas zuriick. Er entrinnt zu
‘dem Agypterfiirsten, erobert mit hellenischen Séldnern Tyros, schligt
mit der Flotte die persische Seemacht und erobert Arados, wo der
Konig seinen Harem gelassen hat. Freilich muB er, da die Agypter
zu Lande vollstindig geschlagen sind und der Krieg trotz des See-
sieges beendet ist, daran denken, ihn dem Konig zuriickzustellen, und
da er nicht weiB, daB auch Kallirhoe in seiner Hand ist und sie von
ihm nichts ahnt, ist noch einmal Gefahr, daB er sie auf ewig ver-
liert (Buch VII).

V. Der Schriftsteller rekapituliert wieder und beruhigt uns so-
fort: der Zorn der Aphrodite ist voriiber; ein einfacher évayvwpicuéc
wird auch diese Gefahr beseitigen; dies letzte Buch wird dem Leser
den ezxitus tucundus bringen'); nicht mehr von Raub, Knechtschaft,
Gericht und Kampf, sondern von Gliick und Liebe handelt es.
Chaireas gibt den Harem dem Konig zuriick, der sich wieder seiner
eigenen Gattin zuwendet und auch den Dionysios beruhigt. Er selbst
segelt mit der Geliebten nach Syrakus zuriick. Mit der Schilderung
des Jubels der ganzen Stadt, der Belohnung der Gehilfen und der
sichern Aussicht auf ein ungetriibtes Gliick des endlich der Heimat
und sich selbst wiedergeschenkten Paares schlieBt der Roman.

Ich kenne nichts, was sich eher mit dem corpus, welches dem
Cicero vorschwebt, vergleichen lieBe: sein Aufsteigen zum Konsulat
und Catilinas Verschwiorung, Minen und Gegenminen, sein Sieg, die
Intrigen der Feinde, die Verbannung und glinzende vom Jubel des
Volkes begleitete Heimkehr. Wenn er auf die jihen Wechselfille
des Gteschickes und die Stimmungen, die dabei zu beschreiben sind,
besonders aufmerksam macht, so hat Chariton von diesem Reizmittel
einen geradezu iibertriebenen Gebrauch gemacht, den man freilich
nur bei eigener Lektiire empfinden kann. Die Anlehnung an das
Drama ist iiberall offensichtlich.?) Aber zugleich fiithlen wir uns

1) vouiZw d¢ 10 Tehevtaiov TodTO COYYpamua Toic dvayvicxoucy fidictov
YevicecBar® ka®dpciov ydp écti TV &v Toic WPWTOIC CKUBPWTDV.

2) Ich greife eine Stelle heraus, weil sie an die Kunstgriffe unserer Roman-
schreiber drollig und zugleich lehrreich erinnert, V 8: tic &v @pdceie xatr’ dkiav
éxelvo 10 cxfjpa Tod dikactnpiou; woloc woinThHC émi cxnvic wapddotov udGov
odtwc elchyayev; &oktac Gv év Bedtpw mwapeivar pupiwv waddv mAfper: wavra Ay
ouod, ddkpua xapd, 6duBoc &eoc, dmcria edyal. Ahnliche Schilderungen des
Zusammentreffens mehrerer wdOn wiederholen sich bestéindig und suchen im
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beim Lesen immer an die Quelle der Rhetorik ad Heremnium und
der Biicher de inventione erinnert, ja selbst die Technik Charitons,
bestindig die Selbstgespriiche zu referieren, in denen seine Personen
ihre schnell wechselnden waén zum Ausdruck bringen, entspricht
dem Beispiel, das Cicero anfiihrt.

Ich nenne das einen Roman und behaupte, daB seine Erfindung
ohne das Drama und die vom Drama beeinfluBte historische Mono-
graphie unméglich ist. Wer damit kurzweg die Wundererzihlung
verbindet, verwechselt zwei Arten des Nichtwahren, die in der antiken
Asthetik streng geschieden werden, mhdcue und eddoc, und ver-
mischt zwei in ihrer Technik und Stilhohe verschiedene Literatur-
gattungen. Man vergleiche einmal die erhaltenen lingeren Areta-
logien, die volksm#Bigen, wie die Apostelakten, und die kunstvollen,
wie die Erzihlungen des Damis und Philostratos, oder die parodischen,
wie Lukians *AAn6ic ictopia: wo ist denn auch nur eine Spur jener
Technik? Ich lege dabei sogar weniger Gewicht auf das Vorkommen
des Liebespaares und die dadurch bedingte Verdoppelung der Er-
zihlung oder auf die Rolle der TuUxn, bezw. des Gotterzorns. Man
vergleiche die Art der Erziahlung in jenen Aretalogien: in ein-
fachster Weise, ohne innere Verbindung reiht sich mpdZic an mpdZic
bis zu dem Tode des Helden oder — bis zu einem beliebig ge-
wihlten Rubepunkt: wo ist auch nur der Versuch, durch ein kiinst-
liches Verschlingen der Handlung eine einheitliche mpG&ic herzustellen,
wie sie das Drama verlangt? Man vergleiche die Mittel, die ver-
wendet werden: wo ist jenes Hinarbeiten auf raschen Wechsel der
Stimmung und Lage und die Erregung bestéindig sich widerstreitender
n6n, in denen die wuxaywyia des Romanes liegt? Die Aretalogie
zeigt nur eine Art der wuxaywryio, das Erregen des Staunens. Ihre

Leser Widerhall zu wecken (vgl. iiber Heliodor Rohde Roman® 479, 2). Der
Roman setzt die Ausbildung der biirgerlichen Tragddie, der wir in der Helena
des Euripides am n#chsten kommen, voraus. Mag die Ausgestaltung der Kom&die
die Einfihrung des Liebespaares begiinstigt haben, das Pathos der Handlung
(der Roman ist ja die Dichtung von der Gattentreue) zeigt, daB sie nicht
direkt wirkt; noch weniger m. E. der Mimus, der nach Stoff und Tonart weit
entfernt steht, oder gar die Menippische Satire. Ob man so weit gehen darf,
anzunehmen, daB die jingere Tragddie jene Verfeinerung und Versittlichung
der Geschlechtsliebe, welche die jiingere Komddie spiegelt und hervorruft, mit
besonderer Vorliebe in der Ehe und an Freigeborenen darzustellen versuchte,
mdgen Berufenere beurteilen.

Reitzenstein, Wundererzihlungen. 7



98 Hellenistische Wundererzihlungen.

ganze Anlage weist auf eine Nachahmung der kunstlosen wirk-
lichen ictopia, sobald sie den Charakter des bewuBten Dichtwerkes
annimmt, ist ihre psychologische Wirkung zerstort.

DaB sich dennoch in der literarischen Ausgestaltung beide
Gattungen Ofters einander nihern, ja sich im einzelnen Falle sogar
verbinden konnen, habe ich selbst hervorgehoben. Beide sind ja
ictopiat und die Zuriickbildung auch der wirklichen icropic zum
Kunstwerk konnte ebensowenig ohne Folge bleiben wie die Ver-
weltlichung der Aretalogie. Vielleicht darf man als drittes Moment
noch das EinflieBen der Novelle in beide Arten erwihnen. Aber die
literarhistorische Betrachtung muB von den Grundformen aus-
gehen; es war ein verhiingnisvoller Irrtum Rohdes, von einer nicht
einmal geniigend bekannten Zwittererscheinung auszugehen?) und sie
willkiirlich an die Spitze der ganzen Entwicklung zu riicken. Den
Ursprung des Romans aus der Historie hat dann Schwartz, den
Unterschied von mAdcua und weddoc Heinze hervorgehoben. Ich
freue mich, daB die antike Asthetik, auf die zuerst Thiele hinwies,
im Grunde nur die Funde beider bestitigt und glaube, indem ich
dies betone, dem Andenken eines Meisters unserer Wissenschaft, wie
Rohde es war, im Grunde nur in seinem Sinne zu dienen. —

Aber schon lingst hore ich den theologischen Leser, den ich
etwa noch habe, gelangweilt fragen: was soll mir das alles, das mir
im Grunde ja nicht neu ist? Ob ich das Wort Aretalogie gebrauche,
das im Altertum vielleicht nicht einmal ganz in diesem Umfange
verwendet worden ist, oder von Legenden oder selbst von Romanen
spreche, ist doch wohl gleichgiiltig. GewiB, wenn sich nicht mit
der modernen und darum unklaren Bezeichnung auch unklare Be-
griffe zu verbinden pflegten. Ich gestehe gern, daB mir selbst
in Useners wundervollem Biichlein Legenden der heiligen Pelagia
die religionsgeschichtlichen Folgerungen ein wenig von dieser Un-
klarheit des schillernden Ausdruckes beeinfluBt scheinen, und kdnnte
aus der theologischen Literatur eine Reihe von Fiéllen aufzihlen, in
denen hervorragende Forscher bei der Beurteilung sei es der Monchs-
erzihlungen, sei es der Martyrerberichte oder der kanonischen Apostel-
geschichte nach meinem Empfinden auffallende methodische Fehler

1) Der Fehler, den modernen, nicht dramatischen Begriff zugrunde zu
legen und die Technik der.Erzihlung nicht zu beachten, hingt damit eng
zusammen.



I § 8. Roman und Wundererzihlung. SchluBwort. 99

nur deshalb begingen, weil sie die heidnischen Gegenbilder und den
literarischen Charakter der von ihnen behandelten Schriften nicht
scharf genug ins Auge gefaBt hatten. Allein solche Polemik bleibt
im Grunde unfruchtbar oder schafft gar Gegensitze, die sachlich
keine Berechtigung haben. Wird einmal zugegeben, daB es keine
frithchristliche Schrift gibt, die nicht in der hellenistischen Klein-
literatur ihre Vorginger gehabt hat, so versteht es sich im Grunde
. von selbst, daB Theologen und Philologen zusammenarbeiten miissen,
um zunichst die einzelnen Gattungen moglichst scharf zu scheiden
und die Gesetze zu bestimmen, die in jeder von ihnen walten. Erst
wenn dies geschehen ist, diirfen wir priifen, wie weit die einzelne
christliche Schrift von ihmen beeinfluBt, wie weit sie unabhingig
ist, und miissen diese Priifung bei jeder neu vornehmen. Es sei
erlaubt, statt unfruchtbarer theoretischer Erorterungen ein Beispiel
herauszugreifen, das ich mit Absicht einem Gebiete entnehme, wel-
ches keine dogmatischen Bedenken erregt. Die beiden Hymnen der
Thomas-Akten sollen uns iiber das Verhiltnis dieses eigenartigen
Schriftwerkes zu der vorausliegenden hellenistischen Literatur Aus-
kunft geben.

7‘
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Eine reiche theologische Literatur hat sich in der jiingsten Zeit
an die Akten des Thomas und besonders an die beiden eigentiim-
lichen Hymnen geschlossen, welche in die erste und die letzte mpégic
verwoben sind. Das Resultat scheint bisher wenig befriedigend,
vielleicht, weil erst der letzte Bearbeiter den Versuch gemacht hat,
sie aus ihrer Isolierung zu befreien. DaB er dabei die Zusammen-
hinge der Hymnen und der Wundererzihlung ganz auBler acht lieB,
hat m. E. auch seine Erklirung in die Irre gefiihrt. Gelingt es mir,
den inneren Zusammenhang der Lieder und Erzihlungen zu zeigen
und beide auf heidnische Vorbilder zuriickzufiihren, so hoffe ich
zugleich der Philologie zwei in vielen Hinsichten interessante Proben
hellenistischer Propheten-Aretalogie zuriickzugewinnen.!) —

Der groBe demotische Zauberpapyrus, welchen Griffith (The de-
motic magical Papyrus of London and Leiden 1904) veroffentlicht
hat, bietet unter vielen fiir Theologen wichtigen Abschnitten?) S. 129
einen Wundzauber, der, wie es die Zauberspriiche aller Nationen
bekanntlich oft tun, einen alten Mythus in verkiirzter Form in sich
aufgenommen hat.’) Er lautet in Prof. Spiegelbergs Ubersetzung:

1) Bei der Gestaltung und Erlduterung der Texte habe ich mich hin-
gebender Unterstiitzung von Th. Néldeke, W. Spiegelberg und E. S8chwartz er-
freuen diirfen. DaB sie den Mangel eigener Sprachkenntnis nicht ausgleicht,
habe ich stets empfunden und betone es auch an dieser Stelle.

2) So wird der Wein in einem Becher einmal als das Blut des Osiris
bezeichnet, das er der Isis zu trinken gab, damit sie ihn auch nach seinem
Tode nicht vergesse. Die Anschauung wird dem Ethnologen nicht befremdlich
sein; vor Folgerungen werden wir uns so lange hiiten, bis wir ihr auch in der
mystischen Literatur begegnen. .

3) Auf lehrreiche Nachbildungen im jiidischen und christlichen Zauber
habe ich in meinem Buch Poimandres S. 291 ff. hingewiesen. Die Beriihrung
mit der Literatur tritt in ihnen zum Teil noch deutlicher als in ihren heid-
nischen Vorbildern zutage.
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»lch bin ein Konigssohn, der erste GroBe des Anubis.!) Meine
Mutter Sechmet(?)-Isis, sie kam hinter mir her in das Land Syrien,
zu dem Hiigel des Landes der Millionen, in den Gau dieser Menschen-
fresser, indem sie sprach: ‘Eile, eile, laufe, laufe, mein Sohn, Konigs-
sohn, erster GroBer des Anubis’, indem sie sprach: ‘Erhebe dich,
komme nach Agypten zuriick?); denn dein Vater Osiris ist Konig
(Pharao) von Agypten, er ist GroBer des ganzen Landes; alle Gdtter
Agyptens sind versammelt, um das Diadem von seiner Hand zu
empfangen’. In der Stunde, da sie mir dieses sagte, brachte sie mir
einen . ..... es fiel meine .. ... auf mich, indem sie ......
indem sie kam mit einer mAnyh.%)

(Als) ich mich weinend niedersetzte, setzte sich Isis, meine
Mutter, vor mich hin, indem sie zu mir sprach: ‘Weine nicht, weine
nicht, mein Sohn, Ké6nigssohn, erster GroBer des Anubis. Lecke mit
deiner Zunge an dein Herz — und umgekehrt zu sprechen (?) —

1) Griffith: I am the King’s son eldest and first, Anubis. Hiernach wire
Anubis der Sohn des Osiris und der Isis, wie in dem Hymnus der bithynischen
Anubis-Gemeinde bei Kaibel Epigrammata graeca 1029 = C.I. G. 8724. Er
wire also fiir Horus eingesetzt. Hierzu wiirde Plutarch stimmen: De Is. et Os.
44 &viowc d¢ doxkel Kpdvoc 6 "AvouBic elvar” d1d wdvra TikTwv EE éautod xal xOwv
&v éaut® TV TOD xuvdc émikAnav &cxe. &m d olv Toic ceBfouévorr ToOV
*AvouBiv Gméppntév Ti. Den Anubis verehren alle Agypter und besonders
alle Mysten der Isis; es kann sich hier nur um besondere Gemeinden handeln,
die ihm noch zu Plutarchs Zeit eine héhere, im wesentlichen dem Osiris oder
Horus gleiche Stellung gaben; denn Kpévoc ist von Plutarch, der die Gottes-
bezeichnung Aidv meidet, offenbar fiir diese eingesetzt (vgl. Archiv fiir Reli-
gtonsgeschichte VII 400; mit Osiris identifiziert den Anubis Avien II 282). Es
wiirde, wie ich ausdriicklich hervorhebe, sachlich nicht den geringsten Unter-
schied machen, wenn die Ubersetzung von Griffith richtig wiire. Nur setzt sie
eine ungewdhnliche Ausdrucksform und Schreibung voraus. Der ,erste GroBe*
oder ,Held* ist ein militirischer Titel und z. B. bei Piehl Imscr. hierogl. II 81
heiBt Chonsu ,,der erste GroBe des Amon‘. Horus wird durch diese Bezeich-
nung als hervorragender Held im Gefolge oder dem Tatigkeitskreis des Anubis,
des Erdffners der Wege in der Unterwelt, dargestellt. Die Erklirung wird
gich uns spiiter bieten (vgl: S. 1086).

2) Denkbar auch: komme. Doch ist das Verbum fiir Zuriickkommen ge-
briuchlich, und der Sohn des #gyptischen Konigs mub von Agypten aus-
gegangen sein.

3 3) Sicher ist, daB Isis bei den oben angefiihrten Worten ihrem Sohn einen
Gegenstand bringt, gleichzeitig oder kurz danach empfiéingt er eine Wunde
(BiB, Stich), die ihm die Befolgung des Befehles unmdglich zu machen droht.
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- bis zu den Riindern(?) der Wunde(?), bis zu den Réndern deiner. .-

Was du lecken wirst, verschlingst du; spucke es nicht auf die Erde.

Denn deine Zunge ist die Zunge des Psai (CAya6dc daipwv), dein
.. ist der des Atum.’¥

Die Fortsetzung berichtet, wie Isis das heilende Ol, das
@dpuoxov TAc davaciac, filr ihren Sohn bereitet, zeigt also, daB das
uralte, der Tierwelt abgelauschte Mittel, die Wunde zu lecken, hier
willkiirlich eingelegt ist. Streifen wir ab, was nur dem Zauber dient,
8o bleibt als Kern eine Sage oder ein Mirchen. Ins ferne Ostland
ist der Konigssohn gezogen und hat dort Heimat und Eltern ver-
gessen; da erscheint ihm seine gottliche Mutter, erinnert ihn daran,
wer er ist, und befiehlt ihm heimzukehren.

Sie bringt ihm zugleich einen zauberkriftigen Gegenstand; aber
in dem Moment, wo er sich erheben will, trifft ihn eine Wunde;
mutlos sinkt er hin und weint. Aber seine Mutter weiB auch hier-
fir Zaubermittel; in ihrem Schutz kehrt er heim. Die Erzihlung
konnte, wie Spiegelberg aus der Verwendung des Wortes mAnyd
schlieBt, urspriinglich griechische Form gehabt haben.

Zugrunde liegt ein alter iepdc Aéyoc von Horus, dem Thron-
erben Agyptens; ihn verrit noch ,das Land der Millionen®, die iib-
liche Bezeichnung fiir die Totenwelt. Aus ihr holt Isis sich ihren
Sohn zuriick. Diese Sage berichtet nach frith-hellenistischer Quelle
Diodor I 25: edpeiv d¢ adv (Isis) xai 10 ThAc dOavaciac @dpuaxov,
O’ o0 TOV vidv "Qpov Umd Ty Tirdvwy émPBouleuBévra xoi vexkpov
evpedévta ka8’ Udatoc un mdévov dvactficar dodcav TV wuxny, GANG
xai TAc dBavacioc .moifjcan netahafelv. Die Titanen als Morder des
Osiris erwihnt Diodor IV 6; so scheint Horus hier fiir seinen Vater
eingesetzt.”) Wie der Bericht von dem Zuge des Osiris iiber die
Erde nur eine Umdeutung der Durchwanderung der Totenwelt durch
Osiris ist, so war auch Horus zuniichst als der Gott besungen, der
die Unterwelt durchzieht. Die Unholde, die dort hausen, haben ihn
tiberlistet und getotet®); Isis eilt ihm nach und findet ihn leblos

1) Hiervon zu trennen ist die Erzihlung von einer Zerstiickelung des
Horus, weil er seine Mutter getdtet habe; von ihr berichtet am vollstindigsten
Plutarch de Uibid. et aegrit. 6 (Bernardakis VII 7) und de ansmae procr. in Ti-
maeo c. 27 (p. 1026 C); hierauf ist die kurze Andeutung De Is. et Os. 20 zu
beziehen (vgl. Wiedemann bei Morgan Recherches sur les Origines de ¥ Egypte 206).

2) Das ganze Totenbuch wird von dem uns befremdlichen Wunsche be-
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am Wasser, d. h. dem Ozean, der den Eingang zu dem engeren
Reiche des Hades umflieBt; sie gibt ihm die Seele (das Herz) wieder
und feit ihn durch ein Zaubermittel fiir die weiteren Kampfe; sieg-
reich geht er aus ihnen hervor und empfingt die Krone Agyptens.
Die religiose Bedeutung des Mythus, fiir den sich uns spiter

weitere Belege bieten werden, ist wohl ohne weiteres klar. Die Er-
zihlung vom Tode und Wiederaufleben eines Gottes kehrt im Orient
bei verschiedenen Vélkern wieder. Ein ebenso einfaches wie tiefes
Empfinden schlieBt an sie in friihester Urzeit wie in der spétesten
christlichen Fortbildung immer die Hoffnung auf die menschliche
Uunsterblichkeit. So schlieBt bekanntlich der phrygische Priester an
die Verkiindung der Wiederkehr des Attis aus dem Totenreiche die
Worte

Bappeite, puctar, To0 Beod cecwcnévou:

&t yap fuiv ék wévwv cwnpia,?)

und in Agypten, dem klassischen Lande des Unsterblichkeitsglaubens,
ist der Osiriskult, der von ihm beeinfluBte Kult der meisten Tempel
und die Mysterienlehre ganz von dieser Vorstellung beherrscht. Osiris
ist der ,erste Tote“; mit ihm muB sich der Mensch vereinigen, ihn
anziehen oder zu ihm werden, dann wird er wie der Gott den Tod
iiberwinden. ,Wenn Osiris lebt, so lebt dieser Mensch, wenn Osiris
picht stirbt (im Jenseits), so stirbt dieser Mensch auch nicht“, so
kiindet uralt &gyptischer Glaube. Fiir Osiris tritt im Totenbuch
ofters Horus ein; der Tote versichert, er sei Horus, und hofft, wie
dieser Gott iiber alle Schrecknisse der Unterwelt obzusiegen und die
Krone zu empfangen.

DaB der Mythus in unserm Text schon verblaBt war und sein
herrscht, den Abgeschiedenen durch Zauber zu sichern, daB er in der Unter-
welt nicht zum zweitenmal getotet wird. Ofters horen wir, daB seelenfressende
Démonen in ihr hausen, offenbar die Menschenfresser unseres Zaubers und die
Titanen der hellenistischen Erzihlung. Uber die Kémpfe in den Osiris-Mysterien
vergleiche jetzt Schifer Die Mysterien des Osiris zu Abydos unter Kionig Sesostris
IOI (Sethe Untersuchungen zur Geschichte und Altertumskunde Agyptens IV 2).
Anubis, der Erdffner der Wege in der Unterwelt, wird in der hellenistischen
Quelle Diodors (I 18) zum Heerfiihrer im Zuge des Osiris; #hnlich Horus, ,der
seinem Vater hilft* (vgl. Schifer), zum ersten GroBen des Anubis, Makedon,
der Eponym des herrschenden Volkes, zu dessen Genossen (Diodor a. a. 0.) usw.
. 1) Dieterich Mithrasliturgie 174 (vgl. Damaskios bei Photios Bibl. 345a
Bekker); Hepding Attis 167.
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Verfasser zwar neben dem ,Lande Syrien“ ruhig das ,Land der
Millionen“ lieB, selbst aber nur an eine Wanderung des lebenden
Konigssohnes in ein fernes Land dachte, haben wir frither gesehen.
Gerade darum erinnerte mich der fgyptische Text schon beim ersten
Lesen an den sogenannten ,Hymnus der Seele“ in den Thomas-Akten.
Er liegt uns bekanntlich sowohl in syrischer als in griechischer
Form vor. Kein Zweifel, daB erstere urspriinglicher ist, doch ist die
 griechische Ubersetzung trotz einer Reihe leicht kenntlicher MiBver-
stindnisse an sich nicht schlecht, nur ihre Uberlieferung in einer
einzigen Handschrift durch Liicken und Verschreibungen kliglich
verdorben. Trotzdem hilft sie ab und an auch zur Verbesserung
des syrischen Textes, dessen Hauptteil ich im folgenden im wesent-
lichen nach der Ubersetzung G. Hoffmanns?) biete.

(1) Als ich als ganz kleines Kind im Reiche meines Vaterhauses
wohnte (2) und am Reichtum und der Pracht meiner Erzieher mich
ergotzte, (3) schickten mich meine Eltern aus dem Osten, unserer
Heimat, mit einer Wegzehrung fort; (4) aus dem Reichtum unseres
Schatzhauses banden sie mir natirlich (?) eine Biirde. (5) Sie war
groB aber (so) leicht, daB ich sie allein tragen konnte: (6) Gold
vom (elerlande?), Silber vom groBen Ga(n)zak?®), (7) Chalcedone aus
Indien, Lapis Lazuli(?) des Kosanreiches. (8) Sie giirteten mich
mit Diamant, der Eisen ritzt.*) (9) Sie zogen mir das Prachtkleid
aus®), das sie in ihrer Liebe mir gemacht hatten, (10) und meinen
Scharlachrock, der meiner Statur angemessen gewebt war, (11) und
machten mit mir einen Vertrag und schrieben ihn mir in mein
Herz, ihn nicht zu vergessen®): (12) ,,Wenn du nach Agypten hinab-

1) Zeitschrift fir die meutestamentliche Wissenschaft wnd die Kunde des
Urchristentums 1903 S. 273° AuBerdem benutze ich Bemerkungen, die mir
E. Schwartz (E. 8.) und Th. Ntldeke zur Verfiigung gestellt haben.

2) Hergestellt von Ngldeke. ypucéc &cmiv 6 @dproc Tiv dvw G, d. h. der
griechische Text, in welchem 6 @dproc Glossem (erkannt von E. 8.), tdwv dvw
aber getreue Ubersetzung der Corruptel des Syrers ist.

8) G Tiv perdhwv Oncavpwv in Verkennung des Eigennamens.

4) 79 7ov cdnpov tpiBovn fehlt G. Das Zauberschwert wird beschrieben.

5) G xol &véducdv pe &cOiita didhBov xpucémactov, zwei Ausdriicke fiir
einen; technisch, vgl. Chron. Pasch. 544, 19 (E. 8.). DaB das Konigskind das
Prunkkleid zur Reise anziehen soll, ist eine abstruse Vorstellung des Griechen.

6) G &ykataypdyavrec T diavolg pou (10D pn) Emradécbon ue Bonnet E. 8.
i) diavolq ist hier schlechte Ubersetzung, zumal in v. 656 17} xapdiq geblieben ist.
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steigst und die eine Perle bringst, (13) die im Meere?) ist in der
Umgebung der schnaubenden Schlange, (14) sollst du dein Prunk-
gewand (wieder) anziehen und deinen Rock, der iiber ihm ruht,
(15) und mit. deinem Bruder, unserm Zweiten?), Erbe in unserm
Konigreich werden.

(16) Ich verlieB den Osten und zog hinab mit zwei Postboten
(persisch: parwdingd), (17) da der Weg gefihrlich und schwierig, da
ich (noch) jung war, ihn zu reisen. (18) Ich schritt iiber die
Grenzen von Maisén®), dem Sammelpunkt der Kaufleute des Ostens,
(19) und gelangte ins Land Babel und trat ein in die Mauern von
Sarbag. (20) Ich stieg fiirder hinab in Agypten und meine Begleiter
trennten sich von mir. (21) Ich ging geradeswegs zur Schlange
(und) lieB mich um ihr Gasthaus®) nieder, (22) bis daB sie schlum-
mern und schlafen wiirde, um meine Perle zn nehmen. (23) Da ich
einer und Eremit war®), war ich den Mitbewohnern meines Gast-
hauses®) fremd. (24) Dort sah ich den mir verwandten Edelmann
aus dem Osten, (25) einen schonen lieblichen Jiingling, (26) einen
Firstensohn.”) Er kam mir anzuhangen, (27) und ich machte ihn
zu meinem Gesellen, meinem Gefihrten, dem ich mein Geschift mit-
teilte. (28) Er warnte mich®) vor den Agyptern und der Beriihrung
der Besudelten. (29) Ich kleidete mich aber wie sie, damit ich nicht
als ein Fremder erschiene®), als von auBen gekommen, (30) um die
Perle zu nehmen, und sie nicht gegen mich die Schlange weckten.
(31) Aus irgendeiner Ursache merkten sie, daB ich nicht ihr Lands-
mann wire, (32) und mischten mir mit ihren Listen’) und gaben
mir zu kosten ihre Speise: (33) ich vergaB, daB ich ein Konigssohn

1) xatad wovrov in G zu xarawérnv verdorben.

2) G xai Thv ctoMiv, §i &kelvy (E. 8. fiir éxetvnv fiv) émavawaverar [rod
eduvicTou], kol Yevicn MeTd Tod GdeAQod cou xAnpovépoc (Bonnet fiir xfipuE).
In To0 edpvicrou liegt ein MiBverstiindnis von #rqjjdnan (unser Zweiter) E. S

3) Vgl. E. 8. bei Kern Inschriften von Magnesia S. 171 ff.

4) G @wAeobv, verkehrt.

5) Eremit, d. h. sich gesondert haltend, der Syrer, G &EeviZéunv 10 cxipa
entstellend.

6) G Toic &uol c(uykararvoua) E. 8.

7) Von E. 8. nach G im Syrer hergestellt.

8) So Hoffmann; ,ich warnte ihn* die Texte.

9) Im Syrer ist nanchrin’ zu lesen E. 8.

10) G d6Aw de cuvéuerEdv por éxvn (téxvnv Cod.), Doppeliibersetzung. E. 8.
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war, und diente ihrem Konig. (34) Ich vergaB die Perle'), nach der
mich meine Eltern geschickt hatten; (35) durch die Schwere ihrer
Nahrung sank ich in tiefen Schlaf.

(36) Alles dieses, das mir zustieB, bemerkten meine Eltern und
hatten Kummer um mich. (37) Es wurde in unserm Konigreich
verkiindet, daB alle zu unserm Tore kémen. (38) Und die Kdnige
und Hiupter Parthiens und alle GroBen des Ostens (39) faBten den
RatschluB tiber mich, ich diirfe nicht in Agypten gelassen werden.?)
(40) Sie schrieben mir einen Brief, und jeder GroBe unterschrieb
darin seinen Namen: (41) ,,Von deinem Vater, dem Konig der Konige,
und von deiner Mutter, die den Osten beherrscht, (42) und von
deinem Bruder, unserm Zweiten®), dir unserm Sohn in Agypten GruS.
(43) Erwach und stehe auf von deinem Schlaf und vernimm die
Worte unsers Briefes. (44) Erinnere dich, daB du ein Kénigssohn
bist, siech, wem du (in) Knechtschaft gedient hast. (45) Gedenke
der Perle, wegen welcher du dich nach Agypten aufgemacht hast.
(46) Erinnere dich deines Prunkkleides, gedenke deines herrlichen
Rockes, (47) damit du sie anlegst und dich damit schmiickest und
dein Name im Buche der Helden gelesen werde*) (48) und du mit
deinem Bruder, umserm Stellvertreter (??), Erbe in unserm Reiche
werdest.“

(49) Wie ein Gesandter war der Brief), den der Konig mit
seiner Rechten versiegelt hatte (50) vor den Bisen, den Kindern

1) G &aBov (AAGov Cod.) d¢ xal [énl] Tov papyapimv E. 8.

2) In G schreibt E. S.: xal téte ol Bacikeic xal ol &v Téher Thc TTapbuaiac
kal of (Aowmol of TAc) ’Avatoric mpwrevovrec Yvbunv éxpdtuvav mepl éuod,
fva uh &l &v Alyomtw. Eypawav dé por (émctodiv), kai of duvdcrar Ecfpar-
vov, odTtwc.

3) G xal ddedpod cou To0 (Gdedovc adriv Cod.) deutépou (deutépouc
Cod.) 4@’ fuwv. Es schreiben die Eltern.

4) G &x\7On d¢ 10 Svopd cou BipMov Zwhc. Im Syrischen heiBt dasselbe Wort
xoh€tv und dvaywvdickev. Zu schreiben ist von 45 an: pvnuéveucov To0 map-
yapitou, d’ v eic Alyunrrov dmectdAnc, puvnuéveucov ThHc &cOfTOC cou TAC XpuCo-
macrou (xat TAC cToAfjc cov TAC xaAfic uvnudveucov, fva évducduevoc xocundfic),
xAn6f d¢ 10 Svoud cou (eic)> PipMov Mpwv (Zwhc ist biblische Interpolation)
xal perd 7o ddeAgod cou . ... (xAnpovépoc) mapaAn@efic &v tfi Pacirelq
Huav. E. 8.

5) Der syrische Text (wortlich: Brief Brief jemer) ist nach G zu emen-
dieren: ,Bote (izgadd) jener Brief“, der griechische: fiv d” e mpecBevtic f
¢mcrtohfy, iv 6 Bacikevc Tf) debid xatecgpayicaro. E. S.
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Babels, und den aufriihrerischen Dimonen von Sarbtig. (51) Er flog
wie ein Geier!), der Konig alles Gefieders, (52) flog und lieB sich
nieder neben mir und wurde ganz Rede. (53) Bei seiner Stimme
und der Stimme seines Klanges erwachte ich und stand auf von
meinem Schlaf?), (54) nahm ihn mir und kiiBte ihn, loste sein Siegel
und las. (55) Ganz wie in meinem Herzen geschrieben stand,
waren die Worte meines Briefes geschrieben. (56) Ich ge-
dachte, daB ich ein Konigssohn wire und meine freie Abkunft nach
ihrer Art verlangte. (57) Ich gedachte der Perle, wegen deren ich
nach Agypten geschickt ward, (58) und begann zu verzaubern®) die
schreckliche und schnaubende Schlange. (59) Ich brachte sie in
Schlummer und Schlaf, indem ich den Namen meines Vaters iiber
ihr nannte (60) [und den Namen unseres Zweiten und meiner Mutter,
der Konigin des Ostens]*), (61) erhaschte die Perle und kehrte um,
zu meinem Vater zuriickzugehen. (62) Das schmutzige und un-
reine Kleid zog ich aus, lieB es in ihrem Lande (63) und richtete
meine Reise®), daB ich kiime zum Lichte unsrer Heimat, dem Osten.
(64) Meinen Brief, der mich erweckte, fand ich vor mir auf dem
Wege, (65) der wie mit seiner Stimme mich geweckt hatte. Es
leitete®) mich mit seinem Lichte (66) das seidene Konigsgewand®)
vor mir erglinzend, (67) mit seiner Stimme fiihrend [wiederum meine
Angst ermutigend] (68) und mit seiner Liebe mich ziehend.

Der Konigssohn berichtet, daB er weiter an Sarbg und Baby-
lonien voriibergezogen und nach MaiSin gekommen ist. An der
Grenze der Heimat bringen ihm zwei Schatzmeister seiner Eltern

1) Das syrische Wort paBt fiir jeden groBen Raubvogel (Noldeke).

2) avévnya (xal Gvédcmv. E. 8.

3) G Apxounv d¢ @apudccev (Cod. de¢ ¢’ dpuacv) [émi] Tov dpdxovra.
Das syrische Wort heiBt: ,,beriibren, streichen“. E. S.

4) V. 60 tilgt E. S. Er fehlt in G und ist wegen der Worte ,,unserm
Zweiten* verdichtig.

5) G ndbuvov b’ Euavtod ™v 6dév. E. 8.

6) Im Syrischen beginnt ein neuer Satz, der etwa mit eita oder mdhv zu
beginnen hi#tte; im Griechischen ist zu schreiben: xal Wwdnyncév pe Td map’
avThc Qwti 1) 4Td Cnpikv &cONC Baaixh Tpd TV Eudiv dPOBaAuWY dcTpdrrovnt”
dyovenc d¢ ue (T Qwvi) xai éxolcne Tf cropydl. E. S.

7) Wortlich v cnpiv 10 Bacihikév. Nur der Kaiser darf Seide tragen.

Der Halbvers 67 b (wiederum meine Angst ermutigend) scheint zu streichen.
E. 8. .
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sein Prunkgewand, das er bei der Ausfahrt abgelegt und inzwischen
vergessen hatte und das ihm nun plétzlich wie ein Spiegelbild seiner
selbst erscheint.!) Mit orientalischer Phantasie wird sein wunder-
barer Glanz und seine Herrlichkeit beschrieben; das Bild des Konigs
der Konige ist ihm ganz iiberall aufgestickt; die Bewegungen der
Gnosis zucken an ihm: Es redet und verkiindet, daB es (sein anderes
Ich und Gegenbild) vor seinem Vater auferzogen ist fiir den stirksten
Helden und daB seine GriBe gewachsen ist nach dessen Taten. Es
wallt ihm entgegen und er eilt es zu empfangen. Bekleidet mit dem
Prunkgewand steigt er empor zu den ,Toren der BegriiBung und
Anbetung®, beugt sein Haupt und betet an den Glanz des Vaters,
der es ihm gesendet und der seine VerheiBungen ebenso erfiillt hat,
wie er selbst des Vaters Gebote.¥)

Ein kurzer Zusatz, den Schwartz und Preuschen mit Recht
einem (gnostisch-christlichen) Fortsetzer geben, belehrt uns plotzlich,
daB wir uns noch nicht im Palaste des GroBkonigs, sondern am
Hofe eines Satrapen befinden, der mit dem Konigssohn hinaufziehen
will zu dessen Vater, um bei der Uberreichung der Perle zugegen
zu sein,

Dies das christliche Lied. Ehe ich niher darauf eingehe, muB
ich auf eine dritte Umgestaltung desselben Motives in den in Tur-
kestan neugefundenen Religionsbiichern der Manichier verweisen,
deren Kenntnis ich giitigen Mitteilungen ihres Entzifferers Herrn
Prof. F. W. K. Miiller verdanke. In einem kleinen liturgischen Manu-
skript ist der Anfang eines Liedes erhalten (I): ,Ich bin der erste
Fremdling, der Sohn des Gottes Zervin, das Herrscherkind.“ Mit
demselben Gedanken beschiftigen sich offenbar zwei Stiicke aus
anderen Handschriften (IT): ,Aus dem Licht und den Gdottern bin
ich und ein Fremdling bin ich geworden ihnen; hergefallen (?) iiber
mich sind die Feinde, von ihnen zu den Toten bin ich gefiihrt (? ?)“
und (III): ,Ich bin der Lichtmensch, der lebendige Geist, der glin-
zende.®) Ich bin ein Herrschersohn . ... (und) . ... ein Fremder
bin ich geworden der GroBherrlichkeit.”

1) G. dc [&v] ecomrpw Spowdeicav [kail] 8Anv dt’ Euavtod adthv EBeacdunv
xayw xateidov d’ adrfic éuautév. E. 8.

2) Das ist allgemein orientalisch empfunden; fiir Agypten vgl. Maspero
Contes populatres® p. 71. 77. 78. 80.

3) Vgl. F. W. K. Miiller Sitzungsber. d. Kgl. Ak. Berlin 1905 8. 1082.
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Die Ubereinstimmung mit dem Liede der Thomas-Akten ist
handgreiflich. Aber auch das demotische Zauberlied, von dem ich
ausging, zeigt iiberraschende Ahnlichkeit. Ist doch Gott Zervin der .
Aion und dieser in jiingerer Zeit Osiris'); die im Wortlaut #hnlichen
Liedanfinge handeln von derselben Person. Dann aber kann es
nicht gleichgiiltig sein, daB das zweite Fragment die Totenwelt, das
»Land der Millionen“, erwihnt, wie der demotische Zauber. Es scheint
mir ganz unmdoglich, das manichéische und das christliche Lied mit-
einander in Verbindung zu bringen und das agyptische zu ignorieren.
Die Frage kann im Grunde nur sein, ob der Syrer (bzw. Perser)
aus dem Agyptischen oder der Agypter aus dem Syrischen (bzw.
Persischen) geschopft hat. Die Beantwortung wird freilich von der
ausfiihrlichsten, also der christlichen Fassung ausgehen miissen. Es
wird sich fragen, ob sie sich aus dgyptischen Todes- und Unterwelts-
vorstellungen erkliren 1a8t. DaB manche von diesen auch bei anderen
Vélkern wiederkehren, ist dabei ebenso klar, als daB ihre Vereinigung
nur in Agypten nachweislich und denkbar ist.

Uralt ist hier zundchst die Vorstellung, daB die Seele, oder
besser der Tote, um zu seinem Bestimmungsort zu gelangen, weite
Strecken durchwandern muB; ein kriftiger Stock und Sandalen
werden ihm in #gyptischer Friihzeit ans Grab gestellt, denn zu FuB
und von mannigfaltigen Feinden bedroht muB er seinen Weg machen.
Ebenso uralt ist freilich auch eine zweite Vorstellung, nach der
ein Gotter- oder Geisterschiff ihn zum Ziele fithrt. Beide Vor-
stellungen verbinden und durchkreuzen sich bestindig und die An-
schauungen iiber das Ziel der Reise zeigen ein #hnliches Schwanken.
Bald ist es innerhalb der Totenwelt eine Insel, deren Zugang von
einer ungeheuren Schlange gehiitet wird, bald ist die ganze Unter-
welt nur ein Durchgang, durch welchen die Seele zum Tage und
Leben zuriickkehrt. Ich verfolge zunichst die zweite Vorstellung
in einem zusammenhingenden Abschnitt des Totenbuches.®)

Der Tote soll die Unterwelt durchwandern, aber leblos und
regungslos liegt er da. Seine Glieder miissen wieder neu gefestigt

1) Vgl. Archiv fir Religionswissensch. VII 400; Nachr. é. Ges. d. Wiss.
Gottingen 1904 S. 317 ff. Verhandlungen des II. snternat. Kongresses fir Reli-
gtonsgesch. in Basel 317 ff.

2) Vgl. Masperos glinzende Anzeige der Ausgabe des Totenbuches von
Naville in Jean Revilles Revue de Uhistoire des religions 18817.
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(bzw. zusammengefiigt), sein Mund ihm getdffnet werden. Aber noch
hat er seinen Namen vergessen und jede Erinnerung an das, was er
im Leben war, verloren. Das Totenbuch gibt die Zauberformeln an,
die ihm das Gedichtnis wiedergeben (Kap. 25). Zugleich empfingt
er sein Herz (den Sitz von Willen und Verstand) wieder; es ist im
Totenkult ein Scarabdus mit aufgeschriebenem Text in magischer
Verschniirung, der ihm um den Hals gehiingt wird. Aber sein
Leben, das er damit wieder empfangen hat, wird sofort von Un-
holden und wilden Tieren bedroht. So schlieBen im Totenbuch un-
mittelbar neue Formeln an, welche verhiiten sollen, daB ihm das
Herz wieder geraubt wird, und ihn gegen Krokodile, giftige Schlangen
und todbringende Insekten sichern sollen, daB er nicht ,gestochen“
werde.

Der demotische Zaubertext, von dem ich ausging, ist damit er-
klirt. Isis hat ihrem Sohn verkiindet, wer er ist, und das Herz
wiedergebracht, sie sichert ihn nun gegen neue Gefahren und heilt
ihn von der mhnyd, die ihn wieder zu t6ten droht. Diodor konnte
von dieser doppelten Titigkeit vielleicht noch eine unklare Uber-
lieferung gehabt haben, wenn er so scharf scheidet un pévov avo-
ctijcar dobcav THV Yuxny, GANG koi Tic GBavaciac morficon petalafelv.
Mit der kurzen Erwihnung -einer List der Feinde (émBoulevbévra
Umd Tdv Titdvwv kai vekpov eUpedévta ka®’ Udatoc) scheint er uns
zu einer weiteren Vorstellungsreihe zu fiihren, die uns zugleich zu
dem ,Hymnus der Seele“ hiniiberleiten kann.

Das Opfer von Speise und Trank, das den Toten im Grabe er-
nihren soll, wird in den Vorstellungen vieler Vilker zur Wegzehrung
fiir jene Reise. Dies gewinnt fiir den Agypter besondere Bedeutung,
weil ihm die Totenwelt nicht nur das Reich der Finsternis und des
Grauens, sondern auch der Unreinheit ist; ihre Bewohner essen Kot
und trinken Schmutzwasser (Harn). Die Seelen der Auserwihlten,
die allein hindurchschreiten konnen, miissen ,rein wandern® und
andere Nahrung geniefen, sonst versinken sie in den Todesschlaf.?)
Dazu dient ihnen das Opfer von Speise und Trank, welches ein

1) Denn die Hauptzahl der Gestorbenen bleibt in diesem ,Lande der
Finsternis und des Schlafes schlummernd ,,in ihrer Art*; sie erwachen nicht,
um ihre Briider zu sehen, sie gewahren nicht Vater noch Mutter; ihr Herz
hat Weib und Kind vergessen (junge Grabschrift bei Maspero Etudes égyp-
tienmes 1 187).

Reitzenstein, Wundererzihlungen. 8
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tore und Himmelsriume, aus deren innerstem der Prophet seine
Weisheit holt. Ich gebe eine Probe aus Ostanes (Bertholet, La
chimie au moyen dge II1 120). Der Prophet hat inbriinstig zu Gott
um Erleuchtung gebetet, da erscheint ihm ,ein Wesen“ und fiihrt
ihn empor bis zu den sieben Pforten des Himmels. Den Schliissel,
dessen man bedarf, um sie zu 6ffnen, hiitet ein Ungetiim mit Elefanten-
kopf, Geierfliigeln und Schlangenleib. Auf Rat seines Fithrers tritt
er zu ihm und fordert ,im Namen des méchtigen Gottes die Schliissel
zu den Toren der Weisheit?), dann durchwandert er die Himmel
und findet in dem siebenten und innersten eine wunderbare Tafel
von zauberfarbigem Glanz; eine Inschrift auf ihr enthidlt die Summe
aller Weisheit. Zur bestimmten Stunde muB er dann durch die
Himmel zuriickkehren und beim Ausgang noch einmal das Ungetiim
beschwichtigen, das ihn nicht lebend herauslassen will.#)

Ich habe im Archiv fiir Religionswissenschaft VII 406 ff., wie
ich hoffe, erwiesen, daB diesen Mérchen von einer Himmelswanderung
und den Isis-Mysterien, wie sie Apuleius schildert®), derselbe Ge-
danke zugrunde liegt: es handelt sich um die dmo6éwac durch die
0éa uevictn; die Vergottlichung des neuen Konigs, wenn er die
Wanderung des Horus nachgeahmt hat, und die Vergottlichung des
Toten entsprechen beiden. Wie der Konig und der Tote dabei ein
bestimmtes Gewand empfangen, so erhilt auch der Myste, wenn er
die zwGlf Nachtstunden und Zonen durcheilt hat, bevor er als Gott
vor die Gemeinde tritt, die Olympiaca stola, das Himmelskleid: byssina

1) Also: er spricht den Namen des Gottes iiber ihn.

2) Der Zusammenhang der Propheten-Erzihlung und des Mythus la8t
sich hier besonders gut erweisen. Ich verwies im Potmandres S. 361 auf eine
ahnliche Himmelswanderung des Krates und ebenda 268,1 auf ein Zaubergebet:
»ich bin Krates, der Sohn des heiligen Gottes*. Kein Zweifel, daB die beiden
Verfasser Krates fiir den Namen eines vergdttlichten Menschen (Propheten)
hielten. Urspriinglich ist es, wie jetzt die Zusammenh#énge zeigen, chrat, d. h.
das gottliche Kind Horus. Auch der Held des christlichen Hymnus ist ja als
kleines Kind aus dem Elternhause entsendet.

3) Met. XI 23 accessi confintum mortis et calcato Proserpinae limine per
omnia vectus elementa remeavi . .. deos inferos et deos superos accesst coram et
adoravi de proximo. Vergleichbar ist vielleicht die Inschrift des Sarkophags
des Horhotep (Lefébure Proceedings of the Society of Biblical Archaeology 1893
8. 445): Je suts Horus, je viens de mouveau & la limste du ciel et de Uenfer, je
passe par la demeure ou sont cachés les quatre piliers du ciel. J as vu Celus qus
repousse le Velu (Unterweltsgott).
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quidem, sed floride depicta veste conspicuus, et umeris dependebat pome
tergum talorum temus pretiosa chlamida. quaqua tamen viseres, colore
vario circumnotatis insignibar animalibus: hinc dracones Indici, inde
grypes Hyperborei, quos in speciem pinnatos alites gemerat mumdus
alter. Auch in der Osiris-Weihe, die Apuleius leider nicht niher
beschreibt, gibt es nach Plutarch De Is. et Os. 717 ein lichtfarbenes,
besonders glinzendes Gewand, das der Myste fiir gewGhnlich im
Kasten verborgen halten muB.?)

Durch diese Anschauungen erklart sich, meines Erachtens, der
,Seelenhymnus“. Wir verstehen, daB der Konigssohn nach Agypten
zieht, um die Perle der Schlange im Meere zu entreifen?), wir be-
greifen, warum er sich von den Einwohnern gesondert hilt, was der
Gotterbote soll®), warum er selbst unerkannt bleiben muB, wie die
List der Agypter und ihre Speise wirkt. Eine Abweichung zeigt
sich erst in dem Bericht von der Erlosung des Uberlisteten; ihn gilt
es daher genauer zu priifen. _

Ist das agyptische das Vorbild, so muB in dem syrischen Liede
der Brief fiir das Steinherz mit seiner Inschrift eingesetzt sein, was
ja an und fiir sich leicht begreiflich wire. Eine Andeutung des
Urspriinglichen lige dann noch in der starken Betonung, daB der
Brief eben die Worte enthielt, welche die Eltern dem scheidenden
Sohne ins Herz geschrieben hatten; auch das Totenbuch hebt be-
sonders hervor, daB dies Steinherz eben das Herz sei, welches der
Empfinger bei Lebzeiten hatte. Aber im Agyptischen bringt Isis
das Herz (bzw. bei Diodor die Seele); in dem christlichen Liede ist
die Gottin beseitigt; der Brief fliegt selbst. Eine Spur des Urspriing-
lichen scheint freilich auch hier geblieben, wenigstens wenn Schwartz
mit seiner ohne jede Kenntnis des &gyptischen Textes aus dem
Griechischen gewonnenen Besserung des sicher verdorbenen syrischen
Wortlauts recht behilt: ,wie ein Gesandter war der Brief“. Er ist
fir die gottliche Gesandtin eingesetzt.

War Isis urspriinglich diese Gesandtin, so flog sie zu ihrem

1) Fir den Totenkult vgl. auch Damaskios bei Photios Bibl. 343a 27
Bekker. Mitwirken konnte bei der Erfindung in dem Hymnus der Thomas-
Akten freilich auch der Brauch, daB der aus der Fremde heimkehrende Agypter
an der Grenze die alten Kleider auszog und ein Festgewand anlegte.

" 2) Vgl. das Mérchen von Neneferkaptah.

3) Er bringt ihm die Nahrung.
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Sohn in der Gestalt des Geiers, des koniglichen Vogels der Agypter.
Denn zusammen mit dem Steinherzen wird dem Toten in Agypten
noch ein anderes Amulett um den Hals gehingt, der goldene flie-
gende Geier. Das 157. Kapitel des Totenbuches,welches dies vor-
schreibt, zeigt in seiner Vignette, daB der Geier in seinen Krallen
das Symbol des Lebens triigt, Isis also dem Toten das Leben
bringt. Der Text schlieBt an die Horus-Sage, 1iBt aber unklar, ob
der Dichter sich noch bewuBt war, daB Horus in der Totenwelt
weilt, oder ob er nur allgemein an die Heldentaten des Gottes
dachte. Er lautet!): ,Isis kommt und durchwandert die Stidte und
sucht die versteckten Plitze des Horus bei seinem Herauskommen ¥)
aus seinem Papyrus-Sumpf, und .. ... ........ .. ... ..
Er hat sich vereinigt mit der Seite des Gotterschiffes®) und ihm ist
als Erbe iiberwiesen worden*) die Herrschaft der Liénder. Indem er
die Handlung eines groBen Kampfes machte, erinnert man sich
seiner Taten (?)%); er hat seine Furcht gegeben und er hat seine
Kraft geschaffen. Seine groBe Mutter macht seinen Schutz ... ...
Horus“

Der Zeichnung des Totenbuches entsprechen Erwdhnungen in
Ritualbiichern®): der Konig sagt zu Amon: ,ich habe dir dein Herz
gebracht, um es an seine Stelle zu setzen, wie Isis ihrem Sohne
Horus sein Herz brachte, um es an seine Stelle zu setzen.“ Alle
Angaben schlieBen einheitlich zusammen.

Auch die Art, wie die G6ttin ihrem Sohne erscheint, entspricht
agyptischen Vorstellungen. So berichtet Nechepso (Poimandres S. 5)

1) Der Abschnitt, dessen Ubersetzung ich Prof. Spiegelberg danke, ist
uns nur in einem sehr jungen Text (Lepsius, Blatt 76) erhalten; beachtenswert
ist, daB auch bei Apuleius Isis die Schutzherrin in der Unterwelt ist. Sie
strahlt auf in der Finsternis des Tartarus und herrscht in dem Elysium, wohin
die Mysten gelangen- (Met. XI 6).

2) Durch leichte Korrektur lieBe sich herstellen: damit er herauskommt.

3) Er muB dies, um in der Unterwelt reine Nahrung zu erhalten, vgl.
Totenbuch Kap. 53, oben S. 114.

4) Es ist der in den Testamenten verwendete terminus technicus; er be-
gegnet immer, wenn der Koénig sein Reich seinem Sohne vermacht.

5) Die syntaktische Verbindung ist nicht ganz klar, der Sinn sicher: er
hat als Held gestritten und Ruhm erlangt; seine Mutter hat ihn beschirmt.

6) Vgl. Moret Le rituel du Culte divin journalier, Annales du Musée Guimet
Bibliothéque d’Etudes XIV 63. 64.
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von der Erscheinung des ’Aya8oc daipwv, der ihn durch die Himmel
geleiten soll:®)

kai poi Tic éEnxncev ovpavod Pon,

T cdprac GupékerTo TETAOC KuavGXpOUC

KVEQOC TPOTEIVWY.

Ahnlich ist in dem Original des Hymnus die Gottin ganz Stimme ge-
worden, und doch sieht der Konigssohn hernach ihr Gewand. Durch
unsere Deutung wird namlich eine Unklarheit des christlichen Liedes
beseitigt, an welcher bisher alle Erklirungsversuche scheiterten. Der
Konigssohn redet von einem koniglichen Seidenstoff, dessen Licht
vor ihm erstrahlt, dessen Stimme ihn fiihrt und dessen Liebe ihn
zieht. Sein eigenes Ehrenkleid kann es nicht sein, das wird ihm
erst an der Grenze der Heimat entgegengebracht; auch versichert er
ausdriicklich, daB er dessen Schonheit vorher vergessen hatte; es kann
ihm also auch im Geiste nicht vorschweben. Aber auch der Brief
kann es nicht sein, selbst wenn wir annehmen wollten, daB er auf
Seide geschrieben war. Die Stelle war vollkommen unverstindlich,
erklirt sich aber bei unserer Annahme von selbst. Es ist das Ge-
wand der Gottin, die ihren Sohn fiihrt. Der christliche Bearbeiter
hat sie beseitigt, den weiteren Text aber nicht zu #ndern gewagt.
Auch die Versammlung der Gotter (oder GroBen) ist bei ihm ganz
ungeniigend, bei dem Agypter sehr viel besser motiviert: jeder Gott
empfingt seinen Gau und seine Herrschaft; aber die Konigskrone
erben in der altigyptischen Sagenfassung immer Horus und Set ge-
meinsam. Auch die oft aufgeworfene Frage, wer der Bruder, der
Zweite nach dem Konige, sein moge, erledigt sich also bei dieser
Annahme von selbst.

Von der Erwihnung dieses Bruders ging die bis vor kurzem
allgemein angenommene rein allegorische Deutung des Liedes aus.
Da man ihn fir Christus halten muBte, konnte der Konigssohn nur
die Seele oder der Mensch sein. Die Auslegung dieser Allegorie
wurde dann immer spitzfindiger und kiinstlicher, ohne doch véllig
passende Zusammenhiinge zu ergeben. Mir scheint, dieser ganze
Versuch scheitert an der Stellung des Liedes in den Akten.

Man sagt, der Apostel stimme das Lied in der Erwartung seines
Todes an; aber kein Wort der Erzéhlung deutet hierauf. Konig

1) Er selbst heiBt ja ,der, den ’Aya8dc daipwv beschiitzt (Spiegelberg).
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Misdaios will den Apostel ergreifen lassen, aber die ausgesendeten
Soldaten wagen es nicht aus Furcht vor der Menge, die ihn umgibt.
Da stellt sich des Konigs Giinstling Charisios, dem Thomas die
Gattin entfremdet hat, an die Spitze der Héscher; er beschimpft und
bedroht den Apostel. Dieser erwidert: ,Deine Drohungen werden
auf dich fallen, mich wirst du nicht schidigen; denn stirker
als du, dein K6nig und all sein Heer ist Jesus Christus, auf den
ich hoffe.“ Charisios 1iBt ihn vor den Konig schleppen: ,Ich will
sehen, ob sein Gott ihn aus meinen Hinden retten kann*
Der Konig 148t ihn geiBeln, ins Gefingnis werfen und plant mit
Charisios seinen Tod, Thomas aber dankt Christus fiir die Schmerzen
und Schmach, die er fiir ihn hat erleiden diirfen, und erbittet fiir sie
seinen Lohn. Die Mitgefangenen sehen ihn beten und verlangen,
daB er auch fiir sie, d. h. fiir ihr Freikommen, bitte, da stimmt
Thomas unser Lied an. Der Plan des Charisios scheitert; er vermag
zunichst sein Weib nicht wiederzugewinnen, selbst nicht durch das
Versprechen, daB er den Apostel frei lassen will. Wihrend sie noch
ihn zu erretten versucht, begegnet ihr der Apostel schon frei daher-
wandelnd und antwortet auf ihre Frage, wer ihn aus dem Gefingnis
erlost habe: ,Mein Herr Jesus ist stirker als alle Gewalten,
Konige und Herrscher“ Auch in dem Folgenden ist vom Tode
des Thomas keine Rede; er ist frei und die Tiren des Gefingnisses
sind gedffnet.

Also kann der Verfasser der Akten, selbst wenn er das Lied
in dieser Form schon vorfand und seiner Dichtung nur einverleibte,
gar nicht die Absicht gehabt haben, es auf den Tod des Apostels
zu beziehen und eine Art Abschiedsrede zu geben, so wenig wie er
iiberhaupt eine Ahnung davon gehabt haben kann, daB es in seiner
urspriinglichen Fassung eine Wanderung durch die Unterwelt erzihlte.
Ein anderer (fedankenzusammenhang muB die Rahmenerzihlung mit
dem Liede verbinden.

Aus Kerker und Banden durch die Kraft seines Gottes frei zu
kommen, erhoffte auch der &gyptische Prophet. Wir kennen ja
Zauberspriiche, die dies offenbar in jener Zeit allgemein als Beweis
der Gotteskraft erwartete Wunder bewirken sollen.’) War das Horus-

1) Dieterich Jahsrb. fiir Phil. u. Pid. Supplem. XVI, 803, Alrazas 190,
Pap. Berol. 1 101 (Parthey Abhandl. d. Akad. Berlin 1865 S. 122), Pap. Ana-
stasy 502 (Wessely Abhandl. d. K. K. Ak. Wien 1888 8. 139). Derartige Re-



II § 1. Zweck des Hymnus in den Akten. Befreiungswunder. 121

Lied einmal auf die Befreiung aus Gefahr und Gefangenschaft oder
Knechtschaft im fremden Lande gedeutet, so muBte es dem Agypter
das Zutrauen geben, daB Isis, wie sie dereinst den Sohn befreit, so
auch ihn selbst, den Diener des Gottes, erretten werde. Das Lied
enthielt die vorbildliche Geschichte, auf die er sich berief. Der
Wundzauber selbst, von dem wir ausgingen, zeigt uns ja, daB fiir
alle Note jene Gleichsetzung des Gottes und des Glaubigen gilt, die
sich in dem Spruche ausdriickt:

Boppeite, noctar, Tod Beod cecwcuévou:
écton Yop fuiv ék moVwy cwnpic.

Schauen wir nun das Befreiungswunder der Thomas-Akten noch
einmal an. Es hat in der kanonischen ApostElgeschichte drei Gegen-
bilder (c. 5. 12. 16), unter denen die Befreiung des Paulus und Silas
aus dem Kerker zu Philippi (c. 16) ihm am nichsten kommt: katd
d¢ 10 mecoviktiov TTadhoc kai Tiloc mpoceuxouevor Uuvouv TOV Bedv"
émmxpovTo d¢ alTWYV o1 décuior” dpvw dE cewcuoc éyévero uéyac, dicte
colevBijvar 10 Beuéha Tod decuwtnpiou: Hvedxdncav Te Tapaxphina
ol Bvpon mdcon koi WAvTwv T& decud Gvédn. Ich habe eine Zeitlang
geglaubt, der Verfasser der Thomas-Akten ahme diese Stelle nach.
Allein wie wunderlich wire der Hergang, den man dann annehmen
miifite: der Erzéihler kommt in der verbreiternden Nachbildung seiner
christlichen Vorlage bis zu den Worten Uuvouv Tov Be6v und ist
nun so wenig imstande irgend einen christlichen Lobgesang selbst
zu bilden, daB er kurzweg den urspriinglich heidnischen Hymnus
einfiigt, dessen an Tausend und eine Nacht erinnernder Mérchenton
zu seiner sonstigen Vorlage in schneidendstem Gegensatze stand.
Weit richtiger scheint es mir zu bedenken, daB jene drei Befreiungs-
wunder der Apostelgeschichte selbst durchaus heidnischen Vorbildern
entsprechen. Ich brauche nur eine jener Zauberformeln herzusetzen:
AuBiTwcav ot decpoi Tod delva kol GvoryiTwcav adTd of BUpon Kai
undeic avTov BeacdcOw. Wie verbreitet die Vorstellung ist, zeigen
ja jene von Damis (d. h. Philostratos) dem Apollonios in den Mund
gelegten Worte (VII 34) ei pév yontd pe fiyfi, mic dicec; el d¢ di-
ceic, mic yonta @rceic; Aber ndher an unsere Erzihlungen fiihrt
der frither erwihnte Bericht des Damis (VII 38), wie er, der stindige

zepte waren damals offenbar so hiufig, daB sich ein eigener terminus technicus
(decudrura) fiir sie bildete.
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Begleiter des Propheten, zuerst zu der festen Uberzeugung kam,
jener sei ein i{ibermenschliches Wesen: um zu zeigen, daf er jeden
Augenblick frei kommen konne und freiwillig in Banden bleibe,
hebt Apollonios sein Bein aus der Fessel und steckt es dann wieder
hinein, ohne ein besonderes Gebet, ohne Opfer, ohne ein tdrichtes
Prahlen, was doch immer in den Geschichten von den yéntec
und co@ictai wiederkehrt. Ich denke, wir lernen hier, was in
der Apostelgeschichte 16,25 und in den Thomas-Akten der Hymnus
soll; er ist nicht selbst Zauberformel, aber er ist fiir eine solche
eingetreten. Die Ahnlichkeit beider Erzihlungen beruht auf der
. Ahnlichkeit der Vorbilder und der Grundanschauung!); in den
Thomas-Akten sind Hymnus und Erzihlung der gleichen heidnischen
Quelle entnommen.

So bliebe zunichst die Frage, wen der Christ sich unter dem
Konigssohn vorstellte. Ich freue mich, in der Antwort mit dem
letzten theologischen Bearbeiter, E. Preuschen, zusammenzutreffen:
es kann nur Christus sein. DaB er zur Erde herabgestiegen war,
Knechtsgestalt angenommen hatte und aus ihr und aus der Gewalt
geiner Feinde von Gott befreit worden war, lieB sich wenigstens
einigermafen mit den KErlebnissen des Konigssohnes vergleichen.
Von sich selbst freilich hitte nimmer ein Christ ein Lied erfinden
konnen, welches den zur Erde herabgekommenen Erloser von den
Démonen iiberlisten und verfiihrt werden, sich durch die Gemeinschaft
mit ihnen beflecken, dem Fiirsten dieser Welt dienen und seinen
himmlischen Ursprung vollig vergessen lieB. Ein Zwang muB vor-
gelegen haben, der ihn all diese unpassenden Ziige iibersehen lieB,
und dieser Zwang kann nur in einer fast ritselhaft starken Beein-
flussung der volksttimlichen christlichen Literatur durch die heid-
nische gefunden werden.

1) Ich lege Wert darauf, daB sich gerade eines der ,deutbaren** Wunder
des Neuen Testaments derartig auf seinen Ursprung zuriickfiihren 148t. Nicht
eine allegorische Darstellung der Befreiung der Seele aus den Fesseln der
Siinde oder dem Kerker des Leibes, sondern einen recht massiven Zauber-
glauben finde ich darin. Vielleicht zeigt das Beispiel, wie unbedingt notwendig
es ist, die neutestamentlichen Geschichten mit ihren hellenistischen Geegenbildern
zu vergleichen, um fiir ihre Behandlung eine Methode zu gewinnen.
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2.

Zweierlei hoffe ich in dem vorausliegenden Abschnitt bewiesen
zu haben: 1. der sogenannte Hymnus der Seele ist ein alter heid-
nischer iepdc Aévoc in diirftigster Uberarbeitung und hiingt eng mit
der ihn einschlieBenden Wundererzihlung zusammen; 2. er 1iBt sich
leicht und zwanglos auf eine &#gyptisch-hellenistische Sage zuriick-
fihren. Wir miissen dabei zwischen beiden Behauptungen scharf
scheiden. Wer von der zweiten aus dem Grunde nicht iiberzeugt
ist, weil eine heidnisch-syrische Fassung mit hineinspielt, hat damit
die erste noch nicht widerlegt. Wer aus der zweiten schlieBen will,
daB diese bestimmte #gyptische Sage tatséichlich zugrunde liegt, hat
streng genommen noch zu erweisen, daB keine andere orientalische
Religion eine @hnliche Sage bieten konnte. Ist das unméglich, so
wird er wenigstens ein Doppeltes nachweisen miissen: 1. eine Ver-
breitung #gyptischen Kultes iiber die Grenzen des Stammlandes,
2. eine Literaturgattung, die an diesen Kult schlieBend den Mythus
leicht ins Innere Asiens iibertragen konnte. Das bloBe Aufzeigen
von Ahnlichkeiten kann nie geniigen, die Ubertragung eines iepoc
A6voc von einem Volke zum andern nachzuweisen.

Der Fall liegt anders als die Mehrzahl der im ersten Teil be-
sprochenen; die Wanderung eines Mérchens wie das vom gefangenen
Satyr oder vom Aschenbrddel vollzieht sich ohne jede Mitwirkung
des Kultes und — der Hauptsache nach — auch ohne Mitwirkung
der Religionsanschauung, rein auf literarischem Wege. Fiir unsern
Fall geniigt solche Erklarung nicht. Auch der Verweis auf den
Kult allein, oder gar auf den internationalen Charakter des Zauber-
glaubens, der persische Elemente nach Agypten, #gyptische nach
Persien {ibertriigt, wird nicht geniigen: das Lied triigt nicht den
Charakter des Zauberspruches oder des Kultliedes, sondern in klarster
Ausgestaltung den einer schriftstellerisch ausgefiihrten Wunder-
dichtung, und es ist gleichzeitig mit einer Gteschichte tibernommen.
Nur ein Zusammenwirken von religioser Anschauung und religioser
Literatur kénnte diese Art Ubertragung erkliren. Ich habe mit Ab-
sicht den schwierigsten Fall gewihlt.

Ich glaube die Unterschiede, die ich in der Art solcher Uber-
tragungen feststellen mochte, nicht scharf genug hervorheben zu
konnen. Auf die Methode kommt hier alles an; so gestatte der
Leser einen kurzen Exkurs und ein paar Beispiele.
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Eine agyptische Heilungslegende!) berichtet, daB Konig Ramses
mit dem Fiirsten des Landes Bechten nahe befreundet war. Einst
sandte dieser einen Boten nach Agypten, um dem Pharao mitzuteilen,
seine Tochter Bentrescht sei erkrankt, er moge einen weisen Mann
schicken, der nach ihr sihe. Der Pharao erfiillte seinen Wunsch,
aber sein Gtesandter konnte nur feststellen, daB Bentrescht von einem
Démon besessen sei; ihn zu vertreiben, war er zu schwach, und der
Fiirst bat deshalb durch eine neue Gesandtschaft, ihm zur Bekiémpfung
des Démons einen Gott zu schicken. Der Pharao ging in den
Tempel des Chonsu, des schén Ruhenden, zu Theben und flehte ihn
an, seinen Diener und Boten, den groBen Gott Chonsu, den Ausfihrer
der Pline und Vernichter der Bosen, mit seinem Amulett nach
Bechten zu entsenden. In feierlichem Zuge ward dieser Gott (in
seinem Standbild) dorthin gesendet; er ging zu der Kranken, ge-
wiihrte ihr sein Amulett, und alsbald ward sie gesund. Der Dimon
in ihr sprach zu dem Gotte: ,Du kommst in Frieden, groBer Gott,
Vernichter der Bésen. Dein Land ist Bechten, seine Bewohner sind
deine Diener, ich bin dein Diener. Ich werde an den Ort gehen,
von dem ich herkam, um dein Herz zu befriedigen, da du ja des-
wegen hierher gekommen bist. Du mogest aber befehlen, daB der
Fiirst von Bechten mir ein Fest feiert.“ — Nicht nur, daB die
Krankheit von dem Dimon erregt wird, auch daB dieser den gott-
lichen oder gottgesandten Helfer gleich erkennt und mit Namen
bezeichnet, ja selbst, daB er sich etwas ausbedingt, um aus dem
Kranken auszufahren, kehrt bekanntlich in den Wundererzéhlungen
der Evangelien wieder; aber die Ubereinstimmung ist nicht aus der
Literatur, sondern aus dem von Agypten besonders stark beeinfluBten
jiidischen Zauberglauben zu erkliren. Immerhin wiirde ich in einer
Diskussion iiber die Messiaskenntnis der Damonen, wie sie sich un-
lingst erhob, auch unsere Stelle zur Entscheidung dafiir benutzen,
wo sich die urspriingliche Anschauung am vollsten bewahrt hat.?)

In gewisser Weise vergleichbar ist die Annahme einer Hollen-

1) Wiedemann, Magie und Zauberei im alten Agypten, Der alte Orient
VI 4 8. 20; Maspero Contes populaires® p. 159.

2) Schwerlich aus den Evangelien, sondern unmittelbar aus dieser volks-
timlichen Anschauung ist die Erzéihlung des Hieronymus Vit. Hil. 42 geflossen,
die groteskeste wohl, die jemals ein Wundererziihler seinem Publikum zu bieten
gewagt hat.
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fahrt Christi. Die Kultvorstellung von der Wanderung eines ,zweiten
Gottes“ (Osiris oder Horus, Attis oder Adonis) durch die Totenwelt
hatte fiir den hellenistischen Unsterblichkeitsglauben entscheidende
Bedeutung gewonnen (vgl. oben S. 106). Die Tatsache des Todes
Jesu und die felsenfeste Uberzeugung von seiner Auferstehung muBte
von selbst dazu fiihren, auch sein ,Uberwinden des Todes“ in dieser
hellenistischen Form zu empfinden und die Hoffnung auf die eigene
Unsterblichkeit an sie zu knmiipfen. Auch hier tibt nicht die Lite-
ratur, sondern Glaube und Kult die entscheidende Wirkung.?)

Anders steht es mit dem Wunder des Wandelns auf dem Wasser.
Auch dies gehort zu den ganz allgemein von den Propheten erwarteten
Zauberwirkungen. So beschreibt der Papyrus Berolinensis 1 120 die
Kraft des daipwv mwapedpoc: mhZer d¢ moTopmovc kai Odhaccalv cuvt]é-
pwe (?) kol Smwe évdatpéxnc.?) So ist es kein Wunder, daB auch
Lukian (Phalops. 13) von einem fremden Zauberer zu berichten weil,
er konne durch die Luft fliegen und auf dem Wasser wandeln.3)
Von einer Kultanschauung oder einem so weit verbreiteten, unmittel-
bar ins Leben greifenden Zauberglauben wie bei der Dimonen-Aus-
treibung kann nicht die Rede sein. Ein heidnischer Wunderbericht
scheint nachgebildet und iiberboten. Wir erkennen, sobald dies fest-
steht, leicht in dem Versuch des Petrus, nun ebenfalls auf dem See
zu wandeln, den Versuch, das Wunder zu steigern und anschaulicher
zu machen. Ob eine direkte literarische Nachbildung vorliegt, oder
nur eine allgemeine Kenntnis eines derartigen heidnisthen Berichtes
wirkt, wissen wir nicht.

1) Nur bei den allerjiingsten Berichten iber Erscheinungen des Aufer-
standenen (Luk. 24, 36 ff.; Joh. 20, 19) kann man an literarische Einwirkungen
denken (vgl. oben 8. 48). Notwendig ist es auch hier nicht.

2) Das ist gottliche Kraft und Eigenschaft, vgl. Dieterich Abraxas 190, 13
&y elr 6 &v odpavidd cxoAhv Exwv @ortuevéc te &v Gdam (freundliche Mit-
teilung von R. Wiinsch) und hiermit die Anrufung der Bleitafel qui solus per
mare transis Wiinsch Rhein. Mus. 55, 261 vgl. 264.

8) Uber den Zusammenhang zwischen Wundererzihlung und Zaubervor-
schrift vgl. Neue Jahrbd. f. d. kl. Altertum 1904 S. 192 A. u. oben 8. 16. DaB
auch der Bericht von dem Himmelsflug Simons des Magiers und seinem Sturz
aufs genaueste den Zaubervorschriften entspricht, habe ich Poimandres 227 und
28 A. 1 erwiesen. Die Erfindung beruht nicht auf einer Nachbildung des
kanonischen Himmelfahrtberichts, sondern geht mit ihm auf die gleiche Grund-
anschauung zurick.
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Um die nichste Stufe der Abhingigkeit zu veranschaulichen,
wende ich mich zu dem mit der Wundererzéhlung immer eng zu-
sammenhéngenden Visionsbericht. Ich habe frither!) erwiesen, daB
die Einleitung des zweiten Teiles des Hirten des Hermas den ganzen
Bericht von dem Erscheinen des offenbarenden Gottes in Hirten-
gestalt verstindnislos und ungeschickt einer heidnischen Schrift ent-
nommen hat, sowie ferner, daB der Charakter des so befremdlichen
christlichen Buches aufs genaueste heidnischen Schriften, z. B. des
Zosimos, entspricht. Ist das richtig, so ergibt sich uns ein eigen-
artiges Bild von einem christlichen Prophetentum, das seine Visionen
am Schreibtisch zusammensucht, sie als bloBe Einkleidungsform emp-
findet und ihre Erdichtung nicht als weddoc rechnet, der Beglau-
bigung durch sie aber gegeniiber einer visions- und wundersiichtigen
Gemeinde nicht entraten will. Wenn Weinel, um diesen Folgerungen
zu entgehen, von der Moglichkeit gleicher Kultanschauungen redet,
so iibersiecht er, daB zu der gleichen Grundanschauung wortliche
Ubereinstimmungen beider Texte hinzutreten, die sich nur durch
die Annahme eines gemeinsamen Vorbildes erkliren lassen.®)

Es ist klar, daB es sich in der Erzéhlung der Thomas-Akten
nur um diese Art der Ubertragung handeln kann. So muB ich zu-
ndchst noch einmal auf die eigentlich religiose Literatur zuriick-
schauen und dabei frilher Gresagtes erweitern und erginzen.

Wie weit die Hermetische Literatur schon vor Ende des ersten
Jahrhunderts n. Chr. iiber den Westen verbreitet war, lehrt ein so
durchaus irreligioser Schriftsteller wie Martial in einem Epigramm (V 24),

1) Poimandres S. 11ff. Als der gute oder schéne Hirt erscheint Gott
Anubis in den demotischen Zauberformeln mehrfach, vgl. Griffith Demotic ma-
gical Pap. 24, 1; 25; 27; 99; 103.

2) Ich muB hieran festhalten, wiewohl sich in neuester Zeit Dibelius und
Bousset in eingehenden und dankenswerten Auseinandersetzungen Weinel ange-
schlossen haben. Als voll berechtigt erkenne ich den Einwand Lietzmanns
(Theol. Literaturzeitung 1905 S. 201) an, daB das gemeinsame heidnische Vor-
bild nicht unbedingt notwendig gerade das Urbild des uns_erhaltenen Poiman-
dres sein muB. Da dieser Einwand weitgehende Folgerungen gegen meine
Datierung der Schriften zu gestatten scheint und gleichzeitig Dibelius — zu
Unrecht, wie ich denke — es fiir unmdoglich erklirt, daB Hermetische Schriften
zur Zeit des Hermas in Rom bekannt waren, habe ich im folgenden nachge-
tragen, was mir an Zeugnissen fiir ihre Verbreitung nachtriiglich bekannt ge-
worden ist. Eine weitergehende Analyse des Hermas scheint von anderer Seite
vorbereitet, vgl. v. Wilamowitz Griech. Literatur (Kultur d. Gegenwart 1 8 8. 187).
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dem man eigentlich in jeder Kirchen- und Dogmengeschichte zu
begegnen erwarten diirfte. Der Gladiator Hermes, der in jeder Er-
scheinungsform und Kampfesart gleich uniibertrefflich ist, wird
im SchluB des Gedichtes gepriesen:

Hermes belligera superbus hasta,

Hermes aequoreo minax tridente,

Hermes casside (?) languida timendus,

Hermes gloria Martis umverst,

Hermes ommnia solus et ter unus.
Das ganze Gedicht ist sinnlos, wenn nicht Martial selbst und die
Mehrzahl seiner Leser von einer Lehre gehort haben, nach wel-
cher der Gott der Eine und zugleich das All ist. Es ist das be-
kanntlich der Grundton Hermetischer Mystik.

Man wende nicht ein, Martial konne einfach eine inschriftliche
Formel &hnlich der im Corpus Inscr. Lat. X 3800 vor Augen
haben (Isis) ..una quae es omnia. Seine Worte besagen mehr und
umfassen eine ganze Lehre. Wenn er den Gott fer unus nennt, so
1aBt sich das nicht bloB als Hinweis auf den Namen tpicuéyictoc
oder die Erscheinung des Gottes mit zwei himmlischen Begleitern
deuten.?) Sie stehen in gewolltem Gegensatz zu ommnia solus und
setzen eine Theologie voraus, nach welcher derselbe Gott in drei
verschiedenen Gestalten der Eine, das All Erfiillende ist. Ich kann
das nicht ganz in der dgyptischen Anschauung von dem Sonnengott,
der in den drei Jahres- oder Tageszeiten Kind, Mann und Greis ist,
wiederfinden.?) Eher mochte ich jenes heidnische Urbild der Naassener-
Predigt vergleichen, das ich im Poimandres S. 83 ff. herzustellen ver-
sucht habe. Unter Berufung auf die Geheimlehren der ,Assyrier®
wird hier ein Gott verkiindet, der im Himmel, auf der Erde und in
der Unterwelt in drei Gestalten derselbe ist und von sich sagen
kann: yivopai, 8 6éhw, xai €ipi, § eim (man vergleiche hiermit den
Anfang des Martial-Epigrammes); er ist Hermes, Osiris, Attis, der
Anthropos, die zeugende Kraft, der Logos, das Gute, alles in allen.®)

1) Poimandres S. 117, 6.

2) DaB sie in den apokryphen Apostelakten weiter wirkt, nach denen
Christus den einen ein Kind, andern ein Mann, wieder andern ein Greis zu
sein scheint, hat Jacoby Sphinz VII p. 107 mit Recht bemerkt.

8) Auf ,assyrische* Einflisse weist vielleicht wirklich ein Vergleich mit
der hellenisierten ,assyrischen** Geheimlehre bei Jamblich (Damaskios mepl
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Wie sich die Wirkung dieser Literatur auf das breite Publikum
allméhlich steigerte, zeigt eine Miinze des Kaisers Mark Aurel, der
gelbst der hellenistischen Mystik fern genug steht: um eine Dar-
stellung des Hermes schlingt sich die Legende Religio Aug.") DaB

"nur die dgyptische Lehre hierfiir die Erklirung bieten kann, hat
schon Eckhel gesehen. Noch enger an die Sprache der Mystik
kommt Kaiser Carinus heran, der zu derselben bildlichen Darstellung
die Legende Pietas Aug. fiigt.?) Die Hermetische Literatur ist im
zweiten und dritten Jahrhundert fiir alle religios interessierten Ge-
bildeten der allgemeine Ausdruck der Frommigkeit geworden.®) Ich,
darf in dieser Verbindung noch einmal auf die Stelle des Arnobius
verweisen (II 13): mec mihi cum his sermo est, qui per varia seclarum
deverticula dissipati has atque illas partes opinionum diversitate fece-
runt. Vos, vos appello, qui Mercurium, qui Platonem Pythagoramque
sectamini, vosque ceteros, qui estis unius mentis et per easdem vias
placitorum inceditis unitate.

Fir den Osten konnen wir die Entwicklungsstadien nicht ver-
folgen. DaB die Hermetische Literatur bis tief nach Mesopotamien
gedrungen ist, beweist ihr Weiterleben im Mittelalter bei den
Harranitern. Nichts berechtigt uns, zu bestreiten, daB schon im

Gpxwv), die iiberall eine Dreiheit erkennt. Auffillig ist, daB, wenn man die
christliche Bezeichnung und Vorstellung aus dem Bericht des Irenaeus (I 23,1)
iiber den Magier Simon streicht, ein dem Gott der Naassener-Predigt &hnliches
Wesen herauskommt: docust semet ipsum esse, qui inter Iudaeos quidem quass
filius apparuerit, tn Samaria autem quasi pater descenderst, in reliquis vero
gentibus quast spiritus sanctus adventaverit; esse autem se sublimisssmam vir-
tutem, hoc est ewm, qui sit super ommia pater, et sustinere vocar: se, quodcumque
ewm vocant homines. — Selbstverstéindlich fiihrt von dieser hellenistischen Vor-
stellung von dem deus ter unus kein direkter Weg zu der christlichen Trinitéts-
lehre; aber auch in einer Darstellung ihrer Entwicklung diirfte ein Hinweis
auf diese Mystik nicht fehlen.

1) Cohen III? N. 530—537. Ich danke den Hinweis auf diese wie auf die
folgende Miinze der mir unvergeBlichen Giite H. Useners.

2) Cohen VI 72.

3) Wie nahe sich schon im zweiten Jahrhundert Akademie, Peripatos und
Stoa standen, zeigt jetzt der Theaetet-Kommentar. DaB die Angleichung sich
auch auf die religidse Stimmung erstreckte, zeigt am besten der Phslopseudes
Lukians, der zu den genannten Schulen noch die neupythagoreische fiigt. Das
schlieBt natiirlich nicht aus, daB einzelne Minner wie Pseudo-Damis auch die
Schulunterschiede noch scharf empfanden und leidenschaftlich betonten.
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zweiten Jahrhundert n. Chr. #gyptisch-hellenistische Schriften bis in
das Innere Asiens dringen konnten, Ahnlich konnte unser Lied, das
ja urspriinglich griechisches Gewand getragen zu haben scheint, wohl
nach Syrien dringen') und dort von einem Heiden iibersetzt und itber-
arbeitet werden. DaB er fiir den Namen des Osiris den des Zervan
einsetzte und mit der Freude nachbarlichen Hasses gerade Agypten
als Land der Unreinheit und der Unholde faBte?), die Heimat seines
Konigssohnes dagegen nach Osten in die Heimat des Zervin und
Mithra riickte, konnte nicht sehr befremden. Wir wissen ja auch
nicht, ob irgend ein heimatlicher Sagenzug von dem Niedersteigen
oder der Wanderung eines Gottes ihm diese Ubernahme erleichterte;
auch dann mochte er die fremde Form unverindert iibernehmen.®)
DaB sich in der christlichen Fassung dann die sprachliche Form der
Erzéhlung stirker als die des Hymnus modernisierte, 1i8t sich leicht
begreifen; er steht ja an Stelle eines Zauberliedes und iibt Zauber-
wirkung. DaB der gleiche iepdc Aoyoc auch unabhingig von der
Prophetennovelle weiter wirken konnte und sich dann von der
Wanderung des Gottes von der Erde zur Totenwelt und zuriick auch
auf die Wanderung vom Himmel zur Erde iibertragen lieB, erwihne

b 1) Vgl. iiber metrische Aretalogien oben S. 16. Die dort angefiihrte Hades-
Wanderung stimmt selbst im Tone merkwiirdig mit dem angeblichen Hymnus
der Seele iiberein.

2) Ahnlich wie der Verfasser des demotischen Zaubers Syrien.

3) Wir kdnnen einen #dhnlichen Vorgang, der uns seltsam genug scheint,
auf #gyptischem Boden nachweisen. In dem Schdpfungsbericht des Poimandres
heiBt es (§ 18): 6 d¢ Bedc- €dBUC elmev dyiw Aéyw" adEdvecBe &v adEfcer kal
wANOYUvecBe &v mAHBer mdvta T4 «xticuara kai dnuwouvpyhuara. Das ist formell
ganz sicher dem mosaischen Schdpfungsbericht entlehnt; aber schon eine
Miinchener Stele der Spitzeit enthilt nach Wiedemann (Wochenschr. f. kl. Phil.
1904 Sp. 507) die Worte: als einer ward ich geboren und erzeugte viele nach
dem Befehl, der aus dem Munde des Gottes hervorgegangen isk In dem
Hermetischen Corpus endlich (I bzw. III 17) heiBt es, daB der Kinderlose vom
Sonnengotte verflucht ist. Das begreift sich leicht, da eben der Sonnengott
der Spender alles Lebens und der Zeugungsgott ist; es ist sicher altigyptische
Anschauung. Aber gerade sie erleichtert die Ubernahme der jidischen Form
des Schopfungsberichtes, die man vielleicht schon auf der Stele erkennen mag.
Es geniigt bei der Verfolgung dieser synkretischen Ubertragungen nie ganz, zu
sagen: ,das stammt aus diesem oder jenem Volke; stets haben wir daran zu
denken, daB bei dem aufnehmenden Volke eine Tradition bestanden haben
kann, an die sich ankniipfen lieS.

Reitzenstein, Wundererzthlungen. ' 9
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ich wegen gewisser manddischer Lieder.!) An unserer Stelle hat
ibn die Rahmenerzéhlung vor solchen Umdeutungen behiitet.

Damit ist freilich nur die eine Hilfte der Aufgabe erfiillt. Ich
muB der andern, soweit sie noch nicht im ersten Teil vorweg-
genommen ist, noch einige Worte widmen.

Von der Weltumwanderung des Hermes und den Missionsreisen
dgyptischer Wundertiter und Propheten war schon die Rede. Ihre
literarische Darstellung ist verloren und nur ihre Spuren zu ver-
folgen moglich. DaB eine Propheten-Novelle wirklich bestand und
sich in der Gegeniiberstellung von Konig und Prophet eine Art
Typus geschaffen hatte, lehren uns die Hermetischen Schriften und
das sogenannte Topferorakel.?) Ihre Spuren finden wir im Grunde
in all jenen Wunderberichten, die nur auf #gyptische Anschauung
zurtickgehen konnen und doch von nichtagyptischen Autoren berichtet
werden; ja in der Person des Zauberers Paapis (vgl. oben S 32) ist
ein, wenn auch absichtlich verzeichnetes Gegenbild bis in die grofe
Literatur heriibergerettet. Wenn das jiingste der drei &gyptischen
Martyrien, als Kaiser Commodus den alexandrinischen Giymnasiarchen
Appianos ins Gefingnis fithren liBt, einen Volksaufruhr entstehen
und den Kaiser daher seinen Befehl widerrufen 14Bt, so beriihrt
dieser in den Apostelakten bekanntlich wiederkehrende Zug durch-
aus wie eine Ubertragung aus der Prophetenerzihlung, natiirlich
nicht der christlichen.

Die Hauptspuren bieten die Apostelakten selbst. Wenn kiirzere
Wundererzihlungen wie jene von der Austreibung eines Dimonen
durch Petrus (oben S. 54) Wort fiir Wort iibernommen sind, so
wiirde das freilich fiir so kunstvoll ausgefiihrte Erzihlungen, wie
das Befreil'mgswunder es ist, noch kein volles Gegenbild sein. Aber
der ganze Streit des wahren und falschen, guten und bdsen Propheten
kehrt ja in der Erzihlung der Hohen Priester von Memphis wieder,
und den SchluB und Hohepunkt des ganzen Petrus-Berichtes bildet

1) Sie scheinen sich zum Teil eng mit einzelnen Abschnitten des Toten-
buches zu beriihren, nur daB meist fiir die Erde der Himmel, fiir die Totenwelt
die Erde eintritt, die dhnlich wie jene als Land der Dunkelheit und des Grauens
gefaBt wird. Die Auffassung scheint nicht-dgyptisch, doch bedarf dies einer
besonderen Ausfiihrung.

1) Vgl. oben 8. 15. Mit ihm muB man den SchluB der Erzéihlungen vom
Konig Cheops (Maspero a. a. O. 8. 30) vergleichen.
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— freilich in einer besonderen Fassung — eine Predigt, die ganz
von dem Geiste dgyptischer Mystik getrinkt ist (Poimandres 242).
Auch sonst fehlt es an Einzelziigen in Wundern und Gebeten nicht,
und wenn wir hinzunihmen, was der ilteren Simon-Sage angehort,
wiirde die Ubereinstimmung geradezu tiberwiltigend. Die Himmel-
fahrt des Simon und sein Sturz'), seine Bezeichnung als 6 éctiic®),
die Rolle der Helena®) — all das ist ja dgyptisch empfunden. Und
doch wird nach dem frither Gesagten niemand deswegen den Ver-
fasser der Schrift nach Agypten versetzen, wenigstens nicht, wenn
er die iibrigen Apostelakten #hnlich durchmustert hat. Ich hebe
aufs Geratewohl ein paar Ziige heraus, die mir literarische Vorbilder
zu verbiirgen scheinen.

Die Akten des Andreas und Matthius (Matthias) in der Stadt der
Menschenfresser*) hat soeben Salomon Reinach einer kurzen Analyse
unterzogen®), die im wesentlichen richtig ist, aber nur, wenn man
sie in ihren Zusammenhang riickt, iiberzeugen kann. Matthius emp-
fingt durch das Los den Auftrag, in das Land der Menschenfresser
zu gehen, die statt von Brot und Wein von Fleisch und Blut Ge-
fangener leben. Betritt ein Fremder ihre Stadt, so wird er ergriffen,
geblendet und muB einen Zaubertrank trinken, der ihm den Verstand
raubt; dann fiittern sie ihn wie das Vieh dreiBig Tage bis zur
Schlachtung. So wird auch Matthdus gefangen. Als nur noch drei
Tage bis zu seinem Tode iibrig sind, erscheint der Herr dem Andreas
im Traum und befiehlt ihm, mit seinen Schiilern zum Lande der
Menschenfresser zu eilen, um Matthdus zu befreien. Andreas geht
mit ihnen zum Strande und hort, daB ein kleines Schiff gerade dort-
hin fahren will; der Kapitin willigt ein, sie mitzunehmen, wiewohl
Andreas bemerkt, vor allem miisse er sagen, daB sie weder Geld zur
Bezahlung noch Mundvorrat besifen.®) Wihrend der wunderbar
schnellen Fahrt erzihlt der Apostel dem Kapitin die Wunder, die

1) Vgl. Potmandres 227. 28, 1, oben 8. 125.

2) Ebenda 305.

3) Ebenda 233. 234.

4) Bonnet Acta apost. apocr. 11 1, 65 ff. Lipsius D. apokr. Apostelgesch.
I 546 ff. Beachtenswert ist der Titel der. lateinischen Ubersetzung De virtuti-
bus Andreae.

5) Revue d’histoire et de Uttérature religieuses 1904 p. 306 Les apitres chez
les Anthropophages.

6) Man vergleiche oben die Reise des Sarapion S. 66.

9‘
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Jesus einst getan hat, so besonders eines aus einem Tempel, in dem
zwei Sphinxe, die irdischen Abbilder des Himmlischen, ruhen, welche,
von ihm zum Leben erweckt, predigen und Tote herbeiholen muBten.
— Schlafend werden Andreas und die Seinen am dritten Tage von
Christus und den beiden Engeln, welche die Schiffer waren, ans Land
gebracht; als er erwacht, befreit er zuerst Matthdus und seine Mit-
gefangenen; diese werden weggesendet, jener samt den Schiilern des
Andreas auf einer Wolke zu Petrus entriickt. Andreas bleibt allein;
auch er wird gefangen, gemartert und von Christus wieder befreit
und 188t nun eine Bildséule, die im Gefingnis steht, Meerwasser
iiber die Stadt speien, wihrend der Engel Michael sie zugleich mit
einer Feuerwolke umgeben muB, daB niemand entrinnen kann. Jetzt
endlich tut das Volk BuBe. Andreas tauft es und zieht, trotzdem
sie ihn bitten, bei ihnen zu bleiben'), weiter. —

Reinach hebt mit Recht hervor, das Wunder, das Jesus im
Tempel mit den zwei Sphinxen tut, weise auf dgyptische Einfliisse
— ich wiirde lieber sagen: sei einer dgyptischen Erzihlung mit be-
fremdlicher Treue nachgeahmt —, sowie ferner, die Beschreibung
der Menschenfresser entspreche bis in den kleinsten Zug derjenigen,
die sich in der dritten Reise Sindbads, also einem Mirchen aus
Tausend und eine Nacht findet. Freilich wird gerade diese Bemerkung
nur fir denjenigen ein gewisses Gewicht haben, der sich durch den
Vergleich der von Golénischeff?) herausgegebenen altigyptischen Er-
zihlung von der Fahrt zur Toteninsel vorher iiberzeugt hat, daB
gerade Sindbads Reisen auf &dgyptische Erzidhlungen zuriickgehen.
Allein wir diirfen weiter gehen. Als der Apostel von seinen Pei-
nigern durch die Stadt geschleift wird, wachsen, wo seine Bluts-
tropfen die Erde beriihren, Fruchtbdume hervor, genau wie im Pa-
pyrus D’Orbiney bei der Schlachtung des Stieres, in den sich Gott
Batau verwandelt hat. Der Apostel 1iBt einen Mann in die Erde
versinken und holt ihn spiter wieder herauf; dasselbe Wunder er-
zihlen ausfiihrlicher die Philippus-Akten: der Apostel 18t den un-

1) Vgl. oben die Sarapion-Erzihlung S. 66.

2) Verhandlungen des V. internationalen Orientalisten- Kongresses zu Berlin
IT 1 Afrikan. Sektion 8. 100 ff.; Maspero Contes populaires® 84 oben S. 114 A. 4.
Wenn Maspero fiir diese Erziihlung noch keine direkte Verbindung mit dem
Sindbad-Mirchen zugeben will, so hat er die Ahnlichkeit jenes MArchens mit
den Andreas-Akten und deren Charakter wohl zu wenig erwogen.
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gliubigen Priester zuniichst bis zu den Knien, dann bis zum Nabel,
dann bis zum Hals in die Erde versinken. Man vergleiche hiermit
aus den Erzihlungen der Hohen Priester von Memphis (Maspero
a. a. 0. 118), wie der tote Zauberer Neneferkaptah den Setna erst
bis zu den Knien, dann bis zur Schamgegend, dann bis zu den
Ohren in die Erde sinken liBt, und wie dieser doch wieder frei
kommt. Die Proben, welche Andreas von seiner Zauberkunst gibt,
entsprechen den Wundern, welche der #thiopische Horus in denselben
Erzihlungen tut; auch er laBt plotzlich um den Pharao und seinen
Hofstaat Flammen lodern; der #gyptische Horus l6scht sie durch
* einen RegenguB.') Wenn ferner der athiopische Horus sich un-
sichtbar macht?) und der #gyptische ihn wieder sichtbar werden
1aBt, so entspricht dem noch bis zum gewissen Grade, daB Andreas
sich unsichtbar macht und der Teufel zwar ihn nicht sichtbar zu
machen vermag — Andreas erscheint dann freiwillig —, aber ihn
wenigstens als Urheber des Zaubers verrit und beschreibt. —

Es handelt sich fiir uns nicht mehr darum, allein aus diesen
Einzelziigen, deren Reihe sich leicht vermehren léBt, die Existenz
einer agyptisch-griechischen religiosen Aretalogie zu erschlieBen. Nur
die Moglichkeit sollen sie noch dartun, daB wirklich eine Erzéhlung
wie die von der Gefangennahme, dem Hymnus und der wunderbaren
Befreiung des Thomas aus solcher Quelle entlehnt sein kann. Aus
ihrem ganzen Zusammenhange mochte ich meine Behauptung beur-
teilt sehen.

Es ist nicht anders: die Wundererzihlung kann gewiB weiter
wandern als die eigentliche Lehre; aber wo diese hindringt, da wird,
wenigstens im Orient, sicher auch die Wundererzihlung hindringen;
an den gottlichen oder von Gott gesendeten und begeisterten Lehrer

1) Vorschriften fiir dies Wunder geben die Zauberpapyri, vgl. Dieterich
Abraxas 191. DaB gerade dies Wunder auch in den Erziihlungen anderer Vlker
wiederkehrt, ist mir natiirlich bekannt.

" 2) Das aus der Gottersage und dem Jenseitsglauben entnommene Wunder
kehrt in den Petrus-Akten in der Vorgeschichte Simons des Magiers wieder.
AuBerordentlich zahlreich sind die Erwihnungen in den Zauberpapyri, die ver-
schiedene technische Bezeichnungen (duatpwac, duavpd, areyia) dafiir kennen,
vgl. z. B. Dieterich Abraxas 187,20; 189; Papyr. Berolin. 1 101 ff. (4bh. d. Akad.
Berlin 1865 8. 122); 222 (8. 126); 247 (8. 127); Papyr. Anastasy Z. 502 (Wessely
Abh. d. K. K. Akad. Wien 1888 8. 139) und oft.
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wird der Mythus sich heften. Ich sehe auch nach dieser Seite nichts,
was meiner Annahme im Wege stiinde. —

DaB dann auch der zweite Hymnus der Thomas-Akten, das
Hochzeitslied, dem dgyptischen Gedankenkreise entnommen sei, wire
nach dem frither Gesagten durchaus nicht néotig. Aber es wird als
weitere Bestitigung der bisherigen Ausfihrungen gelten diirfen, wenn
sich herausstellt, daB auch ihm ein heidnischer Gedanke zugrunde
liegt, und zwar ein Gedanke, der sich vielleicht auch bei anderen
orientalischen Vglkern, in hdochster Intensitit aber gerade bei dem
dgyptischen findet. So mochte ich meine Untersuchungen mit seiner
Darlegung schlieBen.

3.

Auch der zweite Hymnus und das zweite Wunder der Thomas-
Akten bietet der Erklirung ungewdhnliche Schwierigkeiten und,
wenn mir nur daran ldge, fiir eine an sich selbstverstindliche These
schlagende Beispiele zu gewinnen, so wire die Wahl recht toricht.
Denn wenn die erste Erzihlung ein im Grunde nebensichliches
Wunder zum Gegenstande hat, das in keiner Weise die wirklich
christliche Lehre beriihrt und daher verhdltnism#éBig unverindert
weitergegeben werden konnte, so fiihrt uns dieses in Anschauungen,
die fiir die damalige Gemeinde die hichste Wichtigkeit hatten. So
18t denn der Hymnus sehr viel stérker christianisiert, und zwar un-
abhingig sowohl im syrischen wie im griechischen Text. Der An-
laB ist klar, sobald wir den SchluB des Hymnus betrachten, der
ganz in die Anschauungen des neutestamentlichen Gleichnisses von
den klugen und torichten Jungfrauen iiberleitet: die Hochzeit ist
hier lediglich das zukiinftige, ewig wihrende Fest des Konigs, an
dem teilzunehmen die Seligkeit bedeutet; nur von den Gasten
ist die Rede. Dagegen spricht die Erzihlung und der Anfang des
Liedes von einer wirklichen Hochzeit; er beschreibt eine brautliche
Konigstochter und scheint den yvdpoc in seiner sinnlichen oder doch
sinnlich-mystischen Auffassung zu verstehen. Aber auch hier sind in
beide Fassungen allegorische kirchliche Deutungs- und Abschwéchungs-
versuche eingedrungen, die sich zwar aus der allgemein iiblichen
allegorischen Deutung des Hohen Liedes leicht erkléren lassen, aber
doch das Urspriingliche verdunkeln. Blicken wir, um es auszusondern,
zu der Erzihlung heriiber, so ist sie zwar im allgemeinen verstind-
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licher, aber ihr Verfasser war unendlich viel ungeschickter und
plumper als der Mann, welcher wenigstens in der Schilderung des
Verhiltnisses des Charisios und der Mygdonia entschiedenes litera-
risches Talent gezeigt hat.') Nebensachen sind t6richt hervorgehoben,
Hauptsachen ungeschickt verdunkelt worden. Seo wird selbst die
abkiirzende Inhaltsangabe naturgemiB zu einer Art Rekonstruktion.

Der Apostel ist in eine Stadt gekommen, deren Konig soeben
seine einzige Tochter vermihlen will, und wird zum Hochzeitsfest
geladen.) Bei diesem iBt er nicht und trinkt nicht; der herum-
gebotenen Salbe bedient er sich in einer die Giste befremdenden
Weise; er bestreicht sein Haupt und salbt die Sinnesorgane, driickt
den Kranz auf sein Haupt und ergreift einen Zweig. Es ist eine
religionsgeschichtlich wichtige Schilderung, wie der Prophet die
Ekstase kiinstlich herbeifiihrt. Thr erstes, vorbereitendes Stadium
wird sofort beschrieben: er sieht zur Erde und hort die Floten-
spielerin gar nicht, die tiber seinem Haupte bldst®); seine Unbeweg-
lichkeit reizt einen frechen Diener zu héhnender MiBhandlung; der
Prophet weissagt dessen Tod. Dann tritt die volle Verziickung ein:
seine Gestalt verwandelt sich, er strahlt von Schonheit*) und beginnt
in hebriischer Sprache, die allen auBer der Flotenspielerin unver-
stindlich ist®), sein Lied:

1) Ich danke den Hinweis auf die verschiedene Uberlieferung und den
verschiedenen Charakter beider Erziihlungen zunichst E. Schwartz.

2) Der Herr des Thomas, Abanes, wird sofort beseitigt; daB der Apostel
als Sklave verkauft ist, macht fiir unsere Erzihlung gar nichts aus, sondern
gehort ausschlieBlich zur néichsten Wundererzihlung (dem Bau des Palastes).
— Die Situation scheint im folgenden urspriinglich so gedacht, da8 der Konig,
ja vielleicht auch das Brautpaar bei dem Hymnus zugegen ist; denn noch in
unserer Uberlieferung beruft sich Jesus vor dem Brautpaar auf diesen Hymnus
(vgl. p. 118, 7 Bonnet); das ist verdunkelt, als Thomas zum Sklaven geworden
ist, der nur unter der Masse des Volkes sein Plitzchen finden kann. Wir
werden fiir die urspriingliche Schilderung wohl an ein Prachtzelt denken
miissen, wie es bei Hochzeiten hellenistischer Kdonige iiblich war (vgl. Hermes
35, 87).

3) Ahnliche Schilderungen sind bekanntlich in der Mystik hiufig; xara-
cxedeiciyv pov TV cwpanikdv aicBhcewv beginnt die Visionserzihlung, xatrdpyn-
cov 100 cpatoc tdc aicOnceic lautet die Mahnung, dxhwvic vevéuevoc Omd o0
0eo0 die Beschreibung in den Hermetischen Texten.

4) Er wird, wie das der Agypter erwartet, dem Gotte, der in ihn eintritt,

auch korperlich gleich (vgl. Poimandres 236).
5) Anders und doch #hnlich beschreibt Lukian, wie Alexander von Abo-

I



136 Hellenistische Wundererzihlungen.

»Meine Braut?) ist eine Tochter des Lichtes; sie hat die Herr-
lichkeit der Konige. Stolz und reizend ist ihr Anblick, fein und
mit lauter Schone geschmiickt. Ihre Gewénder gleichen Bliiten-
knospen, deren Geruch duftig und angenehm ist.“ Das Lied preist
weiter ihre Schonheit halb sinnlich, halb mystisch: auf ihrem Haupte
ruht der Konig, von ihrem Scheitel strahlt Wahrheit; der Mund und
die Zunge, der Nacken, die Finger, alles wird #hnlich gepriesen.
Ihr Brautgemach ist licht und duftet von allerlei Bliiten und Spe-
zereien. Sieben Brautfiihrer und sieben Brautjungfrauen umgeben
sie im Reigentanz. Zwolf Diener sind ihr beigegeben, die alle nach
dem Briutigam ausschauen, damit sie durch seinen Anblick erleuchtet
werden und in Ewigkeit bei ihm seien, in jener unverginglichen
Freude, bei dem Hochzeitsfeste, zu dem sich die Fiirsten versammeln.
Bleiben werden sie bei jenem Mahle, das den Unsterblichen be-
schieden ist; glinzende Konigsgewiinder werden sie tragen, werden
jubeln und den Vater des Alls preisen, dessen Licht sie empfingen
und durch dessen Anblick sie erleuchtet wurden.f) Die Speise der
Unsterblichkeit werden sie empfangen und trinken von dem Wein,
der nimmer diirsten ldBt, und lobsingen dem ,Vater der Wahrheit
und der Mutter der Weisheit®. %)

Der allgemeine Eindruck, daB es ein Gott oder der Gesandte
eines Gottes ist, der dies Lied singt, wird rasch durch ein Wunder,
die Bestrafung des Dieners, der vorher den Apostel verspottet hatte,
bestitigt. Auf diese Beglaubigung hin fordert der Konig den
Himmelsboten auf, mit in das Brautgemach zu kommen, um iber
seiner Tochter (oder: fiir seine Tochter) zu beten. Der Apostel
weigert sich erst, denn noch fiihlt er den Gott, dessen Nahen er

noteichos das Kommen seines Gottes verkiindet (c. 13): Quwvdc Tivac G-
pouc @Oeyyouevoc, olar yévowvt® dv ‘Efpaiwv f Powvikwv EEémintre TOUC GVOpW-
mouc ovk €iddtac 8t kai Aéyor, ANV ToOTO pévov, 6T mAav éykatemiyvu TOV
’ATOMw kxal TOv "AckAnmov.

1) So der Syrer ausdriicklich, # xépn der Grieche. Auch das kdnnte eine
unbefangene Interpretation nie anders als auf die gegenwiirtige Braut beziehen.

2) Natiirlich bei seinem ersten — noch zukiinftigen — Erscheinen als
Britutigam. Wenn hiernach der Aorist, der das in der Zukunft Vorausliegende
bezeichnet hat, beibehalten wird, so ist das begreiflich, liBt sich aber deutsch
nur durch das einfache Futurum wiedergeben.

3) Es ist das br#utliche Paar selbst, wie es sich in seiner himmlischen
Vereinigung ihnen darstellt.
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doch verkiindet, nicht bei sich; aber der Konig notigt ihn. So tritt
er in das Brautgemach, verkiindet den Brautleuten, was fiir ein Gott
Jesus ist und verheiBt sein Erscheinen.!) Und in der Tat, als alle
Zeugen mit dem Apostel das Brautgemach verlassen haben und der
Briutigam sich seiner jungen Gattin ndhern will, findet er Jesus bei
ihr. Der setzt sich auf das Hochzeitslager, liBt die Neuverméhlten
sich auf Stiihlen ihm gegentibersetzen und predigt ihnen in einer
durch ihre Niichternheit geradezu abstoBenden Rede, die auffillig an
die griechischen 6éceic €i yauntéov anklingt, Enthaltsamkeit vom
SinnengenuB. Sie folgen ihm. Als in der Morgenfriihe die Eltern
das junge Paar aufsuchen, finden sie es auf Stiihlen sich gegeniiber-
sitzend, die Braut unverhiillt.?) Sie fiihlt sich durchaus als Weib:
in einer ,andern Ehe“ ist sie dem Gotte, nicht einem ,verginglichen
Manne“ verbunden. Es ist ein Kunstgriff des Erzéhlers, daB er die
stirker sinnlichen Wendungen dém Briutigam in den Mund legt,
der den neuen Gott preist: 6 pakpdv ue Tic @Oopdc moifcac koi
cmeipac év éuoi THvV ZwAv . . . O ceautov kateutelicac Eéwc éuod kai
Thc éufic cuikpdnToc, fva éud T peyahocivy mapacticac (vgl S. 53)
évdenc ceautd .. ... o0 7fcOdunv kai viv od dOvauor Guvnuoveiv
ToUTOoU, 00 f) Gvamn év éuoi Bpdccer®) Es wire vielleicht nicht
zu kiihn, anzunehmen, daB urspriinglich die Braut mit solchen Worten
den Eintritt des verheifenen Wunders berichtete. — Der Konig zer-
reift in Verzweiflung iiber den EntschluB des jungen Paares seine

1) Allerdings in der formelhaften Wendung 6 xUpioc &ctar ue®’ budv, die
#hnlich wie vorher eJZa Umep TAic Buyatpdc pov hier intensive Bedeutung ge-
winnt.

2) Der griechische Text spricht nur von dem Fehlen des Schleiers. Ich’
zweifle, ob nach griechischer oder orientalischer Anschauung die Eltern dariiber
derart staunen kdnnten (1d i .. odx aidl, GA\’ ofitwc el wc moAlv xpbvov
cuppubcaca @ idlw avdpl; und did TV TWOAHV dydmnv . . 00dE ckemdln;); doch
kommt es mir nicht hierauf, sondern auf die Antwort an: odxéri ckemdcopa,
ineadn) 10 Ecomrpov TAC aicxvne am’ &uod dphpntar xal olkért aicxivouar ©
atdodpar, Emed) to Epyov ThAc alcxdvne kal TAc aidodc & Euod pakpdv dmécTn.
Das zeigt zwingend, daB wir es hier mit derselben Anschauung zu tun haben,
die wir in der Erzihlung von Sarapion, dem Agypterevangelium und dem
Evangelienfragment von Oxyrhynchos fanden (oben 8.67). Sich nicht schiimen
und keine Kinder gebiéren bedeutet die hichste Vollendung und Weihe des
Weibes.

8) Vgl. ihre eigenen Worte: v dydmmy, fic 4c@6unv tavtyn 19 vukti ...
TOv dvdpa, o0 AcBOUNV chuepov . . . Gvdpl GAnBvid cuvelevxOnv.
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Kleider und befiehlt, den Ungliickspropheten iiberall zu suchen; aber
er ist verschwunden.

Man hat zur Erklirung des Liedes von theologischer Seite bis-
her m. W. nur das Hohe Lied und die Geséinge bei syrischen Bauern-
hochzeiten herangezogen. Ich gestehe gern, den Grund dieser Ent-
haltsamkeit nicht zu verstehen. Weder das syrische noch das
jiidische Lied paBt irgendwie. Daf auf jenen Bauernhochzeiten Braut
und Bréutigam auf einen Dreschschlitten gesetzt und als Konigs-
paar angesprochen werden, scheint fiir unsere Erzéhlung, in der es
sich um eine wirkliche Konigstochter handelt, durchaus gleichgtiltig.
DaB die Schilderung in dem Liede des Thomas orientalisch-sinnlich
sei und deswegen gerade in den syrischen Bauernliedern ihr Gegen-
bild haben miisse, kann ich, so sehr ich mich mithe, nicht heraus-
empfinden; auch konnten Einzelheiten ja immer auf Rechnung der
gnostischen und syrischen Uberarbeitung fallen. So verstehe ich
nicht, warum die Erklérer die ihnen doch sicher bekannte Tatsache
nicht beriicksichtigen, daf auch die christliche Kirche den allge-
meinen hellenistischen Hochzeitsbrauch nicht zu #ndern vermochte,
nach welchem bei der Hochzeit Lied und Rede die Schtnheit der
Braut und des Bréutigams, die Zuriistungen und den zahlreichen
Besuch des Festes, das Brautgemach und selbst das Brautlager
priesen.’) Selbst die ernsten Gemiitern im Grunde anstBigen Mah-
nungen und VerhaltungsmaBregeln fiir Briutigam und Braut fehlten
bei christlichen Hochzeiten nicht.?) Eine solche Rede miissen die
Giste erwarten, wenn der Apostel zu dem Kranz noch den Zweig
nimmt und meditierend dasteht. Ein entsprechendes Lied folgt auch
tatsichlich, nur beginnt es gleich mit den Worten: ,meine Braut ist
die Tochter des Lichtes; der Gesandte eines Gottes, der das Midchen
zur Ehe fordert, spricht, und als Gottesbraut stellt der SchluB der
Erzihlung sie dar. Dieser Zusammenhang, der gar nicht zufillig

1) Ich verweise fiir die Einzelheiten auf Hermes 35,90 ff. Man vergleiche
besonders das Gedicht Gregors von Nazianz carm. ad alios 8, 177—2156 Migme
III 1493—1495.

2) Man vergleiche z. B. die Vorschriften Menanders fiir den xateuvacrmkdc
Aéyoc: man versteht durchaus, daB Cyprian de habitu virg. 18 seinen Gottes-
bréuten die Teilnahme an den Hochzeiten und das Anhéren der Reden unter-
sagt, quibus libidinum fomes accenditur, sponsa ad patientiam stupri, ad auda-
ciam sponsus animatur.
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sein kann, erklirt sofort, daB der Konig, als ein Wunder die Sendung
des Propheten bestitigt, ihn in das Brautgemach fiihrt, damit er
dort durch sein Gebet den Gott zu dem Mé#dchen niederziehe, und
daB der Prophet zogert, da er noch der Parusie seines Gottes nicht
gewiB ist. Wir beginnen durch die christlich-asketische Ubermalung
hindurch den urspriinglichen Sinn der Erzihlung zu abnen.

Ich habe die Anschauung, die zugrunde liegt, schon im Poi-
mandres 221 ff. besprochen, darf aber, da sie uns so besonders be-
fremdlich ist, vielleicht einiges erginzend wiederholen. Das nichste
Gegenbild bieten die Prophetenweihe der Markosier (Irenaeus I 13, 3),
in welcher der Prophet das von Gott erlesene Weib als Braut Gottes
in das mMpwpa erhebt (b1’ fudc éykatacticy, vgl. Thomas-Akten
éut T ueyahocdvn mapacticac), und die Gewinnung des daipwv
Tapedpoc in dem ersten Berliner Zauberpapyrus?), die sich ja auch
als Liebesvereinigung auf einem Brautlager vollzieht; ihre Wirkung
ist das ewige Leben: eic yap “Awdnv ov xwpricer déprov mvedpa cucta-
6tv xpataud® moapédpw. Aber nicht die eigentlich mystische An-
schauung von der Seelenbrautschaft waltet in unserer Erzihlung,
sondern eine viel derber sinnliche, die hinter jener liegt: Gott und
Mensch sollen zusammenwirken bei der Zeugung des zukiinftigen
Konigs oder Propheten.

Es ist das in der Tat eine altigyptische Anschauung, auf der
im Grunde die gottliche Stellung des Pharao beruht.f) Gott Amon
will, um Agypten einen neuen Kénig zu schenken, sich niederlassen
zu der, die sein Herz liebt; von Thot gefiihrt schreitet er in Gestalt
des Konigs zu der Kammer der ,Schonsten der Frauen“; erst in der
Liebesvereinigung zeigt er sich ihr in seiner gottlichen Gestalt und
die Liebe des Gottes durchdringt alle ihre Glieder. Sie ist selbst
durch diese Vereinigung zur Gottin, zur Isis geworden, und der Gott
verheiBt ihr beim Scheiden die Geburt des gottlichen Kindes, mit
dem er ganz sein wird und das die Erde mit Wohltaten begliicken
wird. — Wir sehen, als das Pharaonentum und sein religioser Glanz
erloschen ist, die Priester noch immer an dieser Lehre festhalten.
Plutarch kennt und erwihnt griechische Schriften, welche die Mog-

1) Parthey Abhandlungen der Berliner Akademie der Wissenschaften 1866
8. 109 ff.

2) Vgl. fiir das folgende Moret Du charactére religieux de la royauté
pharaonique, Annales du Musée Guimet, Bibliothéque d’études XV p. 49 ff.
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lichkeit solcher Liebesvereinigung ernsthaft erorterten. Wir miissen
seine Angaben genau priifen: Quaest. conv. VIII 1,3: Aiyimtior 1év 1°
Amv oltw MoxevecBai @acv émagfi Thic ceMjvnc (des Mondgottes)-
kol Ohwc dppevi Bed Tpoc yuvaike OvnTiv dmoleimouciv duihiav:
Gvamahv d> ovx dv ofovron Bvntov Avdpa Bnheiq Bed Téxou Kol Kuh-
cewc Gpxnv mopacxelv dd 10 TAGC olciac TV Oelv év Gépr Kai
nvebpact kai Tia Bepudmma xai Uypdtna TiBecOar. Vita Num. 4:
kaitor dokolclv ovk AmBdvwe AlyvmTior dianpely, WC Yuvaiki uev ovk
adOvatov mvedpa mAnadcon Beod kai Tivac évrekelv dpydc yevé-
cewc, avdpi dE¢ ovk €&ctt copmEic mPOc Bedv oldE OumNia cduatoc.
Ich habe den Stellen frither noch nicht die gebithrende Beachtung
geschenkt, weil ich durch Usener noch nicht auf Philo De Cherubim
(13 = I p. 180 Cohn) aufmerksam geworden war. Er spricht von
Frauen, die er zugleich als Tugenden symbolisiert!), und will ein
Mysterium verkiinden: ’Apxtéov oUv Tiic Tehetfic Wde. Avip uiv
Yuvauki, dvlpwmoc d’ dppnv avlpuwmw Onheiq Tac émi vevécer maidwy
Ouiac émaxohoubv T @Ucer cuvépxeTor TOmMCOUEVOC. GpeTaic d&
TOANG. Kai Téhelo TikTOoUCcouC Béuic ovk €ctiv dvdpdc émhaxelv Bvntol,
ufy deEGuevar d¢ mapd Tivoc €tépou Yovhy, €& éautlv udvwy oddémote
kufjcouct. Tic oUv O cmeipwy év adToic TG kahd TANY 6 TAV GAwv
motip, 6 dyévvntoc Bedc kal TA cOumavto Yevviv; cmeiper uEv olv
oUtoc, 10 d¢ Tévvnua 10 idov, & écmepe, dwpettar. yevvd Yap 6
Bedc ovdEv avTd, Xpeloc dte v ovdevdc, TavTa de T Aafelv deopévy.
mopéEw d¢ TV Aeyouévwy éyyunthv GEdxpewv TOV iepiitatov Mwu-
civ. THv YOop Tdppav eicdyer TéTE kUoucav, &Te O BedC adTHV pOVW-
Oelcav émickomel, TikToucav dE oUKéTL TM TNV émickeyv Temouévw,
G\ T® cogiac Tuxelv yhixouévw, outoc bd¢ ’APpadu dvopdZeton.
Yvwpiutepov d” émi Thc Aeiac ékdiddcker Aéywv 6T1 TV uév pntpav
avéwzev avtiic 6 Bedc — dvoryvivar d¢ pRTpav dvdpdc Tdorov — f dE
cul\oBoica é€rexev 00 Qe — ikavoc yYap uévoc kai adTapkéctaroc
éautdd — GMG T® Kdpatov dvadexopévw Umép ToD kahod laxup,
Wete ™V dpetnv déxecOa uev mapa Tod oitiov TA O€la cmépuata,
Tiktety dé vt Ty €avtiic épactdv, 6c &v TAOV puvnctipwy ardvtwy
npokp18i kTA. Ich kenne keine Stelle, die schlagender die eigen-

1) Auch Isis wird ja als Zogia, TTpévora oder ’AlfGeia (?) gefaBt. Sie ist
die Helena oder Luna des Simon Magus, aber auch die ZeAfjvn des Alexander
von Abonoteichos.
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timliche Verbindung jiidischer Tradition mit #gyptisch-griechischer
Mystik in Philo zeigte.

Ich brauche jene uns befremdliche Vorstellung nicht in der
Geschichte zu verfolgen.') Die alte Anschauung von der Geburt
Alexanders geniigt allein schon: sowohl von dem Gotte wie von dem
letzten Vertreter des Konigsgeschlechtes stammt er ab; erst die
griechische Fassung hat Nectanebus zum Betriiger gemacht.?)

Wie in den #gyptischen Inschriften der Titel Gattin oder Kebse
des Gottes ein sakraler Ehrentitel ist, so sehen wir iiberall das von
Gott begnadete Weib zu einer besonderen sakralen Stellung empor-
steigen. In den i#ltesten Fassungen wird es, wie erwdhnt, zu Isis
selbst, oder wie die jiingere Anschauung gesagt hitte, zur Togica.
Es wire sehr moglich, daB schon in der &ltesten und grobsten
Deutung des alten Mysteriums die wahre Ehe mit dem Gotte erst
nach dem Tode eintritt, die erste irdische Vereinigung aber nur die
Unsterblichkeit gibt.®) Aber auch ohne diese Annahme scheint mir
die Einheit von Lied und Erzihlung erwiesen. Der Ko6nig muB
nach dem Liede- jene Begnadigung seiner Tochter erwarten, welche
die irdische Ehe nicht ausschlieBt und dem zukiinftigen Thronerben
erst die sakrale Weihe als Gottkonig gibt. Der Prophet freilich
hat mit seinem Liede eine andere Auffassung der Gottesbrautschaft
verbunden.

Ist dies der urspriingliche Sinn und stellt ein christlicher Dichter
hier in freiem Schaffen heidnische und christliche Anschauung jenes

1) Bei Josephos (XVIII 656 Niese) verkiindet der Oberpriester der Isis der
Frau eines Senators, Gott Anubis habe an ihr Wohlgefallen gefunden; sie er-
gibt sich dem vermeintlichen Gotte mit Wissen und Willen ihres Mannes.
Ahnlich berichtet Rufinus Hist. eccl. II 25 von einem Priester des ’Aya8dc dai-
pwv (? Saturnus) zu Alexandria, daB er den Minnern der Frauen, die ihm ge-
fielen, verkiindete, der Gott begehre jene zur Ehe: tum is qui audierat gaudens
quod wuxor sua dignatione numinis vocaretur, exornatam comptius insuper €t
donariis onustam, ne vacua scilicet repudsiaretur, coniugem mittebat ad templum e.q.s.
Es ist eine offenbar allbekannte Verdichtigung, die auch dem Irenaeus bei
seiner Schilderung der Prophetenweihe des Markos wenigstens im Sinne liegen
mag. Daher ist auch Lukians Erzihlung (Alex. 42) zu erkliren, daB vornehme
Romer dem Alexander ihre Frauen zufiihrten, damit sie von ihm empfingen.
Ob Lukian das erfunden hat oder nicht, bleibt dabei gleichgiiltig.

2) Man darf wohl fragen, wie der Grieche empfunden hat, der Joseph
vom Stamme Davids ableitete.

8) Vgl. das Mysterium der Afyic daiuovoc mapédpov oben S. 189.
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Mysteriums einander gegeniiber? Ich gestehe, daB mir diese An-
nahme schwer fillt, weil die ganze Erzéhlung diesen Gedanken mehr
verdunkelt als hervorhebt; nicht einmal in den Reden Jesu und des
Apostels tritt er irgend hervor. Auch war jene Gegentiberstellung
fir den Christen gefihrlich genug. Es gilt eine zweite Moglichkeit
vorher wenigstens ernst zu erwigen.

Die Predigt vollkommener geschlechtlicher Enthaltsamkeit ist be-
kanntlich nichts dem Christentum irgendwie Eigentiimliches. Sie be-
" gegnet uns im hellenistischen Judentum (Essener, Therapeuten), im
Serapiskult (Rufin Asst. eccl. II 23), in der philosophischen Askese (bet
den Neupythagoreern, vielleicht seit Apollonios, vgl. oben S. 44), endlich
in den verschiedenen gnostischen Sekten.!) Wer einmal nachdenklich
das dritte Buch der Stromateis des Klemens gelesen hat, wird weder
ihre Namen noch die Sondermeinungen der einzelnen Lehrer betonen,
sondern sich einer einheitlichen gewaltigen Bewegung gegentiiber fiihlen,
die in den Pastoralbriefen schon vorausgesetzt, ja im Grunde schon
von Paulus bekdampft wird. Zur vollkommenen Askese gehéren dabei
in der Regel drei Dinge: Enthaltung von Fleisch, von Wein und von
GeschlechtsgenuB. Wir begreifen, daB diese Predigt gerade bei dem
allgemeinen sittlichen Verfall einen gewaltigen Zauber tiben muBte,
und ahnen, daB sie auf religiosem Boden erwuchs und durch den
Synkretismus fortgetragen wurde. Aber wir kennen ihren Ursprung
nicht und diirfen froh sein, wenn wir ihre religiose Bedeutung auch
nur innerhalb des Synkretismus erraten. Psychologisch wire sie
am leichtesten begreifbar, wenn sie in der Anschauung wurzelte,
daB, wer der gottlichen cuvoucia gewiirdigt worden ist, sich der
menschlichen zu enthalten habe. Doch geniigt das natiirlich nicht.
Etwas weiter fiihrt vielleicht die Beobachtung eines gewissen Paral-
lelismus dieser asketisch-mystischen Lehre mit der aus altem Natur-
kult fortgebildeten religiosen Wertung der cuvoucia.

Wir sahen frither, daB jene seltsame Anschauung der Phibioniten,
jede geschlechtliche Vereinigung mit einer dbdeh@n hebe die Betei-
ligten in einen hoheren Aion, heidnisch und altem Naturkult ent-
nommen ist (S. 53). Dasselbe gilt dann natiirlich von den Anhiingern

1) Es war voreilig, wenn Gutschmidt (KI. Schriften II 858) nur dieses
Zuges halber die Herkunft unserer Geschichte nach Indien verlegte. Selbst
wenn der Gedanke urspriinglich von dort stammt, ist er zur Zeit dieser Akten
schon so allgemein verbreitet, daB gar kein SchluB moglich ist.
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des Karpokrates. Man vergleiche Clemens III 6, 54 /| d¢ Kapmokpd-
TOUuC dikatocUuvn kai TWV ... THV GkOAactov MeTIOVIWY Kolvwviav
mit IIT 4, 27 €eiciv ¥’ of ™v wavdnuov *A@poditv korvwviav pucti-
xfv dvayopevouct évuBpiZovrec kol T Ovopati . ... TAV TE capkikny
Kai THV cuvouclacTik)V Kowvwviav iepo@avtodca kai TavTnv ofovran eic
v Baciheiav adTolc dvayerv Tod 6eod.?) Nicht das Evangelien-
wort T aitolvti ce d6c und noch weniger Platos Lehre von der
Weibergemeinschaft, auf die Clemens III 2,5 verweist, ja nicht einmal
der Kynismus ist hierfiir AnlaB, sondern heidnischer Mysterienbrauch; -
jene Schilderung der Orgien, die Clemens Strom. III 2, 10 gibt, geht
an und fiir sich freilich wohl auf eine Schilderung von #hnlicher
Zuverlissigkeit wie Juvenals Satire XV zuriick; aber daB ein Kern
des Wahren zugrunde liegt, zeigt Tertullian de eiunio 17 und
besser noch der Bericht iiber die im Jahre 169 v. Chr. in Italien
unterdriickten orientalischen Bakchanalien.!) Die Askese heftet
sich gerade an diese Vorstellungen und kehrt sie um: auch
der yduoc wird als mopveio aufgehoben, weil die Christen die dvé-
ctacic schon empfangen haben?); die cuvoucia heift xoivwvia

1) III 4, 29 wird, leider unvollstéindig, der iepdc Aéyoc angefiihrt, der das
rechtfertigen soll. In einem ihnlichen Evangelium, das Epiphanios Haer. 26
erwithnt, gibt Jesus das Vorbild und sagt dei oltwc moielv, tva Zhcopev (vgl..
oben 8. 16 A. 2).

2) Dieselbe Schilderung hat bekanntlich Fronto weiter ausgeschmiickt
(vgl. Minucius Felix ¢. 9), freilich gegen ,die Christen** gewendet. Vergleicht-
man die #hnlichen Erzéihlungen bei Epiphanios Haer. 26, so mSchte man fast.
vermuten, daB #hnliche christliche Invektiven gegen die Haeretiker Quelle des
heidnischen Autors waren. Genannt werden vier Perversititen: 1. Kult des.
eselskdpfigen Gottes, als heidnischer, spiiter christianisierter Brauch erwiesen
von Wiinsch, Sethianische Verfluchungstafeln; 2. Verehrung des gbttlichen
Phallus, als heidnischer, spiiter christianisierter Kult erwiesen Poimandres 33;
8. Opfer des Kindes, vgl. Bakchanalienbericht und Epiphanios a.a. 0.; 4. sexuelle
Orgien als heidnisch durch den Bakchanalienbericht, als christianisiert durch
Clemens a. a. O. erwiesen. Bei Plinius kann wenigstens ich noch keine Andeutung
solcher Beschuldigungen finden. — Uber die Datierung des Minucius hier zu
sprechen, scheint iberflissig. Die Behauptung Harnacks, sein Werk kdnne
sprachlich nicht in Frontos Zeit fallen, wird kein Philologe sich aneignen,.
der einmal die lexikalischen und syntaktischen Ubereinstimmungen beider
Autoren gepriift und sich die Frage vorgelegt hat, ob ein Klassizist jener Zeit
fiir den philosophischen Dialog ein anderes Vorbild als Cicero kennen konnte.

8) Clemens Strom. III 6, 48 € Yodv THv &vdctaciv dwelAhaciyv, wc.
avtol Aéyouct. kal d1& To0TO GOBeTODCt TOV YdpOv.
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@0o0pdc (Clemens Strom. III 12,81).) Dem entspricht bekanntlich
die volkstiimliche christliche Literatur, d. h. eben unsere Apostel-
akten. Fiir weite Kreise ist sicher feste Uberzeugung gewesen, was
in den Acta Pauli et Theclae 12 als Inhalt der Lehre des Apostels
angegeben wird: d\wc dvéctacic Upiv odvk &ctiv, éav pfy Gyvoi pei-
vnte xai THYV chpka pi pohdvnte (vgl. auch Apoc. Ioh. 14, 4). Gerade
der strenge Parallelismus zu der zuerst geschilderten Bewegung
wiirde es nahe legen, den Grund in derselben mystischen Gottes-
brautschaft zu sehen, wie in den Akten des Thomas. GewiB spricht
nur diese Erzahlung die Anschauung noch einigermaBen klar aus;
aber wiederzuklingen scheint sie doch auch in der Lehre des Paulus
(Acta Pauli et Theclae c. 6) paxapia T cpata TV Tapbévwy, 11
adTd evapectiicouctv T Bed xai ovk dmohécouctv TOV OOV ThC
ayveiac avT@v.?) Auch als aus dieser ausschlieBlichen Hoffnung der
ayvoi nur die Aussicht auf einen bevorzugten Platz im Himmel geworden
ist, klingt in den Worten bisweilen die urspriingliche Vorstellung noch
nach, so wohl bei Athenagoras (Leg. 33 p. 43, 27 Schwartz): elpoic d* &v
OANOUC . . . KOTAYNPACckovTaC dyduouc éAmidt To0 udAAov cuvécecOHat
M Bed €l dt TO év mapBevig kai év edvouxia peivar pdllov mapi-
ctnct (vgl. oben S.53) T® 6e® xtA. Es kann nicht meine Sache sein,

1) Der Auffassung der cuvoucia als Mittel, sich in den Himmel zu er-
heben, geht von friilh die Auffassung des yduoc als Fessel, die an die Erde
heftet, parallel. Wir finden sie auch in heidnischen Kreisen, so in einer Quelle
des Alchemisten Zosimos (Posmandres 105), die sich auf die Pandora-Erzihlung

“und auf den Jambographen Semonides (fr. 7, 116 B%) berief. Es handelt sich
wohl um mehr als um eine naheliegende Metapher. Auch die Erklirung des
Gavius Bassus (Quintilian I 6, 86) caelibes sei gleich caelites und #i6eor gleich
% Oeof, braucht durchaus kein schlechter Witz zu sein. Man denke an Nigidius.

2) Die Minner ol &ovrec yuvaikac e pd Exovrec (also wie Amun) werden
geschieden und anders gepriesen. Zur ganzen Auffassung vgl. Tertullian ad
Uxorem 4: malunt entm deo nubere, deo speciosae, deo sunt puellae. cum sllo
vivumt, cum illo sermocinantur, sllum diebus et noctibus tractant. Man muB dies
mdglichst streng von der gleichzeitigen Vorstellung einer allgemeinen Seelen-
brautschaft mit dem Aéyoc @eod tremnen, die freilich aus der gleichen Quelle
erwachsen ist. Ich brauche nach Dieterichs Mithrasliturgie hieriiber nicht viele
‘Worte zu machen. Mit der bloBen Bezeichnung als ,bildliche Redewendung*
tut man das nicht ab. Man vergleiche mit unserer Tertullianstelle die gleich
zu erwithnenden AuBerungen des Hieronymus, um zu empfinden, daB die aus
uralter Volksempfindung hervorgewachsenen Bilder eine besondere Gewalt
besitzen.
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aufzuzéihlen, wie bald danach schon die Bezeichnung Ehebruch gegen
Gott fiir die Verletzung des Keuschheitsgeliibdes erscheint und
Hieronymus endlich die volksttimliche, d. h. ménchische Anschauung
so rhetorisch fein und dem Empfinden nach so roh ausspricht, daB
selbst die Mutter der Nonne zur Schwiegermutter Gottes wird.?)
‘Man vergleiche einmal die Ajyic daipovoc mapédpov im ersten Ber-
liner Zauberpapyrus und den Beginn des Alexanderromanes mit der
Ermahnung der Nonne bei Hieronymus (Ep. 22, 25 p. 411 Migne):
semper te cubiculi tui secreta custodiant, semper tecum sponsus ludat
intrinsecus. oras: logqueris ad spomsum; legis: ille tibi loquitur; et
cum te somnus oppresserit, veniet post parietem et mittet manum suam
per foramen et tanget ventrem tuum, et expergefacta consurges et dices
woulnerata caritate ego sum* et rursus ab eo audies ,hortus comclusus
soror mea sponsa, hortus conclusus, fons signatus” (Hohes Lied 4, 12).%)
Christ und Heide stehen sich in ihren Anschauungen unendlich nahe.
Bei dem Kampfe, den die Kirche bekanntlich lange Zeit gegen diese
nicht von ihr geschaffene, oft fiir sie sogar gefihrliche Askese ge-
fithrt hat, liegt es sebr nahe, hierin ein allmihliches Durchdringen
einer #lteren hellenistischen Grundanschauung, nicht aber eine Neu-
bildung innerhalb des Christentums zu sehen.

Doch genug! Zu einer sicheren Losung ist auf diesem Wege
noch nicht zu kommen. So will ich lieber auf eine heidnische Be-
kehrungsgeschichte aufmerksam machen, die freilich erst durch ihre
christlichen Gegenbilder verstindlich wird; sie mag zugleich zu den
Untersuchungen iiber die Form zuriickfiihren, denen diese Arbeit
gewidmet ist.

Jiilicher hat unlingst im Archiv fiir Religionsgeschichte VII 375
die Aufmerksamkeit auf eine syrische Asketenerzihlung gelenkt, in
der er mit Recht Spuren einer bis iiber Paulus hinaufreichenden

1) Hieronymus Ep. 22, 20 p. 407 Migne (Dieterich Mithrasliturgie 132).
Die alte Anschauung bricht 22, 5 in der Behauptung hervor, daB Gott zwar
allmichtig sei, aber eine gefallene Jungfrau doch nicht wieder erheben und
selig machen kdnne. Die Gleichsetzung mit der Gottin kdnnte man Ep. 22, 2
wiederfinden mundum subiciat pedidus tuis (Isis steht ja auf der Weltkugel);
doch 1iBt sich die Stelle auch anders erkliren.

2) Wegen des Gegensatzes zu unsern Akten erwihne ich noch die Mah-
nung, nicht auszugehen: zelotypus est Iesus, non vult ab aliis viders faciem tuam.
Selbst ein Schleier niitzt nichts gegen seine Eifersucht.

Reitzenstein, Wundererzihlungen 10



146 Hellenistische Wundererzéihlungen.

Sitte und Anschauung erkannte.’) Ein Kleriker Johannes, der selbst
in ,geistlicher’, d. h. vollkommen enthaltsamer Ehe lebt, trifft auf
ein Mimenpaar, Jiingling und Méadchen, Theophilos und Maria, die
sich nach allgemeiner Annahme der Unzucht ganz ergeben haben.
In Wahrheit leben auch sie, die Kinder vornehmer Eltern, in strengster
Enthaltsamkeit und geistlicher Ehe. Den Jiingling hat kurz vor der
Hochzeit ein greiser, wundertétiger Bettler zu diesem EntschluB be-
kehrt; der Bettler, einst ebenfalls ein vornehmer Jiingling, ist von
seinem Hochzeitsmahle entflohen, um sich ganz der Enthaltsamkeit
zu ergeben. Theophilos, durch diese Erzihlung ergriffen, hat seine
Braut zu dem gleichen EntschluB iiberredet; bald nachdem er sein
Geheimnis dem ehrerbietig lauschenden Johannes verraten hat, ent-
schwindet er mit seiner Genossin aus der Stadt; Johannes sncht ihn
iiberall vergeblich.

Die Geschichte selbst ist jung; dreimal ist dasselbe Motiv ver-
wendet, nur daB Johannes wenigstens nicht bekehrt wird, sondern
schon in geistlicher Ehe lebt. Die Erzihlung von der Bekehrung
der Braut ist vollig gleich der viel dlteren von dem Monch Amun.
Mime und Mimin als Asketen sind uns schon in der Sarapion-
Erzihlung begegnet. Der nackte Wanderasket und seine ,Spiel-
genossin“ eignen sich in der Tat fiir den Mimus, der Entbl68ung
und Schamlosigkeit verlangt. Sie bekehren dort ihre Herrschaft,
ein heidnisches Mimenpaar, zu gleicher Enthaltsamkeit und ziehen
trotz aller Bitten der Neubekehrten davon. Das sieht echter aus,
als die Erzihlung des Johannes, der ganz iiberfliissig ins Vertrauen
gezogen wird. Aber wir miissen noch iiber die christliche Literatur
hinaufsteigen.

Im Hermes 35, 607 ff. habe ich aus dem StraBburger Papyrus
gr. 92 Reste eines Florilegiums herausgegeben, das auf die Riickseite
einer Handschrift des Isokrates mpoc Anuévikov nach Wilckens
Schitzung gegen Anfang des dritten Jahrhunderts geschrieben ist.?)
Dem SchluB einer Rede oder eines Briefes®), der uns gleich n#her

1) Zu der Geschichte selbst vgl. auch J. Horvitz Spuren griech. Mimen im
Orient 8. 88. Die geistliche Ehe erwithnt als auBerordentlich verbreitet Ter-
tullian ad Uz. 1 6 (vgl. De resurrect. carnis 8). Die gegen Jiilicher geltend
gemachten Einwiinde glaube ich zu kennen.

2) Der erhaltene Teil stammt aus einem Kapitel mwepi yduouv oder mepl

mopveiac.
3) Zu vergleichen wiire der Brief des Herodes Atticus oben S. 71.
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beschiftigen wird, folgt ein Apophthegma aus Favorinus. Das Werk,
das danach nur in der zweiten Hilfte des zweiten Jahrhunderts ab-
gefaBt sein kann, ist schon wegen der Benutzung jenes Philosophen
und Rhetors sicher nicht christlich. Ich gebe das Rede-Fragment
mit den Erginzungen, die ich damals ohne jede Kenntnis seiner Be-
deutung vorschlug, und die mir dem Sinne nach noch heute sicher
erscheinen. [moMéxic dw]pvEato kai deceicato?) efra...........
uATe kevoc pnte pec[toc xownbiven f davukte]pedcon’ elta TolavTac
Tivac [émmndedcec Te éavutol] kai émpeleiac mepi Tod mop[veiac dmé-
XecOm macnc] mpdc pe dieEner ovtoc, Sv Mayvictatov Wvdpacev] 6 Tod
‘Heaictou iepevc, &c éx[w odk &v duvaipnv ovdE] Névawv mpdc cé. ToV
d¢ xohopw[va éxeivov pdhicta Tov]roic émfivev, 81 €l Béher [Tic Yuvaika
eic ™v oilkiav dyovely, év pév Taic ajicxpaic dndia: xai mdc] ovk
GBiwtov oltwc écti[v; év d¢ Taic kahaic @déBoc pfy] poixeia yivmron:
kai Todto oifcxictév éctiv, 8T Umd AU]mnc dpa dmomviveton kafi ém-
Bupiac. adtoic dN] oltw vémudv éctiv kai [mwacnc dméxecdan pifewc?)].

Der Redende hat einen Mann angetroffen, der einer bestimmten
religiosen oder philosophischen Sekte angehért. Er steht im
Rufe ziigellosester Sinnenlust und wahrt doch aufs &ngstlichste seine
Reinheit. Die Mittel, die er in dieser , Askese verwendet, zeigen,
daB er mit einem Weibe (oder mehreren) zusammenlebt und jeden
Augenblick seine Lust befriedigen konnte. Er meidet die mopveia,
zu der er, wie die ganze Begriindung zeigt, den yduoc rechnet.®)
Wenn der Redende die EinzelmaBregeln der angesprochenen Person
nicht alle zu nennen vermag, so konnte man vielleicht vermuten,
daB er zu einem Weibe oder zu einem jungen Manne spricht und
bekehren will. Aber auch wenn wir von solchen Schliissen ganz
absehen, geniigt das Erhaltene, um uns nicht nur das Walten dieser
asketischen Tendenz, sondern auch ihre literarische Darstellung in

1) Rest einer Mahnung, sich des Weine zu enthalten, der schon oft den
EntschluB zur geschlechtlichen Enthaltsamkeit ins Wanken gebracht hat., Ahn-
lich verbindet beides Apollonios, die sogenannten Enkratiten u. a.

2) Besser wiire mopvelac.

8) Die Ehe #ndert an der sittlichen Wertung der Handlung nichts; daher
der neutrale Ausdruck yuvaika eic Thv oikiav dyayeiv. Es ist genau die Stim-
mung der christlichen Enkratiten. Auch der Verkebr mit den Weibern ist
dabei der gleiche, vgl. Epiphanios 47, 3 ceuvivovtar . . éykpdrteiav . . pécov yuvar-
kv eupickbpevol . . . YuvanEl d¢ cuvodevovrec kal cuvdiaiTwuevor kal éEummpetov-
Mmevor Umd TV TO0UTWY.

10*
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Erzihlungen auch fiir das Heidentum zu belegen. Ich sehe darin
eine neue Stiitze fiir meine Vermutung, daB sowohl die apokryphen
Apostelakten wie die Monchserzihlungen mit der heidnischen philo-
sophisch-religiosen Aretalogie und Novelle eng zusammenhéingen.

Ein Wort verlangt noch jene Deklamation gegen die Ehe in
den Thomas-Akten, die uns so frostig und unpassend erscheint: der
erscheinende Christus stellt dem Brautpaar vor, daB Ehe und Kinder
Sorgen bringen und letztere doch einmal sterben: é&av d¢ kol xmi-
cnede maidac mohhovc, did ToUTOUC YivecBe dpmayec kai mwAeovéxtat,
dppavovc dépovrec kai xnpoc mheovekToUvTEC, kol TADTA TO0DVTEC
UmoBdA\ete éautovc €eic Tiuwpiac kakictac. of yap mwolloi Taidec
dypncrot yivovral, Ud daipoviwv dxhoduevor, o utv @avepdic, ot d¢ kai
dpavic. yivovror Yop f ceAnviaZépevor fi fuiEnpor f Tmpol A xwooi
f| dhahot §i mopoluTikoi fi mwpoi. €éav dt xoi dav Ymicivovrec, Ecov-
T mahv Gmointor (?), dxpncta xai Bdehukta Epya diampartéuevor
ebpickovtan yap fi év poxeia i év @bévw A év xhomij A év mopveiq,
xai év TouTtoic mdav vpeic cuvtpiPrcece.t)

Man vergleiche hiermit Clemens Strom. I1I 3, 22 ff. (p. 520. 521):
aus einem heidnischen Florilegium entnimmt er zundchst eine An-
zahl Dichterstellen, unter denen gleich die erste (aus Euripides
fr. 908) denselben Gedanken behandelt:

éneita moldac cuv mikpaic GAynddéav

TikTw; Tekolca d’, fv uev dppovac Téxw,
ctévw pataiwe, eicopica (uév) kakouc,
xpncrouc d” GmoAAdC’, Av d¢ kai cecwcpévouc,
KW TéAawva kapdiav Sppwdiq.

Ti TolTO d1) TO XpnCToV;

Er schlieBt die Reihe: tavty olv @aa koi tovc TTuBayopeiouc amé-
xecOor appodiciwv (vgl. oben S. 45 A.1). Den Gedanken des StraB-
burger Anonymus finden wir bei Stobaios 67,17 (611 xéAhicTov Yéuoc):
Thrrakoc émiBetd Tivoc didT ob Bovheton YAum® Tod d¢ @rcavroc: éav
MEV KOANV TAuW, €Ew kowvhy, éav Ot aicypdv, €&w mowviv kth. Der
Gedanke kehrt wie bei anderen so auch bei Theophrast und Seneca
wieder, deren Biicher iiber die Ehe Hieronymus im ersten Buch
gegen Jovinian benutzt; daB er in den 8écewc €i yauntéov hiufig war,

1) Erst im zweiten Teil wird fiir die dyveia als Lohn die Unsterblichkeit
und die Hochzeit im zukiinftigen Leben versprochen.
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zeigt Libanios (IV 1063 Reiske) tdc powxeiac @aci dedoikapev xai
Bapy Tdc TV maidwv dmopoldc fyouueba. Man sieht, beide Argu-
mente gehdren in dieser philosophisch-rhetorischen Literatur zu-
sammen.

DaB diese Literatur in einer heidnischen Erzéihlung, auch wenn
sie der vollkommenen Askese zugleich eine religiose Bedeutung gab,
mitbenutzt werden konnte, ist selbstverstindlich. Weit schwieriger
wire die Annahme, der christliche Autor habe nur jene zuerst aus-
gesonderte mystisch-sinnliche Erzahlung vor sich gehabt und die
Gedanken der 6écic ohne eigentlichen AnlaB mit ihr verbunden. Auf
Gregor von Nazianz (Carm. mor. 1 Migne III 522 ff) wird sich nie-
mand berufen; gewiB benutzte er diese 6éceic so ausgiebig, wie es
von dem hochgebildeten Rhetor zu erwarten war; aber unser Er-
zihler ist alles andere eher, als Rhetor.

So scheint es mir denn in jeder Hinsicht methodisch richtiger,
drei Stufen anzunehmen. Zunschst eine Propheten-Erzihlung, die
sich wieder dem Mirchenton stark gendhert zu haben scheint. Bei
der Hochzeit der Konigstochter erscheint der Bote eines Gottes, der
Wohlgefallen an ihr gefunden hat, und freit um sie; der Gott folgt
alsbald nach und erscheint im Hochzeitsgemach, um selbst ihren
SchoB zu segnen. Die Umbildung in das Asketische folgt sodann
zunichst noch auf heidnischem Boden, vielleicht schon in Syrien,
wo ja die Lehre von dem Wert der geschlechtlichen Enthaltsamkeit
eifrige Aufnahme fand. Die christliche Uberarbeitung fiigte, be-
sonders in dem Liede, Einzelziige hinzu; sie suchte nach der andern
Seite in der Erzihlung die Beziehungen auf das geschlechtliche Ver-
héltnis abzuschwéchen; aber im Grunde ist sie auch hier nur ober-
flichlich geblieben.

Ich konnte fiir diese Annahme noch anfithren, da8 sie nicht nur
mit dem, was wir fiir das erste Lied ermittelt haben, gut zusammen-
stimmt, sondern auch dem Verhdltnis christlicher und heidnischer
Askese entspricht, das wir frither (Teil I § 2) glaubten, wenigstens
ahnen zu kénnen. Die verschiedenen Ziige wiirden sich zu einem ein-
heitlichen Bilde zusammenschlieBen, aus dem sich auch jene auf S. 67
besprochenen ritselhaften beiden Evangelienfragmente leicht verstehen
lieBen. Allein zur vollen Entscheidung fiihrt all das nicht; die rein
literarische Untersuchung kann nur die Fragen aufdecken; ihre letzte
Beantwortung wird sie der Religionsgeschichte und der Theologie
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iiberlassen miissen. Ich bin zufrieden, wenn ich gezeigt habe, daB
man bestimmte christlich-gnostische Lehren hier nicht suchen soll
und nicht finden kann, und wenn es mir gelungen ist, an zwei Bei-
spielen die GroBe des Einflusses wenigstens annihernd nachzuweisen,
welchen die stirker entwickelte, schriftstellerisch hoherstehende heid-
nische Literatur auf die friihchristliche geiibt hat. Ich beneide den
Theologen, der einmal mit voller Kenntnis beider Literaturen das
ganze Gebiet dieser Erzihlungen durchwandern wird; er wird nicht
nur eine Fiille falscher Auslegungsversuche miihelos beseitigen, son-
dern sich und uns erst ganz zur Anschauung bringen, wie stark das
Christentum und wie stark wir selbst vom Hellenismus beeinfluBt
sind. Moge er bald kommen!



Nachtrige.

Zu S. 11. Properz und Nonnos.

Die Stelle des Properz, auf welche mich erst bei der Korrektur
mein giitiger Helfer und Berater O. Plasberg aufmerksam machte, ver-
dient eine etwas eingehendere Betrachtung. Sie lautet (III 17, 19):

quod super est vitae, per te et tua cornua vivam

virtutisque tuae, Bacche, poeta ferar.?)

dicam ego maternos Aetnaco fulmine partus,

Indica Nysaeis arma fugata choris

vesanumque nova nmequiguam in vite Lycurgum,

Pentheos in triplices funera grata greges

curvaque Tyrrhenos delphinum corpora nautas

n vada pampinea desilwisse rate

et tibi per mediam bene olentia flumina Naxon,

unde twum potant Naxia turba merum.
Es ist eine fortlaufende mit dem iepdc yduoc in Naxos schlieBende Kette
der Taten und Wunder des Gottes, die hier versprochen wird. Der
Dichter schlieBt:

haec ego non hwmili referam memoranda cothurno,

qualis Pindarico spiritus ore tonat.
An Nonnos, dessen mowiloc Uuvoc (1, 15) noch fithlbar halb-sakralen
Charakter triigt, denkt wohl jeder Leser. Derartige Lieder konnen also
ebenfalls als kunstmiBige Fortbildungen der Aretalogie gelten.f) —

1) Den Versuch einer solchen Aretalogie macht, wie wieder O. Plasberg
Qrinnert, auch Silius Italicus VII 162—211; %reilich beschriinkt er sich auf ein
Vunder.

2) Mit der Bitte des Aion an Zeus (Gesang VII) muB man den Mythos
der Képn xdécuov vergleichen, um zu empfinden, daB auch die Osiris-Religion
mit einwirkt; dann wird aus Nonnos auch jenes eigentiimliche Preislied auf
Osiris bei Tibull I 7 (besonders V. 48—46) verstindlich. Wir begreifen ferner,
daB Nonnos sein Lied in den Schutz des Proteus, also natiirlich des ’Aya6dc
dafpwv, bzw. Aidv, stellt. Die volle Gleichheit beider gbttlicher Wesen, die uns
in den Erzéihlungen von Peregrinus und Apollonios schon entgegentrat, wird
hierdurch noch weiter gesichert. Auch Statius Silv. Il 2, 112 meint mit den
Worten cur servet Pharias Lethaeus tanstor aras, die Vollmer nicht verstanden
hat, diesen Gott, der ja zu Statius’ Zeit ganz dem Janus angeglichen war. Als
Lebenspender und Jahresgott hat er mit dem Geburtstag, als %ﬂ’enbamngsgott
mit aller religissen Lehre und Poesie zu tun. Doch es ist .ja velifeb]ich, an
einzelnen Beispielen zeigen zu wollen, daB ein wenig Kenntnis hellenistischer
Religionsvorstellungen auch dem Philologen nicht schadet. :
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DaB derselbe Properz III 1,1—6 an die allgemein verbreiteten Vor-
stellungen von der Totenbeschwirung schlieBt, wenn er zn dem fipdov
des Philetas und dem Grabmal des Kallimachos gehen will, und da8 sich
hieraus die befremdlichen Einzelziige erkldren, scheint ebenfalls den Inter-
preten nicht zum BewuBtsein gekommen; sie wiirden sonst quo pede in-
gressi nicht so wunderlich miBdeuten.

Zu 8. 11. Die Aretalogie des Hermas.

Dem leicht vorauszusehenden Einwand, daB im Hirten des Hermas
jtidische Einflisse fithlbar sind, wird wenigstens der kein Gewicht bei-
messen, fiir den Hellenismus und Judentum dieser Zeit keinen schroffen
Gegensatz bilden. Natiirlich gibt es auch jtidische Aretalogen. Philon
schildert sie an der erwihnten Stelle (de vit. contemplat. 3): Gei pev odv
dAnctov &ouva TV To0 Oe0l uviuny, we xoi O dvelpdtwy undiv
€repov | T& kGAAN TWV Beiwv GpeTdv kol duviuewv @avracodcdar.l)
mohhoi oUv kai ékhaholcv év Umvoic Oveipomolovuevor Td ThHC lepdc
@thocoioc Goidiua dévuata. Auf die Rolle, welche Triume von Himmels-
wanderungen in der hellenistischen Alchemisten-Literatur spielen, brauche
ich nicht mehr zu verweisen. Das Gegenstiick bieten die Triume von
Hadeswanderungen, die nach Lukrez tafes dem Memmius vortragen, um
ihn von der Lehre Epikurs abzuschrecken. Ich sehe ndmlich gar keinen
Grund, in den bekannten Versen, deren Seltsamkeit freilich kein ,,Philo-
loge* beachtet (I 102 ff.)

tutemet a nobis iam quovis tempore vatum.
terriloquis victus dictis desciscere quaeres.

quippe etenim quam multa tibi im fingere possunt
somnia, quae vitae rationes verterc possint
fortunasque tuas ommnis turbare timore.

das Wort somnia in tibertragenem Sinne zu verstehen (etwa nach Ecl.
8, 108). Es handelt sich so offensichtlich um orientalische, nicht rémische
Propheten, daB eine Erwihnung derartiger ,Aretalogien“ an sich gar
keinen Ansto8 bote. Der Streit der Propheten und Epikureer ist aus
Lukian bekannt.

Zu S. 92. 93. Rhetorik und Elegie.

Ich habe im Text nur die literarischen Gattungen, nicht aber
die Redeiibungen besprochen, welche die Quelle Ciceros aus ihnen her-
leiten will. Es sei gestattet, auf sie im Anhang kurz einzngehen, weil

1) Diese Formeln halten sich mit einer fast wunderbaren Zahigkeit. So
heiBt es in einem, wie es scheint, ungedruckten Hymnus des Kosmas auf die
Himmelfahrt Marii, den ich aus cod. Berolin. graec. oct. 22 kenne: 1é Oclov
kol &ppntov xd\oc TWv dpetdv cou, Xpicté, dinyricopar: &€ didiov yvap déEnc
cuvaidiov Evumdcratov Aduyac aravydcua mwoplevikiic md yactpdc Toic év cxérer
xal aag cwupatweelc dvéreihev fioc. Auch bei Kosmas fiihrt Mirjam den Chor
der gottbegeisterten Singer, wie bei den Therapeuten Philos.
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sich aus ihnen eine Anzahl in jiingster Zext viel besprochener Probleme
der Ldsung vielleicht etwas n#her fiithren lassen.

Der Satz Ciceros de inv. I 27 quod dclectationis causa non inutilé
cum exercitatione dicitur et scribitur, den Kayser nur deswegen streichen
konnte, weil er sich die Frage, wovon wohl die Rede sei, iiberhaupt
nicht vorgelegt hatte, weist uns von Anfang an in das Gebiet der so-
genannten progymnasmata, und es ist bezeichnend, daB auch der Eingangs-
satz Ciceros marratio est rerum gestarum aut ut gestarum expositio nur
die wortliche Ubersetzung der von Theon in den progymmasmata (c. 4)
gegebenen allbekannten Definition ist: dujynud écti Aéyoc éx@etikdc
Tpayudtwy veyovétTwy f We Yeyovétwy, deren Alter hiermit erwiesen
ist.!) Auch die Einteilung Quintilians II 4, 2 et quia narrationum, ex-
cepla qua in causis utimur, tris accepimus species, fabulam, quae versatur
in tragoediis atque carminibus non a veritate modo, sed etiam a forma
veritatis remota, argumentum, quod falsum, sed vero simile comoediae
fingunt, historiam, in qua est gestae rei expositio, grammaticis autem poe-
ticas dedimus: apud rhetorem initium sit historica, tanio robustior, quanto
verior bildet den Beginn der Besprechung der progymnasmata und nennt
als erstes die kurze historische Erzéhlung, als deren Muster Cicero an-
gefilhrt hatte Appius indizit Karthagmwnszbus bellum, wihrend Theon
(c. 2) die Beschreibung der Pest in Athen’) oder der Belagerung von
Plat§d namhaft macht.

Der Kreis der progymmasmata, den Theon zieht, fillt bei Quintilian
noch nicht ganz in das Lehrgebiet des Rhetors. D1e leichtesten Ubungen
hat er dem Grammatiker vorbehalten (vgl. I 9), so die Asopische Fabel,
die Gnome, die Chrie und die Ethologie®), erwihnt aber (II 1), daB in
der Regel der Grammatiker alle progymnasmata, ja selbst die Suasorien
an sich zieht. Die Gegenbewegung, die allmihlich sogar die Dichter-
erklirung wieder dem Rhetor iibertriigt, 188t sich bekanntlich bis iiber
Avugustin hinaus verfolgen. Der Anspruch der Grammatiker erklirt sich
daraus, daB die progymnasmata sich nicht bloB an den zukiinftigen
Redner wenden, sondern fiir alle Schriftstellerei, Dichtung wie Prosa, die

1) Sie ist also nicht, wie ¢. 1 anzudeuten scheint, von Theon erfunden.
Auf die narratio als Teil der Gerichtsrede bezieht sie sich nicht.

2) Es ist eine rhetorische ¢miderfic, die Lukrez in sein sechstes Buch iiber-
trigt; kein Wunder, daB Thukydides immer benutzt und doch nicht die einzige
Quelle ist. Die der Komodie und Tragbdie entnommenen Ubungen sind zu
Quintilians Zeit ebenfalls allgemein angenommen. Sie bleiben es auch spiter.
Von Nikostratos berichtet Hermogenos de ideis (Spengel Rhet. II 420, 15): xal
uvBouc adtdc mohhovc Emhacev, oUk Alcwmeiouc uévov, @A\’ ofouc elvai nwc kai
dpapatikovc.

8) Eigentfimlich, daB er einen Teil, der frilher unbestritten dem Gramma-
tiker gehorte, dabei losldst und dem Schuuspleler tbertrigt (I 11): debet etiam
docere comoedus, quomodo narmndum, qua st auctorstate suadendum, qua con-
citatione consurgat ira, qui flexus deceat miserationem. quod ita optime faciat,
st ce_lz?)s ex comoedits elegerst locos et ad hoc maxime sdoneos, sd est actiontbus
stmiles.
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Grundlage bilden sollen; dies spricht noch Theon aus (c. 2: wévu éctiv
dvaykoiov | TV yupvacudtwy dcknac od pévov toic pélloucat pnro-
pevety, GAAG xoi € Tic i monTV § Aoyomoubv fj GANwv TivV Adywy
dovauy €6éher petaxepiZecdar), und Persius (I 69) hohnt die jungen
Dichter, die Tragédien schreiben?), ehe sie noch lateinische progymnasmata
wie &@pacic und éyxkwmov griindlich geiibt haben. Die Anerkennung
dieses Anspruches der Theoretiker hat tatsiichlich die rémische Poesie
rhetorisiert und ruiniert.?)

Die Erwihnung dieser wohl allbekannten Tatsachen war notwendig,
um einerseits zu zeigen, wie Ciceros Quelle darauf kommen konnte, die
rhetorische Definition der Erzihlung mit einer nur fiir die progymnasmata
bestimmten literarhistorischen, d. h. im wesentlichen grammatischen zu
verbinden, andrerseits um uns das Recht zu geben, Theons Lehre sowohl
mit Cicero als auch mit der Dichtung der augusteischen Zeit zu ver-
gleichen.

In der Teilung der marratio erkennt Theon (¢. 2 und 4) nur dwn-
YAuate uubiké und mpoyuoTikG an, allein es ist wichtig fiir die
Cicero-Erklirung, daB das mpayuoTikdv dujynua bei ihm sowohl das
dAnBéc wie das e GAn6éc umfaBt. Beispiele des letzteren yévoc bieten
die Expositionsreden Menanders, fr. 354 Kock:

’Avdpoc mévntoc vidc éxtedpouuévoc
ouk ¢ Umapxévrwv, Oplv fcxdveto
TOV Tatépa pikp’ &xovra KTA.
und fr. 164:
“Ap’ écti mavTwv dypumvia Aohictatov;
éu¢ yolv dvacticaco deupi mpodyeton
Aakelv an’ apxfic mavra 1OV éuavutod Biov.

Cicero fithrt den Anfang der Andria des Terenz, d. h. Menander an (V. 51):
Nam is postquam excessit ex ephebis, Sosia.

Die Ubereinstimmung kann nicht vollstindiger sein. Wie es also schon
in Sullas Zeit ein progymnasma ist, die Schilderung der Pest bei Thuky-
dides nachzuahmen, so ist es ein weiteres, eine jemer kurzen Komdodien-
erzihlungen, sei es in Poesie, sei es in Prosa, nachzubilden.

Die dijynaic mepi mpdcwmov beriicksichtigt Theon scheinbar nicht;
in Wahrheit entspricht ihr als rhetorische Ubung die mpocwmomoiia, die
er (¢c. 10) beschreibt: mpocwmomolia écti mpocwmou mapeicaywyy, dia-
TiBepuévou A6youc oikeiouc €autd Te kol Tolc UTOKEIUEVOIC TPATMACIY

1) Das allein heiBt an dieser Stelle heroas sensus adferre. Nur bei dieser
Deutung schlieBt V. 76 das Lob des Vaters an: wer mag den Pacuvius oder
Accius noch lesen! — Bei Juvenal I 16 gehdrt zu den notwendigen pro-
gymnasmata fir jeden Dichter auch die Suasoria, und zwar die Swasorsa in
poetischer Form. Das erklirt sich aus Quintilian IT 1, 2.

2) Der erste, der die Gefahr klar erkennt, scheint Horaz in dem Eingang
der Ars poetica.
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avapgicBitwe, olov, tivac &v eimor Aéyouc avip mpdc THY Yuvoiko
puéAN\wv amodnuely, { crpamyoc Toic crpatubtouc émi Toic Kivduvolc.
xai émi wpicuévwy d¢ mpocwimwy, olov, Tivac &v €imor Aéyouc Kipoc
éhavvwy émi Maccavérac, fi tivac Adtic puetd v év Mopabivt paxnv
évrurxavwy T Bacikel. Umd dE TodTO TO YéVoC THC Yupvaciac minTer
xol 70 TV mavnyupik®v Aéywv eldoc kol 10 TAV TPOTPERTIKAY Koi
70 TWV émictohik@v. Auch hier ist also ictopia und mAGcua nicht
geschieden.!) Der Rede eines Datis oder Kyros, die im Geschichtswerke
begegnen konnte, entspricht die allgemein gehaltene Feldherrnrede (vgl.
Lesbonax) und dieser die mandata des Gatten an die Gattin und umge-
kehrt. Als Muster der mpocwmomoiar fithrt Theon (c. 2) die Reden bei
Homer, Plato und Menander an. Dem entspricht wieder Ciceros Bei-
spiel fiir eine Redelibung, die der diynac meplt mpécwmov entspricht
(Terenz Adelph. 60):

venit ad me saepe clamans: ‘quid agis, Micio?

cur perdis adulescentem nobis? cur amat?

cur potat? cur tu his rebus sumptum suggeris?
vestitu nimio indulges, nimium ineptus es.

nimium ipse est durus praeter aequumgque et bonmum.

Das weicht von Theon nur darin ab, daB eine kurze erzihlende Einleitung
gefordert wird. Begreiflich genug; der Brief erklirt sich selbst durch
die Uberschrift, die eben darum in der Poesie auch metrisch gestaltet
wird.f) Die Rede kann die Uberschrift nicht mit in sich hineinbeziehen;
ihr Verstindnis von der Uberschrift abhingig zu machen, mochte bald
unanstoBig erscheinen; feiner empfanden jedenfalls die Rhetoren und
Dichter, die dies durch eine kurze einleitende Erzéihlung vermieden.

So behandelt die mpocwmomotlia bekanntlich Ovid, der Amor. I 8
mit den Worten Est quaedam — quicwmqie volet cognoscere lenam,
audiat — est quaedam nomine Dipsas anus klar ausspricht, daB er ein
solches progymmasma, die typische Rede der Kupplerin, geben will. Sein
Vorgiinger Properz (IV 5) hat noch als Hiille die elegische Form der
’Apai gewihlt. Ovid gibt sie auf, er behandelt genau die Situation, die
Menander im Phasma (Plautus Most. I 3) zeichnet. Wenn nun prosaische
und poetische Nachahmung solcher Menanderszenen eine in Poesie und
Prosa beliebte Ubung ist, haben wir kein Recht, eine griechische Elegie
als Vorbild Ovids vorauszusetzen.

1) Die ,,mythische* Prosopopoiie wird nicht erwiihnt (nur Homer als Vor-
lb;ilg weist auf sie). Ihre Abart in Briefform wird Ovid tatsichlich geschaffen

aben.

2) Es ist charakteristisch, daB der Ovid nachahmende geistvolle Verfasser
der Doppelbriefe sie in der Antwort wegliBt. Hier weiB der Leser ohne
weiteres, wer schreibt; an den Beginn des Buches — denn ein solches ist jedes
Briefpaar, wie im Grunde jeder der ovidianischen Einzelbriefe — gehdren sie
notwendig. Ausnahmen sind nur denkbar, wenn der Zweck erkenntlich ist,
z. B. iml%riefe der Sappho.
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Was ich hier gegen Leos zun#chst so blendende Ausfiihrungen
(Plautin. Forschungen 129 ff.) erinnern muBte, 1iBt sich vielleicht durch
eine Betrachtung von Amor. I 6 sichern. Wieder gehort der Stoff der
Komddie, und zwar nicht erst der neuen an, doch kommt Plautus Curc.
I 2 am nichsten. Freilich scheint diesmal schon Tibull I 2 voraus-
gegangen, Properz ihm I 16 gefolgt. Wir werden einen Augenblick ver-
weilen miissen, um diese scheinbaren Gegenbilder erst beiseite zu schieben.

Zu Tibull I 2 bemerkt Leo (Phil. Uniers. II 34), das Gedicht ge-
hore seinem Inhalt nach sicher zum €idoc émikwpactikév, nur diirfe man
diese Bezeichnung nicht nach dem Wortverstande nehmen. Der Dichter
sitze bei den Genossen beim Wein; er fordere sie auf, ibn nicht zu
stéren. Seine lebhafte Phantasie versetze ihn vor die Tiir der Geliebten,
wiederum, wie vor dem Gelage, vergeblich klopfend, bittend und ver-
wiinschend; daraus entwickle sich das Lied (bis 86). Aber mitten aus
der hochsten Erregung fahre er auf, sehe um sich lachende Gesichter
und schelte nun den nichsten Zechkumpan (87 ff). — Der feine und
an sich ansprechende Gedanke ist dann von Belling in der gewohnten
Weise vergrsbert und verdorben worden: Tibull hat zundchst nur ein
mapakhauci@upov gedichtet (5—86), eine rein alexandrinische Studie.
Erst spiter (nach I 5 und anderen Dichtungen) gab er ihr eine Um-
rahmung, die eine ganz andere Situation voraussetzt, V. 1—4 und 87—98.
Das urspriingliche Lied begann nach ihm:

Opposita est nostrae custodia saeva puellae
clauditur et dura iamua firma sera.l)
ianua difficilis, domini te verberet imber,
te Iovis imperio fulmina missa petamt.

. Ein merkwiirdiges mapaxhauciBupov in der Tat, das mit der Ver-
wiinschung der Tiir beginnt, statt mit den Bitten, im Grunde ein Hohn
auf die ganze Art solcher Lieder und die Situation, die sie voraussetzen.
Man vergleiche Plautus oder Ovid, wenn es wirklich nétig ist, mit Bei-
spielen zu belegen, wie ein Stéindchen beginnen muB. — Hat der Dichter
soeben sein Leid geklagt (novos compesce dolores), so schlieBt die Be-
griindung, denn Wachen und eine feste Tiir trennen mich von der Liebsten,
ebenso leicht und ungezwungen an, wie an diesen Gedanken die Ver-
wiinschung der grausamen Tiir. Damit aber entschwindet mir wenigstens
die ganze Vorstellung von einem mapaxhavciBupov. Wenn der Dichter
in diesem Zusammenhang die Tiir anspricht, so ist das nicht mehr als-
die iibliche Personifikation in der alexandrinischen Poesie, etwa wie die
des MOxvoc. Hichstens kann ich zugeben, daB ein im mapaxhaucibupov
iiblicher Gedanke (vgl. Ovid V. 53. 54) mit benutzt ist; es handelt sich
in den Versen 7—14 um einen einmaligen Anklang an einen Lieder-

1) DaB eine Einleitung irgend welcher Art, eine Exposition -ndtig ist,
scheint B. wenigstens zu empfinden. Ich will iiber die bescheidenen Anspriiche,
die er an sie und an den SchluB stellt, nicht mit ihm rechten. i
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typus, etwa wie Tibull I 5,9—16 an einen Liedertypus anklingt, den
wir bei Properz II 28 breit ausgefithrt finden. Eine direkte Nachahmung
ist durch die Umstellung der iiblichen Gedanken vollstindig ausgeschlossen,
und auch das weitere Gedicht enthdlt nichts, was uns an ein Stindchen
denken lieBe. GewiB wendet es sich an Delia, aber man denke jene
Mahnungen:

tu quoque me timide custodes, Delia falle;

audendum est: fortes adiuvat ipsa Venus.

und mehr noch die folgenden Betrachtungen, oder gar die VerheiBungen
der Zauberin') vor der Tiire, hinter der ja der Wachter liegt, gesungen.
Selbst in der vorsichtig abgedimpften Fassung, die Leo dem Gedanken
gibt, scheint er mir unmoglich. Wir konnten mit demselben oder gar
besserem Recht Tibull I 5 als Stindchen fassen, weil es V. 67 heiBt:

heu canimus frustra, mec verbis victa patescit
ianua, sed plena est percutienda manu.

Die zweite Elegie ist ein Lied der Verfithrung, voll feinster rhetorischer
Kunst, an verschiedene lyrische Themata anklingend; es wendet sich an
die Geliebte; sie zu rithren dient die Schilderung der Verzweiflung V. 1—2
wie V. 79—86; es ist begreiflich, daB der Dichter vermutet, daB iiber
solche Schilderung oder vielmehr iiber ihn und sein Tun jemand lachen
konnte; ein Témoc der erotischen Poesie wird im SchluB lebhaft heraus-
gegriffen (ganz #hnlich wie in V. 7—14). Aber es gibt keine bestimmte
Situation, in der das Lied gewissermaBen mimisch vorgetragen sein konnte,
wie manche bukolischen Lieder. Der Poesie Tibulls ist diese pi-
uncic fremd.

Ist Tibulls angebliches mapakhauciBupov somit ausgeschieden, so
wird sich Properz I 16 kiirzer erledigen lassen. Wohl ist hier V. 17—44
ein wirkliches mapaxhauciBupov, ein lyrisches Lied in breiter Ausfithrung
eingelegt, etwa wie in Vergils Ekloge 10, 42—49 eine Elegie des Gallus
in das bukolische Lied. DaB die Rahmendichtung, die Klage der Tir
tiber ihre Herrin in der Elegie eine Vorgeschichte hat, zeigt Catull 67;
die Einlage kann der Komddie, sie kann der Lyrik entstammen; auf
Athenaios XIV 621c¢ macht Rothstein mit Recht aufmerksam: 6 d¢ pa-
YWdOC kahoumpevoc . . . . .. Umokpivépevoc moté uév yuvaikac [kai]
porxovc Kot MoCcTpomouUc, ToTE d¢ Avdpa pedlovTo Kai émi kduov mapa-
Yivéuevov mpoc ™V épwuévny. Wir miissen nur weiter lesen: @nci d¢
0 ’Apictéfevoc v uév ihapwdiav cepvilv olcav Tapd TV Tpaywdiav
efvon, THV d¢ paywdiav wapd THV kwuwdiav. Ich sehe bisher nichts,

1) Sie wenden sich an weiblichen Aberglauben, wie er wirklich bestand,
vgl. Lukian Alexandros 50.

2) Auch I 3 kann ich nicht als Fiebertrdiume fassen. Es ist ein kunstvoll
ins Lyrische umgebogener Adyoc mapauudntikdc mpoc éautédv (vergleichbar Properz
II 28). Auf die religitsen Anschauungen des zweiten Teiles, den Wolfflin so
drollig miBdeutet hat, hoffe ich an anderer Stelle eingehen zu kénnen.
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was irgend veranlassen kdnnte, eine alexandrinische Elegie derart an-
zunehmen.

Blicken wir nun auf Ovid Am. I 6 zuriick. Der lyrischen Natur
des Stoffes entspricht der Refrain (V. 24. 32. 40. 48. 56). Auf eine
Benutzung der Komddie konnten einzelne sprachliche Spuren weisen. So
ist V. 25/26 sic unquam longa relevere catena mec tibi perpetuo serva
bibatur aqua mit Antiphanes fr. 25 zu vergleichen €i d¢ uf, pndémod”
Udbwp mioym éNevBéprov.t) V. 37 ergo Amor et modicum circum mea
tempora vinum wmecumst . .. arma quis haec timeat entspricht zun#chst
einem griechischen Spiel mit dem pathetischen Ausdruck OwphccecOa,
OwpnxBeic. V. 59 nox et Amor vinumque wihil moderabile suadent ent-
spricht weniger Prop. I 3,13 oder Kallimachos XII 118, 3 als Terenz
Ad. 111 4, 24 persuasit nox amor vinum adulescentia. V. T4 duraque con-
servae ligna valete fores entspricht Plautus Asin. 386 nolo ego fores com-
servas meas a te verberarier.

Mehr als derartige Anklinge an die Sprache der Koméddie wirkt
auf mich die Stellung des Liedes. Unmittelbar folgt Am. I 7 Adde
manus in vincla meas, ein greifbar aus der TTepikeipouévn Menanders
weiter gebildeter Stoff. Das Epigramm des Paulus Silentiarius V 248
geniigt diesmal nicht, eine Elegie als Mittelquelle zu erweisen, da das
Gedicht des Agathias V 218 zeigt, daB eben dies Stiick Menanders diesen
Poeten noch bekannt ist und benutzt wird.?) Den SchluB bildet Am. I 8,
die Rede der Kupplerin, von der ich ausging. Bedenkt man, daB seit
Sullas Zeit eine derartige Verwendung der Neuen Komddie in den pro-
gymnasmata iblich ist und daB Ovids Heroiden uns zeigen, wie friih die
Poesie fiir die Prosa eintritt, so wird der SchluB, daB hier drei Komddien-
szenen benutzt sind, glaublich erscheinen.

Ich greife ein anderes Beispiel heraus, welches mir frither Leos Be-
hauptung zwingend zu erweisen schien, um an ihm zugleich den Unter-
schied in der Einwirkung der Rhetorik auf Tibull und Properz weiter zu
verfolgen. Properz III 6 gibt keine eigentliche mpocwmomolia, sondern
ein dujynua, dessen nahe Beriihrung mit der Komddie jeder empfindet.
DaB es in eine Rede oder vielmehr in die Form der Frage umgesetzt
ist, entspricht Vorschriften der progymmasmata. Theon (c. 4) setzt sogar
die Schilderung des Handstreiches der Thebaner gegen Plats# bei Thuky-
dides derartig in Frageform um: el d¢ épwtdv Bouloiueda, oltwe épod-
pev: Gpa ve GAnBéc éctiv, 8Tt OnBaiwv dvdpec GAiTw mheiouc TPIa-
xociwv €ici\@ov Tepi mplwTtov Umvov cOv dmhoic eic TTAdtarav Tiic

1) Vgl. die bekannte Parodie Xenarchs fr. 5 &uol yévorré cov Zuicnc, Téx-
vov, &\eVBepov modcav oivov dmobavelv. Natiirlich handelt es sich nicht um die
Quelle in Argos, auf welche der Attizist Pausanias (Eustath. 1747, 10) verwies;
vgl. Archilochos in dem StraSburger Fragment dovhiov dptov &dwv und die von
mir Sitzungsber. d. Akad. Berlin 1899 8. 860 angefiihrten Stellen.

2) Eine Verwendung und Variation desselben Motives finde ich bei Tibull
16, T1—174.
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Bowwtiac; kai oltwc épwtnuoaTtik®c T MeTh TadTo diehevcd-
nedo. Man vergleiche Properz: Dic mihi de nostra quae sentis vera
puella . . . ... omnis entm debet sine vamo nuntius esse . . . . numc mihi,
8i qua temes, ab origine dicere prima incipe . . . . . sicine eam incomptis
vidisti flere capillis? dllius ex oculis multa cadebat aqua? Das ganze
folgende Gedicht, welches schlieBlich selbst eine Rede der Geliebten in
die Frageform mit aufnimmt, empfingt fiir den antiken Leser den Reiz,
eine H#uBerst schwierige rhetorische Aufgabe elegant zu 16sen. Nimmt
man diesen Vorzug hinweg, so beriihrt es frostig; wir begreifen nicht,
wie der Dichter auf die Wahl dieser verschrobenen Form kommt. —

Die Schilderung gipfelt in den Versen: tristis erat domus et tristes
sua pensa ministrae carpebant, medio nebat et ipsa loco. Ahnlich schildert.
Tibull bekanntlich im Schluf von I 3 das Haus der Geliebten, wie er
es bei seiner Heimkehr finden will. Die Ubereinstimmung mit Menander
(Terenz Heautontim. I 3), die uns unerklirlich schien und zur Annahme
einer vermittelnden alten Elegie zwang, 1iB8t sich jetzt ungezwungen
durch das Fortleben dieser Komddienmotive im progymnasma erkliren.
Es ist ein Témoc, den er in dem im wesentlichen lyrischen Liede nur
benutzt, etwa wie (I 5, 61—66) die These, daB der arme Liebhaber
besser sei als der reiche, die durch Philostratos Ep. 6 nun und nimmer-
mehr fiir eine alexandrinische Elegie gesichert wird. Properz benutzt die
Rhetorik in der Wahl des Themas und der Kompositionsart, Tibull nur
in der Sprache und in der Behandlung einzelner TOTOl; gerade hier
scheint Properz sie eher zu meiden als zu suchen (vgl. Jacoby Rhein.
Mus. 60, 93).

Ich greife zur Erluterung dieses Satzes ein Lied heraus, welches
der Leser vielleicht schon gegen meine frithere Behauptung, es gibe
kein eigentlich mimetisches Gedicht bei Tibull, anfithren konnte, das
Einleitungsgedicht des zweiten Buches. Hier erkenne ich allerdings eine
Art von piuncic an; nicht wie sonst ist die Situation im Grunde nur
die, daB der Dichter ,am Schreibtisch sitzt*; aber gerade hier ist dennoch
eine ganz andere Dichtungsart nachgebildet als in den mimetischen Ge-
dichten des Properz. Wir erkennen sie am besten, wenn wir den Ein-
gang sachlich erkliren.

Die feriae conceptivae') werden von dem praeco verkiindet und als.

1) Auf die Paganalia oder feriae sementivae, die hierzu gehdren (vgl. Ovid
Fast. 1 6567 ff. mit zahlreichen wortlichen Anklingen an Tibull), weist die ganze
Schilderung; fiir die Ambarvalia, an die man ebenfalls gedacht hat, spricht
nichts. Die Erde ist eben fiir die Sommersaat umgepfligt, die Liebeslust der
Herden wird bald erwachen; in weiter Ferne liegt noch das Sommerfest, bei
dem die Ernte voll auf den Feldern steht. Die einzige Schwierigkeit bietet.
das Opfer des Lammes; aber gerade es paBt fiir die Ambarvalia noch weniger.
Mag lokaler Brauch zugrunde liegen oder der arme pagus das Opfer einer
;rﬁchtigen Sau nicht erschwingen konnen, gemeint kann nur dies erste Saat--
est sein.
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solcher?) tritt der Dichter auf, vgl. Festus 88 M.: Faventia bonam signi-
ficationem significat. nam praecones clamantes populum sacrificiis favere
iubebant. DaB zu der Opferankiindigung die Angabe pairio ritx tritt, wird
nach den Sékularakten niemand befremden. V. 2. 3 mit ihrem fiihlbaren
Anklang an die Georgica nennen die Gotter in der poetischen Form, |
aber schon V. 5f. lenken in den offiziellen Stil zuriick; sie geben die
conceptio feriarum, auf die z. B. jene Ankiindigung bei Gellius X 24, 3 ver-
weist: die noni populo Romano Quiritibus Compitalia erunt, quando concepla
fuerint, nefas verweist, vgl. Macrob. I 1 6, 9: adfirmabant autem sacerdotes
pollui ferias, si indiclis conceptisque opus aliquod feret. praeterea regem
sacrorum flaminesque non licebat videre feriis opus fieri et ideo per prae-
conem denuntiabant, ne quid tule ageretur. DaB die Tiere, welche felem,
und die Arbeiten, welche ruhen sollten, ausdriicklich bei der

feriarum bezeichnet waren, geht aus der Vorschrift Catos, daB der Esel,
weil er nicht genannt sei, keine feriae habe (Cato de agr. 138), und der
Aufzihlung der Arbeiten, die nicht ausdriicklich verboten seiem, hervor.
Die Aufzihlung schloB nach Plutarch Numa 14: hoc agite (ommia sint
operata deo). Es folgt die exterminatio, vgl. Festus 82 M.: Ezesto, extra
esto. sic enim lictor in quibusdam sacris clamitabat: hostis, vinctus, mulier,
virgo exesto. scilicet intcresse prohibebatur.®) Ein hiibsches Beispiel gibt
Ovid in der Beschreibung der Caristia (Fast. II 623). Auch das nachste
casta schlieBt zwar inhaltlich hier an, wird aber zugleich in der Be-
deutung der Sakralsprache gefaBt. — An Kallimachos und den Eingang
der Hymnen auf Pallas und mehr noch auf Apollo hat jeder Leser be-
reits gedacht, und das stilistische Mittel vor dem eigentlichen Gebet,
das wieder sakrale Formeln kunstm#Big umgestaltet, durch die kurze
Beschreibung und das cernite den Leser selbst zum Zuschauer zu machen,
erinnert direkt an hymn. 2, 4: o0x Opdac, éméveucev 6 Anhoc HdU T
@oviE éEamivne, 6 d¢ kUkvoc év 1épt xahov deider kTA. Freilich, wenn
Kallimachos sich nun an den Chor wenden kann: oi d¢ véor poAmfiv
Te kai éc xopOv évrivecBe, so kann Tibull nur noch das Festmahl er-
wihnen und dabei ein Einzellied anstimmen, das einen sakral gebundenen
Charakter nicht mehr hat. DaB es lyrisch sein soll, zeigt der Eingang,
in dem wieder die Georgica (II 39) mit einwirken; doch ist das Lob
des Landlebens, in dem allm#hlich die Kultur sich entwickelt hat, zu-
gleich rhetorisch gebaut. Eine seltene Sage, die nur noch im Per-
vigilium Veneris T7T—7T9 erwihnt ist, und ein Hirtenbrauch bei dem Fest-
mahl fithren zu dem zweiten Teil, dem Lied auf den Liebesgott, in dem
das Landleben ganz zuriicktritt und die Stoffe der leichten erotischen
Elegie mehr beriicksichtigt werden. Das Lied soll ja ein Buch einleiten
und dem Messalla widmen, in dem gerade diese Stoffe noch stiirker als

1) In den lzl)agc wird freilich der opfernde Hausvater fiir ihn eingetreten sein.
2) Ahnliche Ziige im griechischen Kult sind bekannt, nur auf die Nach-
bildung bei Lukian Alexandros c. 88 mache ich aufmerksam.
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im ersten Buche hervortreten.!) Wie fiir Tibull beide zusammenhéngen,
wird eine Betrachtung von I 1 am besten zeigen.

Auch hier soll es sich um ein Lob des Landlebens, also um einen
Stoff handeln, den Persius I 69 ff. geradezu .als das typische Vorbild der
progymnasmata nennt. Wenigstens wird El. I 1 von den beiden Ménnern,
denen wohl jeder von uns sein Verstindnis der Kompositionsart Tibulls
verdankt, so gedeutet. Ob ganz mit Recht, bezweifle ich und bitte es
mit der Schonheit und Bedeytung des Liedes zu entschuldigen, wenn die
Darstellung breiter wird, als dieser Exkurs eigentlich gestattete. —
Einen neuen EntschluB kiindet der Dichter mit den ersten Versen an:
mag sich ein anderer Reichtiimer in der- Weise sammeln, wie ich es
bisher versucht habe; ich gebe es auf; mich mag meine Armut (wie ein
leitender und schiitzender Ddmon) durchs Leben begleiten, wenn nur das
Feuer auf meinem Herde nie zu erloschen braucht. Wie nun an pau-
pertas und vifa inerti die nichsten Verse ipse seram und rusticus schlieBen,
brauche ich nicht mehr auszufiihren. Betonen muB ich nur, daB schon
V. 6 ‘dum meus assiduo luceat igne focus’ das leise Bedenken erkennen
14Bt, ob denn bei so kleinem Besitz nicht ein Ungliick, eine einzige MiB-
ernte gentigt, den Dichter um alles zu bringen. So schlieBt an V. 6 im
Grunde 9—10, wenn auch V. 7 das betonte serayp mit einwirkt; von
der Saat geht es zur Ernte. Der Dichter rechtfertigt nun vor sich selbst
sein Vertrauen und spricht sich Mut zu. V.11—14 hiingen eng zusammen;
also ist vemeror, das an sich auch auf die Gegenwart gehen kdnntef),
danach zu. verstehen; daB ponitur sicher auf die Zukunft weist; Tibull
will den Fruchtgarten, von dessen Ertriigen er hier redet, ja erst an-
legen (V. 8). Mit V. 15 darf man wohl nicht einen neuen Teil be-
ginnen; der Dichter hofft auf ausreichende Fiille von Getreide und Wein
(9—10) durch die Gnade der Gotter. Da darf in der Schilderung der
Verehrung, durch die er sie sich sichern' will, Ceres nicht fehlen. DaB
neben dem allgemeinen Schutzgott Silvan, der ein Opfer von Obst . emp-
fingt, auch Priapos als besonderer Schirmherr des Obstgartens erscheint
und eine ihm geltende Kulthandlung — das ist die Errichtung eines
Gotterbildes ja immer — genannt wird, kann so wenig befremden, wie
daB neben Ceres auch die Laren fiir das Getreide mit sorgen. Der
Dichter muB alle Gotter aufziiblen, denen er opfern will. DaB wir fertis
(V. 20) ebenfalls in die Zukunft verlegen miissen, zeigt das erklirende
agna cadet, daB seinerseits wieder durch den Konjunktiv clamet gesichert
wird.?) V. 23. 24 agna cadet vobis, quam circum rustica pubes clamet
‘%0 messes et bona vima date’ schlieBt mit dem lieblichen Bilde, das
Tibull spiter II 1 ausgemalt hat, passend die Gedankenreihe, die mit

1) Notwendig ist das Buch also von dem Dichter selbst abgeschlossen.

2) Es ist der typische Zug der edcéBeia oder, wenn man will, deicidapovia,
vgl. Lukian Alexandros c. 30. . '

3) Belling vergleicht hiibsch I 5, 31 ff. Ahnlich sind natirlich in unserem
Liede die Konjunktive tib¢ sit und ponatur zu fassen.

Reitzenstein, Wunderersihlungen. 11
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den Worten nec spes destituat, sed. frugum semper acervos praebeat.el
pleno pinguia musta lacu begonnen hat; sie enthilt nur die Schilderung
der heiligen Handlungen, die ihm Gewihr fiir den Erfolg, fir die Mag-
lichkeit, auf so kleinem Gute zu leben, bieten sollen. So schlieBt .der
zweite Teil schdn an mit den Worten, die am deutlichsten zeigen, da8
der Dichter sich schwer zu dem EntschluB durchgerungen hat und seiner
selbst noch. nicht ganz sicher ist: iam modo, iam!) possim contentus vivere
parvo mec semper longae dedstus esse viae. Vorbereitet sind sie dadurch,
daB im SchluB des ersten Teiles wie beiliufig die bittere Erinnerung an
den Reichtum der Ahnen zu Wort gekommen ist. Im weiteren Verlauf
erkliren sich. V. 27. 28 gewiB aus dem Gegensatz zu V. 26, aber es ist
durchaus nicht gleichgiiltig, daB gerade dies Bild sub wmbra arboris ad
rivos practereuntis aquae von Lukrez (II 29) benutzt ist, um das auch bei
bescheidenem Besitze mogliche Gliick und die Torheit des Strebens naeh
Reichtum zu schildern. Wie sich aus dem Gedanken an die behagliche
Ruhe der neue an die Arbeiten des Landmanns, aus der Erwéhnung des
verlaufenen Limmchens die Anrede an die Wolfe, aus dem Gedanken
an die Gefahr der an den Schutz der Gotter und ihre Verehrung ent-
wickelt, ist oft dargelegt; humc ego . . . lustrare quotammis soleo ist wmit
derselben lebhaften Phantasie aus der Zukunft in die Gegenwart geriickt
wie V. 13. 14 quodcumque educat . . ponitur. Das Gebet, daB Pales die
Wilfe fern halten solle, wird bei der daps gesprochen (Ovid Fast. IV 745 ff.);
8o ist es leicht begreiflich, daB Tibull zu dem Gedanken, daB die Gotter
das Mahl des Armen nicht verachten, sondern gnidig'annehmen, iibergeht,
und daB sich hieraus dann das allgemeine Gebet entwickelt: adsitis, divi.
HeiBt. das einerseits ‘gebt euren Schutz’, so bildet es doch andrerseits
auch die Einleitung fiir jedes besondere Flehen, und ein solches folgt in
einer durchaus leidenschaftlichen Form. Wir miissen, um sie zu emp-
finden, Catull 76, 23 vergleichen: non iam illud quaero, contra ut me
diligat illa, aut, quod mon potis est, esse pudica velit: ipse valere opto.
Danach ist zu beurteilen: non ego divitias patrum fructusque requiro, guos
tulit amtiquo condita messis avo: parva seges satis est. Aber indem Tibull
sich nun die Freuden ausmalt, die sich hiermit verbinden kénnen, und
indem zum erstenmal eine Ahnung kiinftigen Liebesgliickes seinen Sinn
durchzieht (V. 46), verliert das Gebet jenen Charakter schmerzlicher Erregung
und wird freudlger, dem Anfang des zweiten Teiles: iam modo, iam
possim. contentus vivere parvo nec semper longae deditus esse viae, ent-
spricht in schoner Steigerung der SchluB, der das als Gliick sich ersehnt:
hoc mihi contingat; sit dives iure, furorem qui maris et tristes ferre po-
test pluvias. Der dritte Teil, der wieder kurz vor dem SchluB des
vorhergehenden durch V. 46 vorbereitet ist, bringt nun die volle Ent-

1) Die leidenschaftliche Anaphora ‘endlich, endlich’ scheint mir darch
das folgende semper goswhert possim wie I 2, 64 mec te posse carere velim ge-
braucht.
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scheidung; neben die erhofften Wonnen des Landlebens treten die eben-
falls erhofften Wonnen der Liebe; auch sie hiétte Tibull ja beinahe
iiber dem Streben, durch endlosen Kriegsdienst Reichtum zu erwerben,
versiumt; auch sie werden in lebhafter Phantasie gewissermaBen voraus-
genommen. Nur leise und unbestimmt klingen sie zuerst an (52 wlla
puella); gleich darauf horen wir, Tibull ist schon gefangen und kdnnte
gar nicht anders, und nun geleitet ein hoffnungsfroher Dichtertraum ihn
bis zur Erhorung, ja bis zum Lebensende. Erst jetzt ist der EntschluB
zu der vifa nuova ganz unumstdBlich, und der Dichter kann mit den
Worten vos, signa tubaeque, ite procul, cupidis vwlnera ferte viris, ferte
el opes: ego composito securus acervo despiciam dites despiciamgue famem
zum Anfang des Ganzen zuriickkehren. Weil es sich nicht um das Lob
des Landlebens, sondern um den Entschluf Tibulls handelt, sich zu be-
scheiden und dem Kriegsdienste den Riicken zu kehren, kann, ja mu8
dieser dritte Teil, in dem vom Landleben nicht mehr die Rede ist, sich
anschlieBen. Nur fiir diesen Inhalt paBt der SchluB, nur dieser Inhalt
paBt als Einleitung fiir das ganze folgende Buch. Der Dichter weicht
einer schon zu seiner Zeit bestehenden festen rhetorischen Form kunst-
voll aus, um sein Lied rein lyrisch zu halten. —

Schauen wir nun auf El. II 1 zuriick, deren SchluB sich durch
diesen Vergleich wohl erkldrt hat. Auch hier scheint Tibull kunstvoll
einem allerdings andersartigen Typus der Rhetorik auszuweichen. Er
nihert sich in Gang und Aufbau bis zu gewissem Grade einer Beschreibung
des Festes, einer einfachen &x@pacic, wie sie Ovid Amor. IIT 13 bietet,
aber die Anlehnung an eine Hymmnenform —- es brauchtf, trotz mancher
hier iibergangener Anklinge in Einzelheiten, nattirlich nicht gerade der
eine Hymnus des Kallimachos zu sein — gibt dem Liede den lyrischen
Charakter. Es ist #hnlich, wenn der Dichter den AnlaB des Liedes
nennt und dann zu erwiigen fingiert, was er nun singen soll, wie in den
groBen Liedern I 7 und II 5.1)

1) Das Lied gilt dem Fest, bei welchem Messallinus zum erstenmal als
Quindecimvir bei dem Opfer an Apollo, das am Jahresanfang oder bald nach
ibm gebracht wird (V. 82), mitwirkt. Der Gott selbst soll erscheinen, nicht nur
zum Fest, sondern zugleich, um ein Loblied zu singen und Tibull singen zu
lassen. Man erwartet laudes Messallini, aber sie folgen nicht, ja zum Schluf
wird ein Loblied auf ihn erst verheiBen, wenn er nicht mehr den Lorbeer des
Priesters, sondern den des Trimphators tragen wird. Der Charakter des Liedes
scheint mir damit gegeben. Aus dem Vorsatz zu singen erwiichst die Reflexion
iiber den Stoff; von der Person ist ja nur wenig zu sagen (in suvene laudanda
spes). Tibull beschiiftigt sich mit dem Quindecimvirat; seine T#tigkeit ist eine
doppelte, Befragen der sibyllinischen Biicher und Opfer an Apollo. Das erstere
tritt in dem Liede zuniichst stirker hervor. Hat doch die cumanische Sibylle
dem Aeneas jenes entscheidende Orakel gegeben. Denn daB die cumanische
Sibylle gemeint ist, zeigen nicht nur V. 40. 41 dam — tam . ... super fessas
puppes, die den Gedanken zunichst auf sie lenken miissen, sondern vor allem
die Schar der andern Sibyllen, die dieser einen gegeniibergestellt sind. Nach
V. 66 nehme ich eine kleine Liicke an, welche dem Inhalte nach etwa so

11*
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- Ganz anders Properz. Da8 IV 3 Haec Arethusa suo mittit man-
data Lycotae rein und voll rhetorisches progymmasma ist, braucht nach
den oben (8. 155) angefithrten Worten Theons nicht mehr bewiesen zu
werden. Fiir II 12 enthilt selbst Rothsteins die literarischen Beziehungen
meist vernachlissigender Kommentar niitzliche Andeutungen, die uns
spiter beschiftigen werden; III 14 Multa tuae, Sparte, miramur iura
palaesirae, sed mage virginei tot bona gymmasii . . . . . . quodsi iura fores
pugnasque imitata Laconum, carior hoc esses tu wmihi, Roma, bono bietet
ein mpoyUuvacpa mepi vépou (vgl. Theon ¢. 13) und erinnert nicht in
der Sprache, wohl aber in den Gedanken schon ganz an Ovid. Die alte
Elegie (etwa bei Kritias) wirkt gar nicht, Komddie und Tragddie (vgl
Euripides Androm. 596 ff.) m. E. nur insoweit, als sie jene rhetorischen
ungen beeinflussen. Das wird klarer werden, wenn wir die nicht-
tiologischen Gedichte des letzten Buches noch etwas genauer betrachten.
Die Cornelia-Elegie geht aus von dem Moment, in dem der trauernde
Gatte unmittelbar nach dem Begtingnis am Grabe zusammenbricht, yuxnv
dykahéwv Kopvnhiac.!) Fiir sie gibt es kein Zuriick. Die mehrfach

auszufiillen ist: nachtriglich traten als ebenfalls von Apollo beeinfluBte
Spriiche hinzu: quidquid Amalthea, quidquid Marpesia dixzit Herophile e. q. s.
Freilich war der Inhalt ihrer Spriiche ein anderer: hae fore dizerunt belli mala
stgna cometen, multus ut tn terras deplueretque lapis. DaB solche Schreckens-
zeichen wirklich eingetreten sind, berichten dann die folgenden Schil-
derungen, aus denen ich besonders hervorhebe: spsum etiam Solem defectum lu-
mine vidit tungere pallentes nubilus annwus equos. Woran der Dichter die Horer
erinnern will, zeigt Plinius II 98: fiunt prodigiosi et longiores solis defectus,
qualis occiso dictatore Caesare et Antoniano bello totius paeme anni pallore
continuo. Er zdhlt (und zwar gleich von V. 71 an) die schrecklichen Anzeichen
des Biirgerkrieges auf, welche die Sibyllen vorausverkiindet haben. Doch das
alles ist ja vergangen, das neue saeculum steht bevor, in dem Apollo gniidig
die portenta, ehe sie gemeldet sind und Bedeutung gewinnen, ins Meer ver-
senken moge, wie sonst der Priester nach der Meldung. Dann wird das Sibyllen-
Orakel algo ruhen und nur jene zweite Tutigkeit des Quindecimvir, das Opfer
an Apollo, iibrig bleiben. Wenn das Opfer beim Jahresbeginn giinstige Zeichen
ergibt, dann mag sich der Landmann freuen, ein Jahr eges Segens und fried-
lichen Glickeés beginnt. Der Dichter kehrt zu dem Anfang zuriick, um von
dem Gedanken an sich und seine Dichtung zu dem letzten Versprechen, einst
den Messallinus wiirdig zu preisen, heriiberzugleiten. Wir stehen offenbar kurz
vor der Feier der Spiele, die das Ende der alten, fluchbeladenen Zeit und den
Beginn einer Epoche des Gliickes und Friedens bedeuten sollten, und bei denen
Messallinus als jingstes Mitglied des Collegiums erschien. Alle Gedanken, die
ein r8misches Herz bei dem Beginn des schicksalschweren Jahres bewegen
konnten, Roms Urgeschichte, das Elend der jiingsten Vergangenheit, die Ge-
wiBheit der Weltherrschaft und das Sehnen nach Friede und Glick fiir den
einzelnen liBt der Dichter an uns voriiber ziehen. Die harte Nebeneinander-
stellung der wechselnden Bilder, deren innere Verkmiipfung der Leser erst
suchen muB, ist der groBen Lyrik abgelauscht, wie sie ja auch bei Horaz im
Grunde nur eintritt, wenn er hohen Ton anschlagen will. Man muB den ein-
fachen Bau von Properz II 10 vergleichen, um den ganzen Gegensatz beider
Dichter zu empfinden. .

1) Zum Gedanken vgl. Il 27, 18: Nam licet et Stygia sedeat sub arundine
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wiederholte Versicherung gibt Gelegenheit, das Totenreich immer schauriger
zu malen; wie von selbst fiigt sich die Beschreibung einer Wanderung
der Seelev an. Kurze Andeutungen geniigen; auf die zweifelnde Bitte:
aut si quis posita iudex sedet Aeacus urna, in mea sortita vindicet ossa
pila folgt sofort die Mahnung: assideant!); fratrem?®) iuxta Minoia sella;
Eumenidum intento turba severa foro. Die folgende Rede, welche die
am Grabe und gewissermaBen im Bereich der Totenwelt weilenden Hinter-
bliebenen mit zu Zeugen aufruft, berithrt sich eng mit der laudatio
fumebris, die ja auch zunichst das Geschlecht, dann bei M#nnern die res
gestae, bei Frauen die mores rithmt und urspriinglich den Beweis liefern
soll, daB der Entschlafene fir seine gens zum deus parens geworden ist.
Erst mit V. 61 beginnt ein neuer, im Grunde den Consolationes ange-
horiger Teil: et tamen (aber wenigstens) emerui gemerosos vestis homores ;
seinen SchluB bildet V. 97 et bene habet: sie z8hlt die Wonnen auf, die
sie trotz der Kiirze ihres Lebens genossen hat, zun#ichst in chronologischer
Reihenfolge. Nach der Geburt der Sthne, die in einem Ausruf erwihnt
wird, folgt die Karriere des Bruders, die unmittelbar danach begann %),
die Zensur des Gatten, die Geburt der Tochter. Aber schon hier mischen
sich Mahnungen ein, die sich bald zu einem eigenen Teile ausgestalten,
den mandata 73—96. Wir erkennen leicht, daB der Dichter ihn nur
einlegt, um den Charakter wirklich malen zu konnen, und daB dies sein
Eigenstes ist, dies allein dem Liede die gewaltige Wirkung gibt. Lingst
beobachtet ist, daB er hier mit den Abschiedsreden in der Alkestis des
Euripides wetteifert, ihn zu iberbieten sucht und wirklich iiberbietet.
Das zeigt schon der Eingang fumgere maternis vicibus pater, verglichen
mit V. 377 cU viv vevod Toicd’ &vt’ éuod uRmp Téxvoic, sodann
die Verbindung der beiden Gedanken: sat tibi sint moctes, quas de me,
Paule, fatiges, somniaque in faciem credita*) saepe meam; atque ubi se-
creto nostra ad simulgera loqueris, ut responsurae singula verba iace, die
ghnlich bei Euripides 348—356 wiederkehrt; endlich die Mahnung, wie
die Kinder sich verhalten sollen, wenn Paulus noch einmal heiratet. Be-
denke ich, wie hier Euripides iiberboten wird, so kann ich auch die

remex cernat et infernae tristia vela ratis, si modo clamantis revocaverit aura
puellae, concessum nulla lege redibit ster.

1) Natiirlich die sudices, deren Auslosung sie eben erwihnt hat; sortita
pila ist ablativus absolutus. .

2) fratres die Schreiber, die toricht an drei Richter dachten. Die Vor-
stellung, daB Aiakos und Rhadamanthys gesonderte Gerichtshdfe leiten und
nur Minos als Oberaufseher neben dem jeweiligen Vorsitzenden Platz nimmt,
konnte aus dem SchluB des Gorgias bekannt sein.

3) Mit vidimus et fratrem vgl. Tacitus Agric. 456 non vidit Agricola, Cicero
de or. I 8 non vidit flagrantem Italiam bello. Es ist feste Form des paka-
prcuoc.

4) Es ist. fast die einzige sprachliche Kiihnheit dieses Teiles, der sich
durch seine Schlichtheit scharf von den iibrigen abhebt. Man kdnnte II 26,48
Lernae pulsa tridente palus vergleichen. Durch den Glauben wird das undeut-
liche Bild in die lebendige Gestalt verwandelt.
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Kunst, mit der die Gattenliebe nur zum SchluB in der Mahnung an die
Kinder angedeutet wird, nur als bewuBtes Abweichen von Euripides
verstehen. — Der Dichter hat sich durch diese Charakterschilderung, die
so unmittelbar zu uns spricht — zu dem antiken Leser, fiir den Alkestis
die Bedeutung der seligen Geleiterin und Fiirsprecherin der Toten hat,
freilich noch mehr — den Weg zu dem groBen SchluBwort gebahnt, das
Rothstein so jimmerlich . entstellt: es ist wirklicher, aus dem ganzen
Empfinden dieser Zeit erklirlicher Glaube, daB nicht nur groBe Taten,
sondern auch Sittenreinheit den Himmel erschlieBt und auch der Frau
der Weg zu den vergdttlichten Ahnen freisteht.’)

GewiB ist das keine eigentliche mpocwmomotia in schulmiBigem
Sinne, so nahe Themata wie Tivac &v eimor Aéyouc dvhp mpdc ThHY
yuvaika uéMwv dmodnuelv auch kommen- kénnen. In beiden waltet
dieselbe rhetorische Kunst; darum ist die handgreifliche Benutzung der
pficic des Dramas (hier der Tragddie, in IV 5 der Komddie) so wichtig.
Tibull kennt diese Kunst des Charakterisierens einer andern Person tiber-
baupt nicht; Properz erlernt sie erst spat?); Ovid verwendet sie oft, wenn
auch nur oberflichlich. Wie fiir ihn die rhetorische Tragddie und die
npocwmomnoticr der Heroiden-Briefe in derselben Entwicklungsrichtung
liegen, so h#tte Properz sich zum Dramatiker entwickeln miissen. Ganz
anders weiB er abzutdnen. Man vergleiche die Rede der Cynthia in IV 7
das Schelten, die Verdichtigungen, die mandata, den wehmlitigen SchluB:
der Dichter will nicht idealisieren, sondern individualisieren; ein merk-
wu.rdlger Realismus der Zeichnung des AuBeren und Innern zeigt, daB
sein Empfinden sich ge#indert hat. Auch jene eigenartige breite mpoc-
wmorntolia des Bettelpropheten in IV 1 zeigt die gleiche Freude an der
Charakterzeichnung, selbst wo sie den Zweck des Gedichtes schidigt.
DaB in der griechischen Komddie derartige typische Bilder des Bettel-
propheten iiblich waren, wird den Dichter beeinfluBt haben.

Ich kehre nach langen Abschweifungen zu den Behauptungen Leos
zurtick. Warum ich nicht mehr zugeben kann, daB Ubereinstimmungen
zwischen der Neuen Komodie und der romischen Elegie direkte Schliisse
auf eine sp#tattische oder frithalexandrinische Elegie gestatten, hoffe ich
dargelegt zu haben und die mancherlei recht unkritischen Fortsetzungen und
Ubertreibungen seiner zuerst so bestechenden Ausfithrungen nicht einzeln
durchsprechen zu miissen. Von der Existenz einer allmihlich sich aus-
bildenden hellenistischen ,Elegie* bin auch ich iiberzeugt. Allein ehe
wir sie im einzelnen zu rekonmstruieren versuchen, werden wir, soweit
Prosaquellen in Frage kommen, die Entwicklung der rhetorischen Prosa
vorher klarstellen miissen. Wie alt ist der epideiktische erzéihlende oder
deklamierende Brief? Wie alt sind die entsprechenden in der Form rein

1) Die Umbildung dieses Grundgedankens von Cicero und Varro iiber
Horaz bis zu Properz ist leicht zu verfolgen.

2) Die rhetorischen Musterbilder sind I 21, 27 Demosthenes und
Menander.
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rhetorischen Ubungen? Wenn Alkiphron kurze, der Komé&dienerzBhlung
entsprechende Liebesgeschichten in Briefform bietet, so mtissen jene. pro-
gymnasmata, von denen Cicero spricht (vgl. oben 8. 92 unter I¢) doch eine
gewisse Ahnlichkeit gehabt haben. Auch die Ausbildung der erotischen
Novelle, auf deren rhetorischen Charakter bei Sisenna uns Apuleius
wenigstens Schliisse gestattet, muB hiermit in irgendwelcher Beriithrung
stehen. Schlieflich darf jetzt selbst der Gedanke an eine Einwirkung
des Romans auf die rhetorische Elegie nicht ohne weiteres zuriickgewiesen
werden. Es finden sich in den Amores Ovids genug Beriihrungen mit
dem Teil Petrons, den wir fiir den Roman in Anspruch nehmen miissen.

Die Entscheidung wird sich vielleicht #iberhaupt nicht fillen lassen;
ich wenigstens wage sie selbst bei dem letzten Beispiel nicht zu f#llen,
an dem ich die mancherlei Beriihrungen und Wechselwirkungen dieser
verschiedenen Literaturzweige, die alle mit der sophistischen Rhetorik in
Zusammenhang stehen, darlegen méchte. Quintilian erwithnt IT 4, 26 als
progymmasma aus seiner Jugendzeit cur armata apud Lacedaemonios Venus
et quid ita crederetur Cupido puer atque volucer et sagittis ac face armatus,
et similia. Er scheidet dies von der auch von Theon erwihnten Ubung
der dvackeuq und xatockeur), die von beiden auf die Frage nach der
Wahrheit historischer oder mythischer Erzihlungen beschrinkt wird (Bei-
spiele bei Quintilian: ob Romulus von einer W¢lfin gesiugt wurde, ob
Numa mit Egeria Verkehr hatte); er betrachtet die von ihm erwshnte
Aufgabe nur als Ubung, die Absicht des Kiinstlers zu erraten. Die
urspriingliche Bedeutung und das Alter der Ubung erkennen wir, wenn
wir die attische Komddie vergleichen, etwa Eubulos bei Athenaios XII1 562¢:

Tic fiv 6 ypayac mpdToc Avepuimwy dpa

fi knpomhacticac "Epw6’ Umémrepov;

we ovdev fider TV xehddvac ypagerv,

@A\’ fiv dmepoc TV TpéTWY TOV TOU B€0D KTA,

Das ist im Grunde eine &vockeuvri. Wir brauchen bei Athenaios nur
weiter zu lesen, um auch die Kreise, in denen sie gepflegt ward, zu er-
kennen; er filhrt aus Alexis an:
Aéyetan yap Aéyoc
Umd TV copicTdv un métecBaor TOV Bedv
tov “Epwrta, Touc 8’ épdivrac.

Etwas weiter wiirde einerseits Platos Symposion, andrerseits die auf-
klirende und mythendeutende Literatur der Folgezeit fithren. In voller
Reinheit bietet uns diese rhetorische Ubung der @vackeur; das neu-
gefundene Bruchstiick des Romans von Metiochos und Parthenope (Hermes
30, 149): Bwpokéxor?) ptv . . d[mavrec ol Tic dGAnbodc mondeiac Gud-
ntot [tip[rodina] puBoroviauc émaxohovBoia, we &t maic 6 “Epw]c

1) Dasselbe Wort verwendet Lukian fir den Liigenerzithler und- Areta-
logen (oben 8. 6). ' :
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"Agpoditnc vidc xoudi véoc Exw[v mrépurac] xai T® vditw mapnpT-
pévov TéEov ka[i Taic xepci xJpat®v Aaumdda ToUToic Te TOlC dmMhoic
dfudc] tac yuxac Tiv [véwv nitpd]cker. Yélwe d’ &v €in 16 TowodTo.
npdTov ufev yap Toic dv]wlev aiddct xai 4@’ ob cuv[éctIn[kev & Bioc
dmuct]ov xp6v[io]v Bpépoc un tehewbfvon. Metiochos selbst gibt spater
die Losung: [0 &uwc éctliv xivnua diavoiac Yn[6 Tpupfic] Tivvéueviov
npdTov] koi Umd cuvnBeiac avEbuevov. Der Schriftsteller 188t seinen
Helden versichern, daB er selbst die Liebe noch nicht kennt; offenbar
will er ihn spiter die innere Wahrheit des verlachten Mythologems er-
fahren lassen; die Gotter leben und sind wirklich, wie die Alten sie
dachten. Man vergleiche hiermit und mit dem Fragment des Eubulos
Properz II 12:

Quicumque ille fuit, puerum qui pinxit Amorem,
nonne putas miras hunc habuisse manus?
is primum vidit sine sensu vivere amantes e. q. s.

Das progymnasma ist hier #hnlich wie bei Quintilian umgebildet, der
ernste Hintergrund der sophistischen dvockeun schon aufgegeben. Mit
dem Roman beriihrt sich eng der SchluB, die Rechtfertigung aus dem
personlichen Erlebnis; nicht einmal sie ist der Elegie eigen; genau wie
Properz konnte jeder Romanheld reden, freilich auch genau so eine Figur
des jingeren Dramas.

Dieselbe Beriihrung mit der Sophistik zeigt bekanntlich das Epi-
gramm. Ich freue mich, da A.P. XVI 275 '

Tic w60ev 6 mhdctnc; — Zwkuwvioc. — olvopa dM Tic; —
Adanmoc. — b dt Ttic; — Kapdc 6 moavdapdtwp. —

Tinte O émw dkpo BEéPnkac; — dei Tpoxdw. — Ti d¢ TOpCOUC
mocciv €xelc digueic; — Tmrop’ Omnvémoc. KtA.

endlich ven P. Schott') dem alexandrinischen Dichter abgesprochen ist.
Wie es zu der Aufschrift TToceidinmou kam, erklirte ich mir friiher aus
IX 359, in welchem ebenfalls ein rhetorisches Stiick aus der Komddie
in epigrammatische Form umgesetzt scheint. Das Alter des kleinen Ge-
dichtes ist kaum zu bestimmen. Weiter fithrt uns das zweite von Quin-
tilian angegebene Thema: cur armata apud Lacedaemonios Venus. Ks
ist bekanntlich schon von Leonidas von Tarent IX 320 (= 20 Geffcken)
behandelt.?) Den klaren Zusammenhang mit der &vockeuny hat Geffcken
verkannt, wenn er den SchluB dvoudéec oite (oi dt cod.) Aéyouawv fcto-
pec wc aulv X& 6edc Omhogopel in geschraubter Weise umzudeuten
sucht; die zahlreichen Nachahmungen sind bei einem derartigen Schul-
thema besonders begreiflich. Es wire lockend, die Einwirkung des pro-

1) Posidipps epigrammata collecta et sllustrata, Berlin 1905.

2) Mit den Worten Quintilians ¢ quibus scrutabamur voluntatem vgl.
Leonidas VII 422 Ti croxacpeba, Alkaios VII 429 AfZnuor xatd Ouuév, Anti-
pater VII 424 Mactevw. Es ist die zweite Art solcher Ubungen.
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gymnasma in die ganz rhetorische phdnizische Epigrammatik zu ver-
folgen, oder den Nachweis des Alters derartiger Spielereien zu benutzen,
um noch einmal das Erosbild des Simmias zu untersuchen, an dessen
wirklicher und greifbarer Existenz zu zweifeln neuerdings als dcéBeia
und OBpic zu gelten scheint, doch schon zu weit bin ich von dem Thema
dieses Buches abgeschweift. Ich kehre zum Ausgangspunkt zurtick. Wer
den Roman aus der rhetorischen mpocwmomnotic entstehen 148t, verwechselt
in unklarem Denken ein Mittel der Darstellung mit dem Wesen und
Grundcharakter dieser Dichtungsart.!) DaB die Tragddie einerseits in
dem Empfinden schon des vierten Jahrhunderts die Dichtung xat’ éoxnv
wird und ihre Gesetze wie ihre Technik auf die erzihlende Dichtung
iibertriigt, andrerseits selbst immer rhetorischer wird — den besten Be-
weis bieten jene improvisierten ,tfarsischen Tragiodien, tiber die Susemihl
Gesch. d. griech. Iat. in d. Alexandrinerzeit 1 2 A. 6 zu vergleichen ist
— das ist das Entscheidende. Eine Geschichte des Romanes wie der
Elegie wird erst schreiben konnen, wer den rhetorischen Unterricht und
die #sthetischen Theorien der hellenistischen Zeit wirklich zu verfolgen
gelernt hat..

1) Man konnte mit demselben Recht das alexandrinische Epyllion aus ihr
herleiten, weil die kunstvolle Rede in Catulls 64. Gedicht und einer Reihe von
Verwandlungsdichtungen die Hauptrolle spielt, oder weil ein ganzes Epyllion
in die beiden Briefe Leanders und seiner Hero aufgeldst ist. Nicht minder
irrig wiirde mir freilich ein einseitiges Betonen der Tatsache erscheinen, daB
ein neugefundener Mimos ein romanhaftes Motiv humoristisch behandelt. Ich
konnte darauf hinweisen, daB es schon in der euripideischen Tragtdie erscheint,
oder mit besserem Rechte vielleicht mich auf den ‘Lityerses oder Daphnis’ des
Sositheos berufen, in dem es wieder erscheint. Aber ich mdchte iiberhaupt aus
der vereinzelten Benutzung eines romanhaften Motives in einer durchaus andern
Dichtungsart keine Schliisse ziehen.
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