Literarische Umschau'

Christentum und andere Religionen

Ein religionsgeschichtlicher Forschungsbericht

Von Carl Clemen in Bonn

Der erste Bericht iiber die Beziehungen des Christentums zu anderen
Religionen muf mit einem Wort des Dankes beginnen. Mit dem Referenten
werden es alle Freunde solcher Studien mit Freude begriifen, dafl, wie
die Gesellschaft fiir Kirchengeschichte in ihren Verhandlungen die Be-
ziehungen des Christentums zn anderen Religionen mitzuberiicksichtigen
vorhat, so auch die mit ihr in Verbindung stehende ZKG. fortan regel-
miiig iiber Christentum und andere Religionen berichten will. Und
zwar beginne ich, da iiber die #lteren Erscheinungen in dem ,,Theologi-
schen Jahresbericht® referiert worden ist, mit denen des Jahres 1914 2

In vorbildlicher Weise ist das Verhéaltnis des Christentums
z1 einer Gruppe von Religionen, ndmlich den indischen, von Garbe?
behandelt worden, der sich iiber einzelne Seiten dieser Frage auch schon
frither, wenngleich zum Teil in etwas anderem Sinne, ausgesprochen hatte *.
Jeotzt findet er auch schon im N. T. buddhistische Einflisse,
wenngleich nur in der Erzihlung von der Darstellung im Tempel, der
Versuchungsgeschichte, der Erzihlung von dem Meerwandeln des Petrus
und dem Brotwunder sowie in dem Ausdruck zgoyo¢ 71j¢ yevéoewg Jak. 3, 6.

1) Das Verzeichnis der im Folgenden gebrauchten Abkiirzungen
steht am Schlub. 2) Der Bericht schlieRt mit dem Jahre 1918 ab.
3) Indien und das Christentum, Tiibingen, Mohr; 1914, 302 S. | 4) Was
ist im Christentum buddhistischer Herkunft? (Deutsche Rundschau 36, 1910,
8. 78ff); Buddhistisches in der christlichen Legende (ebd. 38, 1911,
8. 122ff) = Contributions of Buddhism to Christianity (The Monist 1911,
S. 5091f.); Buddhistisches im N. T. (Das freie Wort 1911, 8. 678ff); Ist
die Entwicklung des Buddhismus vom Christentum beeinfluflit worden?
(Deutsche Rundschau 88, 1911, S. 74 ff) = Contributions of Christianity to
Buddhism (The Monist 1912, S. 161f); Postscript on Buddhism and Chri-
stianity (ebd. S. 478#).
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Witte!, Beth? Gotz3 Jingst? Espey? und ich selbst ® haben
das bestritten, Jiingst allerdings mit Bezug auf den dritten Punkt nicht
ganz zuversichtlich; auch hilt er fir moglich, daf hier vielmehr das
Christentum den Buddhismus beeinfluit habe, wie das fiir das Speisungs-
wunder Haas " und fir mehrere andere neutestamentliche Erzihlungen
wie frither ich selbst ®, auch Edv. Lehmann ¢ Gotz1° Faber ! und
Garbe selbst offen lassen. Die Frage sollte, nachdem die Abhingigkeit
des N. T. vom Buddhismus wohl nicht hat bewiesen werden konnen,
einmal eingehender untersucht werden. — Die Abhéngigkeit des ,Phy-
siologus®, jenes im ersten Viertel des 2. Jhds. in Alexandria entstandenen
Werkchens iiber christliche Zoologie oder besser Tiersymbolik, von Indien,
die Garbe im Anschluf an frihere behauptet, ist seitdem von Char -
pentier'® an einem Punkt, den schon Garbe als wicht ganz iiberzeugend
bezeichnet hatte, allerdings bestritten, im iibrigen aber durch neue Griinde
gestiitzt worden; ja Charpentier hilt es fiir mdglich, ,,daB das ganze
Biichlein in bewufiter Anlehnung an eine indische Quelle (d. h. wohl
eine Jataka-Sammlung) und unter ihrem direkten Einfluff entstanden ist*.
Da das christliche Fischsymbol im Physiologus nicht erwihnt wird, ob-
wohl es so vortrefflich in dessen Gedankenkreis gepasst hitte, lehnt
Garbe seine Erklirung aus dem Buddhismus ab und wird damit, obwohl
seine Argumentation bei der spiteren Entstehung des Symbols nicht
zwingend ist, wohl recht haben, — Zu zuversichtlich und weitgehend
dirften Garbes Ausfihrungen tiber buddhistische Einflisse auf den
Gnostizismus und speziell den Basilidianismus sein; bei dem letzteren'
hitte ja auch erst untersucht werden missen, wo er uns am glaubt
wiirdigsten - beschrieben wird 8.  Die Behauptung, gewisse Stellen
im Protevangelium Jacobi, im Ev. des Thomas tnd im Ev.*Pseudo-
Matthaei. gingen auf den Buddhismus zuriick, haben, zum Teil wenigstens,

1) Die Einwirkung des Buddhismus auf das #lteste Christentum (ZMR.
1914, S. 289 353f.). 2) Indien und das Christentum (DLz. 1915,
S. 8O3, 957ff); Gibt es buddhistische Einfliisse in den kanonischen Evan-
gelien? (ThStKr. 1916, S. 1694 ), 3) Indien und das Christentum (Kath.
1915, 8. 363fF). 4) Buddhistische Einfliisse im N. T. (PrM. 1915,
5. 190 ). 5) Deutscher Glaube. Die wichtigsten buddhistischen Pa-
rallelen zu neutestamentlichen Erzéihlungen und ihre ethische Wiirdigung,
* Berlin, Concordia, 1915, 68 8. / 6) Buddhistische Einfliisse im N. T.
(ZNW. 1916, S. 128 ff.) = Buddhistic Influence in the New Testament (AJTh.
1916, S. 5361L.). 7) Eine frappante Parallele zu den biblischen Spei-
Sungsgeschichten in einem buddhistischen Sutra (ZMR. 1914, S. 148f%).
8) Religionsgeschichtliche Erklirung des N. T., 1909, S. 244, 253. 9) Der
Buddhismus, 1911, 8. 904 10) Indische Einflisse auf evangelische Er-
zihlangen (Kath. 1912, 8. 194). 11) Buddhistische und neutestament-
liche Erzihlungen, 1913, S. 67. 12) Kleine Bemerkungen zum Physio-
logus, Aufsitze zur Kultur- und Sprachgeschichte, E. Kuhn gewidmet,
Miinchen, Marcus, 1916, 523 S., S. 280 ). 13) Vgl. iiber die ver-
schiedenen Probleme Peake, Basilidians (Eneyclopaedia of Religion and
Ethies 1I, 1909, S. 426 ).
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wie frither de la Vallée Poussin!, so neuerdings Witte, Beth,
Jiingst und ich selbst a. a. O. bestritten; einige von van den Bergh
van Eysinga ? und Franke ® angenommene Fille dieser Art hat auch
schon Garbe selbst in Abrede gestellt. Uber Spuren des Buddhismus in den
pseudoclementinischen Rekognitionen und Acta disputationis Archelai et
Manetis wiederholt er das von Edmunds* und Kuhn 5 Gesagte. — Ebenso
schlieBt er sich diesem natiirlich in seinem Urteil {iber den buddhistischen
Ursprung der Legende von Barlaam und Joasaph an und debnt dasselbe
zugleich nach dem Vorgang anderer auf die von Placidus - Eustachius,
Christophorus und Valens (in der historia Lausiaca) aus, wihrend
er es fir die von Lucie, Brigitte und Martinianus ablehnt. Bousset®
und Liidtke 7 haben seitdem das Mittelstiick der Placidus-Eustachius-
Legende vielmehr auf eine #ltere indische Geschichte, W. Meyer ® ein-
zelne Versionen dieser umgekehrt auf die christliche Legende zuriick-
zufiihren versucht; ich selbst ? glaube gezeigt zu haben, daf hier min-
destens Bousset recht habe, wiihrend Garbe in seiner Erklirung der
Christophorus-Legende zu weit gehe. Witte behauptet das, wenngleich
zogernd, auch fiir die der Erzihlung von Placidus-Eustachius und Valens,
Jiingst wenigstens fir die der letzteren !°. Endlich gegen die These
Garbes, dafl auoch ,die Klister mit dem Monch- und Nonnenwesen
und dem Unterschied von Novizen und ordinierten Monchen und Nonnen,
das Zolibat und die Tonsur der Geistlichkeit, die Beichte, die Verchrung
der Reliquien, der Rosenkranz, der Kirchturmbau, der Gebrauch des
Réucherwerks und der Glocken® im Christentum aus dem Buddhismus
stammten (nur fir die Tonsur wird mit der Miglichkeit eines andern
Ursprungs gerechnet), hatte schon Delehaye !! einige Einwendungen -
gemacht und erhebt Beth andere; doch muB auch diese Frage einmal
im Zusammenhange nachgepriift werden.

Zu dem entgegengesetzten Problem der Beeinflussung Indiens
durch das Christentum iibergehend, zeigt Garbe zunichst, daf
dieses nach dem Induslande erst im 8., nach Siidindien im 4. Jhd. ge-

1) L’histoire des religions de I'Inde et l'apologétique (RSciphth. 1912,
S. 490 11.). 2) Indische invloeden op oude christelijke verhalen, 1901 = In-

dische Einfliisse auf evg. Erzdhlungen, (1904)% 1909, 8. 78. 3) DLz.
1901, S. 2766. 4) Buddhist and Christian Gospels, (1902) *I, 1908,
S. 1314 5) Bei van den Bergh van Eysinga a. a. 0., 8. 118.

6) Die Geschichte eines Wiedererkennungsmiirchens (GGN., philos.-hist. KL
1916, S. 469ff.); Wiedererkennungsmiirchen und Placiduslegende (ebd. 1917,
S. 703 ff.). 7) Neue Texte zur Geschichte eines Wiedererkennungs-
miérchens und zum Text der Placiduslegende (ebd. 1917, S. T4611). 8) Die
iilteste lateinische Fassung der Placidus-Eustasius-Legende (ebd. 1916, 8. 745) ;
Uber die neue aramiiische Placidus-Wandergeschichte (ebd. 1917, 8. 80ff).
9) Der buddhistische Ursprung der Placidus- Eustachius- Legende (ThLz.
1917, 8. 25T ) 10) Der Artikel vyon Kern, Eene indische wedergabe
van de legende der heilige Lucia (Gids 1917, S. 534ff), ist mir noch nicht
zuginglich. 11) Les légendes de 8. Eustache et de 8. Christophe (Muséon
1912, S. 91f%).
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kommen sein wird. Dann widerlegt er die Anschanung namentlich
Dahlmanns?, daf} der Mahayana- Buddhismus zom Teil aus dem Christen-
tum entstanden sei, behauptet aber seine Abhiéingigkeit von diesem fiir
die spitere Zeit und namentlich fiir seine tibetanische Form. Tm Mahab-
harata erklart er nur die Legendes von dem Svetadvipa, der weissen Insel,
aus wahrscheinlicher Bekanntschaft mit dem Christentum, hat aber auch
darin von Beth Widerspruch erfahren. Andererseits habe ich selbst
in einem Aufsatz iiber Religionsgeschichtliche Parallelen?, der im {ibrigen
80 wenig wie die sonstige religionsvergleichende Literatur bier besprochen
werden kann, den Einfluf des Christentums auf den Bbagavatismus zwar
stellenweise als geringer, in anderer Beziehung aber als stirker darstellen
zu miissen geglaubt als Garbe, zum Teil im AnschluB an Artikel von
Crooke® und Griersont, die Garbe noch nicht kannte. Garbe
schliefit sein hoclibedeutsames Buch mit den Worten, die natiirlich auch
8o wahr bleiben: ,,Man muf zugeben, dafl diese christlichen Zutaten an
Zahl von dem 7. Jhd. an ziemlich betrichtlick sind und eine wertvolle
Bereicherung des indischen Religionsgutes darstellen, aber es 148t sich
nicht behaupten, daf sie in ihrer Umgebung einen iiberwiegenden Platz ein-
nehmen. In der gesamten religivsen Atmosphire des Leutigen Hinduismus
spielen die christlichen Elemente naturgemif eine weniger bedeutende
Rolle als in der den gebildeteren Volksschichten gehiorenden Literatur.®

Wesentlich in Garbes Sinn behandelt die ganze Frage nach dem
gegenseitigen Verbiltnis von Indien und Christentum Wecker 5, doch
nimmt er einen Einflu des Buddhismus auf das Christentum nur bei
den apokryphen Evangelien und einigen Legenden an.

Die Nachwirkung des Hellenismus (und zugleich der
romischen Religion) imChristentum behandelt Stemplinger®,
indem er zunichst auf die von Homer auf die Bibel iibertragene alle-
gorische Interpretation und dann auf die Berithrungspunkte in Rhetorik
und Philosophie hinweist. Auch heidnische Gotter seien in christliche
Heilige verwandelt und heidnische Gebriuche von Kirche und Volk iiber-
nommen worden, wozu freilich zu bemerken wire, daf namentlich die
letateren grofienteils vielmehr aus der altgermanischen Religion stammen,
und dafl iiber die erstere Frage, wie wir gleich sehen werden, von an-
dern etwas anders geurteilt wird. — Nur den Ausgang des griechisch-
romischen Heidentums bis zu seiner Vereinigung mit dem Christentum
in Synesios schildert Geffcken ", wirft aber zum Schluf auch noch einen
Rickblick auf die friihere Abhéngigkeit dieses von jemem. ,Es ist der

1) Indigche Fahrten, 1908, II, 8. 85ff.; Die Thomaslegende und die
 dltesten historischen Beziehungen des Christentums zum fernen Osten, 1912.
2) ZMR. 1918, S. 116f 130f 3) Hinduism (Encycl. of Rel. and
Eth. VI, 1913, S. 686 1T.). 4) Madhvas, Madhvacharis (ebd. VIII, 1915,
S. 28 15). 5) Pauly-Wissowa, RE? IX, 2, 1916, S. 13221 6) Hel-
lenisches im Christentum (NJKIA. 21, 1918, 1I, 8. 811f). 7) Der Aus-
gang des griechisch-romischen Heidentums (ebd. I, S. 931F).
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modernen Forschung freilich unzweifelhaft gelungen *, sagt er da (S. 122 f.),
,mystische Stimmungen und ihre Ausdrucksformen bei Paulus zu finden,
die Theodizee des Apostels aus der heidnischen Antike weit deutlicher
zu erkliren, als es frithere Versuche vermocht haben, und auch die Be-
rithrungen der johanneischen Schriften wie der Apokalypse mit Vorstellungen
des Hellenismus sind in helles Licht getreten. Aber doch bleibt P. Wend-
lands Wort wahr, daB die Elemente der hoheren hellenistischen Kultur
sich mehr an der Peripherie des Christentums halten“ TUnd weiter:
,»Mit Recht betont die Forschung die Bedeutsamkeit des Vorgangs, dai
gerade mnach dem #uferen Siege des Christentums im 4. Jhd. der
neue Glaube so stark vom Heidentum durchdrungen wird. Grofie heid-
nische Massen drangen eben damals ins Christentum mit ihrer ganzen
durch eine oft nur #uferliche Bekehrung keineswegs aufgegebenen Tra-
dition von Glauben, Briuchen, religiosen Bediirfnissen. Das gilt fiir die
oberen Schichten, ih denen die heidnische Literatur zu ungeahnter Gel-
tung kommt, gilt besonders aber auch fir den Kult, die religitsen Ge-
pflogenheiten, den Aberglauben . . . Gleichwohl heifit es fiir die Forschung
auf diesem Wege grifite Vorsicht zu beobachten. Der bekanntermafien
im Altertum vorhandene Reliquienkult deckt sich trotz mancher éhnlicher
Erscheinungen durchaus nicht vollig mit dem christlichen Brauch, dem
im Gegensatz zum heidnischen die Teilung und die pneumatische
~ Wirkung der Reliquien eignet. TUnd noch weit nachdriicklicher gilt
es zn betonen, dafl einzelne Personen der Gotter und Heroen nicht
alg Ganzes in die Gestalten christlicher Heiligen und Méirtyrer tiber-
gogangen sind. :

Doch damit sind wir schon zu den einzelnen Perioden in der Ge-
schichte des Christentums hiniibergefiihrt worden; beginnen wir da natur-
gemi mit der dltesten, und zwar mit dem TUrchristentum als
Ganzem, so habe ich selbst? die Reste der primitiven Reli-
gion in ibhm zusammengestellt. Ich unterschied dabei den religidsen
Glauben und das religiose Verhalten und behandelte unter der ersteren
Uberschrift den Glauben an Fetische, die Elemente, den Himmel und
die Himmelskorper, Pflanzen und Béume, Tiere, Menschen und Geister,
unter der letzteren die Erhaltung und Vernichtung der hioheren Michte,
dann die Beeinflussung der hoheren Michte (die Magie, die Abwehr
feindlicher und die sonstige Beeinflussung héherer Méchte) und endlich
die Befolgung des Willens derselben. Dabei zeigte sich trotz aller
Vorsiecht, deren ich mich zu befleifiigen suchte, daB die (vielfach erst
nachiriiglich durech andere Religionen ins Christentum eingedrungenen)
Reste der primitiven Religion in diesem sehr viel zahlreicher sind, als
von den meisten bisher wohl angenommen wurde, zugleich aber — ohne
dafl das immer von nemem hervorgehoben zu werden brauchte —, da

1) Reste der primitiven Religion im #ltesten Christentum (ZMR. 1916,
S. 1{f); Die Reste der primitiven Religion im #ltesten Christentum, GieRen,
T6pelmann, 172 8., 1916.



Clemen, Christentum und andere Religionen 1[yfa1

es sich bei ihnen vielfach nur um Ausdriicke und Gebriuche handelt,
die ihren urspriinglichen Sinn verloren haben, bei denen man sich iiber-
haupt nichts mehr oder ganz etwas anderes dachte, und daf auch die-
Jjenigen Anschauungen, die noch in der alten Weise verstanden wurden,
doch nur'zur Schale des Christentums gehéren. Ich hebe das alles
hier noch einmal hervor, weil es in den bisher erschienenen Bespre-
chungen meines Buches mehrfach iibersehen worden ist. — Den EinfluB
anderer Kulturreligionen anf das alteste Christentom hat . WeiB,
der noch kurz vor seinem Dahinscheiden auch einen Bericht iber die
ilteren Arbeiten anderer zu diesem Thema erstattet hatl, in dem von
Knopf herausgegebenen und am Schlusse erginzten SchluBteil seines
ausgezeichneten Werkes iiber ,,Das Urchristentum® ? mituntersucht. Die
fiir den zweiten Band geplante zusammenfassende Darstellung itber die
Voraussetzungen des Christentums, seine jiidisch-hellenistische Umwelt
u. dgl. hat Weifi leider nicht mehr lieforn konnen, sodaf sein Werk
ein Torso geblieben ist. In dem vorliegenden Teil fafit Weifl aber auch
schon die Aufgabe der religionsgeschichtlichen Eingliederung des dltesten
Christentums scharf ins Auge. So verweist er zunichst far die Ent-
stehung des Glaubens an die Erhohung Jesu anf die verschiedenen
Formen der Heroisierung oder der Apotheose eines Menschen nach seinem
Tode, die wir im hellenistisch-romischen Zoitalter finden, wihrend er
die Ableitung des Glaubens an die Auferstehung Jesu am dritten Tage
aus dem Osiris- oder Adoniskult mit der Begriindung ablehnt, dafi die
galildiseh-jerusalemischen Anhinger Jesu die Lehre von der Auferstehung
ihres Herrn wohl nicht nach Analogie eines solchen Mythus formuliert
hatten und auch eine von ihm abhingige jiidische Geheimtradition fiber
die Auferstehung des Messiss, die die Jiinger spiter auf Jesus hitten
tbertragen kinnen, zunichst nicht nachzuweisen sei. Man kann gegen
die fragliche Theorie auch dies noch geltend machen, daf wir wenigstens
von Adonis gar nicht wissen, daf seine Auferstehung am dritten Tage
nach seinem Tode gefeiert wurde ®; vor allem aber glaube ich nach wie
vor, dafl der Tradition von der Auferstehung Jesu am dritten Tage die
Tatsache zugrunde liegt, daf an ihm das Grab leer gefunden worden
war. 8o halte ich es eher fir wahrscheinlich, dafi die Bezeichnung
Jesu als des Herrn in der Tat eine antithetische Spitze gegen die Ver-
ehrung des , Herrn“ Adonis hatte; denn daf sie erst auf griechischem
Boden aufgekommen ist, das diirfte Bousset in seiner letaten Sehrift *
von neuem bewiesen haben, die ich im itbrigen, weil sie nur ,,Nachirige

1) Neues Testament (AR. 1914, 8. 296 ). 9) Gottingen, Vanden-
hoeck u. Ruprecht, 681 S., 1917. Uber die ersten Kapitel des Werkes s,
ZKG. 36, S. B69f. 3) Vgl. meinen Artikel: Miszellen zu Lukians
Sehrift iiber die syrische Gottin, Abbandlungen zur semitischen Religions-
kunde und Sprachwissenschaft, Graf Baudissin iiberreicht, GieBen, T'opel-
mann, 436 S., 1918, S. 86. 4) Jesus der Herr, Géttingen, Vandenhoeck
U. Ruprecht, 95. 8., 1916.
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und Auseinandersetzungen‘ zu seinem schon 1913 erschienenen Werk
,» Kyrios Christos* ! enthiilt, so wenig wie die andere dadurch hervor-
gerufene Literatur besprechen mochte. Auch dafi der Gedanke eines
Mitsterbens und Mitauferstehens mit dem gestorbenen und auferstandenen
Christus, der in der Urgemeinde noch fehlte, aus den hellenistischen
Mysterien stammt, ist moglich, und erst recht, dafl das gleiche von dem
Wort 2. Kor. 3, 18 gilt: wir alle mit aufgedecktem Antlitz die Herr-
lichkeit des Herrn wie im Spiegel Schauenden werden in dasselbe Bild
verwandelt von Herrlichkeit zu Herrlichkeit. Dagegen hilt sich Weif
von der sonst zumeist wiblichen sakramentalen Auffassung der paulini-
schen Aussagen ftiber Taufe und Abendmahl vielfach wenigstens fern
und gesteht bei dem Apostel nur ein gewisses Schwanken zwischen
sakramentaler und symbolischer Denkweise zu. So sagt er z. B. (8. 499):
»wenn Paulus 1. Kor. 15,29 die in' Korinth getibte ,Taufe fiir die
Toten® erwihnt, so spricht diese Stelle nur dafiir, daf die Korinther der
Taufe sehr weitreichende sakramentale Wirkungen beilegten; wie Paulus
selbst jene Sitte beurteilt hat, kionnen wir nicht sicher erkennen; in
seinem Zusammenhang hatte er keinen Anlafl, sie etwa zu mifbilligen:
er argumentiert hier nur aus dem Sinne der Korinther. Dafi ihm aber
das eigentlich Sakramentale nicht gerade nahe gelegen hat, darf man
wohl mit Recht ans den Worten 1. Kor. 1, 16. 17 schliefen: Christus
habe ihn nicht zum Taufen, sondern zur Verkiindigung gesandf, er habe
nur ausnahmsweise getauft.“ - Ebenso warnt Weifi vor einer Uber-
schitzung der Christusmystik bei Paulus. ,,Sehon rein quantitativ nimmb
sie nmicht den Raum ein, den man ihr allzu freigebiz schenkt; aber auch
sachlich ist das Verhiltnis des seinem Herrn mit aller Hingabe dienenden
und in allem von ihm abhingigen Knechtes mit solcher Klarheit, Innig-
keit und Kraft ansgesprochen, daf wir ein Recht zu haben glauben zu
dem Satze: hier liegt der Schwerpunkt der Christos-Frommigkeit, nicht
in der Christus-Mystik, die doch ein in gewisser Weise sekundires, ja
vielleicht geradezn fremdes Element bleibt® (S. 362.) Und zwar meint
auch Weifl, daf Paulus irgendwie den hermetischen Schriften nahe
getreten sei; doch gehe ich auf diese auch von anderen neuerdings viel
behandelte Frage lieber erst nachher ein. Die von Weil immer
wieder betonte Abbéngigkeit des Apostels von der Stoa und der griechi-
schen Mythologie tiberhaupt interessiert uns hier weniger; so erwithue
ich nur noch, dal er gelegentlich bei Paulus (durch das Judentum ver-
mittelte) Einflisse der babylonischen und persischen Religion feststellt,
in den verschiedenen Namen fiir die Engel den astrologischen Glauben
ider Umwelt nachwirken 148t und namentlich in der Auffassung der
Welt und des natiirlichen Menschen dieselbe Geistesstrémung wahrnimmt,
die sich spiter in der klassischen Gnosis zu einer Gefahr fir die Kirche
entwickelt hat. Knopf erkléirt auch bei Johannes wie schon bei Ig-

L

1) Vgl. die Anzeige ZKG. 86, S. 5701,
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natius den Dualismus des Welthildes, gewisse Seiten der Mystik, darunter
die Wiedergeburt, auch die Einkniipfung des Sakraments in die pneu-
matische Mystik aus direkter Beriihrang mit dem Hellenismus, ist aber,
da er ja das Weifische Werk nur abschlieBen wollte, sonst natiirlich
diesen Fragen nicht weiter nachgegangen.

Das Verhiiltnis des N. T. zu einer bestimmten Religion, nfmlich
der der Isis, und zwar ihrem offentlichen Kult, wie er von Apulejus
im elften Buch der Metamorphosen geschildert wird, habe ich selbst !
dargestellt, ohne doch einen direkten FinfluB der Isisreligion auf das
Christentum behaupten zu wollen. An eine Abhingigkeit jemer von
diesem ist wohl tiberhaupt nicht zu denken. — Bugge 2 hat den Ein-
fluf der Mysterienreligionen auf das ilteste Christentum durch das
Judentum, die Essener und Therapeuten vermittelt sein lassen, aber bei
ihnen diejenigen Anschauungen, die tatsiichlich an jene erinnern, nicht
nachgewiesen. Immerhin ist sein Buch fiir das Verstéindnis der ein-
schligigen neutestamentlichen Stellen nicht wertlos. — Die eben schon
erwihnte hermetische Literatur ist im Gegensatz zu Reitzen- -
stein® W.* und J. Kroll% Norden® und Bousset? nach dem
Vorgang von Zeller® neuerdings umgekehrt als stellenweise vom
Christentum abhiingig hezeichnet worden. Zuerst tat das, ohne damit
wohl auf dem Kontinent irgendwo Beachtung zu finden, Creed? dann
Heinrici'®, endlich Windisch', und in der Tat ist bei dem von
niemand geleugneten, aber erst neuerdings vollstindig erkannten jiidi-
schen Einfluf auf die hermetische Literatur, bei ihrem gegenitber dem
des N. T. geringeren Alter und bei der Abhéngigkeit ihrer spitesten
Schicht vom Christentum eine solche auch hei der &lteren nicht un-
denkbar. Doch hezeichnet Heinrici nur wenige Ausdriicke in der her-
metischen Literatur als der Entlehnung auns dem Christentum verdichtig,
und anch sie glaubt Windisch anders erkliren zn konnen; dafiir weist
er aber auf andere hin, die man tatsiichlich so hbeurteilen kinne oder
miisse. Dabei trifft er stellenweise mit Creed zusammen, der in dieser
Richtang noch viel weiter geht, wie er denn auch den Hirten des
Hermas vielmehr fiir das Vorbild des Poimandres erkliren wiirde, —
wenn zwischen beiden Schriften iiberhaupt eine literarische Verwandt-
schaft angenommen werden miiBte, was doch nicht der Fall sei. Windisch

1) Der Isiskult nach Apulejus, Metamorphosen 11 und das N. 0y N
liche Studien, Heinrici dargebracht, Leipzig, Hinrichs, 271 8., 1914, S. 284
2) Das Christentum-Mysterium, Christiania, Dybwad, 127 8., 1915. 8) Poi-
mandres, 1904, S. 86. 216. 248, 4) Hermes Trismegistos in Pauly-Wis-
sowa, RE.? VIII, 1, 1912, 8. 821.) 5) Die Lebren des Hermes Tris-
megistos, Miinster, Aschendorff, 441 8., 1914, S. 169. 389, 6) Agnostos
Theos, 1913, S. 5. 7) Kyrios Christos, 8. 139; Zur Dimonologie der
spiteren Antike (AR. 1915, S. 152, 1). 8) Die Philosophie der Griechen
111, 24, 1903, 8. 243. + 9) The Hermetic Writings (JThSt. 1913/14. 15,
8. 525 11). 10) Die Hermesmystik und das N. T., Leipzig, Hinrichs,
1918, 242 8, 11) Urchristentum und Hermesmystik (ThT. 1918, S. 186 ).
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fahrt beide Schriften nur, wie vor ihm schon andere, auf eine gemein-
same Quelle zuriick und nimmt, anders als Heinrici und wohl auch
Creed, umgekehrt schon im N. T. einen Einfluf der hermetischen Lite-
ratur an. So zunfichst in der Christologie, die ja schon Reitzenstein
und Bousset so erklirt hatten, wihrend Windisch auch das Wort,
das Jesus nach der Verklirung und angesichts der Unfdhigkeit der
Jiinger, den epileptischen Knaben zu heilen, spricht: @ yevee. GmOTOS
xel JieoToopndvn, Swg note ued Suiy ivoua; Lfwg mote avéSopuar Tudy;
aus der von Horaz (carm. I, 2) geiiufierten Idee erklirt, daB dem gott-
lichen Heros, der von allzuviel menschlicher Unvollkommenheit gepeinigt
wird, der Wunsch sich aufdringt, die Erde baldigst wieder zu verlassen,
Ja er fragt: , Sollte das Wort, verbunden mit der Verklirungslegende,
nicht anch die Priiexistenz des Gottessohnes voraussetzen, der dann das
Verlangen infierte, nun baldigst fiir immer in die himmlische Herrlich-
keit zuriickkebren zu konnen, die er eben wieder filr einen Augenblick
genossen hat?“ (S. 217). Freilich miifite dann die Verklirungsgeschichte
das eigentliche Wesen Jesu im Sinne der paulinisch-johanneischen Christo-
logie fiir einen Moment blitzartiz enthiillen wollen und die spiteste
Schicht in der synoptischen Legende reprisentieren, — und das scheint
mir, da sich auf diese Weise die Erscheinung von Mose und Elias kaum
erklirt, nicht anzunehmen zu sein. Eher konnte die Bezeichnung Christi
als des nmlm}v %l miloxomog 1. Petr. 2,25, die Windisch selbst frither !
aus Philo belegt hatte, und als des a»Fpwmo¢ 1. Tim. 2, b, die aller-
dings auffillt, aus der Hermetik zu erkliren sein, wihrend sich fir die
Bezeichnung des Satans als des dgywr zic 2Sovalus Toi aégoc Eph. 2, 2,
die Verehrung der ovoryeia zov xoouov Gal. 4, 8f, Kol 2,18. 21,
den xozéywy 2. Thess. 2,6 und die pessimistisch- dualistische Welt-
betrachtung der jobanneischen Literatur und des Jakobushriefes wieder
auch andere Parallelen beibringen lassen; ja fir die Beschreibung der
Zunge Jak. 3, 6 liegt der Hinweis auf die Verherrlichung der Zunge
Ptabs in einer von der Hermetik beeinfluten memphitischen Inschriff
doch sehr fern. Indes ich kann natiirlich hier nicht alle von Windisch
ans der Hermetik erklirten, aber wohl #hnlich wie die gemannten zu
beurteilenden Stellen besprechen; ich erwihne also nur noch, daB er
auch zu DeiBners Schrift dber Paulus und die Mystik seiner Zeif
Stellung nimmt, von der eben wegen dieses ihres Titels hier erst an
einer spiteren Stelle zu sprechen ist.

Unterscheiden wir im Urchristentum wieder einzelne sog. Lehr-
begriffe und beginnen mit der Lehre Jesu, so hat die uw. a. von
W. B. Smith? vertretene These seiner Ungeschichtlichkeit Loofs®

‘von neuem widerlegt, allerdings in der Meinung, damit zugleich die

religionsgeschichtliche Erklirung der Christologie, ja die ,,liberale

13 Handbuch sum N..T. IV, 2,911, S. 65 9) Zuletst Ecce
Deus, 1911. 3) Wer war Jesus Christus? Halle, Niemeyer, 255 8., 1916.
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Leben-Jesu-Forschung, die er unbewufit doch selbst vertritt, getroffen
zu haben. — Minocchi! schildert, da sich das Christentom aus dem
Judentum nicht vbllig erkliren lasse, auch die heidnischen Religionen
zur Zeit seiner Entstshung, ist aber dann doch in der Annahme von
direkten Einflissen derselben sehr zuriickhaltend. Nicht nur die (von
diesem selbst neuerdings ? aufgegebene) Theorie Frazers iber die
Leidensgeschichte Jesu wird abgelehnt, sondern auch manche andere
religionsgeschichtliche Erklirungen einzelner evg. Uberlieferungen werden
sogar nicht einmal erwihnt. Die Entstehung des Glaubeus an die Gott-
heit Christi soll wohl erst in einem zweiten Bande eingehender be-
handelt werden; was wir jetzt schon dariiber zu lesen bekommen, ist
kanm geniigend.

Yon einzelnen evg. Erzihlungen hat zun#chst die Geschichte von
der Anbetung der Hirten Geffcken?® auf die Mithrasreligion
zuriickgefiihrt, die durch Posidonius auch Vergil bekannt geworden und
von ihm in seiner vierten Ekloge benutzt worden sei*. Aber das ist
von J. Kroll % widerlegt worden; man kann also wohl nach wie vor
gegen die Ableitung der evg. Erzdhlung aus dem Mithrazismus geltend
machen, dafl dieser, wenn er die fragliche Legende schon so friih ent-
hielt, doch nicht hereits den Kreisen, aus denen Luk. 2 stammt, be-
kannt gewesen sein dirfte. Damit wire zugleich die Vermutung wider-
legt, die G effcken zum Schlufl noch dufiert, daB nimlich die Geschichte
yon Symeon ,,eine Art personlicher Verlebendigung des Wunsches® sei,
der bei Vergil wie bei Philo auf Posidonius zuriickgehe: kinnte ich
doch jene goldene Zeit noch erleben! — Die Versuchungsgeschichte
bei Markus hat A. Meyer® auf den Mythus vom Kampf des gottlichen
Helden mit den Ungeheuern des Chaos, fiir den ihm die Herrschaft
iiber die Gotter zuteil wird, zuriickgefithrt. Aber wenn auch an anderen
Stellen des N. T. an diesen Kampf erinnert wird, so miiite er doch
fiir ‘die Versuchungsgeschichte vollstindig umgestaltet worden sein: er
wire in die Wiiste verlegt, weil nur dort dergleichen vor sich gehen
konnte, weil sie als Aufenthaltsort der Diimonen gelte, und weil in ihr
nach Jes. 34,11 die wilden Tiere wohnten, die urspriinglich von Jesus
besiegt worden seien. ,,Der Ansturm des Satans, dem auch hier der
Gottessohn entgegengesandt wird, gestaltet sich in ethischer Vergeistigung
zur Versnchung. Vom: vollen Sieg iber den Satan kann noch keine
Rede sein; es mufi geniigen, daf Jesus ihn unbeschadet amshélt. An-

1) Il Panteon, Origini del Cristanesimo, Firenze, Successori Seeber, 408 S.,
1914, 2) The Golden Bough® VI, 1913, S. 4124 3) Die Hirten
auf dem Felde (Hermes 1914, S. 3214). 4) Ahnplieh schon Moulton,
Early Religious Poetry of Persia, 1911, S. 51 ; Early Zoroastrianism, 1913,
S. 91¢f Crusius, Exkurse zu Virgil (Rhein. Museum 1896, 8. 551f. 5:’)_8)
hatte die Zoroasterlegende nur verglichen. 5) Poseidonios und Vergils
vierte Ekloge (Hermes 1915, S. 137f). 6) Die evangelischen Berichte
iiber die Versuchung Christi, Festgabe Bliimner iiberreicht, Ziirich. Buch-
druckerei Berichthaus, 1914, S. 434fF.
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gedeutet ist er freilich durch den Dienst der Engel, der an Stelle der
Herrschaft iiber die befreiten Gotter getreten ist.“ Auch wenn Meyer
in der Stimme vom Himmel bei der Taufe Jesu eine genaue Parallele
zu dem ermunternden Gesprich findet, das im baylonischen Marduk-Epos
der gottliche Vater mit seinem Sohn vor dessen Erldsungskampf fiithrt,
so widerspricht dem, dal Jesus vom Geist in die Wiste getrieben
wird und dieser nach Meyer auf Jesus gekommen sein soll, weil
die Christen bei ihrer Taufe aus Wasser und Geist wiedergeboren werden.
Vollends daf aus dem bekannten, in den Thomasakten aufbewzhrten
Hymnus von der Seele, der sich urspriinglich auf den ing Reich der
Dimonen geratenen Lichtmenschen beziehe und insofern hei Paulus, in
anderer Form auch im Gleichnis vom verlorenen Sohn nachwirke, die
weiflen Kleider, die beiden Begleiter Jesu sowie die Stimme Gottes bei
der Verklirung stammten, ist schon deshalb unwahrscheinlich, weil sich
all das natiirlicher erkliren 148t (die Erscheinung von Mose und Klias
aus einer ihnlichen Erwartung wie Apk. 11,3ff). So wird auch die
Taube in der Taufgeschichte nicht aus jener Erzihlung, in der ein Adler
erscheint, abzuleiten und ebenso die Deutung der Versuchungsgeschichte
bei Markus, wie sie Meyer versucht, aufzugeben sein; die Form der
Erziihlung bei Matthius und Lukas erklirt er selbst nicht religions-
geschichtlich, sondern fiihrt sie auf eine erbauliche Betrachtung aiber
Deut. 6 und 8 zuriick, ,,in der etwa die Frage beantwortet wurde: was
waren die Lehren, die Gott seinem Sohn nach 8,2—5 beibrachte oder
ihm einpriigte, wie es in dem beriihmten Schma’ 6, 4 —9 heifit?% Aber
davon braucht, obwohl es im allgemeinen zutreffen wird, hier nicht
weiter die Rede zu sein. — Grefimann?! hat das Gleichnis vom
reichen Mann und armen Lazarus, da die .Catena Oxoniensis
von einer hebriischen Uberlieferung iiber Lazarus weiB, die nur schrift-
lich gewesen sein kéune, und da seit dem 3. Jhd. auch der- reiche
Mann manchmal einen bestimmten Namen, und zwar in einer aus dem
13. Jhd. stammenden Handschrift einer in Verse gebrachten Bibel des
Potrns von Riga den égyptischen Namen Amonofis fithre, iber das
Judentum auf Agypten zuriickgefiihrt. In der Tat kennen wir nicht
nur eine #hnliche jiidische Erzdhlung (sogar in sieben Rezensionen),
gsondern auch eine Agyptische, die, da sie das Tantalos- und Oknos-
Motiv 2 enthélt, in hellenistischer Zeit entstanden sein mufi. Ja das
Gleichnis Jesu steht dieser letzteren noch naher als das jidische Mérchen,
und Jesus wird also auch im Gegensatz zu der dgyptischen Erzihlung
die Moglichkeit, daB einer von den Toten auferstinde, erwogen und
zuriickgewiesen . haben. Er ,lehnt es ab, genaueren AufschluB iber
das Jenseits zu vermitteln ... Der Mensch weif, worauf es ankommi:
Mose und die Propheten zu horen und Bufie zu tun.“ (S. 58f.). So zeigh

1) Vom reichen Mann und armen Lazarus, ABA. 1918, phil-hist. KL 7.
2) Uber dieses vgl. jetzt auch Boll, Oknos (AR. 1918/19, 5. 1511f).
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diese ,,literargeschichtliche Studie zugleich nicht nur, dafi das Gleichnis
eine Einheit bildet, sondern auch, wie es zu verstehen sei. Denn',, wem
dieser einfache Sinn der Worte zu ,trivial® erscheint, oder wer an diesem
Agnostizismus Anstofl nimmt, der mige mit Jesu rechten: fiir Jesus
war das Hthos stets wichtiger als alle metaphysischen Probleme® (S.59). —
Die beriihmte Stelle Matth. 16,17 ff. ist von Dell !, dessen Grund-
gedanken schon friher Kriiger ? vorgetragen hatte, eigentlich nicht
religionsgeschichtlich erklirt worden. Eher konnte man die Theorie
von Immisch ® so nennen, Jesus habe die Worte an Petrus in Caesarea
Philippi angesichts der Felswand, des Tempels des Augustus und der
Pansgrotte getan und damit sagen wollen: ,,Du bist der Felsenmann,
ein Fels, so hoch nnd fest wie dieser da. Auf dich, meinen Felsen, werde
ich meine Elkklesia bauen. Sie wird auof dir noch sicherer gegriindet
stehen, wie auf seinem Felsen der Heidenban da oben zu Ehren des
weltlichen Herrn, der nun schon der. Sterblichkeit seinen Zoll gezahlt
bat. Sichtbarlich stebt ja auch sein Tempel in der Banngewalt des.
Todesreichs, das schwarz dort unter ihm emporgihnt. Wie anders meine
auf dir gegriindete Ekklesia — nidar “Aidov or xavioyioove adtic
Aber Dell* hat dagegen nicht nur eingewandt, dafl die Worte nicht
von Jesus selbst gesprochen seien, sondern auch daf sie nicht so
erklirt werden konnten; denn die Pansgrotte konnte mnicht, wie
Immisch meinte, chthonischen Charakter getragen haben. Auch Haase S
hat die Grondlagen der Hypothese von Immisch fiir sehr anfechtbar
erklirt, und wenn er meint: ,,Die in der Matthius-Stelle vorliegenden
vier Gedanken vom Kirchenbau auf dem Felsen, den Hadespforten als
gottfeindliche Macht, den Himmelreichschliisseln und der Binde- und
Losegewalt sind zweifellos in ihrer Form vorchristlichen Religionen
entnommen® (S. 345), so ist das von dem ersten nicht nachzuweisen
und trifft von den anderen nur insofern zu, als sie aus dem Judentum
stammen, der letzte allerdings schlieflich aus der primitiven Religion.
Weiterhin die religionsgeschichtliche Erklirung der paulinischen
Theologie hat Bartmann . zu widerlegen gesucht; aber weun er
nur rein formale, #ufierliche Ahnlichkeiten mit heidnischen Religionen
zugibt, so geht das entschieden zu weit. Umgekehrt hat Knopf 7, der
zuniichst das Verhiltnis des Apostels zu der griechischen Philosophie
untersucht, dasjenige zn den Mysterienreligionen wohl zu eng aufgefaBt.
Doch brauche ich darauf hier nicht mehr einzugehen, da schon oben

1) Matthins 16, 17—19 (ZNW. 1914, S. 1£). 2) Evangelium
Matthdi 16, V. 17—19 (Actes du IVe congrés international d'histoire des
religions 1913, 8. 158f). - 3) Matthius 16, 18 (ZNW. 1916, S. 181f).
4) Zur Erklirung von Matthius 16, 17—19 (ebd. 8. 271). 5) Die reli-
gionsgesehichtliche Erklédrung des Petrusnamens (Kath. 1917, 4, 19, 8. 3401%).
6) Paulus. Die Grundziige seiner Lehre und die moderne Religionsgeschichte
Paderborn, Bonifacius-Druckerei, 156 S., 1914, 7) Paul and Hellenism
(AJTh. 1914, S. 4974). :

Zeitschr, £, X -G, XXXVIIL N, F. I, 1. : 12
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von den einschrinkenden Bemerkungen von J. Weiff zu dieser Frage
die Rede war., — Von der Abhingigkeit des Apostels von der Philo-
sophie sollte ja hier nicht eingehender die Rede sein; sie ist auch von
Bihlig ! nicht einmal mit Bezug auf die Lehre vom Gewissen und
von Deiner 2 mit Bezug aof die Gottanschauung nur in gewisser
Weise behauptet worden. Wenn er ? ebensowenig dem Hermetismus
einen EinfluB auof Paulus einriumt, so geht das auch nach Windisch (s. o.
8. 174) zu weit; doch gibt Deifiner zu, daf das Wort perepopporedor
2. Kor. 3, 18 aus der Mysteriensprache stammen konnte, und hilt auch
fir moglich. daff die Formel & Xpior@ im Anschluf an entsprechende
Mysterienformeln geprigt worden sei. — Wenn das Wort 1. Kor. 13,3:
oy mogad® 1o o@ue pov Tve xovdnowue (denn so wird zo lesen
gein) von J. Weifl * auf die Selbstverbrennung der Inder Kalanos und
Zarmarkos (Zarmanochegas) bezogen wurde, so hat Preumschen® da-
gegen eingewandt, dafl solche Beispiele, wenn sie Paulus bekannt ge-
wesen sein sollten, doch nicht als Muster eines besonderen Enthusiasmus
hitten verwendet werden kionnen. Er wollte deshalb bei dem Bremnen
an das Zeichnen eines Sklaven denken, der selbst auf seine Freiheit
- verzichtet, um so neue Mittel fiir sein Wohltun zu bekommen. Aller-
dings ist, wie eine Stelle im ersten Clemensbrief und in der spiter
nochmals zu erwihnenden historia Lausiaca zeigt, spiter dergleichen
vorgekommen ; ja Clemens konnte, da er zwei Ausdriicke aus 1. Kor. 13,3
wiederholt, eben an diese Stelle gedacht haben; aber trotzdem erscheint
es mir noch nicht sicher, ob hier, wo doch kein Zweck des xufecIue
angegeben wird, wirklich ein Gezeichnet- und Verkauftwerden in der
angegebenen Absicht gemeint ist. Sollte sich die Erkldrung also nicht
bewéhren, so wire wohl trotz des erwihnten Bedenkens wieder zn der.
von J. Weifi zuriickzukehren. — Das Wort am Ende des gleichen Ka-
pitels (1. Kor. 13,13): »vwi Je uéver miotig, &\nlg, ayiny, to vola
ratta’ peliwy 08 TovTwy 7 aydny hat Reitzenstein zuerst in seinem
nachher mnoch zu besprechenden Buch: Historia Monachorum und
Historia Lausiaca (s. u. 8. 188f) auf eine nach ihm von Porphyrius
ad Marcellam 24 vorausgesetzte Formel zurickgefihrt, in der als
die véoougn oroiyein bezeichnet werden: miorig, aridea, Fows und
iAnlc. Er machte zum Beweise dafiir nicht nur geltend, dafl miozic
und £izic bei Paulus unerwartét und durch nichts vorbereitet auftreten,
sondern auch dafl das uéve: an die Grundvorstellung der erocyeiv an-
kniipfe, die ja dem Wesen nach unverginglich sein sollten, und zugleich
darauf hindeute, dafl Paulns aus der den Korinthern gelinfigen Auf-

1) Das Gewissen bei Seneka und Paulus (ThStKr. 1914, S, 1ff).
2) Paulus und Seneka, BFTh. 21, 2, 1917. 3) Paulus und die Mystik
seiner Zeit, Leipzig, Deichert, 123 8., 1918, 4) Der erste Korintherbrief
1910, 8. 315. 5) ,, Und lieBe meinen Leib brennen‘* 1 Kor. 13, 3 (ZNW.
1915; S 2T
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zihlung von vier Elementen eins gestrichen habe. Von Harnack?! hat
demgegeniiber zu zeigen versucht, daf sich das uéver vielmehr aus der
Aufzihlung des zu Vernichtenden im Vorhergehenden erklirt, und daran
erinnert, dafl Glaube, diiebe und Hoffnung auch soust von Paulus, im
Hebrier- und Barnabasbrief und bei Polykarp zusammengestellt werden;
Panlus habe also deshalb hier neben der Liebe auch Glaube und Hoff-
nung erwdhnt, weil das so iblich gewesen sei. Reitzenstein ? hat
gegen das letztere wieder einzelne Einwendungen erhoben, die zum Teil
Schiitz ? zuriickgewiesen hat, ohne doch bestreiten zu wollen, dai , die
paulinische Bildung durch mogliche gnostische Formeln veranlaft war*,
wibrend Windisch in dem oben S. 173f. angefiihrten Aufsatz auch dies ab-
zulebnen scheint. In der Tat diirfte von Harnack gezeigt haben, daf
Porphyrius die christliche Formel itbernehmen konnte; indes das w»wwi
0¢ péver miotig, &nls, aydny bei Paulus scheint mir doch besser ver-
stindlich zu sein, wenn dieser nicht zwar eine &hnliche Spekulation,
wie wir sie bei Porphyrius lesen, wohl aber eine viergliedrige Formel
kannte und deshalb sagte — denn so mochte ich erkliren —: jetzt
aber (wo wir die Zm/yvweic noch nicht haben) bleibt Glaube, Liebe und
Hoffnung. Von 2. Kor. 8, 18, wovon Reitzenstein an der erstangefithrten
Stelle auch noch spricht, und womit er auch Jak, 1, 211 und 1.CL 36, 2
zusammenbringt, war ja schon oben 8. 172 die Rede und wird ebenso in der
gleich zu erwibnenden Arbeit gelegentlich gesprochen. — Die viel-
gequilte Stelle Kol. 2, 18: wundelc vudc xorafoufevizn & Ewgaitey
{ufBareiwy, zu der Dibelius# schon friher ebenso wie Ramsay?®
eine bei Giaur-Koi gefundene Inschrift verglichen hatte, hat er-
sterer jetzt © zugleich nach Apul., met. XI, 23, wo er eine heilige
Formel der Isismysterien und durch sie ein Betreten heiliger Orte be-
zeugt findet, ebenfalls auf das Betreten des Heiligtums gedeutet, das
der Myste schon vorher in der Ekstase geschaut habe. Aber das hitte
wohl kaum durch das blofe & éwgaxer ausgedrickt werden konnen, ja
dann wire auch mnicht das Partizipinm praesens gebraucht und am
allerwenigsten, nachdem vorher schon der rezofoafeiwy als Fhwy &
Tanavoqgootyy xui onoxeiy Ty cyyéhwy charakterisiert worden war,
nachher wit der weiteren Kritik: ey guowduevoc smd zov vode 17¢
ouox0¢ avtov fortgefahren worden sein. So glaube ich, daf & éwgaxer
vielmehr frei auf das Vorhergehende zu beziehen und Zuporedwr als
nihere Bestimmung dazu zu verstehen und »bei seiner Einweihung® zu

1) Uber den Ursprung der Formel » Glaube, Liebe, Hoffoung * (PrJ.
1916, 164, S. 5ff) — Aus der Friedens- und Kriegsarbeit, 1916, S. 1fF,
2) Die Formel ,, Glaube, Liebe, Hoffoung ** bei Paulus (GGN., phil.-hist. KL
1916, 8. 367#); Die Entstehung der Formel »Glaube, Liebe, Hoffuung*
(HZ.1916,116, 8189 ) 3) Der Streit zwischen v. Harnack und R. Reitzen-
stein iiber die Formel ,, Glaube, Liebe, Hoffoung* 1 Kor. 13, 13 (ThLz. 1917,
S. 4564 4F) 4) Handbuch zum N. T. 1II, 2, 1913, S. 83. 5) Athe-
naeum 1913, 1, 8. 1064 6) Die Isisweihe bei Apulejus und verwandte
Initiationsriten (SAH., phil.-hist. KI. 1917, 4).

12%
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iibersetzen ist. Immerhin bedeutet es urspriinglich betreten und erkldrt
gich seine Anwendung in dem hier erforderten Sinne so, wie Dibelius
gezmgt hat, Dafl die kolossischen Irrlehrer namentlich Wegen 216
N ooy TIG vuds xowétw v udpe iogris 17‘ vovurplos 7 coffdtwy,
wozu doch wohl das sicher _gegen Judalsten gerichtete Wort Gal. 4,10:
nuipos magornoeiode xal pavog xol xegovg nod dviwtous zu vergleichen
war, jiidisch beeinflufit gewesen sein miissen, kommt hieér nicht weiter
in Betracht; eher daﬁ auch fiir mnewocpgoawn Kol. 2, 18 und das
Wort V. 20f 7l wg Lavres v xw,urg doyuorileods™ pn m;n;i pundé
yetoy pundé diyng einfacher als auf eine Mysterienreligion auf das Juden-
tum zu verweisen ist. Zustimmend mdchte ich noch auf Dibelius’ Schlufi-
bemerkung iiber die Assimilierung christlichen Gutes durch synkretistische
Religionen hinweisen; diese Frage, die ja neuerdings auch von anderen
aufgeworfen worden ist, sollte in der Tat einmal griindlich untersucht
werden — leellus hat weiter = Eph 4, 5f: éfg xvgzog, wla moru;,
& p’unnoya sig Feog xal mxnyg HeVTWY, 0 Ml TEVTWY Kal O TavTWY
xou ev naow anf eine Formal zuruckgefuhrt dm bel Mark Aurel, ag
fovror VII, 9 so lautet: xuo]uog TE .. de ¥ anovrov xm Jeoc ag
die movrwy xol ovele plo xal vo,uog eu;, loyo; xawog nowrmy T
vosng wa:’, %ol ohndea yta, elye xoi TehedTng plo T@Y opoyeviv
xai TOU owTOU Aoyov peTey "vicov Q’wwv In der Tat deutet darauf
nicht nur die Ubereinstimmung, sondern auflerdem der Umstand hin,
dafl an beiden Stellen der unmittelbare Zusammenhang solche Aussagen
noch nicht verlangte. Hs ist auch sehr wohl moglich, daf die zugrunde
liegende Formel auf dem Boden des hellenistischen Judentums auns dem
Kosmischen ins Kirchliche iibersetzt wurde; nur weiff ich nicht, ob das
wirklich aus Josephus, c. Ap. IT,193: sl vaoc évde Feov xowog omtvTay
%0100 de00 amevTwy mit Sicherheit zu entnehmen ist. Aber dafi das
hellenistische Judentum sonst vielfach jene Mittlerrolle zwischen der
hellenistischen Geisteskultur und dem Christentum gespielt hat, ist gewifl
richtig. — Endlich hat Dibeling ?, um die religionsgeschichtliche Be-
deutung des in den Pastoralbriefen wiederholt vorkommenden Ausdrucks
inlyvwog adndelas Klarzustellen, den Gebrauch von éniyvwoig bei
Paulus untersucht und gezeigt, daff dieser ethische Einzelforderungen
. vielfach rational begriindet und sich darin mit der populéren Philosophie
beriihrt. Doch 18t der Apostel diese rationale #alyvwoic von der Ver-
einigung des Menschen mit Christus abhiingig sein und schliefit sich
in deren Beschreibung wieder an den Sprachgebrauch der Hermetik an,
von der im iibrigen schon oben 8. 173f. zur Geniige die Rede war.
Die Offenbarung Johannis hat zundchst Fries im Anbang
zu seiner nachher noch zu erwihnenden Schrift iber ,,Die Attribute der
christlichen Heiligen* (3. u. S.188) in einigen ihrer Aussagen religions-

1) Die Christianisierung einer hellenischen Formel (NJKIA. 1915, I,
S. 224 11). 2) 'Emtyvoous éindslug, in: Neutest. Studien, Heinrici dar-
gebracht, 8. 176 ff. ‘
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geschichtlich zu erkliren versucht, aber dabei wenig Neues und noch
weniger Haltbares vorgebracht. Denn daf der mitten unter den sieben
Leuchtern wandelnde Menschensohn 1, 13 £, weil sein Haar weif wie
weifile Wolle ist, daB ebenso der erste apokalyptische Reiter, weil er
nicht nur auf einem weiBen Pferde sitzt, sondern auferdem Bogen und
Kranz trigt, und daf endlich wohl auch die Sicheln 14, 14 f den Mond
bedeuteten, wird wenigen einleuchten. Dagegen hat Boll! an zahl-
reichen Stellen des Buches einen wie immer gearteten Einfluff der re-
ligiosen Kosmologie des Hellenismus, namentlich seines Sternglaubens
auf dasselbe einwandfrei nachgewiesen. DaB ihm das an anderen Stellen
nicht gelungen ist, glaube ich selbst anderwirts ? gezeigt zu haben,
muf aber auf einige von ihnen hier nochmals eingehen, und dies um
so mehr, als, wie zu erwarten war, Bolls Ausfiihrungen anderwarts
aunch in dieser Beziehung Eindruck gemacht haben, merkwiirdigerweise
sogar dort, wo man frither eine andere, viel niherliegende und natiir-
lichere Erklirung vertreten hatte. Auch ich selbst muf freilich jetst
zugeben, dafl der zuerst 5, 6 und dann immer wieder vorkommende
Ausdruck &pw’ov aus einer andern Religion stammen konnte, aber als
das Sternbild des Widders ist das Lamm von Boll so wenig wie von
friheren erwiesen worden. Dagegen die apokalyptischen Reiter waren
bereits von Bousset? im AnschluB an Gunkel% wenn auch nicht ihrem
letzten Ursprung, so doch ihrer Vorgeschichte nach verstindlich gemacht
worden, wihrend sie Boll jetzt (ebenfalls in der Nachfolge Gunkels)
zugleich aus der hellenistischen Zeitenmystik ableiten will, ,,die jeden
einzelnen Zeitraum von der Stunde bis zar Weltepoche unter das wechselnde
Regiment einer Gestirngottheit stellt* (S. 77), genaner aus den Dode-
kaeteriden, den Zyklen von je zwdlf Jabren, die je von einem Tierkreis-
zeichen und dem dazu gehorigen Wind beherrscht werden sollen. Aber
wenn auch der dritte Reiter #hnlich wie der Reprisentant des Dode-
kaeteridenjahres der Wage geschildert wird: daf die andern den Lowen,
die Jungfrau und den Skorpion bedeuteten, hat Boll nicht irgendwie
wahrscheinlich gemacht; denn wenn diesen vier Tierkreisbildern in einem
syrischen Traktat die Farben rot, dunkel, weiff und schmutzigweif (also
zum Teil andere und in anderer Reihenfolge als hier) zugeschrieben
werden, so bezeichnet das Boll selbst nur als ,,immerhin merkwiirdig*
(8. 93). Endlich das Weib in Kap. 12 ist schon von Dupuis?
und Jeremias ¢ auf das Tierkreisbild der Jungfrau zuriickgefihrt worden,
ohne dafl Bousset friiher diese Erklirung auch nur als erwihnens-
wert angesehen hiitte. War es also so iiberzeugend, wenn Boll jetzt

1) Aus der Offenbarung Johannis. Hellenistische Studien zum Welt-
bild der Apokalypse, Leipzig, Teubner, 152 8., 1914. 2) Bolls Studien
zur Offenbarung Johannis (NJkIA. 1916, I, S. 2614.). 3) Die Offenbarung
Johannis, 1906, S. 263 ff. 4) Zum religionsgeschichtlichen Verstindnis
des N. T.s, 1903, S. 53. 5) Origine de tous les cultes III, 1794, 8. 247 fF.
6) Babylonisches im N. T., 1905, S. 85. 47f.
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sagt: ,Wenn die Leser, an die der Apokalyptiker dachte, also seine
Zeitgenossen, von dem Weibe am Himmel horten, das die Sonne als
Kleid, die ,zwélf Sterne‘ als Diadem tragt und den Mond zu seinen
Fifien hat, so mufiten sie daran denken, daB am Himmel mitten im
Tierkreis ein Weib' steht, dafl die Sonne wie ‘der Mond durch den Tier-
kreis lanfen und somit abwechselnd in jedem Monat einem der Tier-
bilder ihr schirmendes Kleid geben, daf der Mond auch zu ihren Fiifen,
d. h. sidlich von der Ekliptik stehenm kann® (S. 100f)? Daf das
Weib dann selbst eins von den Tierkreisbildern wire, die sie als Diadem
tragt, konnte man sich ja noch gefallen lassen; aber es trigt sie eben,
und das wird sonst von dem Sternbild der Jungfrau nicht gesagt, son-
dern nur, wie auch Boll hervorhebt, von anderen Gottheiten, die zugleich
als in die Sonne gekleidet oder auf dem Mond stehend dargestellt werden.
So hebt Boll weiterhin hervor, da unterhalb der Jungfrau — wofiir
leicht: vor ihr hitte gesagt werden kinnen — das riesige Sternbild
der Hydra steht, an das bei dem Drachen gedacht werden miifite; aber
das ist auch nicht notig. Und ebenso wenig braucht der grofie Adler,
dessen Fliigel dem Weibe gegeben werden sollen, das Sternbild des Adlers
zu sein, das ja auflerdem an einer ganz andern Stelle am Himmel steht
als das der Jungfrau; ich glaube also nicht, dafi Boll der Beweis fiir
die astrale Bedeutung des Weibes Apk. 12 besser als seinen Vorgingern
gelungen ist. Auch daB dem Weib in letster Linie Hathor-Isis zugrunde
liege, hat er, obwohl er noch an anderer Stelle darauf zuriickgekommen ist ?,
nicht einleuchtender als Bousset gemacht, und ebensowenig diirfte er den
Weg, auf dem der tatséichlich benutzte, nur nicht niher zu bezeichnende
Mythus in das Christentum eingedrungen ist, richtig dargestellt haben.
Aber diese Frage kann hier auBer Betracht bleiben. — Knopf? hat
das himmlische Jerusalem Ap. 21, 10 ff. von nemem und ebenso
die Stadt, die Fundamente hat, deren Werkmeister und Erbauer Gott
ist, Hebr. 11, 10, und den Turm Herm., vis. 3, sim. 9 als den Himmel
erklart. Dabei mochte ich nur der herkdmmlichen Deutung der Mauer
der Stadt in der Apokalypse auf die Rampe, die kreisrund um den
ganzen Horizont herumzulaufen, und anf der der Himmel aufzuliegen
scheint, widersprechen : das kann 7¢iyoc wohl nicht bedeuten, und die ver-
héltnismifiig geringe Hihe der Mauer erklirt sich daraus, daB diese
aus einer andern Tradition stammt, die nicht mit solehen kolossalen
Dimensionen rechnete, wie die von dem himmlischen Jerusalem selbst.
Dafi der Apokalyptiker sich hier wie somst manchmal seine Bilder nicht
- klar gemacht und auch dieses Bild lediglich der Tradition entlehnt
hat, geht ja schon daraus hervor, daf er kaum eine wiirfelférmige Stadt
von 300 deutschen Meilen Hohe, durch die doch ein FluB strémt und
eine Strafie filhrt, angenommen hitte.

1) Zum viés égosw der Offenbarung Johannis (ZNW. 1914, 8. 253f).
2) Die Himmelsstadt, in: Neutest. Studien, Heinrici dargebracht, 8. 213
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Zur religionsgeschichtlichen Erklirung des Johannesevangeliums
hat der schwedische Theologe Wetter mehrere wertvolle Beitrige ge-
liefert, zundchst in einer allgemeineren Untersuchung iiber hellenistische
Frommigkeit 1, in der er die hesondere Schitzung des Lichts, wie sie
ja auch gleich Joh. 1, 4 zum Ausdruck kommt, auf die vorchristliche
chalddische Religion zuriiclfihrt. Dibelius? hat genauer auf die
Sternverehrung in den Mysterienreligionen verwiesen und gezeigt, wie
durch jene Anschauung der Begriff der Offenbarung, der Kultus und
das Gebet numgestaltet worden seien. In einem Exkurs seines genannten
Buches hat Wetter auch noch das Kleid und die Krone des Lichts
behandelt und angedeutet, dafi die Begriffe im allgemeinen auch im
Christentum vorkommen, ohne daf sie doch lediglich ans der Lichtreligion
zu stammen brauchten. — In einer weiteren umfangreicheren Arbeit ?
hat er den Sohn Gottes im Johannesevangelium aus dem Hellenismus
erklart, ja auch schon an den synoptischen Stellen, wo der Ausdruck
vorkommt, fir ihn dieselbe Bedeutung wahrscheinlich gemacht. Die
Gestalt des Sohnes Gottes sei eben schon in manchen Kreisen des Juden-
tums mit der des Messias verbunden worden, wie Gottessohne denn auch
in Samarien und Syrien aufgetreten seien und im Johannesevangelium
belimpft wiirden., Die eigene Auffassung desselben vom Sobhn Gottes
unterscheide sich dadurch von der sonstigen, daff der Sohn Gottes dem
Vater untergeordnet wiirde. Dibelius* hat auch noech auf andere
Abweichungen des Johannesevangeliums vom Hellenismus hingewiesen. —
Wetter hat weiterhin ® die Joh. 8, 14. 18, 3 benutzte und wohl auch
3, 8 vorausgesetzte Formel: ,wissen, woher man kommt und wohin
man geht, mit der die hochsten, den Menschen erlisenden Kenntnisse
bezeichnet werden, aus dem Gnostizismus erklirt. Ferner hat er ¢ die
8, 24. 28 und 13, 19 vorkommende, dagegen hei den Synoptikern nicht
sicher nachzuweisende Redensart: ,ich bin es*, da sie aus Jes. 43, 10
allein nicht zu erkliren sei, auf den Hellenismus und schliefilich wohl
die dgyptische Religion zuriickgefiihrt, in der sie die Identitit des Re-
denden mit dem Gott zum Ausdruck gebracht habe. Endlich 7 fiir die
Verherrlichung Jesu, von der 12, 28. 13, 31f 17. 1. 4 die
Rede ist, hat er nachgewiesen, dafl unter ihr urspriinglich eine Um-
wandlung durch EingieBung von etwas Gottlichem verstanden wurde,
wie sie der Mystagog erfahren haben und nun den Mysten zukommen
lassen wollte.

1) Phos ($QX), Leipzig, Harrassowitz, 1915, 189 8. 2) Die Vor-
stellung vom géttlichen Licht. Ein Kapitel aus der hellenistischen Religions-
geschichte (DLZ. 1915, 8. 1469 ff.). 3) ,,Der Sohn Gottes*, Gottingen,
Vandenhoeck u. Rupreeht, 201 S., 1916. 4) Die Heilandsgestalt des
Johannes-Evangeliums (DLZ. 1918, S. 403f). 5) Eine gnostische Formel
im 4. Evangelium (ZNW. 1917/18, 8. 49ff.). 6) ,,Ich bin es“, eine
johanneische Formel (ThStKr. 1915, S. 224ff). . 7) Die Verherrlichung
im Johannesevangelium (Beitriige zur Religionswissenschaft 11, 1915, 8, 324F.).
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Wenden wir uns zu den Apostolischen Vatern, so ist die
Bezeichnung der Taufe als o@oayig, die (sicher wenigstens) zuerst
bei Hermas und im II. Clemensbrief vorkommt, von Heitmiiller * noch
einmal in derselben Weise wie in fritheren Schriften ? erklirt worden.
Man braucht dazu weder auf die Mysterien noch die jiidische Beschneidung
zu rekurrieren, sondern hat nur auf den Gebrauch des Ausdrucks ‘im
vulgiren und kultischen Leben in der Antike zu verweisen, im Anschluss
an den er auf die Taufe, und zwar zunichst die Taufformel, die An-
rufung des Namens Jesu, angewandt wurde. So konnten allerdings
auch die Versiegelten Apk. 7, 3, weil die andern 144, 000 14, 1 den
Namen des Lammes und seines Vaters tragen, Getaufte sein; aber da
die ersten 144, 000 doch wohl erst versiegelt werden sollen, istdas
nicht wahrscheinlich.

Das Osterfest hat Corssen ® unter der Voraussetzung, daf es
nach Justin in Italien aufgekommen sei, ans dem Attiskult herleiten
wollen: aber da auf den dies sanguinis am 24. Mirz, an dem wohl
nicht nur die Trauer und Klage um den Tod des Goftes ihren Hohe-
punkt erreichte, sondern sein Tod selbst gefeiert wurde, die Hilarien
unmittelbar folgten, ist das von vornherein unwahrscheinlich. Da-
gegen hat Holl* das Epiphanienfest, das von den Basilidimern
wohl nur als Fest der Taufe, dann aber von der Kirche zugleich als
solches der Geburt Jesu, der Anhetung durch die Magier und der Hoch-
zeit zu Kana begangen wurde, mit Recht auf das Geburtsfest des Aion
zuriickgefithrt, wie es nach Epiphanius’ glaubwiirdigem Bericht (haer.
51, 22, 8 f.) in der Nacht vom 5. zum 6. Januar in Alexandria statt-
fand. Ja einige Kapitel spiter (30, 3) erzdhlt Epiphanius auch. noch,
daf am gleichen Tage die (heidnischen) Aegypter aus dem Nil Wasser
schopften, nnd von ihm glaubte man, daf es sich in Wein verwandle.
Holl erklirt diese doppelte Feier desselben Tages damit, dafi an ihm
urspriinglich die Geburt des Osiris, des Gottes des Nils, als dessen
Finden oder Geburt das Schipfen des Wassers aufgefafit werden konnte,
gefeiert worden sei, und nimmt weiterbin an, daff Osiris in hellenistischer
Zeit mit Dionysos gleichgesetzt und endlich an seine Stelle der Aion

. getreten sei. Auch hitte die Verlegung des Weinwunders auf diesen
Tag noch dadurch erleichtert worden sein konnen, daB das Fest der
Jéodulowe, bei dem in Andros nach Plinius, n. h. II, 103 dasselbe
Wunder stattfinden sollte, annihernd in die gleiche Zeit fiel. Néiher
hat Holl das Alles nicht ausgefithrt: aber im allgemeinen wird die
Entwicklung diesen Gang genommen haben. Ergiinzungen zu seinem

1) Z&PArT>, in: NTliche Studien, Heinriei dargebracht, 8. 40fF
2) ,,Tm Namen Jesu®, 1903, 8. 175, 249. 316f.; Taufe und Abendmahl im
Urchristentum, 1911, 8. 82; vgl. auch Bousset, Hauptprobleme der Gnosis,
1907, S. 286 ff. 3) Das Osterfest (NJkIA. 1917, I, 8. 170 ff.). 4) Der
Ursprung des Epiphanienfestes (SAB. 1917, S. 4024.).
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Aufsatz haben Eisler! und Boll ? geliefert. Dabei weist der erstere
auch auf heidnische Vorbilder zu der dreigliedrigen Formel Apk. 1, 4:
0 wy xul 0 fv %al 0 gydusvog hin, wihrend der letztere den Umstand,
daf die Tanfe Christi in Cypern am 8. November gefeiert wurde und
seine Geburt nach Clemens Alexandrinus, Strom. I, 21, 145 am 18. No-
vember stattgefunden haben soll, damit erklirt, dad jener Tag der Termin
des frithen Untergangs der Plejaden und damit nach weitverbreiteten
populiren Kalendern des Anfangs des Winters und des Jahres, dieser
dagegen der Neujahrstag des, syrischen und makedonischen Kalenders
und Haupttag des Sonnenkultus war. — Bousset® hat die These
Cumonts,* die Dimonenlehre bei Porphyrius, de abstin. II, 36 ff.
(und Arnobius, adv. nat. IV, 12) sei iranischen Ursprungs, dadurch noch
besser’ begriindet, daB er in den Pseudoclementinen (hom. VIILf.
rec. IV) bezw. deren Grundschrift und ibrer jidisch-christlichen Quelle
— und da er jene um 200, diese noch. frither ansetzt, ist von seiner
Arbeit wohl hier zu sprechen — Parallelen zu Porphyrius und von
neuem ° iranisch-persische Finflisse nachweist. Liegt die in den Ho-
milien und bei Porphyrius sich findende Anschauung, dafl die Dimonen
bei (Opfer-) Mahlzeiten in die von diesen geniefienden Menschen ein-
gehen, auch schon dem Wort des Paulus 1. Kor. 10, 20: ov 34w
vudg xowwvovg tay dmuoviwy yélveoGor (oder wenigstens der Scheu
der korinthischen Schwachen, von dem Gotzenopferfleisch zu essen) zu-
grunde, so ist also ebenso schon hier ein solcher Einfluss anzuerkennen.
Ja vielleicht ist auch der Ausdruck ayyelog, den die von Cumont als
Quelle fiir Porphyrius angesehene angebliche Sehrift des Ostane® gebraucht,
wie Bousset in einem Anhang zeigt, heidnischen und zwar zum Teil
persischen Ursprungs. — Uber den Ursprung des christlichen Fisch-
symbols, das uns ja um 200 zunerst begegnet, hat sich Cumont ®
in folgender Weise aunsgesprochen: ,,Soviel ist jedenfalls klar, daff ein
griechischer Einfluss hier ausgeschlossen ist. Ks fragt sich aber, ob
und in welchem Mafle die kirchliche Auffassung durch die orientalische
Fischverehrung bedingt worden ist. Besonders kommt der Atargatiskult
in- Betracht; denn das Sinnbild des Ichthys ist wohl sicher in Syrien
entstanden, wo seine Denkmiler zahlreicher sind als in irgend einer
anderen romischen Provinz ... Die natirlichste Erklirung dieses selt-
samen Zusammentreffens ist, dafl die Christen im Gegensatz zu dem
orientalischen hzw. syrischen Ichthys-Mysterinm Jesus als den reinen
grofien Fisch bezeichnet haben, dessen Fleisch alle die Glaubigen nihren,

1) Aion in Eleusis (AR. 1918/19, S. 174ff). 2) Zu Holls Ab-
handlung iiber den Ursprung des Epiphanienfestes (ebd. S. 190f.). 3) Zur
Dimonologie der spiiteren Antike (AR. 1915, S. 1341f.). 4) Die orien-
talischen Religionen im romischen Heidentum *, 1910, S. 307ff. 5) Vgl
schon seine Hauptprobleme, S. 135 ff. 6) Ichthys (Pauly-Wissowa,
RE*IX,1,1914, 3.844 1) ; dhnlich wohl von Schrioder, Arische Religion II,
1916, 8. 672, der den Fisch aber in letzter Linie lunar erklirt.
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heiligen und erretten sollte. Aber der Fisch ist nicht nur mit dem
Abendmahl, sondern auch mit der Taufe in Verbindung gebrachf . ..
Ob in der Entwicklung dieses merkwiirdigen Gedankenkomplexes heid-
nische Vorstellungen mitgespielt haben, muf dahingestellt bleiben.*
(S. 847 1)

Der Mandiismus, der erheblich ilter als das Auftreten Manis
im Jahre 242 sein diirfte, ist von Brandt noch einmal! in demselben
Sinne wie in seinen fritheren Arbeiten 2> behandelt worden. Dagegen
hat Lidzbarski® den Manddismus schon in seinen Anfingen von
der persischen Religion beeinflusst sein, diese Anfiinge aber selbst im
Westen liegen lassen. Gressmann® und Bousset?® haben dem
zugestimmt, doch letzterer mit der MaBgabe, dal die persischen Ele-
mente erst spiter (im Zweistromland) in den Manddismus eingedrungen
seien. Vom Christentum sei er nur in seiner dlteren Form und nur
wenig (durch Vermittlung der westsemitischen Gmosis) beeinflufit gewesen;
direkt habe er es erst im dritten Jahrhundert kennen gelernt, aber
dann abgelehnt. Frither kann er also umgekehrt dieses beeinflufit
haben. 5

Daf Bousset ® in den Thomasakten manichidische Element
nachgewiesen hat, kann deshalb hier miterwidhnt werden, weil der
Manichdismus nach ibm eine Religion ist, die zunéchst fast ohne christ-
lichen Einfluf entstand, dann aber durch allerlei Kompromisse ihre Ver-
wandtschaft, ja Tdentitit mit der christlichen Offenbarungsreligion nach-
zuweisen versuchte.

Haase 7 hat im Bartholomausevangelium, das er ibrigens
schon im dritten Jahrhundert entstanden denkt, Einflisse der Agyptischen
Religion nachgewiesen. ,,Die Vorholle, in die Christus hinabsteigt, um
die Seelen der Gerechten zu eridsen, fihrt stets den Namen Amenti
(amente, altig. Amentet). Die Namen Jad und Tharkahamariamath
sind magische Namen, die im altigyptischen Tutenbuch eine grofie Rolle
spielen. Ebenso sind die geheimnisvollen Worte Atharath Thaurath,
welche die sieben Firmamente oOffneten, die Losungsworte (hekan),
deren Kenntnis die Unterwelt offnete. Von Seite zu Seite lassen sich
in den Schilderungen altigyptische Religionsvorstellungen nachweisen.
So bietet das Bartholomiusevangelium in der Tat ein Musterbeispiel fiir

1) Mandaeans (Encyecl. of Rel. and Eth. VIII, 8. 380ff) = Die Man-
déer, ihre Religion und ihre Geschichte (Verhandelingen der k. akademie
van Wetensehapen te Amsterdam, Afd. Letterkunde, N. R. 16, 3, 1915).
2) Die mandiische Religion, 1889; Mandéische Schriften, 1893; Das Schick-
sal der Seele nach dem Tode nach mandiiischen und persischen Vorstellungen
(JpTh. 1892, S. 4051F). 3) Das Johannesbuch der Mandiier, 2. T,
Gielien, Topelmann, 256 S., 1915, 4) Das Johannesbuch der Mandier
(DLZ. 1916, 8. 18914.). 5) Die Religion der Mandier (ThR. 1917,
S. 185 1F). 6) Manichiisches in den Thomasakten (ZNW. 1917/18, 8. 1 {f.).
7) Zur Rekonstruktion des Bartholomiusevangeliums (ebd. 1915, 8. 934f).
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die Erklirung der apokryphen Evangelien aus Resten der in dem be-
treffenden Gegenden frilher herrschenden Religionen, wie sie Haase auch
sonst fiir moglich und notig hilt.

Im Zusammenhang mit seinen Untersuchungen iiber die Entwick-
lung der Vorstellung vom Mirtyrer und diejenige der Mirtyrerakte
hat Holl! zu der oben schon aufgeworfenen Frage nach dem Ursprung
des Heiligenkultes gedufiert: ,Dafl in zahlreichen Fillen ein Mir-
tyrer (wenn er — seit der 2. Hilfte des 4. Jhds. — als Wundertiter
verebrt wurde) wirklich mit einem alten Gott verschmolz, steht trotz
neuerlicher Bestreitung und Abschwichung fest. Wenn z. B. die heilige
Thekla regelméBig im feurigen Wagen zu ihrem Fest von Seleukia nach
Dalisandus hintiberfihrt, wenn man aufierdem vernimmt, daf sie die
schattigen Myrthenhaine und die hohen Biume liebt, und daf bei ihrem
Heiligtum sich ein regelrechter Gefligelhof befindet, so ist christlicher
Ursprung dieser Vorstellungen ausgeschlossen. Wohl aber kennt man,
denke ich, die Gottin, der diese Ziige von Haus aus angehiren. .
Nicht anders als bei der heiligen Thekla steht es etwa bei dem Drachen-
kampf des heiligen Theodor und des heiligen Georg.* TUnd solche Ein-
fliisse seitens heidnischer Festbriuche hilt Anrich 2 aunch bei der Ver-
ehrung des Nikolaus, der unter Konstantin Bischof von Myra war, fir
miglich oder wahrscheinlich, wikrend er die Behauptung, in dem Heiligen
lebe Poseidon fort, auch aus allgemeinen Grinden ablehnt. , Denn*,
so sagt er (S. 502f), ,die Theorie, die in den grofen Heiligen einfach
antike Gottheiten in christlicher Gewandung sieht und sie durch irgend °
einen geheimnisvollen VerpuppungsprozeS aus diesen Gottheiten ent-
standen denkt ... diese Theorie diirfte als allgemeines Gesetz nicht
baltbar sein. Die Gleichung Georgios-Mithras ist lingst aufgegeben;
mit den Gleichungen Pelagia-Aphrodite, Tychon-Priapos steht es nicht
anders; die Theorie, daff Kosmas und Damianos dem Dioskurenkult von
Konstantinopel ihr Dasein verdanken, hat sich als uprichtig erwiesen ;
daf in Demetrios der makedonische Kabir, in Theodoros der phrygisch-
pontische Men-Pharnakos weiterlebe, diirfte sich ebensowenig bewahr-
heiten, von gewagteren Aufstellungen tber die Verchristlichung der
Dioskuren und der Danae ganz zu schweigen.“ Wenn dagegen Miedema *
Jjede Verbindung zwischen dem heiligen Menas, der unter Diokletian
den Mirtyrertod starb, =und dem phrygischen Gott Men in Ab-
rade stellt, so scheint mir das nicht haltbar zu sein. Zwar daB beide
mit Wasser in Verbindung gebracht und als Heiler aufgefaBt, auch als
Reiter abgebildet werden, wire allein noch nicht beweisend, wohl aber
dafl sie den Lowen und Habn als Attribut haben. Gewifi ist Menas
zunéichst in Agypten verehrt worden und spiter erst nach Phrygien

1) Die Vorstellung vom Mirtyrer und die Mirtyrerakte in ihrer ge-
schichtlichen Entwicklung (NJkIA. 1914, T, S. 521 ). 2) Hagios Niko-
laos, Leipzig, Teubner, 2 Bde, 1913. 1917. 3) Menas en Men (ThT.
1914, 8. 3904).
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gekommen, aber hier verschmolz er nun mit dem Gott Men. Umgekehrt
geht Fries sicher viel zu weit, wenn er in der schon oben (8. 180)
erwihnten Schrift! die verschiedensten Attribute christlicher Heiligen in
Jetzter Linie auf den Mond (daneben einige auf die Sonne) gedeutet
hat, nimlich den abgehauenen Kopf, den Apfel, die Kugel, das Rad,
den Wagen, Schild, das Schwert, die Sichel, Lanze, Fackel, Axt, das
Beil, den Hammer, das Horn, den Becher, Kelch, die Spinne, das Boot.
den Schub, die Haut, den Ring, Stab, Frosch, Stein, Kessel, das Sieb,
die beiden Miihlsteine, den Kamm, Korb, das lange Haar, die Kahlheit,
das Auge, die Kuh, den Raben, Wolf, die Taube und andere Vogel, die
Treppe oder Leiter, den Hund, Schwan, Hirsch, Granatapfel, Hahn, die
Gans, den Drachen, Hasen. Auch in einigen Legenden hat er astrale
Ziige entdeckt, aber nur in ganz wenigen Féllen mit Recht.
Reitzenstein hat in der schon erwihnten Arbeit iber die
zwischen 402 und 410 bzw. 420 entstandene Historia Monachorum
und Historia Lausiaca? nicht nur die Erzahlung von Paphnutius
und den drei Weltchristen auf ein heidnisches Vorbild zuriickgefiihrt,
sondern auch die christliche Forderung der Askese iberhaupt bereits
im Hellenismus nachgewiesen ®. Dabei fillt dbrigens gelegentlich auch
auf die frithere und spitere Entwicklung des Christentums ein Licht;
Reitzenstein zitiert zu Luk. 21,13 (amofijoerar 08 vuly &s pagrvgior”
Sére otw v Taic xegdiore vudy wn moouchercy amoloyndiyvor ° Eyo
yéo delow vpiv orop xal copiuv xrh.) Epikt., diss. III 1, 29 und fragt
zu Luthers: ,,Nehmen sie uns den Leib usw.” mit Bezug auf Epiktets:
70 owudtioy Aifs, oy xrnow Aafe, Tay @uuny dade, Tovg megl iov
Aa¢fe (§19): ,Hat Luther den Epiktet gekannt* oder suchen die
gleichen Vorstellungen unwillkiirlich denselben Ausdruck?* (86,1) Von

1) Die Attribute der christlichen Heiligen (Mythologische Bibliothek
VIII, 2, 1915). 2) Historia Monachorum und Historia Lausiaca, eine Studie
zur Geschichte des Monchtums und der friithehristlichen Begriffe: Gnostiker und
Pneumatiker Gottingen, Vandenhoeck u. Ruprecht, 266 8., 1916. 3) Er
beriihrt sich hier stellenweise mit dem von ihm eben noch_ beriicksichtigten
Buch von Strathmann, Geschichte der friihchristlichen Askese, 1. Bd.,
Leipzig, Deichert, 344 8., 1914, das ich, weil es bisher noch nicht auf die
Beziehungen zwischen Christentum und Heidentum eingegangen ist, vorldufig
nicht besprechen kann. 4) 0. W. Schmidt, Luthers Bekannt-
schaft mit den alten Klassikern, 1883, weif davon nichts; auch bei Secheel,
Martin Luther I, S. 19, finde ich keine entsprechende Angabe. Mein Bruder
Otto Clemen schreibt mir: , Loesche, Analecta Lutherana et Melantho-
niana, 1892, 8. 189, bringt folgendes Dictum Melanchthons, aus dem sich er-
gibt, daR dieser Epiktet gekannt hat: Adrianus imperator cum interrogaret
philosophum Epictetum, ut sibi diceret, quid esset amor, respondit: est ociosi
pectoris molestia; et est in puero pudor; in virgine rubor; in foemina furor;
in invene ardor; in senibus risus; in derisore delicti nequitia. Vielleicht hat
Melanchthon die Geschichte aus einer Sentenzen- und Anekdotensammlung ent-
nommen. Ieh dachte an Erasmi Apophthegmatum opus (als Editio princeps
gilt die Ausgabe Basel, Froben 1531; die Lugduni Seb. Gryphius 1541 hat
Luther gehabt und mit Glossen versehen); aber dort kann ich die Geschichte

\
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Reitzensteins Erklirung von 1. Kor. 13, 13 war ja schon oben 8. 178f.
die Rede; so sei hier nur noch der im SchluBkapitel vorgetragenen Her-
leitung der Gnosis aus der spiteren Entwicklung der griechischen
Philosophie gedacht. Wie durch seine fritheren, so hat Reitzenstein
auch durch diese neuere Arbeit iiber die Entwicklung des Christentums
auBerordentlich anregend gewirkt .,

Das Buch des Japaners Saeki iiber das (781 errichtete) Nestori-
anerdenkmal von Hsi-an-fu hat Haase * besprochen und dabei auch
daran erinnert, daff der Verfasser dieser Inschrift, der persische Priester
Adam, zusammen mit dem Buddhisten Prajna aus Kapresa die Satpard-
mita-sutra iibersetzt hatte. So erklire sich die Ubernahme buddhisti-
scher Worter oder Gedanken in dem Monument; ebenso aber kinnte
natiirlich das Christentum den chinesischen Buddhismus beeinflufit haben
— ein Problem, das ich schon oben S. 167 als der eingehenden Unter-
suchung bedirftig bezeichnete.

Nilssons ,Studien zur Vorgeschichte des Weihnachtsfestes“?
gelten streng genmommen nicht dem ,,Christentum® oder einem ,,christ-
lichen* Brauch, weil sie sich nur auf die volkstiimliche Feier desselben
beziehen, und erst recht handelt es gich bei dem Karmeval, dessen
Ursprung ich selbst * untersucht habe, lediglich um einen von der Kirche
geduldeten Brauch. Um so mehr hat Heiler ® zwar nicht Luther selbst,
wohl aber den von ihm vorgefundenen Katholizismus religions-
geschichtlich erklart. ,, Er ist“, so sagt er (8. 6ff), ,eine ,complexio
oppositorum‘.  Alle Religionen des Mittelmeerbeckens haben Bausteine
zu diesem gewaltizen Dom herbeigetragen, die dgyptische und syrische,
die jiidische und kleinasiatische, die hellenistische und rdmische uad
spater auch die germanische. Aber ... so wichtig diese Krkenntnis
der vergleichenden Religionsgeschichte ist, so  vermittelt sie uns doch
nicht 'das volle Verstindnis dieses unendlich reichen und feinverzweigten
Religionsgebildes; sie deckt nicht die fiefsten Wurzeln seiner Lebens-
kraft auf. Diese ruhen nicht, wie meist angenommen wird, im Dogmen-
system und in der hierarchisch-autoritativen Fithrung der Massen, sondern
einerseits im Kult, anderseits in der mit dem Kult eng verkniipften
Mystik. Der Katholizismus besitzt wie alle antiken Religionen ein
reiches Ritenwesen, das den Gliubigen einen sinnlichen Verkehr mit der

nicht finden.. Von einer Bekanntschaft Luthers mit Epiktet ist mir nichts
bekannt.  Ubrigens hat Reitzenstein (GGN., phil.-hist. KL 1916,
- 8. 871f) P. Gerhardts ,,Nun weif und glaub ich feste, ich rithms auch
ohne Scheu, daf Gott, der hochst und beste, mir ginzlich giinstig sei' —
und Weinreich, Religiose Stimmen der Volker (AR. 1918/19, 8. 172f)
J. Menzers ,,0 daR ich tausend Zungen hiitte und einen tausendfachen
Mund“ auf heidnische Vorbilder zuriickgefiihrt. 1) Vgl. die ausfiihr-
lichere Besprechung von Beth im néchsten Heft. 2) Das Denkmal des
nestorianischen Christentums in China (ThRev. 1917, 8. 1021.). 3) AR.
1918/19, 8. bOAE. 4) Der Ursprung des Karnevals (ebd. 1914, S. 1394).
5) Luthers religionsgeschichtliche Bedeutung, Miinchen, Reinhardt, 31 5., 1918,
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itbersinnlichen Welt ermdglicht. ... Dieser sakramentale Kult mit seinen
Besprengungen und Salbungen, seinen Weihen und Opferdarbringungen,
seinem heiligen Mahl, sginen Tempeln, Prozessionen und Wallfahrten ist
trotz der inneren LAuterung, die der christliche Geist an ihm vollzog,
ein Erbgut primitiver Religion — gleichgiiliiz, ob nun im Einzelfalle
eine direkte Ubernahme aus den antiken Tempelritualen oder den 8yn-
kretistischen Mysterienliturgien stattfand, oder ob es sich um parallele
Neubildongen handelf. ... Aber der Katholizismus ist mehr als eine
antike Kultelemente fortschleppende Volksreligion. Neben und iiber
dieser lebt in ibm eine ungemein tiefe und zarte Herzensfrommigkeit,
die Mystik. ... Thre letzten Wurzeln rulen in der weltverneinenden
hellenistischen Erlosungsmystik, die eine Parallele zu den mystischen
Erlosungsreligionen Indiens bildet.  Neben orphisch- pythagoreischen
Ideen, neben der #gyptisch-hellenistischen Hermesmystik und den syn-
kretistischen Mysterienkulten war es vor allem der Neuplatonismus,
welcher den Anstoff zur Entstehung einer christlichen Mystik gab. Das
alles ist ja nichts Neues, aber im Munde eines katholischen Religions-
historikers bleibt es doch hochhedeutsam.

Zum Schlufi erwihne ich noch Stiibes Schrift iiber den seit 1791
beliebter gewordenen und im Weltkrieg wieder viel gebrauchten Himmels-
brief?, der ja zwar nur zum Volksglauben gehdrt, dessen Druck aber
von Pius IX. ausdriicklich gestattet worden ist. Er wird von Stibe
iiber das Judentum auf die babylonische Religion zuriickgefiihrt, aus der
er auch in der antiken Kultur stamme, ja ebenso bei Agyptern und
Chinesen stammen konnte. Allerdings JaBt er sich in Babylonien noch
nicht nachweisen — auch die kurz vor dem Erscheinen der Stitbeschen
Schrift von Ungnad? besprochenen Briefe sind nicht angeblich von
einem Gott. geschrieben, sondern an einen solchen gerichtet. Aber
namentlich da die wichtigsten Zeugen fiir ihn in der griechischen Lite-
ratur semitischer Herkunft sind, ist an diesem Ursprung des Himmels-
briefes wohl nicht zu zweifeln.

Im offiziellen Christentum hat sich ein EinfluB anderer Kultur-
und vollends der primitiven Religionen natiirlich spiiter immer weniger
nachweisen lassen, ohne doch etwa nur auf die #lteste Zeit beschrinkt
zu sein. Ist von der umgekehrten Abhiingigkeit anderer Religionen
vom Christentum in den letzten Jahren nur wenig die Rede gewesen,
80 sei doch noch einmal auf das Eingangs itber das Verhaltnis desselben
zum Hinduismus Bemerkte und die mehrfach aufgeworfene Frage, ob
auch der spitere Buddhismus -christlich beeinfiuft sei, hingewiesen.
Vielleicht kann in einem spateren Bericht auch von Untersuchungen in
dieser Richtung die Rede sein.

! 1) Der Himmelsbrief. Ein Beitrag zur allgemeinen Religionsgeschichte,
Tu.bmgen.- Mohr, 55 S., 1918. 2) Der Gottesbrief als Form assyrischer
Kriegsberichterstattung (OLZ. 1918, 8. 721,



