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Vorwort.

Ich lege in diesem Heft Studien vor, die mich bereits etwa
seit einem Jahrzehnt beschiiftigen. Seit dem Erscheinen von
Anz, Ursprung des Gnosticismus, haben mich die hochbedeut-
samen religionsgeschichtlichen Probleme, welche dic Gnosis
bietet, immer von neuem angezogen. Wenn ich jetzt mit einem
vorlaufigen AbschluB meiner Studien an die Offentlichkeit trete,
so tue ich das in der Uberzeugung, da8 nur eine grofie, gemein-
same Arbeit von Forschern der verschiedensten Gebiete die
Aufgabe einer religionsgeschichtlichen Erforschung der Gnosis
zu Ende fiihren kann, und in der Hoffnung, ein wenig dazu
beitragen zu kénnen, daB diese Arbeit energischer als bisher
in Angriff genommen werde. Weite Strecken unseres Gebietes
harren noch ganz und gar der Bearbeitung. Die Quellen des
Mandiismus sind dem mit der mandiischen Sprache nicht Ver-
trauten erst zum allergeringsten Teil erschlossen, und wir diirfen
nur hoffen und wiinschen, daf# ein Forscher wie Lidzbarski uns
in absehbarer Zeit diese terra incognita vélliger erschliefe.
Fiir das Studium des Manichidismus beginnt mit der Entdeckung
der Fragmente von Turfan geradezu eine neue Epoche. Neue
Schiitze koptisch-gnostischer Uberlieferung harren noch der voll-
stindigen Hebung, Ich bin aber der Meinung, daB} die
vorhandenen Mittel geniigen, um in dem Studium der Gnosis
schon jetzt einen Schritt nach vorwirts zu kommen, und hoffe
mich darin nicht getiuscht zu haben. Ich bedaure, daB ich
P. Wendlands vortreffliche Skizze iiber die Gnosis (Hellenistisch-

romische Kultur 8. 161 ff) nur noch fiir die letzten Bogen
benutzen konnte. '

Gottingen, im Oktober 1907.
Wilhelm Bousset.
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Einleitung.

Friihzeitig hat man begonnen, wie die Natur der Sachlage
es mit sich brachte, sein Augenmerk auf das religionsgeschicht-
liche Problem der Gnosis zu richten. Doch hat dies Interesse,
sowohl hinsichtlich seiner Intensitiit als auch hinsichtlich seiner
Richtung starke Schwankungen durchgemacht. Seit Mosheim
spricht man von Orientalismus und orientalischem Charakter
der Gmosis. Matter, Gieseler, Neander arbeitetern in dieser
Richtung. Namentlich hat F. Chr. Baur (die christl. Gnosis
in ihrer geschichtl. Entwicklung 1835, das manichdische Re-
ligionssystem 1831) eine reiche Fiille religionsgeschichtlichen
Wissens in den Dienst der Erforschung der Gnosis gestellt.
Selbst bis zur indischen Religion hiniiber richtete bereits Baur
seine Aufmerksamkeit; und an ihn hat sich Lassen (indische
Altertumskunde, III. Bd. 1858 S. 380—387)! angeschlossen.
Die allgemeine Behauptung vom orientalischen Charakter hat
Lipsius (Artikel Gnosticismus in Ersch und Grubers Encycl.
Sect. I, Teil 71) auf einen sichereren Boden zu stellen ver-
sucht, indem er besonders die semitischen Religionen Vorder-
asiens (Syriens und Phoniciens) zum Vergleich heranzog. Auch
Hilgenfeld ist in den gelegentlichen religionsgeschichtlichen
Bemerkungen seiner Ketzergeschichte wesentlich nach dieser
Seite orientiert und hebt gern Berithrungen mit dem Parsis-
mus hervor.

1. Es mag hier gleich betont werden, daB man nach dieser Seite
nicht weit iiber Baur und Lassen hinausgekommen ist. Was Garbe,
Samkhyaphilosophie 1894, S. 96—99, fFamkbya und Joga 1896, S. 4f. 40
zur Erhdrtung der These beibringt, .iihrt nicht viel weiter. Im ganzen
handelt es sich hier mit wenigen Ausnahmen (s. namentlich Kapitel IV
dieses Buches und Grill, Entstehung d. 4. Evangeliums 1902, S. 344 ff))
um Vermutungen sehr vager und unbestimmter Natur. Das gilt auch
von Useners Andeutungen: religionsgesch. Untersuch. 1 72,

Forschungen 10 : Bousset, Gnosis. 1
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2 Einleitung.

Dann schwenkte das Urteil der Forscher. Joel, (Blicke in
die Religionsgesch. zu Anfang des zweiten christlichen Jahr-
hunderts, Breslau 1880) war allen Erunstes der Meinung, da8
alle wesentlichen gnostischen Ideen bereits in der griechischen
Philosophie (Plato) vorhanden seien und brachte damit das Ver-
stindnis der Gmnosis gliicklich etwa wieder auf das Niveau der
Auffassung der alten Kirchenviiter. Einen nicht ganz so ein-
seitigen Standpunkt vertrat Weingarten (Die Umwandelung der
urspriinglichen christl. Gemeindeorganisation zur kathol. Kirche;
histor. Ztschr. v. Sybel N. F. IX, 1881, S. 441ff), der wenig-
stens nicht nur die griechische Philosophie, sondern auch die
griechische Mysterienreligion zum Vergleich heranzog. Mit dem
letzteren Vergleich war etwa Richtiges ausgesprochen, denn in
der Tat gehort die Gnosis in den groflen Kreis der Mysterien-
religionen der ausgehenden Antike hinein, Aber man verhehlte
sich dabei, daB die Mysterienreligionen, wenn man den Blick
nicht auf die genuin griechischen beschrinken will, selbst wieder
ein religionsgeschichtliches Ritsel sind und ein Gemisch von
spitgriechischer und orientalischer Religion darstellen mit iiber-
wiegendem EinfluB des Orientalischen. — Zun#chst aber ging
die Forschung auf dieser Bahn weiter; zu nennen sind hier
Th. Koffmane, die Gnosis nach ihrer Tendenz und Organisation,
12 Thesen, 1881; G. Anrich, das antike Mysterienwesen 1894;
G. Wobbermin, religionsgeschichtliche Studien 1896. Mitten
hinein in diese Arbeit fiel das gefliigelte Wort A. Harnacks:
»Die Gnosis akute Hellenisierung des Christentums«; das wohl
als der Kulminationspunkt dieser Betrachtungsweise der Gnosis
angesehen werden darf. Harnack war nun zwar, wie er selbst
hervorhebt, keineswegs der Meinung, die ganze Bewegung der
Gnosis aus griechischen Priimissen ableiten zu wollen, aber er
meinte doch, daf diese in ihren geistig hervorragenden
Vertretern, soweit sie wirklich kirchengeschichtlich wirksam ge-
worden sei, von griechischem Geist durchtrinkt sei. Zugleich
gab Harnack der ganzen Forschung eine andere Wendung. Er
lenkte den Blick von der eigentlichen Materie der gnostischen
Weltanschauung und von den konkreten Einzelheiten der Gnosis
ab und wies auf das grofle Ganze der Erscheinung und ihre
Stellung in der Gesamtentwicklung der christlichen Religion
hin. Nachdem schon F. Chr. Baur und nach ihm Lipsius die
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Einleitung. 3

Gnostiker als Minuer von hervorragendem Geist, als die ersten
Religionsphilosophen charakterisiert hatten und iiberall darauf
ausgegangen waren die tiefen, der Gnosis vermeintlich zugrunde
liegenden Ideen zu erfassen, sah auch Harnack die Gnostiker als
die ersten christlichen Philosophen resp. Theologen an; und dies,
daB sich in der Gnosis das Christentum nach seiner Meinung
zum ersten Mal zu einer wissenschaftlichen Weltanschauung
erweiterte, war ihm das eigentlich Wertvolle und Interessante;
daher sprach er von akuter Hellenisierung des Christentums und
sah in den Gnostikern Ménner, die mit ihren Bestrebungen ihrer
Zeit weit vorausgeeilt waren. — Bei dieser mehr formalen Be-
trachtung der Gnosis aber verlor dann das Materiale, die kon-
kreten Einzelheiten der gnostischen Systeme, das Interesse, und
so ist es unter dem faszinierenden Einfluf der Harnackschen
Betrachtung im grofien und ganzen dahin gekommen, daB die
religionsgeschichtliche Frage im engeren Sinne nach der Ent-
stehung und Herkunft der einzelnen gnostischen Systeme seit
dem Erscheinen von Harnacks Dogmengeschichte stark zuriicktrat.
Mittlerweile bahnte sich aber wieder ein Umschwung in
der Beurteilung der Gnosis an und der Blick wandte sich
nun wieder mehr nach dem Orient. Es soll hier hervorgehoben
werden, daB es in erster Linie das Verdienst KeBlers ist, hier
von neuem Bahn gebrochen zu haben (»Uber Gnosis und alt-
babylonische Religion«, Abh. u. Vortr. d. 5. Orientalisten-Kon-
gresses Berlin 1882, 8. 288—305, »Mani« Teil I 1889, Artikel
Mandaeismus und Manichaeismus in der theol. Realenzyklopidie).
KeBler lenkte den Blick zuerst auf die altbabylonische Religion
und fand hier den Mutterboden der gnostischen Weltanschauung.
Freilich hat K. viel zu rasch die genuine altbabylonische Re-
ligion in Zusammenhang mit der Gnosis gebracht, ohne sich
zu fragen, was denn von jener Religion im Zeitalter des Syn-
kretismus noch wirklich lebendig war, und bei den Nachweisen
im einzelnen ist sein Verfahren auBerordentlich willkiirlich und
verliert sich oft in leere Raterei und miissige Kombinationen.
— Von anderem Kaliber sind F. W. Brandts Arbeiten iiber
den Mandaeismus (mandiische Religion 1889; Jahrbiicher F.
protest. Theol. Bd. X VIII: Aufsatz iiber das Schicksal der Seele
nach dem Tode nach parsischen und mandiischen Vorstellungen;
mandéische Schriften 1893). Brandts Werke gehiren zu dem

1 *

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen

ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



4 Einleitung.

allerbesten, was auf dem Gebiet der Gnosis geschrieben ist.
Er verbindet mit einer genauen Kenntnis des gnostischen Ma-
terials ein umfassendes Wissen auf religionsgeschichtlichem
Gebiet, und in seinen monographischen Untersuchungen hat er
so fiir die Erforschung nicht nur des Mandaeismus, sondern
auch der gesamten Gnosis die reichsten Anregungen gegeben.
Seine Werke sind eine wahre Fundgrube fiir jeden, der auf
diesem Gebiet arbeitet. Und auch Brandt lenkte in seinen
Forschungen trotz der energischen Abweisung des Panbabylo-
nismus Kesslers den Blick wieder ganz wesentlich auf den
Orient. Die groite Forderung aber hat die Arbeit auf dem
engeren (ebiet der Gnosis durch das Werk von Anz iiber den
Ursprung des Gnosticismus (Texte und Unters. XV 4 1897)
erfahren. Ich verschlieBe mich den Bedenken, welche man
gegen diese Schrift erhoben hat, durchaus nicht. Allzu schnell
hat Anz an einem Punkt, in der Lehre von den sieben Himmeln
und dem Aufstieg der Seele, das Zentrum gnostischer Welt-
anschauung finden wollen, allzu schnell und allzu ausschlieflich
hat er bei der Frage nach der Herkunft dieser Vorstellungen
sein Augenmerk auf die babylonische Religion gerichtet. Den-
noch halte ich an dem obigen Urteil fest. A. hat tatsichlich
zum ersten Mal fiir das Gesamtgebiet der Gnosis dem religions-
geschichtlichen Problem in einer einheitlichen und umfassenden
Untersuchung sein ausschlieBliches Augenmerk zugewandt, wih-
rend vor ihm diese Frage immer nur gelegentlich erhoben und
meist mit voriibergehend hingeworfenen Vermutungen beant-
wortet wurde, er hat am meisten dazu beigetragen, die For-
schung auf unserm Gebiet wieder iiber allzu allgemeine und
abstrakte Vues auf der einen, iiber Detail- und Registratur-
arbeit auf der anderen Seite zu erheben. Awuch sonst scheint
iibrigens die These von dem vorherrschend orientalischen Cha-
rakter der Gnosis wieder in siegreichem Vordringen zu sein.
Auch Harnack hat in seinem Wesen des Christentums die
Gnosis nicht mehr als akute Hellenisierung, sondern als Ein-
fiihrung dualistischer Weltanschauung in das Christentum cha-
rakterisiert. Und Carl Schmidt hat sich das Verdienst erworben,

1. Sebr zu bedauern ist bei der kiinstlichen Art B.’s, zu dispo-

nieren, daBl seinem Werk iiber die mandiische Religion das Register
fehlt.
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Einleitung. 5

in seiner Arbeit iiber Plotins Stellung zum Gnostizismus (Texte
u. Unters. N. F. V 4 1901) auf den fundamentalen Unter-
schied hinzuweisen, der an diesem Punkte die Gnosis von der
speziell hellenischen Weltanschauung auch in ihren neuplatoni-
schen Ausliufern auf immer trennt. Die prinzipiell dualistische,
pessimistische Weltbeurteilung der Gnosis hat der griechische
Geist trotz aller seiner Uberzeugung von der Minderwertigkeit
dieser Welt niemals geteilt, sie diinkte ihm vielmehr abscheulich.
Auch Reitzenstein (Poimandres 1904), der einen guten Teil
gnostischer Grundanschauungen aus dem hellenistischen Synkre-
tismus!, wie er sich auf dem Boden Agyptens bildete, abzuleiten
versucht, erkennt doch da, wo er auf diesen Dualismus st6Bt,
dessen speziell orientalische Herkunft unumwunden an. Zuletzt
hat Gruppe in dem gleich noch genauer zu besprechenden
Abschnitt seines grofien Werkes »griechische Mythologie und Re-
ligionsgeschichte« seiner fritheren Beurteilung der Gnosis den
Abschied gegeben und ist fiir deren orientalischen, genauer
babylonischen Grundcharakter eingetreten.

Aber an einem noch entscheidenderen Punkt wendet sich
ein Forscher wie Gruppe gegen die seit Baur bis Lipsius und
Harnack zur Herrschaft gekommene Auffassung der Gmosis
als einer bedeutsamen selbstindigen Geistesbewegung. Man lese
seine Ausfithrungen 8. 162: »Die meisten Gnostiker sind Orien-
talen . . . Von Anfang an war es nicht der von dem Hel-
lenentum ergriffene Teil der Bevolkerung Vorderasiens, der
sie vorzugsweise pflegte, und es ist deshalb auch die in ein-
zelnen Fillen zutreffende Annahme nicht zu verallgemeinern,
daB auch die orientalischen Elemente der Gnosis erst durch
die Vermittelung des Griechentums zugeflossen seien . . . Die
Gnostiker sind wenigstens zum Teil Arme im Geist.

1. Auf diesen hat auch Dieterich in seinen Werken »Abraxas< und
seine Mithrasliturgie« (1903) hingewiesen. DaB Agypten ein Zentrum
der gnostischen Bewegung gewesen ist, kann nicht geleugnet werden,
man denke an die vielen neuentdeckten koptisch-gnostischen Schriften,
auch an die Notizen des Epiphanius iiber sein Zusammentreffen mit
Gnostikern in Agypten. — Aber andrerseits war Agypten sicher nicht
der Heimatboden der Gnosis, iigyptische Einflisse sind in den wurzel-
haften Grundanschauungen derselben nicht nachweisbar, wohl aber in
sekundiren Weiterbildungen.
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6 Einleitung,.

Sie stehen auf dem Standpunkt einer Kultur, die ein halbes
Jahrtausend zuvor die groBe Welt bewegt hat, und in der sie
desto fester wurzeln, weil sie die wahre Bedeutung des Christen-
tums, das sie aus diesem Boden herausreien will, gar nicht
verstehen und gar nicht einsehen, dafl eben dies Herausreifien
die grofle Tat des neuen Glaubens ist. Durch die Gunst der
Zeit haben sie eine gewisse Bedeutung erlangt... Aber eine
bewegende Kraft sind sie weder in der allgemeinen
Geschichte der menschlichen Kultur noch speciell in
der Geschichte des Christentums. Als Symptom sind
sie beachtenswert, welche Stimmungen das Christen-
tum vorfand, welche Widerstinde es iiberwinden mufite,
um sich zu erhalten, Gefdordert aber haben sie nichts.

Es wird sich wohl auch das Urteil Gruppes als einseitig
herausstellen, obwohl es mir niher bei der geschichtlichen Wirk-
lichkeit zu stehen scheint, als die Uberschittzung der Gnosis,
die von Baur bis Harnack geherrscht hat. Jedenfalls sollte
das nach allem klar sein, daBl wir auf diesem Gebiet erst
in den Anfingen der Forschung stecken. Und auch das
darf bebauptet werden, daBl hier nur eine entschlossene In-
angriffnahme und Weiterfilhrung der allgemeinen religionsge-
schichtlichen Betrachtung weiterhelfen wird. Es hilft nichts
mit einer gewissen Animositit gegen eine Betrachtung, die mit
Unrecht das Pridikat »religionsgeschichtlich fiir sich zu mono-
polisieren sucht« zu proklamieren, man wolle nur »die Religion
des christlichen Gnostizismus« erforschenl.  Eine derartige
Selbstbeschriinkung mag und kann man vornehmen bei Er-
scheinungen, die eignen Boden und eigne Wurzeln haben, und
auch da nur mit einem gewissen Recht; aber man darf es
nicht bei einer so wesentlich synkretistischen Erscheinung, wie
es die Gnosis nach allgemeinem Zugestindnis ist. Wer das tut
lduft Gefahr, dal er seinen Standpunkt nicht hoch genug nimmt,
daB er das zusammengehorige Ganze nicht iiberschaut, sondern
nur zufillige Teilerscheinungen, daB er infolgedessen zu iibereilten
Allgemeinurteilen gelangt oder im gelehrten Detail stecken bleibt.

Die Arbeit, die hier vor uns liegt, ist dann freilich eine
ungemein weitschichtige und miihsame. Denn freilich nur,

1. Vgl Liechtenhan, die Offenbarung im Gnosticismus 1901, 8.3f.
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Einleitung. 7

wenn man das gesamte fiir die Gnosis in Frage kommende
Religionsgebiet einigermaBien iiberschaut und nicht willkiirlich
an dieser oder jener Religion mit dem Vergleich hiingen bleibt,
wird man hier vorwirtskommen konnen. Niemand kann so
davon iiberzeugt sein, daf} wir hier bei den allerersten, vielfach noch
zu korrigierenden Schritten und Versuchen stehen, als der Ver-
fasser der vorliegenden Studien. Aber diese Schritte miissen
einmal getan werden und kénnen jetzt mit um so stiirkerer Hoff-
nung auf Erfolg getan werden als in vergangenen Jahrzehnten,
als unser Wissen um die religiosen Zustiinde des in Betracht
kommenden Zeitalters sich betriichtlich erweitert und gefestigt hat.

Diese Schritte miissen getan werden. Denn wir kénnen
doch nicht eher ein TUtrteil iiber die christliche Gnosis abgeben,
als wir das Material iibersehen, das sie vorfand und die Bau-
steine, mit denen sie arbeitete. Und ich vermute, wenn die
Arbeit getan sein wird, so wird unser Urteil niher bel Gruppe
als bei Baur, Lipsius, Harnack stehen. Die Gnosis ist auch
meines Erachtens keine nach vorwiirts dringende, geistesgewaltige
Erscheinung, eher ein Zuriickbleiben, eine Reaktion des antiken
Synkretismus gegen die aufstrebende Universalreligion. Und
selbst die vom griechischen Geist erleuchteten, hervorragenden
Schulhdupter spiterer Zeit sind keine Minner der Zukunft,
sondern Leute der Vergangenheit, die durch miihsame, wenn
arch geistig nicht unbedeutende Kompromisse eine verlorene
Sache zu halten suchten.

Man kann fragen: Wozu dann diese ungeheure Miihe
und Arbeit, die man hier von der Forschung verlangt? Wird
sie nicht einer verlorenen untergegangenen Welt geopfert, von
der das Wort gilt: LaBt die Toten ihre Toten begraben? —
Demgegeniiber ist zuzugeben, daB diese ganze Arbeit allerdings
fiir die Geschichte der christlichen Kirche von geringem Wert
und Bedeutung sein diirfte. Um so grofler ist aber ihre
Trag weite vom Standpunkte allgemein religionsgeschichtlicher
Interessen aus. Wir beklagen den Untergang der meisten
direkten Quellen und Zeugnisse fiir die Zustiinde des religitsen
Lebens im vorchristlichen synkretistischen Zeitalter. Nur hier
und da, nur auf Teilstrecken dieses ganzen grofien Gebietes
fallt hier das Licht geschichtlicher Quellen. Miihsam muB die
Forschung ihren Weg suchen und tappt sehr oft im fast un-
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8 Einleitung.

durchdringlichen Dunkel. Bei dieser Sachlage miissen wir froh
sein iiber jegliches Material, das sich uns hier bietet. Und die
Gnosis enthilt das allerreichste Material gerade in dieser Hin-
sicht. Sie enthilt in sich — und darauf beruht ihr wesentlicher
Wert — ganze Schichten untergegangener religioser Vorstel-
lungen und Anschauungen in der Versteinerung und Erstar-
rung. Wie der Geologe und Paliontologe aus den versteinerten
und erstarrten Resten untergegangener Welt ein Stiick Erd-
geschichte rekonstruiert, so hat der Historiker hier auf dem
Gebiet der Gnosis ganz #hnliche Aufgaben vor sich. Die
alten Uberreste einer verschollenen religivsen Vergangenheit gilt
es wieder lebendig zu machen und reden zu lassen. — Indirekt
wird dann die hier zu erfassende Bereicherung unserer Kenntnis
des Milieus des antiken Synkretismus der Erkenntnis des Werdens
und Wachsens des Christentums groBe Dienste leisten. Es gilt,
also mit einigem Mut die hier angedeuteten Wege einzuschlagen
und beharrlich zu verfolgen. Ohne Frucht wird die Arbeit
sicher nicht sein.

Auch nach der formalen Seite hin habe ich mich in dem
vorliegenden Versuch iibrigens der Arbeit von Anz angeschlossen.
Ich habe nicht die einzelnen Systeme der Gnosis jedes fiir sich
behandelt, sondern versucht die den meisten Systemen zugrunde
liegenden gnostischen Grundanschauungen im Zusammenhang
darzustellen und in ihren religionsgeschichtlichen Beziehungen
zu erfassen; ich meine mit Recht: das einzelne gnostische
System bedeutet im Zusammenhang der vielen Systeme noch
weniger als etwa die einzelne jiidische oder christliche Durch-
schnittsapokalypse im Zusammenhang der Geschichte der Apo-
kalyptik. Tradition ist hier alles, die Einzelerscheinung wenig
oder nichts. Die Gnosis lebt von einigen wenigen Grundideen,
die bald mehr, bald weniger deutlich immer wiederkehren. Erst
im groBeren Zusammenhang, im fortgesetzten Vergleich der
Systeme, lassen sich die Einzelheiten verstehen und die vielen
Hieroglyphen, die uns die Uberlieferung hier bietet, entziffern.
Darin, dafi ich mich im Gegensatz zu Anz nicht auf eine
gnostische Grundidee festgelegt, vielmehr eine reiche Mannig-
faltigkeit nebeneinander liegender, sich mannigfach verschlin-
gender Gedanken habe stehen lassen, und ferner darin, daB ich
den religionsgeschichtlichen Vergleich weiter ausdehne und hier
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mit viel mehr Moglichkeiten! rechne, mdéchte ich einen Fort-
schritt iiber Anz’ Arbeit hinaus erblicken. In einem letzten
Abschnitt habe ich kurz angedeutet, was aus jener allgemeinen
vergleichenden Betrachtung sich fiir die Beurteilung der ein-
zelnen gnostischen Systeme ergibt.

Ich betone noch einmal, daB ich in meiner Arbeit erste
Schritte zu tun versucht habe. In jeder Beziehung hoffe ich
auf Weiterarbeit und Erginzung. Es wird sich ganz gewif8 die
Forschung einer genaueren und detaillierten Durcharbeitung der
einzelnen Systeme wieder zuwenden miissen. Ich habe hier nur
die notdiirftigsten Andeutungen gegeben. Es wird sicher der
Kirchenhistoriker das Verhiltnis der Gnosis zur christlichen
Kirche von neuem in Angriff nehmen miissen und hier zwischen
den ginzlich divergierenden Urteilen eine mittlere Linie finden
miissen. Das alles war nicht meine Aufgabe in der vorliegenden
Arbeit. Aber ich hoffe, das eine klar gemacht zu haben, da8
es der allgemeinen und vergleichenden Religionswissenschaft zu-
steht, das grundlegende Verstindnis der Gnosis anzubahnen.

I Kapitel
Die ,,Sieben* und die Mjyjzye.

I. In seinem Werk iiber den Ursprung des Gnostizismus
hat Wilhelm Anz die fiir die Beurteilung und Kenntnis der
Gmnosis so iiberaus wichtige Vorstellung von den sieben, die nie-
deren Himmel beherrschenden Geistern in umsichtiger und
vorziiglicher Weise behandelt. Da er aber die Linien in seiner
Untersuchung noch nicht bis zu Ende gefiihrt hat, so wird eine

1. Darin meine ich auch Révilles Bedenken (bei Kriiger, Real.-
Enzykl. VI 8. 730) gegen eine einheitliche Formel, mit der man die
Gnosis umspannen mochte, Rechnung getragen zu haben, teile aber
R.'s skeptische Haltung nicht. Ich verweise hier noch auf E. de Faye's
Introduction & 1'étude du gnosticisme. Revue de I'hist. des rel. Bd.45.
46. 47. TFaye gibt eine gute Zusammenfassung der bisherigen Arbeit
abgesehen von ihrer letzten Phase.
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10 Kap. I. Die »Sichen« and die Myzre.

erneute Aufnahme derselben notwendig sein; und zwar miissen
auch wir von der Erhebung des Materials, das er im ersten
Abschnitt seines Werkes (8. 9ff.) zusammengestellt hat, unseren
Ausgangspunkt nehmen. Wir werden dabei von vornherein eine
Vorstellung, der Anz nicht geniigend Beriicksichtigung hat an-
gedeihen lassen, in die Untersuchung hineinziehen, nimlich die
mit der Vorstellung der »Sieben« eng verwachsene Anschauung
von der ,,Myrye“, die fast in allen Quellen in engster Ver-
bindung mit den »Sieben« erscheint. Dagegen werden wir die
mehr praktisch gerichteten Vorstellungen von dem Aufstieg der
Seele zum Himmel, die Anz so ausfiihrlich behandelt hat, zuriick-
stellen, da es uns in diesem Zusammenhang in erster Linie auf
die Theorie ankommt,

‘Wir beginnen auch unsererseits die Darstellung mit dem
System der Ophiten, von welchem uns bekanntlich Celsus und
Origenes ausfiihrliche Nachrichten iiberliefert haben. Origenes,
der im Verhiltnis zu Celsus die urspriinglichere Uberlieferung
bewahrt zu haben scheint, schildert uns in seiner Auseinander-
setzung mit Celsus (VI 31) die Gestalten der sieben ddmoni-
schen Geister und nennt ihre Namen in folgender Reihenfolge:
Jaldabaoth, Jao, Sabaoth [Adonaios]!, Astaphaios, Ailoaios (Elo-
him), Oraios. Ausdriicklich wird nun unter diesen sieben dem
lowenkopfigen Jaldabaoth der Planet Saturn zugewiesen (paot
08 3 Aeovroeidei agyovri orumedEly &orgov TOV Qaivovie).
Auch an der Planetennatur der iibrigen diirfte ebenfalls kein
Zweifel sein, und zwar ist die Wahrscheinlichkeit vorhanden,
daB die Planeten hier nach der alten astronomischen Anschauung
nach ihrer Erdferne (von riickwirts) angeordnet sind, sodal wir
die Gleichung hitten: Jaldabaoth = Saturn, Jao = Jupiter,
Sabaoth =— Mars, Adonaios = Sonne, Astaphaios = Venus,
Ailoaios = Merkur, Oraios = Mond®.

1. Origenes ziahlt in diesem Kapitel nur sechs Geister auf. Ein
Vergleich mit der Liste c. 832 ergibt, daBl Adonaios hier ausgefallen ist.
Da Astaphaios ausdriicklich als der Archon des dritten Tores (von riick-
wirts) gezihlt wird, Sabaoth aber offenbar als der fiinfte gilt, so mufl
Adonaios zwischen Sabaoth und Astaphaios eingeordnet werden; vgl.
Anz 112. Auch c. 80 zihlt O. ausdriicklich sicben Dadmonen, die hier
meist den Namen jiidischer Engel tragen, auf.

2. Zu dieser Vermutung wiirde stimmen, daB auch im System der
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Hervorzuheben ist, da auch bei Origenes diese sieben
Planetengestalten in Verbindung mit einer hoheren weiblichen
Gottergestalt erscheinen. In dem von Origenes iiberlieferten
Gebet an Astaphaios spricht der Myste: ITdgeg ue wegdévov
mvevpare reradoguévor. Im Gebet an Ailoaios heiBt es: ITegeg
ue Tig 0fg unteog (égovic cor otuBohov. Auch in dem
von Origenes und Celsus gemeinsam besprochenen Diagramm
der Gnostiker findet sich in den Kreisen, die das Reich der
Mitte darstellen, die Inschrift: cogiag ¢toic (Hilgenfeld, Ketzer-
geschichte S.279). Wenn freilich Celsus ¢. 34 von einer ITgov-
vizot Tivog géovae Oivautg mwapdévov spricht, so ist es fraglich,
ob er diesen Ausdruck dem ophitischen System entlehnt hat.
Origenes erinnert im folgenden Kapitel selbst an die Valentini-
anische Gnosis.

Zu erwiihnen ist ferner noch, daf nach dem Bericht Ori-
genes in dem Diagramm der Gnostiker die sieben Kreise! dieser
Archonten sich innerhalb eines grofieren Kreises mit der Auf-
schrift »Leviathan« befanden (VI 35) und daB sie den Leviathan
auch als ,, Wy (Weltseele) bezeichneten (VI 25 u.35). Wir
werden diesen Leviathan als Vater der Sieben im mandéiischen
System (hier gewhnlich »Ur« genannt) wiederfinden.

Die sieben Namen der Archonten finden wir genau — nur
in einer ein wenig veriinderten Reihenfolge — bei den Gmosti-
kern in der Schilderung des Ireniius I 30 wieder. TIhr Planeten-
charakter ist deutlich I 30,9 zum Ausdruck gebracht: sanctam
autem hebdomadam septem stellas, quas dicunt planetas, esse
volunt. Als Mutter der Sieben erscheint auch hier die Zo¢ie
die auch Igotvixog (?), die »linke«, ,,dptorepd* genannt wird. Sie

Mandder Adonaios die Soune reprisentiert (Brandt, mandiische Reli-
gion 126). Auch die Gleichung Sabaoth = Mars hat eine gewisse
Wahrscheinlichkeit fiir sich. Jao (als &gywy vuxrogans = der hell-
glinzende Jupiter) wiirde passend bei Origenes charakterisiert sein.
DaB der Name Astaphaios sich auf eine weibliche Gottergestalt bezieht,
scheint aus der Uberlieferung des Namens in der Zauberliteratur her-
vorzugehen. Wir besitzen Gemmen mit einer weiblichen Gestalt und
der Aufschrift Aoragy oder dbnlichem. (W.King, The Gnostics a. their
remains p.214; Plate VI 5). Hier wiirde Aoreqeios der Venus entsprechen.

1. Wie sich zu diesen 7 Kreisen des Origenes die von Celsus (VI
25) erwihnten 10 Kreise verhalten, ist nicht ganz deutlich.
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12 Kap. I. Die »Sieben< und die Mizng.

ist von den hoheren Aeonen als unreifes Wesen emaniert, ist
dann gefallen und in die unteren Wasser hinabgestiegen (de-
scendentem in aquas I 30, 3) und hat dort als Sohn — der
Vater w1rd mcht genannt — den Jaldabaoth geboren, aus dem
dann ihférséits die iibrigen sechs durch allmihliche Emanation
hervorgehen (I 30,3—4). Von der Sophia wird weiter berichtet,
daB sie sich nach ihrem Fall wieder teilweise erhoben habe und
daf sie iiber der Welt der Sieben (¢8doucdg) die Welt der y-
doag bilde (I 30,4): octavum matre habente locum. Jaldabaoth
steht in diesem Zusammenhang an hervorragender Stelle; er
wird bereits in deutlicher Weise mit dem Gott des alten Testa-
mentes identifiziert, eine Kombination, die nicht urspriinglich
sein diirfte und sich bei den Ophiten des Celsus noch nicht
findet. Er und die iibrigen sechs erscheinen hier bereits als
die Weltschopfer und Weltherrscher, sodaB Jaldabaoth ausruft:
»Ego pater et deus et super me nemo« (I 30,6—6). Mit dieser
Darstellung steht weiter der hier berichtete Mythus von der
Schopfung des ersten Menschen in engem Zusammenhange.
Es wird erzihlt, daB, als Jaldabaoth den eben erwihnten Aus-
spruch getan habe, die Mutter (Sophia) ihm zugerufen habe:
»Noli mentiri, Jaldabaoth, est enim super te pater omnium
primus Anthropus et Anthropus filius Anthropi«. Durch diese
Stimme verwirrt, habe dann Jaldabaoth die Engel aufgefordert:
»Venite faciamus hominem ad imaginem nostram«, Sie bilden
darauf einen Menschen in ungeheuren Dimensionen, der sich
nicht habe aufrichten, sondern nur wie ein Wurm habe kriechen
konnen; und die Sophia habe den Jaldabaoth bewogen, den
Menschen den Lebensgeist einzublasen, um den Jaldabaoth
selbst der himmlischen Kraft zu entleren. Da habe der Mensch
sofort in Kraft dieses von oben stammenden Geistes dem sersten
Menschen« unter Ubergehung der Weltschopfer Danksagung dar-
gebracht (vgl. auch Epiphanius Haer. 37, 6).

Abhiingig von der Darstellung des Irendus ist die des Epi-
phanius in der Beschreibung der Sekte der Ophiten (Haer. 37,
vgl. namentlich c. 3ff). Zu erwihnen ist in dieser Darstellung
nur, daB Epiphanius den Jaldabaoth ausdriicklich als ,,%eog
lovdeiwy* einfiihrt, und daB die Sophia hier eine wie es scheint
hohere Stellung einnimmt als bei den Gnostikern des Irendus
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und giinstiger beurteilt wird als in der Darstellung des Irenius
(vgl. 37, 4: § &vw wizne entsprechend dem avw sravijp).

Auch die Barbelognosis, die Irentus 1,29 schildert, gehdrt
ganz und gar in diesen Zusammenhang. Die gefallene Géttin
hat hier die Namen »Spiritus Sanctus«< (vgl. die Ruhi d’ Qudsa
des mandiischen Systems), ,,Sogia, IMgoivizog I 29, 4. Die
Darstellung ihres Falles ist nicht ganz klar. Es scheint auch
hier, als ob sie in die untere Materie versinkt (inferiores partes).
Doch ist zugleich davon die Rede, »quoniam sine bona volun-
tate patris impetum fecerat«, ein Ausdruck, der an die bekannte
Anuffassung des Valentinianischen Systems erinnert, derzufolge
die Sophia in Liebe zum Urvater (Bv3dg) entbrennt und sich
in diesen stiirzt. Die Gestalten der Sieben sind in diesem
System bis zur Unkenntlichkeit verblaBt; an Stelle des Jalda-
baoth finden wir den Proarchon (fabricator condicionis huius),
der in Gemeinschaft mit der .4’%adia die Aeonen Kaxia, Zi-
hog, ®Idvog, 'Eguvig, ’Emidvuia schafft, Wir haben hier ein
direktes Beispiel, wie urspriinglich plastische Gottergestalten in
hypostasenartige Abstraktionen umgewandelt werden.

Die Gestalten der Mrzne und der Sieben spielen auch im
System der Simonianer die Hauptrolle. Die Stelle der Mijzze
vertritt hier die Gestalt der Helena, die Genossin des Simon, die
nach Irendus I, 23,2 als die "Ewvoca des hochsten Vaters anfgefaBt
wird. Von ihr heifit es, daBl sie »degredi ad inferiora et gene-
rare angelos et potestates, a quibus et mundum hunc factum
dixit<. Ein neuer Zug ist es hier, daf die Helena von den
unteren Michten, die sie erzeugt hat, durch Gewalt in threr
niederen Lage festgehalten wird, aus der sie dann der Erloser
Simon erst befreit. Ganz dhnlich ist die Darstellung des
Simonianischen Systems bei Epiphanius (Haer. 21,2). Als Name
der Helena ist auch hier ,JIvetua &ytov, Igotvinog erwihnt.
Auch wird darauf hingewiesen, da8 in anderen Sekten die He-
lena den Namen »Barbelo« trage. Ferner wird erwiihnt, da8
die von ihr abstammenden Engel die Menschen geschaffen hitten.

Eine wesentlich giinstigere Stellung nimmt die Mirye in
den Systemen ein, die Epiphanius unter dem Namen der Nico-
laiten und Gnostiker! (Haer. 23, 26) behandelt und die wir

1. Epiphanius bat in diesem Doppelkapitel unter Hinzufigung viel-
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14 Kap. I. Die »Siebenc und die Muyzyg.

insgesamt als barbelognostische Systeme! bezeichnen kiénnen.
Hier triigt die pizye in der Regel den Namen »Barbelo«, der,
schwer deutbar, zu vielfachen Vermutungen AnlaBi gegeben hat.
Ich mochte die Vermutung wagen, dafl Barbelo nichts anderes
st als eine Verstimmelung von maedévog. Die Mittelform
Bogpdevdg finden wir bei Epiphanius (Haeres. 26, 1) als deutliche
Verderbnis aus magdervog?. Der Schritt von BAPOENQS zu
B.APBE AQZX ist handschriftlich auBlerordentlich leicht denkbar?.
Barbelo wire also die jungfriuliche Gédttin (vgl. die map3évog,
in dem ophitischen System bei Origenes; s. 0. 8. 11). Diese
Barbelo gilt in diesem System wie es scheint einfach als hichste
Gittin: Bapfyhw twre dofdlovawy, Tv &vew qdonovewy elvar &v
0yddey olavei xal Tattyy drwo Tob maredg meofefAiadal qaat
(Baer. 25, 3). Sie wird auch hier als Mutter des Jaldabaoth
eingefiihrt. Bemerkenswert ist es aber, daB daneben erwihnt
wird, daf andre sie fiir die Mutter des Sabaoth halten (25, 3).
Man sieht noch deutlich, wie der bekannte Name Sabaoth spiter
an Stelle des Jaldabaoth getreten ist und dadurch erst sich die
hier volizogene Umdeutung des Jaldabaoth auf den alttesta-

facher eigner Beobachtungen diejenige gnostische Gruppe behandelt,
die seine Quelle, Hippolyt, unter dem Namen Nicolaiten (wir setzen
besser dafiir »Gnostiker« im engeren Sinne) einfiihrt.

1. Ein wesentlich komplizierteres System reprisentiert die oben
besprochene Barbelognosis des Irendius. Das zeigt sich schon darin,
daB hier die Barbelo nicht mit der gefallenen Gottin, der Mutter der
Sieben identiseh ist und durch einen weiten Abstand von ibr getrennt
erscheint. Bei den Haer. 25, 26 besprochenen Gnostikern des Epi-
phanius (den Nicolaiten des Hippolyt) liegt die urspriingliche Form der
Barbelognosis vor.

2. Brp9evds soll hier die Frau Noas sein, die nach anderer (ab-
gelehnter) Uberlieferung Nwofe (hebr. m=»:?) genannt wird. In der Form
Norea erscheint sie Iren. I 30,9 als Frau Seths. Fir die Kombination
spricht endlich Philaster adv. haer. 33, wo es von den Nicolaiten heifit:
»isti Barbelo venerantur et Noriam«, (Barbelo also == Noria).

3. Ist diese Vermutung richtig, so wiirde das darauf hinweisen,
daB die Schriften dieser Gnostiker urspriinglich nicht griechisch, son-
dern wohl in irgend einem semitischen Idiom geschrieben waren. Daher
dann die Verstimmelung des griechischen Namens, der dann unerkannt
wieder in griechische Uberlicferung iibergegangen ist. Ieh brauche
wohl nicht zu versichern, daB mir die sonst iibliche Ableitung des Na-
mens der Barbelos bekannt ist.
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mentlichen Jahwe Zebaoth, wie weiter unten nachgewiesen wer-
den wird, vollendet. Weiter wird auch hier von Jaldabaoth-
Sabaoth berichtet, daB er sich ,,zoig twozarw*, also den unter
ihm stehenden Sechs als der erste und der letzte gegeben habe,
auBer dem kein anderer Gott sei, und daB die Muttergtttin
wegen der AnmaBung ihres Sohnes geweint habe. Analog ist
die Darstellung bei Epiphanius Haer. 26 (vgl. namentlich c. 10).
Auch hier steht die Muttergittin als hochste Géttin da; die
Seelen, die auf ihrer Himmelsreise die Stationen der Damonen
iiberwunden haben, gelangen (SmegBaivery) &g ©¢ avw uégog,
é7wov 1, urrne 1y Ldvrwy 1, BagBnew jror BagSyhd, und aus-
driicklich wird gesagt, daB sich im achten Himmel die Barbelo,
der Vater des Alls und der Xgtot(g befinden. Die Namen der
sieben Planetengeister variieren hier bereits bedeutend, die Uber-
lieferung war eben bei den verschiedenen Sekten dieser Gruppe
eine schwankende. So soll im sechsten Himmel nach den einen
Jaldabaoth, nach den anderen sich Elilaios aufhalten, im sie-
benten nach den einen Sabaoth, nach den anderen Jaldabaoth.
Auch hier hat also infolge der oben erwithnten Umdeu-
tung der alttestamentliche Sabaoth den Jaldabaoth bereits aus
seiner Stellung verdringt. Von neuen Dimonennamen finden
wir den Saklas, dem wir im manichiischen System wieder be-
gegnen werden und den Seth. Zwel andere Damonen, David
und Elilaios, finden wir im System der Barbelognosis bei Ire-
ndus I 29, 2 als David und Eleleth wieder.

In diesen Zusammenhang gehoren auch die bei Epiphanius
(Haer. 40) geschilderten Archontikert. Auch hier werden (40, 2)
die Muttergottin und die Archonten der sieben Himmel als ,,6y-
doag* und ,,é3doudgs bezeichnet. Als hochster der Archonten wird
hier ohne weiteres Sabaoth genannt, und deutlich erscheint auch
hier die Muttergottin als hochste, nicht als gefallene Géttin;
sie heift ., witne 7 gwrewy®, und wer die Himmel der Ar-
chonten iiberstiegen habe, gelangt, ,,7weégc v avwrioar unrépe
“el mavigo TGy GAwy, 8%ev O rarihIev elg TOvde Tov wdouov.
Auch bei den Sethianern (Epiphanius Haer. 39) erscheint neben

1, Die Archontiker sind nichts anderes als ein Absenker der
»Gnostiker«, der sich in Paldstina bis zu Epiphanius Zeit gehalten und
iitber welchen dieser aus Autopsie berichten konnte. Der Name der
Archontiker ist bedeutsam. Gnosis ist Verehrung der (7) Archonten.
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den weltschopferischen Engeln nur noch die Muttergsttin als
hochste Gittin, % &vw ddvaues, v wnrége @dokovawy xai 9j-
Aetav (39, 2; vgl. noch die Darstellung der Kajaner [Kainiten]
bei Epiphanius Haer. 38).

In einer Reihe von gnostischen Systemen hat sich dann
endlich die Gestalt der Myzre verdoppelt. Als deren eines ist
vielleicht das System des Syrers Bardesanes hierherzustellen.
Wir kennen bekanntlich dessen System nur recht ungenau nnd
fragmentarisch. Doch ist es wahrscheinlich, dal Bardesanes
eine doppelte weibliche Gottergestalt gekannt habe, eine himm-
lische Muttergittin neben der gefallenen Sophial. Jedenfalls
kannte er die Gestalten der Sieben. Von ihm berichtet Ephraem
(Hymn. 51 p. 550 D), »Er verkiindete die Zodiakalzeichen, be-
obachtete die Geburtstunde, verkiindete die Sieben«. Diese
Sieben erscheinen bei ihm als Schiopfer und Regierer der Welt
(Ephraem Hymn. 3 p. 444 A). Auch die Schépfung des
Menschen durch die Sieben kennt Bardesanes. »Es gibt feind-
selige Wesen, Sterne und Tierzeichen, einen Leib von den
Bésen ohne Auferstehung, eine Seele von den Sieben (Ephraem
Hymn. 53 p. 553 F.).«

Bei den Valentinianern ist endlich, wenigstens in den
spateren Systemen der Schule, die Verdoppelung der Sophia
tatsiichlich eingetreten?; von der hoheren himmlischen Sophia
wird die andere Sophia (Ayauw$, nmsr) unterschieden. Ubri-
gens vollzieht sich der Fall der oberen Sophia nicht, wie in
den d#lteren Systemen der Gnosis, dadurch, daB sie in die Ma-
terie versinkt, sondern so, daB sie von Liebe entbrannt nach
unerlaubter Vereinigung mit dem hichsten Urwesen, dem Bvddg,
strebt. Die Materie und die niedere Welt, die dort einfach als
existent angenommen werden, werden hier erst aus den Leiden-
schaften und Leiden der Sophia resp. ihrer Tochter, der unreifen
Geburt der Sophia Achamoth abgeleitet. Ganz und gar ver-

1. Vgl. Lipsius, apokryph. Apostelgeschichten I 8.309; Hilgenfeld,
Ketzergeschichte 8. 519. Doch ist hier alles unsicher, und ganz anders
urteilt z. B. Hort, Dict. of christ. Bibliogr. I 250ff. (s. u.).

2. Auch bei den Barbelognostikern des Irendus ist, wie schon gesagt,
die Barbelo als hochste Gottin von dem Spiritus Sanctus, Sophia,
Prunikos geschieden, ebenso bei den (inostikern des Irenius I 30 der
Spiritus Sanctus von der fallenden Sophia.
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Bardesanes. Valentinianer. Pistis Sophia. 17

schwunden sind die Gestalten der Sieben. Nur an einer Stelle
des Berichts des Irendus iiber das ptolemiische System (I 5, 2)
finden wir noch einige Spuren der alten Anschauung. Hier
wird gesagt, daB der Demiurg, die einzige Gestalt, die in dem
System von den Sieben stehen geblieben ist und die etwa dem
Jaldabaoth der #lteren gnostischen Systeme entspricht, sieben
Himmel geschaffen habe: xai die zoiro ‘Efdoudda xalotery
atzdy, Ty 08 uyréga vy Azoudd 'Oydodda. Deutlich er-
kennen wir die urspriinglichen Zusammenhinge auch noch,
wenn es heifit: vodg dé émza olgavovg [ovx]! elvar vonTols
paow, dyyélovg 06 avrotg tmoriFevzend. Auch die Erzihlung
von der Schopfung des Menschen durch die Sieben, die, wie es
scheint, in dem spiteren Valentinianischen System ganz verloren
gegangen ist, findet sich in einem Bruchstiick aus Valentins
Briefen bei Clemens von Alexandria (Stromat. IT 8, 36) an-
gedeutet: ,Eig yap Ovoua ‘Av¥ouimov mhaodeis *Adau @dfov
ragioyey meoovrog AvIeunov, wg O airol &v avry wade-
OTGTOG, KAl raTerEhdynoay wal Tayl To Eoyov f@avigay.

Sehr interessant sind in diesem Zusammenhang auch die
koptisch-gnostischen Schriften, vor allem die Pistis Sophia und
die Jet-Biicher., Die Systeme gehéren zum Teil in den Um-
kreis der Barbelognosis hinein, zeigen aber auch bereits die
eigentiimliche Verdopplung der Gestalt der Myzye in die der
Barbelo und ihrer Tochter der Pistis Sophia. Nach der »Pistis
Sophia« befindet sich erstere, die Barbelo, in dem iiber den zwolf
Aeconen befindlichen dreizehnten Aeon neben dem unsichtbaren
(@dgarog) Gott und den 24 Emanationend. In dem zweiten
Jeti-Buch (c. 52; S. 325, 38) heifit es freilich, daB die Barbelo
sich neben dem unsichtbaren Gott und dem ungezeugten (ayévvy-
zog) Gott im zwi1lften Aeon befinde. Wenn aber dann weiter be-
hauptet wird (8. 326, 22ff.), daBim dreizehnten Aeon der grofie

1. Das ovx des griechischen Textes (des Epiphanius) ist sinnlos;
es ist entweder zu streichen, oder nach der Ubers. ol zu lesen.

2. Vgl. Epiphanius Haer. 31,4, wo es vom Demiurgen heiBt: asrod
ovros v 1 Oydocde xai Emre ovpevous uer avtOv memownxorog, Hier er-
scheint bereits der Demiurg, nicht die Sophia als Ogdoas.

3. Das ergibt sich aus einer Kombination der Stellen c. 29
(C. Schmidt, koptisch-gnostische Schriften I 8. 25f.), ¢. 136 S. 283, 10f.;
c. 137 8. 234, 40. Genaueres 8, im Kap. IL

Forschungen 10: Bousset, Gnosis, 2

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



18 Kap. I. Die »Sieben« und die Myjze.

unsichtbare Gott und der grofie jungfriuliche (weg3erixog) Geist
und die 24 Emanationen des unsichtbaren Gottes seien, so ist es
klar, daB dieser dreizehnte Aeon genau dem dreizehnten Aeon
der Pistis Sophia entspricht, und daB in dem zweiten JetG-Buche
die Gestalten des dreizehnten Aeon zum Teil in den zwéliten
Aeon zuriickverlegt sindl. Von der Barbelos des dreizehnten
Aeons wird nun die Gestalt der gefallenen G6ttin unterschieden.
Das ist die Pistis Sophia, die Tochter der Barbelos (P. S; S. 234, 40).
Von ibr wird berichtet (P. S. c¢. 29ff), daB sie urspriinglich
ebenfalls im dreizehnten Himmel ihren Aufenthalt gehabt habe,
daB sie aber von dem D#mon Authades? durch eine Licht-
emanation, die sie fiir eine Ausstromung der ersten Gottheit
gehalten habe, ins Chaos unterhalb der zwilf Aeonen hinab-
gelockt sei und von den dort befindlichen Démonen in Gefangen-
schaft gehalten sei. Hier werden wir unmittelbar an die Dar-
stellung des Simonianischen Systems (Helena in Gefangenschaft
der niederen Michte) erinnert. Awuch scheint die Darstellung
der Pistis Sophia in der Mitte zu stehen zwischen der Auf-
fassung der #lteren Systeme (freiwilliges Hinabsinken der Sophia
in die niedere Welt) und der Auffassung der Valentiniani-
schen Gmnosis (Hinabstiirzen der Sophia in den Bythos aus
Liebessehnsucht), da hier die Sophia durch eine vermeintliche
Emanation des hochsten Gottes in das Chaos hinabgelockt wird.
Die Gestalt der Sieben ist auch in diesem System fast ganz
verschwunden. Eine Spur derselben zeigt sich noch ¢.31 S. 28,174,
wo erzihlt wird, daB aus der Hefe der der Sophia geraubten
Lichtkrifte der lowenkopfige Ialdabaoth geboren wird (vergl.
den lswenhiuptigen Ialdabaoth in dem System der Ophiten bei
Origenes). Es scheint, als wenn hier die Gestalt der Sieben
durch die Annahme der zwdlf unter dem dreizehnten Aeon be-
findlichen Aeonen ginzlich verdriingt ist. Eine #hnliche An-
nahme von zwilf bosen Aeonen finden wir in der Baruchgnosis
des Justin (Hippolyt, Philos. V 26 p. 218).

1. Bemerkenswert ist auch, dall, wenn dieser Tatbestand richtig
aufgefallt ist, sich zugleich wieder ein Beweis ergibt fiir die Identitit
von Bagfniws und ITepdévos (zwolfter Aeon Barbelos = dreizehnter
Aeon napdevixdy nvetuc).

2. Vergl. den weiblichen Dimon Anthadia neben dem Proarchon
bei den Barbelognostikern Iren. I 29, 4.
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An den Schluf stelle ich die gnostischen Systeme, in
denen die Gestalt der Myzne ganz und gar verloren gegangen,
vielleicht absichtlich unterdriickt ist. Das erste ist das des
Satornil (Iren. I 24, 1—2). Dieser 1afit in seinem System von
dem einen unbekannten Vater vielerlei Michte und Gewalten
abstammen. Von einigen abgefallenen Engeln sei dann die
Welt geschaffen, und jeder von ihnen habe teil an der Welt-
herrschaft. Mit dieser Darstellung verbindet Satornil den uns
bekannten Mythus von der Menschenschopfung. Ein Licht-
strahl, der von oben heruntergefallen sei, habe in ihnen den
‘Wunsch hervorgerufen, die sich in ihm offenbarende Gestalt fest-
zuhalten, und so seien sie zu dem Entschlufl gekommen, den
Menschen zu schaffen. Aber der von ihnen geschaffene Mensch
habe sich nicht erheben konnen und sei in Wurmes Weise am
Boden gekrochen, bis die hochste Macht ihren Spinther (Licht-
funken) in die Gestalt des Menschen gesandt habe. Daher
»nennt er Seele des Menschen den Spinther«. Kei zodrov
Evexa mwdvtwg Jel wov omuwvdijga owdivar, o 0¢ mdv ToU ay-
Yoswov amwodécdar (Epiph. Haer. 23, 1).

Auch in dem System des Basilides erscheinen als letzte der
365 Emanationen des hochsten Gottes die weltschopferischen
Engell. Von ihnen wird erzihlt, daB sie das Regiment iiber
die Erde unter sich geteilt hitten, daf der erste unter ihnen
derjenige gewesen sei, den man sonst fiir den Gott der Juden
hielte, und daB dieser, da er sein Volk allen iibrigen unter-
werfen wollte, Kampf und Streit in der Engelwelt hervorgerufen
habe (Iren. I 23,3ff). Auch in dem von Hippolyt (Refut.. VII
20f) dargestellten andersartigen Systeme der Basilidianer wird
bei der Schilderung des zweiten aus dem Allsamen aufsteigenden
geringeren Archon und der von ihm gebildeten Welt gesagt:
vl wadeivar 6 zomog otvog ‘Efdouds (VIL 24, p. 368, 53),
withrend die Welt des ihm iibergeordneten grofien Archon als
Ogdoas bezeichnet wird (VII 23 p. 366, 35f.).

1. Die Figur der Sophia ist hier allerdings noch zum Teil erhalten;
sic erscheint neben der Aireurs als die letzte der Hypostasen des
bhochsten Gottes, ist aber durch die 365 Himmel des Systems von den
sieben weltschépferischen Michten abgetrennt. Es scheint, als wenn
die Spekulation der 865 Himmel erst spiter eingedrungen ist, und ur-
spriingliche Zusammenhinge zerrissen hat.

2*
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20 Kap. I. Die »Sieben« und die Mizap.

Endlich ist bei der Sekte der Karpokratianer von einem
Aufstieg der Seelen die Rede ad illum deum, qui est supra
angelos, mundi fabricatores (Iren. I 25, 4). Auch von Jesus
heiBt es, daB seiner Seele von Gott eine Kraft gesandt sei, uti
mundi fabricatores effugere posset et per omnes transgressa et
in omnibus liberata ascenderet ad eum (I 25, 1).

Noch verblaBter sind die Spuren der Mijzne und der Sieben
in dem in Hippolyts Refutatio dargestellten System der
Naassener, Ein schwaches Uberbleibsel der Vorstellung von der
Muttergottin ist es, wenn hier der mannweiblich gedachte Ur-
mensch folgendermaBen in einem Hymnus angeredet wird: 2476
oot, mmarye, wal Oa o, punrne, Ta Olo adavara Gvouara,
alwvwy yoveig, molita olgavor, ueyadovue ~AvIowne (V 6
p. 132, 63). Die Gestalten der Sieben sind véllig verschwunden.
Es findet sich nur einmal eine Erwihnung des Demiurgen
Esaldaios (El-Schaddai), der als 9eog rwiotvog doeduov téragrog
eingefiihrt wird (V 7 p. 146, 64). Auch sonst ist einmal von
einem dritten und vierten Damon als dem Weltschopfer die
Rede (V 8 S. 150, 60). Dagegen wird hier der Mythus von
der Menschenschopfung durchsdie niederen Michte vorgetragen.
Danach sollen die Chaldder den ,,Adam“ verehren, von dem es
heit V 7 p. 136,9: Kai toitov elvar qdorovar tov dvewrnov,
0v avédwuev 7 yy udvov, weioYar 9 abiov dnevouvv, axivirov,
dodleviov g dvdgudvte, exova Uudgyovia Exelvov TOU avw,
T0b Suvovuévov *Adauairog dvSedirov, yevouevov vrd dvvduewy
TGy 750dAdy, 7wegl wv ¢ e pégog Adyog &ori moAvg. Obwohl
die Darstellung des Mythus in der Mitte abbricht, ist es doch
unverkennbar, dafl hier eine Parallele zu den schon o6fter mit-
geteilten Phantasien vorliegt. Bedeutsam ist es, daB hier der
Mythus als ein chalddischer eingefiihrt wird. Eine Parallele zu
diesem chalddischen Mythus hat iibrigens Reitzenstein (Poiman-
dres 8. 104) aus dem mit £ bezeichneten Buch des Agypters
Zosimus nachgewiesen. Nachdem auch hier erwihnt ist, daB
die Chaldier, Parther, Meder, Hebriier den Urmenschen Adam
nennen, wird berichtet, daB die Archonten einst das Licht,
das im Paradiese weilte, hiitten iiberreden wollen, den von ihnen
aus den vier Elementen geschaffenen Adam anzuziehen (évddoacdar
70v "4ddu). Er habe freilich nicht gewollt, sie hitten sich aber
dessen geriihmt, als hitten sie ihn geknechtet. Diese sonderbare
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und einen urspriinglichen Eindruck machende Wendung des
Mjythus wird uns noch in einem anderen Zusammenhang be-
schiiftigen, wenn es sich darum handeln wird, dessen urspriing-
lichen Sinn und Bedeutung wieder zu entdeckent,

SchlieBlich sei noch eine charakteristische Wendung, die
sich in den gnostischen Thomasakten findet, erwidhnt. Hier
wird in dem Weihgebet ¢. 27 der Heilige Geist angerufen als
barmherzige Mutter, die Mutter der sieben Hiuser, deren Ruhe
im achten Hause ist (nach dem syrischen Text bei Wright,
Aporcyphal Acts IT 166)2

II. Wie haben wir diese bunten, phantastischen Vor-
stellungen zu erkliren? Den richtigen Weg hat hier bereits
Anz gewiesen, indem er den Blick auf die babylonische Religion
richtete. Er vermutet, daB wir in den sieben Archonten der
gnostischen Systeme, deren Beziehung zu den Planeten der
Gnosis selbst noch bekannt ist, die sieben babylonischen Planeten-
gotter zu erblicken haben, die wenigstens in der spétbabylonischen
Religion eine ganz hervorragende und beherrschende Stelle im
religivsen System eingenommen haben miiiten. Anz hat bereits
selbst die Schwierigkeiten hervorgehoben, die sich dieser Hypo-
these entgegenstellen. HEs 148t sich vor allen Dingen ein-
wenden, daB sich bestimmte Zeugnisse fiir die hier postulierte
Entwicklung der spitbabylonischen Religion kaum nachweisen
lassen. Neuerdings hat auch Zimmern, der die ganze Frage
sehr umsichtig und umfassend behaudelt hat, hier sehr zuriick-
haltend geurteilt (Keilinschriften u. d. A. Test.8 S. 620—626).
Demnach ist in der altbabylonischen Religion keineswegs iiberall
da, wo von sieben Gittern die Rede ist, an die sieben Planeten

1. Eine Lehre von der Schopfung des Menschen durch die Engel
scheint nach Tertullians Andeutungen (de resurr. cariis B) Dbereits
der Gnostiker Menander vorgetragen zu haben (Hilgenfeld, Ketzer-
geschichte 188).

2. Im sogenannten Testamentum Salamonis erscheinen dep Salomo
sieben weibliche an einander gefesselte Dimonen. Auf die Frage wer
sie seien, erfolgt die Antwort: queis Zouév ¥x 10y TpUixOVTR “TOIGY
OTOLyslwy TOU X0OMOXQATOQOS TOU Ox0TOVS . . , xel T& &OTn Huwy &v oi-
oavg slow Emvée &orpe puxpoqevii v duovole. Hier ist kaum an Pla-
neten, sondern etwa an die sieben Plejaden zu denken. (Fleck, wissen-
schaftliche Reise II 3 S. 120.)
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zu denken. Die Siebenzahl der Plejaden spielt z. B. eine viel
stirkere Rolle. Ja es ist sogar fraglich, ob die siebentiigige
‘Woché urspriinglich mit den sieben Planeten zusammenhingt.
In den bildlichen Darstellungen begegnen wir nirgends den sieben
Planetengottheiten in einheitlicher Zusammenstellung (S. 621f).
Aber trotz dieser Bedenken wird sich eine derartige Entwicklung
der spitbabylonischen Religion doch mit héchster Wahrschein-
lichkeit nachweisen lassen. Der planetarische Charakter einer
Reihe der in Betracht kommenden babylonischen Gottheiten,
wie Sin, Sama$, Istar, Marduk ist schon in den alten Quellen
auBler allem Zweifel. Auch hesitzen wir eine Reihe vor Planeten-
listen, in denen die sieben planetarischen Gottheiten bereits
nebeneinander stehen (S. 622). Ferner zeigt uns der wichtige
Bericht Diodors (II 30f), der wahrscheinlich auf den im dritten
vorchristlichen Jahrhundert lebenden Hecataeus zuriickgeht,
welche Rolle in dieser Zeit die Planeten und damit die Planeten-
gottheiten in der damals bereits astrologisch bestimmten baby-
lonischen Religion spielten. Allerdings werden hier als eine
Einheit nur die fiinf Planeten! zusammengefaBt, aber daneben
werden doch auch schon in unmittelbarem Zusammenhang Sonne
und Mond genannt. Von den Planeten aber heilit es: mAciore
0¢ meog Tag yevéseg Ty avdoedswy cvufdilesdar Torrorg
Tovg aorépag dayada nai zaxd. Es ist eigentlich garnicht anders
moglich, als daB eine Religion, die sich mehr und mehr in
astrologischem Fatalismus konzentrierte, schlieBlich die fiinf resp.
sieben Gestirngottheiten, aus deren Wandel man das Geschick
des Menschen vor allem berechnete, als eine Einheit hochster
Gotter setzte.

Zum weiteren Beweise dieser Wendung, den die spit-
babylonische Religion nahm, k&nnen hier noch die Berichte
spiterer arabischer Schriftsteller iiber die ssabiische Religion
der (mesopotamischen) Harranier, welche Chwolsohn in seinem
groen Werk iiber die Ssabier zusammengestellt hat, heran-

1. Bemerkenswert ist, daB8 hier der Planet Kpdvos-Saturn als be-
sonders méichtig und einflufreich hervorgehoben und den ibrigen
Planeten vorangestellt wird: idl¢ d& rov dmd rov ‘Eldivwy Keévov
Svoualousvoy emugavésraroy OF xai mAeiore xal uéyuote mgoonualvorra,
Man erinnere sich dabei an die hervorragende Stellung des Ialdabaoth-
Saturn.
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gezogen worden. Die Ssabier haben ihren Nesmen nach dem
Bericht im Fihrist des en-Nedim (Chwolsohn II S. 14ff), im
Jahre 830, zur Zeit des Abbassiden el-Mam’n angenommen.
Als dieser verlangte, dafl sie sich als zu einer der vom Islam
anerkannten Religionen zugehorig ausweisen sollten, hitten sie
sich »Ssabier«! genannt, d. h. den Namen einer Religionsgenossen-
schaft gewihlt, deren bereits im Koran gedacht sei. Die Religion
dieser Ssabier konnen wir tatsiichlich als Verehrung der sieben
Planeten charakteristeren. Die Planeten werden hier mehrfach
unter den hochsten Gottern der Harranier genannt (Chwolsohn
II 22 nach en-Nedim; IT 430 u. 440 nach Schahrastini; 1I 609.
611 nach el-Magqrizi? u. 6.). Hervorzuheben ist, daff die Pla-
neten hier zum Teil noch mit ihrem babylonischen Namen er-
scheinen. Wir finden II 22 Sin, Nablq (= Nabu), Bal
(= Jupiter), Balthi (= Venus). Die Ssabier besallen Tempel
der einzelnen Planeten, die Masidi (bei Chwolsohn II 367) er-
wihnt und Dimeschqi (IT 382 ff.) ausfithrlich beschreibt. Ausdriick-
lich heiBit es im Fihrist (Chwolsohn II 7), daBl sie Schlacht-
opfer nur den Planeten darbringen. Uber diese urspriinglich
rein planetarische Religion hat sich allerdings ein diinner Firnis
eines monotheistischen Glaubens gedeckt. Es wird namentlich
vor Schahrastani (Chwolsohn II 420ff)) dargelegt, daB die Ssabier
den einen hochsten Gott anerkennen, aber der Meinung seien,
daB nur die geistigen Wesen, die in den Planeten ihre Be-
hausung haben, mit diesem Gotte verkehren kinnen, daB sie
daher auch keinen Kult der hochsten Gottheit hiittens. Es ist
deutlich, daB hier ein urspriinglich krasser Polytheismus nur
leicht durch monotheistische Gedanken verdeckt ist. Es LiBt
sich auch noch nachweisen, woher die Einfliisse dieses htheren
religivsen Glaubens zu den Ssabiern gekommen sind. Als ihre

1. Wahrscheinlich sind mit den Ssabiern des Koran die Anhinger
der mandédischen Religion gemeint.

2. An den drei letzten Stellen werden die Planeten in der be-
kannten astrologischen Reihenfolge genannt.

3. Wenn an anderer Stelle auch einmal von einem Tempel der
ersten Ursache, der ersten Vernuunft, der Weltordnung, der Notwendig-
keit die Rede ist (Dimeschqi nach Chwolsohn II 881), so liegen hier
sicher sekundire Elemente wohl ebenfalls synkratistisch Hgyptischer
(hermetischer) Provenienz vor (s. o.).
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Lehrer in der Religion werden fast in allen Quellen die Heroen
Agathodaimon, Hermes, auch Asklepios angegeben!. Daraus geht
hervor, daB wir einen EinfluB der aus Agypten stammenden,
halbphilosophischen, sogenannten hermetischen Religion vor uns
haben, die uns neuerdings von Reitzenstein in seinem Werk
»Poimandres¢? wieder erschlossen ist. Der Hgyptische EinfluB
wird iiber jeden Zweifel deutlich, wenn wir horen, daf die
Harranier nach Schahrastani (vergl. Chwolsohn I 764) eine
Weltperiode von 36425 Jahren kannten, eine Zahl, welche bei-
nahe genau 25 Hgyptischen Sothis-Perioden 3 1461 Jahren
= 36525 Jahren entspricht. Charakteristisch ist auch, dab
Mastdi (bei Chwolsohn IT 378) im Unterschiede von den chal-
diischen oder babylonischen Ssabiern, die nach ihm in den
Sumpfgegenden bei Basra wohnen (also den Mandiern), die
»iigyptischen« Ssabier in Harran unterscheidet. Es wire wichtig,
die Entstehungszeit dieser harranischen Religion festzulegen.
Nachrichten iiber sie liegen, wie gesagt, in spiteren islamischen
oder arabischen Quellen vor; doch deuten gewisse Spuren darauf
hin, daB die bhrranischen Ssabier mindestens bereits im dritten
nachchristlichen Jahrhundert vorhanden waren. So wird bei
Dimeschqi (Chwolsohn IT 410) offenbar nach harranischen Quellen
auf eine Erziahlung hingewiesen, die sich zwischen einem der
Héuptlinge der Harranier und dem Begriinder der Sassaniden-
dynastie Saput~1 (3. Jahrh.) zugetragen haben soll. Awuch soll
nach Mastdi (Chwolshn II 378) der Kaiser Philippus Arabs
ein Anhénger der ssabischen Religion gewesen sein. Auch sonst
finden wir in den Quellen historisch bekannte Namen des dritten
und vierten nachchristlichen Jahrhunderts h#ufiger angefiihrt,
und in diese Zeit ,weist auch wohl die Tatsache der Beein-
flussung der harranisehen Ssabier durch die hermetische Religion,
als deren Bliitezeit etwa das zweite und dritte nachchristliche
Jahrhundert anzusetzen ist. Wenn aber bereits im dritten oder
vierten nachchristlichen Jahrhundert die komplizierte Gestalt

1. Vergl. das Material bei Chwolsohn I 780—802.

2. In seinen lehrreichen Ausfiihrungen S. 166 ff. iiber die Harranier
und ihre Beziehungen zur hermetischen Literatur hat Reitzenstein den
Doppelcharakter der Ssabier nicht geniigend hervorgehoben und die
beiden iibereinander gelagerten Schichten in ihrer Religion nicht scharf
genug von einander unterschieden.
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der ssabiischen Religion vorhanden war, so wird die urspriing-
lich rein polytheistische siderische Religion in viel frithere Zeit
zuriickreichen, und wir diirften dieselbe als einen Nachsch68ling
der spithabylonischen Religion auffassen. Dann aber wiirde
sich die Annahme glinzend bestitigen, daB die babylonische
Religion spiterer Zeit, wie sie sich bei der Landbevolkerung
Mesopotamiens erhalten hat, sich fast ganz und gar auf die
Formel: Verehrung der sieben Planetengotter, reduzieren lifit.

Ferner kann darauf hingewiesen werden, daf auch in der
Mithrasreligion die sieben Planetengottheiten eine Rolle spielten
und daB bereits Celsus (bel Origenes VI 22) die auf die Auf-
fahrt der Seelen durch die sieben Planetenhimmel beziiglichen
Mysterien der Mithrasreligion kennt. Mit Recht hat Cumont
(Textes et monuments figurés relatifs aux mystéres de Mithra)
in seinem groBen Werk iiber die Mithrasreligion angenommen,
daBl diese, ein Seitenzweig der genuin eranischen Religion, bei
ihrem Vordringen nach dem Westen das Element der Ver-
ehrung der sieben Planetengottheiten im babylonischen Tief-
lande in sich aufgenommen bhabel. Auch daxf darauf hin-
gewiesen werden, daBl die vielfach schon beobachtete und be-
handelte Zusammenstellung der sieben Planeten, sieben Farben,
sieben Metalle aller Wahrscheinlichkeit nach babylonischen Ur-
sprungs ist?.

So ergibt sich von verschiedenen Seiten her, da} der Ver-
such, die Gestalten der sieben Planetengottheiten auf die
spitbabylonische Religion zuriickzufiihren, zu Recht besteht.
Dazu kommt noch, dafl die wahrscheinlich #lteste Sekte der
Gnosis, die wir mit dem Namen »Gnostiker« im engeren Sinne

1. Vergl. noch Cumont II 54 Die Platoscholie: % os 1¢ MiSgg
olxeioy T0v { dptdudv, ov Jwagepdviws of Mégoa. aéfovow. Auf vielen
Mithrasdokumenten finden sich die sieben Planeten unter dem Symbol
von sieben flammenden Altiren. Cumont II Fig. 23. 63. 88. 119, (120).
132. 148. 167 (168). 193. 218 u. . Vergleiche auch Cumonts Ausfihrungen
iiber die sieben Planetenkreise und die ihnen entsprechenden Planeten-
statuen an den Winden im Mithraeum zu Ostia. II. Monum. 84d.
Fig. 77 u. s. w.

2. Vgl. meine Ausfithrungen Archiv f Religionswissensch. IV
136ff. 229ff.; Lobeck, Aglaophamus 936; Chwolsohn Ssabier IT 411.
658 ff. 839; Cumont I 118; Berthelot, alchymistes grecques I 76ff.
Origines de 'alehymie 481F.233. 276; Zimmern, Keilinschr, u. d. AT. 2 623,
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26 Kap. I. Die »Sieben« und die Mjzne.

(Ophiten) bezeichnen konnen, vielleicht nachweisbar aus dem
babylonischen Tieflande stammt. Als Urheber der »ophitischen«
Sekte wird bei Origenes VI 28 ein gewisser Euphrates genannt.
Damit ist zu vergleichen, dal nach Hippolyts Refutatio
der Zweig der peratischen Gnosis von zwei Schulhduptern ab-
stammen soll, als deren einer Elggdaryg 0 Ileparizdg genannt
wird. Mit einer gewissen Wahrscheinlichkeit hat Brandt (man-
daische Religion 192) hier vermutet, dall der Ortsname ITega-
texogt auf Forat-Maisdn (in der Nihe von Basra) hinweise.

Sind aber die sieben Archonten der gnostischen Systeme
urspriinglich identisch mit den babylonischen Planetengbttern,
so diirfen wir schon jetzt eine Vermutung dariiber aussprechen,
welche Gottin wir in der mit ihnen stindig zusammen genannten
Muttergtttin, der NMyzye, Hapdévog, Sogia, der Rucha, dem
Spiritus Sanctus? zu sehen haben. Sollte nicht ihr Prototyp die
grofe Himmels- und Muttergottin sein, die wir unter verschie-
denen Namen in Vorderasien verehrt finden: als Istar der
Babylonier, als die groBe syrische Gottin Attargatis, die uns
Lucian in seiner »Dea Syria« charakterisiert hat, als Kybele
des Kkleinasiatischen (phrygischen) Mysterienkultus, als Anaitis
(Anahita) der Perser, als Astarte der aramiischen Bevilkerung
u. 8. w. Diese grofe Muttergbttin ist eine derartige charakte-
ristische Erscheinung der vorderasiatischen Gétterwelt, daB wir
annehmen diirfen, dafl sie als besondere und hervorragende
Einzelgestalt, obwohl sie ja als Gottin des Abendsterns IStar
(Balthis, Venus u. s. w.) bereits in den Kreis der Sieben ge-
hért, zugleich neben ihnen stehen blieb und so die Mutter
der sieben hochsten babylonischen Gétter geworden ist. Es sei
also diese Vermutung mit aller Reserve hier erst einmal vor-
Iaufig aufgestellt. Die vollstindige Beweisfithrung miissen wir
einem spiteren Abschnitt (Kap. II) iiberlassen.

Endlich gewinnt auch der mit den Gestalten der Mutter-
gottin und der Sieben verbundene Mythus von der Menschen-

1. Clemens Stromat VII 17 hebt ausdriicklich hervor, daB die
Gnostiker teilweise von einzelnen Personen ibren Namen haben, teils
dnd 1émov, teils dnd #$vors und nennt an zweiter Stelle (é¢mo TémoOV)
die Peraten.

2. Uber diese auf spezifisch jiidischen (oder christlichen) Einflu8
zuriickgehenden Namen s. u.
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Babylonische Herkunft und Bedeutung der Gestalten 27

schopfung durch die Archonten in diesem Zusammenhang cinen
erkennbaren Sinn. Wenn, wie es in den gnostischen Systemen
der Fall war, die Meinung feststand, daB die weltschopferischen
und weltregierenden Michte nicht die hochsten Miachte seien,
so entstand von vornherein die Frage, wie es denn komme, daB
der Mensch, der doch zu dieser niederen Welt gehore, sich der
Herrschaft dieser Miichte habe entziehen und zur Erkenntnis
der hoheren Gottheit habe durchdringen konnen. Auf diese
Frage antwortet der Mythus von der Menschenschépfung: von
den sieben Archonten stammt eben nur der Leib des Menschen,
das hohere geistige Wesen aber ist ihm irgendwie ohne Wissen
der Archonten von oben her geschenkt. So schlieBen denn auch
die betreffenden Mythen sehr oft mit dem Hinweis darauf, daB
der Mensch sich sofort nach seiner Schopfung von den schopfe-
rischen Miichten abgewandt und dem hdchsten Gotte zugewandt
habe. Das ist in der Meinung der Gnostiker jedenfalls der tiefere
Sinn und Bedeutung dieses Mythus. Was er aber urspriinglich
bedeutete, wie seine Entstehung im einzelnen zu erkléren ist,
1st damit noch nicht aufgehellt. Man hat wohl gemeint, daB
der alttestamentliche Bericht von der Schipfung des Menschen,
aus einem ErdenkloB und der Einblasung des géttlichen Geistes
und die Wendung, die wir im ersten Kapitel der Genesis finden:
»>Gott sprach: ,Lasset uns Menschen machen‘«, die ja leicht und
frithzeitig auf die Annahme von mehreren Schopfern fiihrte, die
Ausgestaltung unseres Mythus im einzelnen beeinflut hat. Auf
die Form, in der dieser gegenwirtig in den gnostischen Systemen
vorliegt, trifft das auch sicher zu. Ob wir aber den Ursprung
des ganzen Mythus daher erkldren diirfen, ist sehr fraglich und
muB einer weiteren Untersuchung vorbehalten bleiben.

IIT. Mit alledem haben wir die Hauptfrage, die sich uns
bei der Ubersicht iiber diese gnostischen Mythen aufdringt, und
den Hauptkern des zu untersuchenden Problems noch garnicht
berithrt. Auf diesen hat auch Anz in seiner vorliegenden
Untersuchung seiner Zeit noch nicht geniigend achtgegeben.
Diese Hauptfrage lautet aber: Wie kommt es, daf in den
gnostischen Systemen und Mythen die Gestalten der hichsten
babylonischen Gottheiten, die Sieben und die hohe Muttergbttin,
nicht mehr als hichste Gottheiten, sondern als niedere didmo-
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nische Wesen oder doch als halbgute, halbbose Wesen, der
Mittelwelt angehibrig, oder als aus der oberen Welt gefallen
erscheinen? Es wird sich aber dieses Problem am besten da-
durch l6sen lassen, daB wir unsere Untersuchung noch etwas
erweitern und auch die mandiische Gnosis, in welcher unsere
Gestalten in einer ganz neuen und eigenartigen Position wieder
erscheinen, in ihren Kreis einbeziehen,

In den Quellen der mandsiischen Religion treten uns die
Muttergottin und die Sieben wiederum in einer zentralen und
beherrschenden Stellung entgegen. Die Muttergottin trigt hier
den Namen »Rubad d’Quudsa«, und dabei ist die Polemik gegen
die jiidische oder christliche Religion ohne weiteres deutlich.
Doch scheint Rub&d d’Quuds$d nicht der urspriingliche Name
der Dimonin gewesen zu sein. Im sechsten Traktat des rechten
Genza tritt biufig der Hdltere Name Namrus' ein. Da sich
derselbe Name auch im manichiischen System in der Form
Namrael (Theodor Bar-Kuni bei Pognon, Inscriptions Mandaites
1899 Bd. II p. 191) oder Nebrod (F. C. H. Baur, das mani-
chiiische Rel.-System S. 137) findet und hier ebenfalls eine
Teufelin, die Mutter des ersten Menschen bezeichnet, so ist es
sicher, dal in diesem Namen eine dltere Uberlieferung vorliegt,
die im mandgischen System teilweise in polemischer, antijiidi-
scher, resp. antichristlicher Tendenz umgedeutet wurde. Nach
Brandt (mandéische Religion 8. 183, 4) ist Namrus vielleicht ein
persisches Wort und bedeutet Mittag-, Siidgegend; wir hiitten
in der Namrus demgemiB eine D#amonin der Mittaghitze., —
Sehr charakteristisch ist es nun weiter, da sich in den ver-
schiedenen Aufzihlungen der Namen der »Sieben«< noch die
alten babylonischen Planetennamen erhalten haben. Sie werden
im 8. Traktat des r. GenzA (Brandt, mandiische Schriften
S. 189) in folgender Reihenfolge aufgezihlt: Same§ (Sonne), Sin
(Mond), Kéwan (Saturn), Béls (Jupiter), Dlibat (altsemitisch:
L Vgl. Brandt, Mandiische Schriften 8. 130 »Rubi, die auch
Namrus genannt wird«.

2. Der spezielle babylonische Name fiir Jupiter »Marduk« scheint
in einem bei Theodor Bar-Kuni (Pognmon p. 226f.) tiberlieferten man-
diischen Psalm (Zauberformel) erhalten zu sein. Wir lesen hier unter
anderen Dimonennamen »Mardik« und diirfen vielleicht in dem daneben
stehenden »Labarnita« den Namen der Gemablin Marduks »Zarpanitu«
sehen.
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Dilbat, Verkiinderin = Venus), Nbu (babylonisch: Nabu =
Merkur), Nirek (babylonisch: Nergal = Mars). Verwandte
Aufzihlungen finden sich im 1. und 2. Traktat des r. Gen'za
(Brandt, mand. Schr. S. 45 u. 85). Hier stehen die Sieben
in der Reihenfolge: Sonne, Venus, Merkur, Mond, Saturn,
Jupiter, Mars, d. h. in der alten astronomischen Reihenfolge, in
der die Planeten nach der Erdferne geordnet sind, aber so,
daB die Sonne hier vorantritt und die zweite Reihe: Venus,
Merkur, Mond vor Saturn, Jupiter, Mars steht. Wir finden
hier dieselben Namen, wie im achten Traktat, nur daB im
zweiten und #hnlich auch im ersten Traktat an Stelle von
Dlibat: Ruhd d'Qudsd (»deren Name Libat-Istr [babyl.: Istar]-
Ammamet<) steht (vgl. Brandt 45, 7), ferner im 1. Traktat Nbu
das Attribut »der Messias der Liige« bekommt, wihrend im
zweiten Traktat der »betriigerische Messias« den Nbu ganz ver-
dringt hat. DalB wir bei diesen Veriinderungen spitere Ein-
tragungen polemischer Tendenz zu sehen haben, diirfte klar
sein. Die jetzigen mandiischen Quellen sind durchzogen von
Polemik gegen das Judentum und Christentum, und ersichtlich
ist hier vor allem in der spiteren Uberlieferung der Messias an
Stelle des Nbu getreten. In #lteren mandiischen Texten steht
der »Liigenmessias«, der Prophet der Juden, noch neben den
Sieben, wie Brandt (mand. Rel. p. 126) mit Recht hervor-
gehoben hat. Dafl der Messias gerade mit Merkur-Nbu iden-
tifiziert wird, wird daher riihren, daB Nabu in der spiteren
Entwicklung der babylonischen Religion eine ganz besonders
hervorragende Stellung einnahm. Er ist bereits schon am
Ende der fiir uns verfolgbaren Entwicklung der babylonischen
Religion in dér Zeit des Unterganges des babylonischen Reiches
die beherrschende Gestalt des babylonischen Pantheons geworden .
Damit héingt offenbar weiter zusammen, daB in der unfen aus-
fithrlich zu behandelnden Erzihlung von der Empoérung der
Engel auf dem Berge der Vernichtung Nabu als ihr Ober-
ster erscheint, den sie mit einem Olhorn salben und mit Feuer

1. Vielleicht darf in diesem Zusammenhange darauf hingewiesen
werden, daf in der Apologie des Melito von Sardes (Corpus apologe-
tarum IX p. 426, Nebo neben Zaraduscht [Zarathustra}), der hier
irgendwie mit dem aramiischen Gotte Hadran identifiziert wird, als
hohe Gottheit erwihnt wird, die in Mabug ihren Kult hat.
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bekleiden (zweiter Traktat, Brandt S. 89). Eine etwas andere
Bewandtnis hat es mit der Eintragung des Namens Ruhi d'Qudsa
und der Identifikation dieser Gestalt mit dem Planeten Venus.
Durch diese Eintragung erscheint nun Rubi d’Quds§i, die sonst
als Mutter der Sieben gilt, als eine von den Sieben neben den
sechs anderen. Wir haben hier einen deutlichen Beleg fiir die
schon oben gemachte Annahme, daB die babylonische Muttergittin
bald als die hochste, beherrschende Gottin (hier Ddmonin), bald
als Gottheit des bestimmten Planeten, als eine von den Sieben
erscheint. Eine dritte Eintragung, die noch nicht in diesen
Listen zum Ausdruck kommt, besteht dann darin, daB vielfach
an Stelle von Sames der Name Adonaj erscheint (Brandt, mand.
Rel. p. 126). Offenbar soll hierdurch der Planet Sime§ mit
dem Gott der Juden vereinerleit werden. (Es erscheint auch
hier und da fiir Name$-Adonaj der Name »Jorbac, wahrschein-
lich = Jo [Jahwe] Rabba) Neu ist in diesem Zusammenhang,
daB auch ein Vater der Sieben genannt wird; er trigt hier
den Namen Ur!l, der etwa an den Oraios des ophitischen
Systems bei Origenes und an den jiidischen Erzengel Uriel
erinnert. Im sogenanten Konigsbuch der Mandier (61. Traktat r.)
erhilt dieser Dimon den Namen Leviatan. Wir erinnern uns,
daBl nach Celsus-Origenes der gro8e Kreis des Leviathan die
sieben Kreise der kleinen Planeten umfaBite. Ich erwihne noch,
daB in der erreichbar iltesten Darstellung des mandiischen
Systems, im 6. Traktat r. die Ruhd einfach neben dem bisen
Geiste Ur als von Anfang an in der Welt der Finsternis vor-
handen erscheint. Der 8. Traktat r., eine entschieden spitere
Darstellung, weill einen ausfithrlichen Mythus iiber die Herkunft
der beiden Gestalten zu berichten und betrachtet den Ur als
den Sohn und zugleich Gatten der Rub&. Mit diesen spiiteren
Phantasien brauchen wir uns in diesem Zusammenhang nicht
zu beschiftigen.

Im mandéischen System erscheint ganz anders wie im
gnostischen die Rubd neben Ur und den Sieben als absolut
bises, teuflisches Wesen, Die uns iiberall in den gnostischen
Systemen entgegentretende Auffassung, daB die Sieben halb-
schldchtige mittlerische Wesen seien, ist hier vollstindig ver-

1. Vielleicht diirfte. wir an den altbabylonischen Namen des Mond-
gottes Ur denken.
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schwunden, und die Ruhi, die dort sogar oft als ein hochstes
und himmlisch reines Wesen erschien, ist hier die vollendete
Teufelin.

Wir suchen in den umfangreichen manddischen Mythus,
der von der Ruhii und den Sieben handelt, weiter einzudringen.
Die urspriinglichste Darstellung liegt uns im 6. Traktat r. vor.
Hier wird erziihlt, daB Ur, lebhaft unterstiitzt von der Ruhi,
dereinst einen mehrfachen Ansturm gegen die oberen Welten,
nament'ich gegen die Erde unternommen habe und daB er bei
jedem Versuch, aus der Welt der Finsternis hervorzubrechen,
durch die bloBe Erscheinung des Mandi d’Hajé (der mandii-
schen Erlosergestalt) zuriickgeschlagen sei und alle seine dimo-
nischen Heere vernichtet seien. Eine besondere Rolle spielt bei
diesem Kampf der »Stab (Margna)c des lebenden Wassers und
die Krone des lebenden Feuers, mit denen Méandd d'Hajé er-
scheint.  Schliefllich wird Ur von ihm in Fesseln geschlagen,
mit einer siebenfachen Mauer umschlossen und in einem Turm,
der bis zur Mitte des Himmels hinaufreicht, gefangen gehalten
(Brandt, M. R. 34 u. M. 8. 131). Ausfiihrlicher noch be-
richtet iber diesen Kampf der 8. Traktat r. (Brandt, M. S.
1781f): »Und er (Ur) sprach zu ihr (Rubd): ,Ich ringe nach
dem Licht, nicht nach der Finsternis®. Und als er dies gesagt,
sprang er, der ,Ur% in das schwarze Wasser. Und das schwarze
‘Wasser drehte sich vor ihm in einem Strudel, bis es an die Mauern
und Grenzen stieB, die zwischen der Finsternis und dem Licht
[sind], und gegen die Mauern schlug. Und er hob seine
Stimme auf und schrie mit seinem Aufschrei, bis die Mauern
alle wankten<. Auch hier wird der Anstwm mehrfach wieder-
holt und mehrfach abgeschlagen. »Und ich (Mandi d'Hajé)
fesselte 1thn und brachte Ketten, schwerer denn alle seine Wel-
ten, 10000 mal soviel schwerer denn er selbst, und legte sie
dem Ur an, dem Meister der ganzen Macht der Finsternis«.
(S. 182). Es werden dann Wichter iiber dem gefesselten Ur
aufgestellt, je 4 Wichter in den 4 Himmelsgegenden.

Der weitere Fortgang des Mythus im mandiischen System
ist dunkel. Es tritt hier eine neue Gestalt, die des Welt-
schopfers Ptahil (gewShnlich des Sohnes des Abatur) auf. Das
Verhiltnis des Ptahil, im mandiischen System eines Wesens
der Mitte, zu den hoheren geistigen Wesen wird in den man-
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diischen Quellen bekanntlich sehr verschieden dargestellt. Ptahil
gilt als Sohn des Abatur, in anderen Quellen als des Bhig,
der wieder von dem sogenannten zweiten Leben, dem J63amin
abstammen soll. Im mandéischen Schépfungsmythus in seiner
dlteren Gestalt wird gewohnlich berichtet, daBl Ptahil zun#chst
auf eigene Faust hin oder auf Veranlassung der niederen
Méchte des zweiten und des dritten Lebens die Weltschopfung
unternimmt, daB diese ihm allein jedoch nicht gelingt und er
erst mit Unterstiitzung der hoheren himmlischen Michte das
Werk zu Ende fithrt (Brandt, M. R. 35, 48—b6). Mit
diesem Mythus von der Weltschopfung durch Ptahil ist nun
der weitere Mythus von der Ruhd und den Sieben in offenbar
kunstvoller Weise kombiniert. Nach der Erziihlung des 6. Trak-
tats soll ndmlich die Ruhd, durch das hiufige MiBlingen der
Weltschopfung ermutigt, sich dem gefesselten Ur genaht und
mit ihm zundchst die Sieben, dann zwolf (die Tierkreisgestirne)
und endlich fiinf Sohne erzeugt habent. Dann sei die Ruhd
mit den Sieben dem Ptahil erschienen und habe ihm ihre
Dienste angeboten, die dieser angenommen habe. Im Zusam-
menhang wird damit erwihnt, daBl dem Ptahil (vielleicht zur
Strafe fiir dieses Biindnis) die Weltherrschaft genommen wurde.
Eine parallele Darstellung finden wir im 41. Traktat r. (Brandt,
M. R. 51).  Auch hier schlieBt Ptahil ein Biindnis mit den
Sieben: »Wenn Ihr gute Werke tun wollt, will ich Euch zu
meinem Trupp nehmen, . .. .. sollt Thr meine S¢hne in dieser
Welt genannt werden und die Werke, iiber die mein Vater
mich angestellt hat, regieren<. Dann heiBt es auch hier: »Als
Ptahil so gesprochen, wurde das Haus von ihm genommen, und
in eine groBe Fessel setzten sie ihn«. In einer parallelen Dar-
stellung desselben Traktats (Brandt 8. 53) wird sogar berichtet,
daB Ptahil selbst durch einen schopferischen Ruf die Rubéa
und ihre sieben Sohne geschaffen habe und dafiir von seinem
Vater Abatur bestraft sei. Ahnlich ist die Darstellung im 28.
Traktat r. (Brandt M. R. 50). Etwas verblaBt, aber in einem

1. Der Zug von der Erzeugung der 5 Sthne ist offenbar eine
sekundire Ausgestaltung des Mythus, der sich in den entsprechenden
Stellen des 8. Traktats noch nicht findet. Die Fiinf reprisentieren die
5 Planetensterne und sind also nur eine Doublette zu den Sieben, ab-
gesehen von Sonne und Mond.
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anderen Punkte doch wieder charakteristisch ist endlich die
Erzihlung des 8. Traktats r. (Brandt M. S.187f). Hier wird
berichtet, dafl Ptahil mit der Ruha Freundschaft geschlossen,
und diese dann mit dem Ur die sieben und die zwolf Sthne
erzeugt habe. Darauf habe Hibil-ZiwAd zunichst ge-
plant, sie zu vernichten, habe aber seinen Plan geiéindert:
»Und darauf rief ich sie und sprach zu ihnen: Fiirchtet Euch
nicht! Ich nehme Euch und mache Euch wohnhaft ... ...
Ich gebe Euch Wagen — und setzt Euch darauf! Und ich
bekleide Euch mit einem wundersamen Kleide, und Glanz gebe
ich Euch, daB Ihr leuchtet in dieser Welt« (S. 189). Er habe
dann ferner zwei Wichter iiber die Planetengestirne gesetzt,
welche Streit und Parteiungen unter ihnen verhindern sollten.
»Und ich setzte sie in den Wagen, und sie erleuchteten die
Welt 360000 Jahre« (8. 190). Diese Auffassung des 8. Traktats
scheint dann in der spiteren Uberlieferung weiter ausgesponnen
zu sein. Nach dem mandaischen Divan? werden Sonne und
Mond als Schiffe dargestellt, und das Licht dieser Gestirne
strahlt von Kreuzen aus, die in denselben von Engeln errichtet
sind. KEs ist ferner von einem dritten Schiff des Bahrim? die
Rede, der von Gott zur Beaufsichtigung der beiden Gestirne
bestellt sei. Petermann (Reisen II 254) berichtet, daf nach
manddischer Auffassung die Sterne, unter diesen auch Sonne
und Mond und die 5 Planeten, als biose Damonen, an sich
dunkel, auf Schiffen, die durch von Engeln getragene Brillant-
kreuze erleuchtet werden, daherfabren. Nach Siouffis sind der
Sonne und dem Monde zwei beaufsichtigende Engel zugesellt,
welche die Gestirne in der Ausiibung etwaiger biser Pline
dadurch hindern, da8 sie ihren Korper einschniiren. Der Sinn
aller dieser verschiedenen mythischen Vorstellungen ist deut-
lich4. Es soll erklirt werden, wie es kommt, daf die sieben
urspriinglich bosen Michte als leuchtende Gestirne am Himnel
wandeln und als solche nach dem astrologischen Glauben der

1. Renan, Journal Asiatique 1853 II p. 469, vgl. Brandt S. 62.

2. Der (persische) Name Behram findet sich auch in dem spiteren
Taufformular der Mandider (Brandt M. R. 105).

3. Etudes sur la religion des Soubbas. Paris 1880, p. 149.

4. Vergleiche zu den letzten Ausfiihrungen iiberhaupt Brandt
M. R. S. 62.

Forschungen 10: Bousset, Gnesis. 3
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Zeit cinen so starken Einflul auf die Geschicke der Menschen
und der Welt haben. Es wird dann entweder gesagt, daB
der Weltschopfer Ptahil ibnen gegen den Willen der hoheren
Goottheiten durch Vertrag diesen EinfluB eingeriumt habe, oder
dafl die Erlosergottheit Manda d’Hajé resp. Hibil-Ziwa die
bosen Michte, anstatt sie zu vernichten, begnadet und den an
sich dunklen Wesen ihre Lichtwagen geschenkt habe, oder auch
daBl Engel, die ihnen zugesellt seien, den dunklen Diimonen
ihren Glanz verleihen.

Im engen Zusammenhange mit den eben bisher behandelten
Mythen steht nun auch hier, wie wir kaum anders erwarten
konnen, der uns schon bekannte Mythus von der Schipfung
des ersten Menschen durch die Sieben. Im 6. Traktat r. wird
unmittelbar hinter den oben erwihnten Ausfiihrungen berichtet
(Brandt M. R. 36), daB die Sieben (von Ptahil dazu aufgefor-
dert, der, trotzdem seine Absetzung berichtet war, inkon-
sequenterweise wieder als aktiv erscheint) den Leib des Adam,
des ersten Menschen geschaffen hitten. Awuch hier heilit es,
daBl sich dieser Leib nicht habe aufrichten konnen und daB er
als eine leblose korperliche Siiule dagelegen habe.  Dieser
charakteristische Ausdruck skorperliche Sdule« kehrt ofter in
der Darstellung wieder und erinnert an den durch die Naas-
sener iiberlieferten chaldiischen Mythus, wo ebenfalls der von
den Dimonen geschaffene Leib des Menschen »avdgidge ge-
nannt wird. Wir diirfen bei den »Chaldiiern< in der naasseni-
schen Uberlieferung wohl direkt an die »Mandger« denken. —
Auch hier stammmt dann das hohere Wesen des Menschen von
oben. Eine neue Gestalt greift an diesem Punkt der mandii-
schen Kosmogonie in die Handlung ein: Adakas-Manid. Die
Vorstellung von diesem Adakas-Manf ist im mandéischen System
nicht mehr ganz deutlich. Bald erscheint er einfach als die
Seele, das hohere Wesen des Adam selbst, so im 18. Traktat r.:
»Als ich [noch] nicht gekommen und gefallen war in Adam
und seine Gattin< (Brandt M. R. 36,2); bald erscheint er als
der Schutzengel, der diese Seele geleitet (36. Traktat r., Brandt
S. 36). DaB diese letzte Vorstellung sekundir ist, zeigt sich
schon darin, daB auch im 6. Traktat neben Adakas-Mana als
der Bringer der Seele Miandd d'Hajé erscheint. Wie dem sein
moge, jedenfalls ist in dem Mythus darauf Wert gelegt, daB
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die Seele in die Lirperliche Siiule gelangt, ohne daBi Pta-
hil oder die Sieben ahnen, wie das geschieht (ebenso wie
in dem gnostischen System der pneumatische Samen ohne
Wissen des Jaldabaoth zu dem Menschen gelangt). Es heifit
im 6. Traktat, daB, als Ptahil die Seele in die Siule zu werfen
suchte, Manda d’Hajé sie auf seinen Arm nahm und ohne ibn
das Werk vollbrachte. Wie endlich in den gnostischen Sy-
stemen aus der eigentiimlichen Entstehung des ersten Menschen
abgeleitet wird, daB er sofort nach seiner Entstehung unter
Ubergehung der weltschopferischen Michte den hichsten Gott
preist und anruft, so heiit es nun auch hier, daff Adam sofort
unter Nichtbeachtung der Ruhii und der Sieben die Himmels-
gottheiten angebetet und verherrlicht habe.  Freilich wird
die Religion Adams nicht mehr direkt aus der Art seiner
Schopfung abgeleitet, sondern auf eine am Anfange seines Lebens
liegende besondre Offenbarung Manda d’Hajés zuriickgefiibrt, der
ihm eine »wundersame Stimme zuruft«, d. h. ihm die wahre
Religion verkiindet (Brandt 87). Hier ist also der urspriing-
liche Sinn des heriibergenommenen Mpythus nicht mehr klar
erkannt; dennoch haben sich die Zusammenhiinge desselben
deutlich erhaltent,

Neben den eben erwihnten Mythen stehen im mandidischen
System, mit diesen nicht mehr in ganz klarem Zusammenhang,
andere charakteristische Erzéihlungen iiber die Ruhd und die
Sieben. Vor allem ist die Erzdhlung des 6. Traktats zu er-
wahnen, daBl die Ruhi und ihre Sohne sich in der Urzeit
nach der Schipfung Adams auf dem Berge Karmel versammelt
und dort eine Verschworung gegen die oberen Michte und
gegen das Leben des fremden Mannes, Adam, angestiftet hiitten.
Durch Zauberkunst hitten sie dann in die vollendete Schopfung
iiberall Verderben hineingebracht, in die Friichte, in den Wein,
in das Wasser, in das Gold, und hiitten Himmel und Erde
schlieBllich gewaltig erschiittert. Charakteristisch ist, dafi weiter
berichtet wird, dafl Adam wihrend dieses Vorgehens der Geister
in einen Schlaf verfallen sei und, durch den Lirm der durch
die Démonen aufgeregten Natur aus seinem Schlafe geschreckt,

1. Vgl. noch die idhnlichen Mythen bei Pognon, Inser. Mandaites
II p. 210. 223.

2 ¥
v.)*
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die Verwiistungen in der Welt wahrgenommen habe (vgl. Brandt
M. R. 38). Eine Parallele zu diesem Mythus findet sich (vgl.
auch die Anspielung auf ihn im Anfang des 12. Traktats r.)
im 2. Traktat (Brandt M. S. 89). Hier scheint allerdings aus
dem Mythus der Urzeit eine eschatologische Weissagung ge-
worden zu sein, aber der Zusammenhang ist noch deutlich.
Es heifit hier: »Wenn Nbu aus der Mitte der Engel der Mangel-
haftigkeit herkommt, so ruft ihn Rubi d’Quds$i, seine Mutter,
und auf der Krone des Himmels und der Erde, auf dem Berge
der Vernichtung, versammeln sich die Engel der Mangelhaftig-
keit und salben den Nbu mit einem Olhorn und bekleiden ihn
mit Feuer«. Im 6. Traktat wird dann nach einem nicht hierher
gehorigen Zwischenspiel das Ende dieses Mythus berichtet.
Manda d’Hajé tritt zundchst unerkannt unter die Sieben, ent-
reift ihnen durch List das Geheimnis ihres Zaubers und voll-
fiilhrt dann eine furchtbare Bestrafung an ihnen!. Man sieht,
daB dieser Mythus namentlich mit dem im 8. Traktat vorgetra-
genen, nach welchem Hibil-Ziwa die Sieben begnadigt und
sogar auf leuchtende Wagen setzt, nicht iibereinstimmt. Es
geht aber auch aus anderen Stellen des Genzd hervor, da8
diese letztere freundliche Anschauung von dem Endgeschick
der Sieben nicht iiberall vorwaltet. Nach Genzd r. (p. 2691)
sind z. B. die Ruhi und die Engel dieser Welt in dem fres-
senden Feuer, aus welchem sie hervorgerufen, gelassen, und hat
nur einer von ihnen, die Sonne, den Schein des Ptahil behalten
diirfen, damit die Welt nicht ganz in Finsternis vergehe
(Brandt M. R. 62). Wir haben verschiedene, nicht miteinander
iibereinstimmende, sich durchkreuzende Mythen, die aber alle
aus demselben Milieu stammen. In dem letztbehandelten My-
thus tritt besonders deutlich die Erbitterung heraus, mit der
man in dem Religionssystem der Mandéder die falschen Gott-
heiten, die Sieben und ihre Verehrer, bekéimpfte.

Endlich haben wir es noch mit einer letzten Anschauung,
die demselben Umkreise von Ideen angehrt hat, zu tun, nim-
lich der Ableitung der falschen Religionen von den Sieben.
Diese bosen Michte sollen nach dem Genzi die Urheber der

1. Ich habe hier und teilweise schon im vorhergehenden mit Vor-
sicht neben dem kurzen Excerpt von Brandt die Ubersetzung von Nor-
berg benutzt, vgl. Codex Nasaraeus I 207—215. 223—225.
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gesamten falschen Religionen auf der Erde geworden sein.
Das ist schon im 6. Traktat r. ausgefiihrt, und diese Ausfiih-
rungen kehren im 1. und 2. Traktat (Brandt M. S. 45ff. 85ff)
wieder. Es heiBt hier in der Einleitung zu diesem Abschnitt:
»Bs verfiilhren 7 Verfiibrer alle Adamskinder«, und dann folgt
die Liste der planetarischen Gottheiten. Der 16. Traktat r. ist
ganz der Darstellung der falschen Religionen und ihrer Urheber
gewidmet. Die Schilderung der Religionen, die von den Sieben
abstammen sollen, ist leider ungemein verworren, ungeordnet
und vollstindig durch die wohl spiter hinzugekommene, iberaus
feindselige Polemik gegen Juden und Christen iiberwuchert.
Einiges Urspriingliche 1i8t sich vielleicht erkennen. So ist in
der Schilderung der religiosen Irrtiimer, die von der Rub4 aus-
gegangen sind, noch der wilde und sinnlich erregte Kultus der
vorderasiatischen Muttergottin zu erkennen. Wenn auf der
anderen Seite gerade von der Ruh4 das monchisch-asketische
Wesen des Christentums und das verkehrte Leben der Ein-
siedler, die ibr Leben auf Bergen und Héhen zubringen, ab-
geleitet wird, so ist die Uberarbeitung noch besonders deutlich.
Auf Nergal wird in erster Linie alles kriegerische Wesen und
alle Grausamkeit der Herrscher auf Erden sinnentsprechend zu-
riickgefithrt. Mit Samed- Adonaj sind vor allem die Juden zu-
sammengebracht; daneben begegnen wir hier der merkwiirdigen
Sekte der Jazukaja’s (Brandt M. R. 127). In sonderbarer Weise
treffen wir bei der Schilderung dieser Irrlehre auf ganz bestimmte
Ziige der persischen Religion, wie bereits Brandt hervorgehoben
hat!. Jedenfalls ist diese Ableitung der fremden Religionen
von den Sieben (zu bemerken ist, daB in diesem Zusammen-
hang die Ruha nur immer als eine der Sieben erscheint) aufler-
ordentlich beachtenswert?, und wir werden uns weiter unten
damit noch im Zusammenhang beschiftigen.

IV. Hinsichtlich der Gestalten der Rubi und der Sieben

1. Auf die Moglichkeit einer Berithrung dieser Sekte mit dem
Uefet dem »Bruder< des Elxai bei Epiphanius 53, 1; 19, 1 hat Brandt
a. a. 0. ebenfalls bereits hingewiesen.

2. Es mag hervorgehoben werden, daB auch nach den Gnostikern
Iren. I 30, 9 der Gotzendienst durch die Verfiihrung der Hebdomas
in die Welt kommt.
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im mandéischen und damit auch in den gnostischen Systemen
kann m. E. kein Zweifel mehr obwalten. Wenn die babylonischen
hochsten Gottheiten hier als ddmonische, teutlische Gestalten
erscheinen, so kann das nur daher riihren, daB in diesen Reli-
gionssystemen ein anderer und fremder Glaube iiber die baby-
lonische Religion gekommen ist. Im Rahmen dieses hoheren
Glaubens werden die alten Gottergestalten zu Dédmonen degra-
diert. Deutlich merkt man noch den mandiischen Quellen den
Ingrimm des Kampfes an, der hier gespielt hat. Mit fast fana-
tischer Wut werden die alten Géttergestalten entwiirdigt und
in die Tiefe hinabgestoBen. Es fragt sich nun, von welcher
Religion jene Einfliisse ausgegangen sind, die zu dieser Degra-
dation der babylonischen Gottergestalten gefithrt haben. Die
christliche Religion werden wir bel der Losung dieses Problems
nicht in Anschlag bringen diirfen, da sie fiir diese Annahme
zu jung ist. Die gnostischen Systeme und Spekulationen be-
gleiten die christliche Religion fast von ihrem Anfange an, und
mit Beginn des zweiten nachchristlichen Jahrhunderts haben
jedenfalls jene von uns behandelten Mythen bereits in weiten
Kreisen existiert. Wir wiiiten aber keinen Grund anzugeben,
wie das Christentum dazu gekommen sein sollte, sich bereits
in seinen allerersten Anfiingen mit der verhidltnismiBig fern-
liegenden babylonischen Religion auseinanderzusetzen. Auch
die jiidische Religion wird man nicht heranziehen diirfen: es
zeigt sich in dem hoheren Glauben an die Gétter oder die
Gottheit der Lichtwelt, die sich iiher die Verehrung der babylo-
nischen Gottergestalten gelagert, keinerlei Spur von jiidischem
EinfluB. Im Gegenteil zeigen alle Systeme, soweit wir sie iiber-
schauen konnen, eine spezifisch judenfeindliche Haltung!. Auch
wissen wir, wie das Judentum sich mit der babylonischen Lehre
von den sieben hochsten Gottern tatséchlich auseinandergesetzt
hat, nimlich in seiner Lehre von den sieben Erzengeln. Daf
bei der Entstehung der gnostisch-mandiischen Systeme hie und
da in Einzelheiten Einfliisse von seiten des Judentums oder,

1. Ich erinnerc noch einmal an die Identifikation des alttesta-
mentlichen Gottes (Sabaoth) mit dem Archon der Sieben (Jaldabaoth)
in den gnostischen Systemen, an die Identifikation des Spiritus Sanctus
(Sophia) mit der gefallenen wmijrne, — an die Rubd d'Qudid und die
Gestalt des Adéraj im mandidischen System u. s. w.
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besser gesagt, von seiten der alttestamentlichen Literatur vor-
liegen, soll damit nicht geleugnet werden. Da das babylonische
Tiefland seit dem Exil auch ein Zentrum der jiidischen Reli-
gion war, so mufl sogar als a priori wahrscheinlich angenommen
werden, daBl auch das Judentum seinen Beitrag zu der grofien
hier stattfindenden Religionsmischung geliefert hat. Aber jene
oben besprochenen Grundvorstellungen lassen sich nicht aus
einem dominierenden EinfluB jiidischer Religion erkliren. Man
wird auch kaum mit KeBler vermuten diirfen, da8 die spezifi-
sche, alte und angestammte Taufreligion des Mandiismus gegen
die Verehrung der babylonischen Goéttergestalten reagiert hiitte
und ihre Degradation von hier aus erfolgt sei. Denn fiir diese
Annahme ist die Spekulation iiber die Muttergittin und die
Sieben eine zuweit verbreitete und keineswegs auf den Umfang
mandéischen Einflusses beschriinkte. Es bleibt demgemi8 eigent-
lich nur eine michtige und groBe Religion iibrig, die diese
Umgestaltung der babylonischen Religion herbeigefithrt haben
kann, ndmlich die persische Religion. Die persische Kultur
und Religion hat tatsiichlich die Stellung der siegenden Kultur
und Religion gegeniiber der babylonischen innegehabt. Es ist
bereits oft darauf hingewiesen worden und es wird unten noch
ein weiterer zusammenhingender Beweis dafiir gefiihrt werden?,
daB die persische Religion mindestens seit dem Zeitalter
Alexanders d. Gr. bereits ins babylonische Tiefland vorgedrungen
war und dort die fithrende Rolle iibernommen hatte. Hier ist
der Boden und die Zeit gegeben, auf dem jene gnostischen Ideen
aufwuchern konnten. In dem Ringen der persischen und baby-
lonischen Religion sind die sieben babylonischen Gottergestalten,
in deren Verehrung sich die spitbabylonische Religion konzen.
trierte, zu Diimonen degradiert.

Speziell die mandiische Religion zeigt auch sonst und
nicht nur in AuBendingen, sondern in ihren Grundlagen,
die unverkennbaren Einfliisse persischer Religionsvorstellungen,
wie das Brandt (M. R. 194 1) bereits zum Teil nachgewiesen hat
Vor allem liegt beiden die Grundanschauung der Identitit des'
Gegensatzes von Licht und Finsternis mit dem von Gut und Bése

1. Cumont, 1. ¢. I 8—10. 14. 223ff.; Bousset, Arch. f. Religions-
wissensch. IV 245f.; Religion des Judentums? 548.
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zugrunde. Hier wie dort stehen sich die ewigen Welten des
Lichts und der Finsternis schroff gegeniiber. Namentlich in
der spiteren Lichtkonigsiehre der Mandder 148t sich der per-
sische Einfluf mit Hénden greifen. Auch wenn schon in den
sltesten Systemen die hochste Gottheit in der Welt des Lichts
mit Man& bezeichnet wird, so diirfte der Zusammenhang mit
dem persischen Mainj6 moglich sein (Brandt M. R. 23):. Die
Lehre von dem Schicksal der Seele nach dem Tode ist fast
ganz dem Parsismus entlehnt; den Aufstieg der Seele in die
Lichtwelt, die Briicke »Tschinvat« (diese wenigstens andeutungs-
weise), den Richter mit der Wage, — alle diese bekannten per-
sischen Vorstellungen und manches andre¥ finden wir im Man-
déismus wieder. Auch zu der mandiischen Kulthandlung des
Masiqta® liegen bereits im persischen Kultus Parallelen vor.
Auch manche andere Kultsitte, so das Tragen des heiligen
Giirtels (Brandt M. R. 91), stammt dorther. Besonders aber
erinnert der Ansturm Urs gegen die Welt des Lichts und seine
Bezwingung und Gefangensetzung durch den géttlichen Erloser
auf das stirkste an die Spekulationen der persischen Religion.
Ganz ebenso wie hier das Hervorbrechen Urs geschildert wird,
ist z. B. im Bundehesh (1, 9—10 und 3) der Ansturm Ahri-
mans gegen die Lichtwelt beschriehen. Wie Ur von der Rubi
zu seinem Angriff ermuntert wird, so steht (Bundehesh 3, 31f)
neben Ahriman ein weiblicher Dimon und bestiirmt ihn, den

1. Neuerdings (Lidzbarski, Orient. Studien Noldeke gewidmet 1906
S.538) zieht man es allerdings vor, bei der Grundbedeutung von ménd,
Gefil stehen zu bleiben. Dann hitten wir fiir das hochste mandiische
Wesen ein Abstraktum wie Makom, 7émo¢ im spiteren Judentum.

2. Vgl. Brandt, das Schicksal der Seele n. d. Tode nach parsischen
und mandgischen Vorstellungen; Jahrb. f. Prot. Theol. XVIII.

3. Das Masiqtd ist nach Siouffi (bei Brandt p. 82) eine Art Toten-
messe, Gebete, die fir die aufsteigende Seele vom vierten Tage nach
dem Tode an sieben Tage hindurch gehalten werden, um dieser den
sicheren Aufstieg in den Himmel zu garantieren. Auch nach der alten
persischen Religion findet bei der Totenfeier bereits Ahnliches statt,
vgl. de la Saussaye, Lehrbuch der Religionsgeschichte?® II 222: »Am
vierten Tage beim ersten Morgengrauen erreicht das Fest seine hdchste
Spannung: in diesem Augenblick wird nimlich das Schicksal der Seele
fest bestimmt; darum gilt es im Beten unermiidlich, mit Opfern frei-
gebig zu seine.
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Angriff zu unternehmen. Ganz #hnlich wie im 6. Traktat r.,
so wird auch hier die Verderbnis und Verwiistung der guten
Schopfung durch die unter der Leitung des Satan anstiirmenden
Dimonen und deren Gegenschipfungen geschildert 3, 12ff.
(Brandt M. R. 38 u. 64). Auch der Zug in dem Bericht des
6. Traktats, daB Adam, von dem Schlafe erwachend (s. 0.), die
‘Welt durch die Dimonen verwiistet vorfindet, hat vielleicht
seine Parallele in dem ritselhaften Bericht des Bundehesh iiber
den Urmenschen GAyomard (Bundehesh 3, 20). Der Bericht
von der Besiegung und Fesselung des Ur erinnert wiederum
an einen persischen Mythus, nimlich an die Erzéihlung von dem
Sieg Frédans iiber den Drachen Azi-Dahik, der im Berge Dema-
vend in Fesseln liegt. TUnd wenn es in diesem persischen
Mythus heifit, daB am Ende des Weltenlaufs Azi-Dahik von
seinen Fesseln wieder loskommen wird und von dem alten
Heros Saim erschlagen werden soll, so ist es auferordentlich
charakteristisch, daB auch die Erlosergestalt im Mandéismus
Ménda d’Hajé oder Hibil-Ziwd vielfach den Namen Sam-Javar,
d. h. Sam der Helfer, bekommt (Brandt M. R. 194; Bundehesh
29, 7—9 u. 12, 31).

Den schlagendsten Beweis fiir die vorgetragene Kombi-
nation, der bisher nicht beachtet wurde, aber gewinnen wir aus
der Beobachtung, daB auch die spiitere persische Religion eine
dhnliche Auffassung von dem ddmonischen Charakter der Pla-
neten aufzuweisen hat. So wird im Bundehesh (3, 25) aus-
driicklich berichtet, daB beim Ansturm Ahrimans gegen die
gute Schopfung des Ormuzd auch die Planeten neben anderen
Démonen gegen die Himmelssphiiren angestiirmt seien. 90 Tage
und 90 Nichte hitte der Kampf der himmlischen Engel gegen
die mit Ahriman verbiindeten Dimonen gedauert, bis sie die-
selben zur Holle hinuntergewirbelt hiitten. Im Zusammenhang
damit steht offenbar die Behauptung (5, 1), daB die sieben Irr-
sterne unter die Herrschaft von sieben anderen Hauptsternen
am Himmel getan seien!, und zwar werden hier als die sieben
unterworfenen, gefangenen Geister nur die 5 Planeten aufgeziihlt,
nimlich Tir (Merkur), Vihrim (Mars), Afharmazd (Jupiter),
Anahid (Venus) und Kévan (Saturn); Sonne und Mond sind

1. Die Idee von Wichtern, die {iber die Planeten gesetzt sind,
fand sich auch im Mandidismus s. o. S. 33.
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in diesem Zusammenhange nicht genannt, da hier die altpersi-
sche Vorstellung, nach der diese Gestirne als gute Geister gelten,
nicht iiberwunden werden konnte. Dafir treten der Stern
Gokihar und der »diebische« Muspar (vielleicht ein Komet) ein.
Diese sieben Sterne sind nun je einem guten Sterngeiste unter-
worfen, und ausdriicklich wird erwidhnt, dall die Sonne den
Mduspar an ihren Strahlen befestigt habe, damit er nicht zuviel
Ungliick anrichte (vgl. auch die verwandte Darstellung von der
Gefangenschaft der 7 Awikhtars = Planeten im Mino-khired
(VIII 17—21). Eine verwandte Darstellung finden wir in dem
vielleicht aus dem Anfang der islamischen Zeit stammenden
Buche Ulemai Islam (arabische Gelehrte), in dem die Ant-
worten aufgezeichnet sind, die ein persischer Religionslehrer
iiber seine Religion arabischen Gelehrten gegenitber gegeben
hat.  Auch hier wird von dem Ansturm erziihlt, den Ahriman
gegen die obere Lichtwelt unternommen habe. »Nun bestiirmte
der bosartige Ahriman wieder den Himmel und durchbrach
Berg und Erde; er durchkreiste die Welt und befleckte sich
selbst mit allem Bosen und Unreinen, was in der Welt war.
Da er aber gegen das Himmlische nichts vermochte, so fithrte
er neunzig Tage und neunzig Niichte Krieg in der Welt . . . .
Darauf wurde Ahriman ergriffen und durch dieselbe Offnung,
wodurch er in die Welt gekommen, in die Holle gebracht.
Hier band man ihn mit paradiesischen Fesseln und iibertrug
seine Bewachung den beiden Engeln Ardibehischt und Behram«
(nach der Ubersetzung von J. A. Vullers, Fragmente iiber die
Religion des Zoroaster p. 49). In diesem Zusammenhang wird
nun erzihlt, daB die himmlischen Engel (die Paradieshewohner)
sieben der schlimmsten Diws ergriffen und in den Himmel ge-
fiihrt hiitten (Vullers S. 49). Als ihre Namen werden hier
zunichst nicht die Planetennamen, sondern die auch sonst aus
dem parsischen System bekannten sieben hochsten Dimonen,
die den Ahriman umgeben, genannt. Dann aber heiBit es, dafl
Ormuzd einem jeden dieser Sieben einen Lichtkreis und gott-
lichen Namen gegeben habe, und so seien die sieben Planeten
— hier sogar auch Sonne und Mond zu ihnen gerechnet —
entstanden. Das ist also etwa genau dieselbe Auffassung, wie

1. l\ﬁn—;ergleiche hier die Fesselung des Ur und seine Bewachung
durch Engel; s. o. S. 31.
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sie sich im 8. Traktat des Genzd findet: Hibil-Ziwa setzt
die begnadeten Planetendéimonen auf himmlische Lichtwagen.
Als dritte Quelle kommen fiir diese spiteren persischen An-
schauungen die Riviyets, eine spitpersische Schrift, in Betracht.
Anch hier ist davon die Rede, daB beim Kampfe gegen Ahri-
man sieben Damonen von den Michten des Lichts gefangen
genommen werden. Vier von ihnen werden nicht mehr genannt,
die iibrigen drei werden mit Saturn, Mars und Merkur identi-
fiziert, die im siebenten, fiinften und zweiten Himmel lokalisiert
werden. Von Merkur heilit es ausdriicklich, dafi er unter die
Herrschaft der Sonne gestellt sei und seine Neigung, Boses zu
tun, nicht so sehr zum Ausdruck komme, da er von der Sonne
beaufsichtigt werde. Hier hat sich die Anschauung von dem
schidlichen Charakter der Planeten modifiziert durch die die
Astrologie beherrschende Anschauung, daB es unter den Pla-
neten gute und bése Gestirne gebe und zu den bisen eben
Saturn, Mars und Merkur gehoren (vgl. zu d. Bericht der Ri-
viyets Spiegel, Eranische Altertumskunde II 180f) Bemer-
kenswert ist endlich, daB in dem Werk Schihrastinis iiber die
Religionsparteien (iibersetzt von Haarbriicker I 292) bei der
Schilderung der Sekte des Mazdak erwihnt wird, daB nach
diesem die Sieben und die Zwolf, also die Planeten und die
Tierkreisgestirne die Herrscher der niederen Welt geworden seien.

Wir fassen den vorliegenden Tatbestand zusammen: In der
spiteren persischen Religion galten die Planeten als Didmonen,
die im Anbeginn der Welt in dem zwischen Ormuzd und Ahriman
getiihrten Kriege gefangen und an den Himmel versetzt wurden.
Diese Vorstellung kollidierte sichtlich mit der altpersischen An-
schauung und der gottlichen Natur dieser Gestalten. Daher
erklirt es sich, daB wenigstens hier und da Sonne und Mond
aus dem Kreis der Planeten verschwanden und als gute Geister
galten, und daB andererseits die Idee aufkam, dafl die Planeten
urspriinglich andere Namen gehabt hitten und nur nachtriglich
mit guten Namen benannt wiren. Wie mag sich das Ein-
dringen dieser fremdartigen Vostellungswelt in den Parsismus
erkldren? Als eine Beeinflussung des spéteren Parsismus durch
die eben dargelegten gnostisch-mandiischen Ideen kann dieser
Vorgang kaum betrachtet werden. Denn die Vorstellungen,
wie sie hier vorliegen, sind im Vergleich zu den teilweise ver-
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blaBten, schwer deutbaren gnostischen Ideen viel klarer und
bestimmter, im Vergleich zu den komplizierten mandiischen
Systemen viel einfacher und durchsichtiger. Es spricht alle
Wahrscheinlichkeit dafiir, daB auch in der persischen Religion
jene Ideen aus der Zeit des Zusammenfalls der babylonischen
mit der persischen Religion stammen!. Damals machte die
persische Religion die von den Babyloniern als hochste Wesen
verehrten Planetengeister zu D#monen und geriet dadurch mig
ihren ilteren Anschauungen in Widerspruch, den man nun
mithsam durch die verschiedenen kiinstlichen Annahmen, die
wir besprochen haben, auszugleichen suchte.

Aber laft sich wirklich — kénnte man einwenden — den
Nachrichten der spiteren, aus dem islamischen Zeitalter stam-
menden persischen Quellen ein solcher Wert und ein solches
Alter zuschreiben? Ich glaube, daB sich diese Frage bejahen
148t und daB noch ein bestimmter Beweis fiir das hohere Alter
dieser Ideen gefithrt werden kann. Im Ulemai Islam und in
den Rivayets finden sich diese Anschauungen als Anschauungen
des Systems der Sekte der Zervaniten vorgetragen, und Spiegel
findet m. E. hier mit Recht gérade in ihnen eine spezifische
Eigentiimlichkeit dieses Zervanitischen Systems. Wir werden
also annehmen diirfen, daB jene Anschauung von den Planeten
etwa so alt sein mag, wie das Zervanitische System, und dieses,
die Lehre von Zervin akarana, d. h. der unendlichen Zeit,
der Ormuzd und Ahriman iibergeordneten Schopfergottheit, 1408t
sich in der Tat in eine viel frithere Zeit zuriickverfolgen. Ks
hat, wie bekannt ist, bereits im 4. und 5. Jahrhundert eine
auflerordentliche Verbreitung gefunden, sodafi es die offizielle
Lehre des Parsismus fast verdriingt hat. Theodor von Mop-
sueste ist bereits mit ihm vertraut. In einem verloren gegan-
genen Buche soll er 0 wieoly IMegody doyua, 6 Zagdadyg

1. Cumont I 120, der alle Fiden zur richtigen Losung des Pro-
blems in der Hand hatte, erklirt die Anschauung der spatpersischen
Religion iiber die Planeten merkwiirdigerweise aus der Natur der
Wandelsterne. Mit dieser Erklirung diirften wir uns dann allenfalls
zufrieden geben, wenn nicht die religionsgeschichtlichen Parallelen im
Mandaeismus und in der Gnosis vorligen, und wenn nicht die gesamte
Konstellation der Religionen, mit denen wir uns beschiftigen, uns eine
viel bessere und innerlich begriindetere Lisung an die Hand gébe.
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elenynoaro, 7ror mwepl 10T Zwmgovdu, Ov aoynyov mdviwy &lg-
dyet, ov ual TUxny nalel behandelt haben (Photius Bibl. p. 63
ed. Becker). Auch der armenische Schriftsteller Eznik (5. Jahrh.;
vgl. die Ubersetzung von J. M. Schmid »Eznik von Kolb wider
die Sekten<, Wien 1900 S. 89fT) kennt als persische Religion
nur das zervanitische System. Ebenso berichtet Basilius (Ep.
258), daB die Magusier in Kappadozien Zagovay agyryov voi
yévovg émigyuilovary. Im 5. nachchristlichen Jahrhundert war
also der Zervanismus in Armenien, Kappadozien und den syri-
schen Lindern verbreitet. Noch viel weiter zuriick aber fiihrt
uns der auf Eudemus zuriickgehende Bericht des Damascius
»de principiisc (§ 125 ed. Kopp S. 384): Mayor 0¢ xei mav
70 " Agerov yévog, &g wal toiTo yodget 6 Evdquog, oi uév wémor,
0i 02 yodvov xalotor T vonToy Gmav uai To fvwpévovs & ob
Stangudivar 7 Yeov &yadov nai Oaluova rawdy 7 @dg el
oz6roge. Da Eudemos Rhodios, der Schiiler des Aristoteles,
auch von Diogenes Laertius Prooem. 6 als Gewdhrsmann fiir
Nachrichten iiber die persische Religion angefithrt wird, da
wir einen andern Eudemus, mit dem eine Verwechselung statt-
gefunden haben konnte, nicht kennen, da auBlerdem Da-
mascius, in dem was er iiber die orientalischen Kosmogonieen
iiberliefert, sich als ein sehr zuverldssiger Zeuge erweist, so
haben wir zunichst keinen Grund an der eminent wichtigen
Tatsache zu zweifeln, dall die Zervanitische Lehre bereits im
Anfang des Diadochenzeitalters bekannt war. Und damit er-
gibe sich von neuwem die Wahrscheinlichkeit, daB die mit jener
zusammenhéingende Lehre von dem dimonischen Charakter der
sieben Planeten alt ist, so alt wie die Eroberung des babyloni-
schen Tieflandes durch die persische Religion.

1. Somit diirften wir vielleicht auch annehmen, da8 die bekannten
Spekulationen der Orphiker und Stoiker tiber Kronos = Xpdvog durch die
persische Lehre von der unendlichen Zeit angeregt sind (vgl. Roscher,
Lexikon der Mythologie s. v. Kronos 1495ff.). Ja vielleicht ist auch
Philo von Alexandrien mit dieser Lehre des Parsismus vertraut ge-
wesen, wenn er »in Genesim« 1, 100 (2, 72) &duBlert: »Tempus (ut
Cronus s. Chronus) ab hominibus pessimis putatur deus, volentibus ens
essentiale abscendere . ... pravis hominibus tempus putatur causa re-
rum mundi, sapientibus vero et optimis non tempus, sed deus, a quo
tempora et tempestates.
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Einen weiteren Beweis aber fiir das Alter dieser Ideen
innerhalb des persischen Religionssystems liefert die Mithras-
religion, jener Absenker der alten und gemeinen persischen Re-
ligion. Nach Cumonts vortrefflichen Nachweisen ist die Lehre,
vom Zervin akarana in der Mithrasreligion bekannt gewesen?
und schon oben (S. 25) sahen wir ferner, daB auch die An-
schauung von dem damonischen Charakter der sieben planetari-
schen Gottheiten hier den Mysten vorgetragen wurde, dal man
eine Weihe (redery;) kannte, in welcher der Myste belehrt
wurde, wie er durch die Planetentore zum hochsten Himmel
eingehen konne. So weist alles darauf hin, dal tatstichlich jene
bedeutsame Umwandlung der persischen Religionsideen sich im
babylonischen Tieflande infolge des Zusammenpralls der persi-
schen und der babylonischen Religion vollzogen hat.

V. Es wird sich verlohnen, von hier aus noch einigen
weiteren Parallelen, die in diesem Zusammenhang in Betracht
kommen, nachzugehen. In erster Linie steht hier das mani-
chiische System. Hier ist die Lehre von den gefangenen und
gefesselten Damonen zwar bereits entstellt und mit einem an-
deren Mythus kontaminiert, ist aber noch deutlich erkennbar.
Von dem weltschopferischen Geiste, der, nachdem er den Ur-
menschen von den Miichten der Finsternis befreit hat, diese
Welt schafft, heiit es in den Acta Archelai Kap. 8: “Exrice
70V xbopov wai . . .. warehIov Gwiveyas TOlg dpyoviag *al
dotavowosy &v 1() oregecdduart, 6 0Ty edrdy odue, % opaipa.
Bei Epiphanius (Haer. 66, 32) findet sich die verwandte Aus-
sage: 7Toté 0¢ T0 oregéwua Jdéguara glvar Ty agydvrov @do-
uet, woré 08 oravgotcdar avra &vw v T(H mwély narareéyewy
zal guwvegety ral Sgyav. Offenbar sind in diesen Stellen zwei
Vorstellungen miteinander in unklarer Weise verbunden. Nach
der einen erscheinen auch hier die gefangenen Démonen der
Finsternis als am Himmel befestigt. Nach der anderen sind
aber die Himmelsgewilbe selbst ihre Leiber. Epiphanius sagt
geradezu, daB die Himmelsgewdlbe die abgezogenen Hiute der
Archonten seien. Die letztere Vorstellung findet sich allein in
der Darstellung des Theodor Bar-Kuni (Pognon p. 188), wo es

1. Cumont, die Mysterien des Mithra iibers. v. Gehrich, 8. 81.
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einfach heift, daB die Mutter des Lebens den Himmel resp. die
elf (? sonst zehn) Himmel von den Hiuten der D#monen be-
reitet habe. Ganz besonders urwiichsig ist hier der Bericht
des Ephraem, der in seinem Traktat iiber die Ophiten, Mani,
Marcion und Bardesanes duflert: »Nachdem n#mlich der Ur-
mensch die Kinder der Finsternis gefangen hatte, zog er ihnen
die Haut ab und machte aus ihren Hiuten diesen Himmel, aus
ihrem Miste wilbte er die Erde und aus ihren Knochen go8
er die Berge, richtete sie auf und tiirmte sie empor« (vgl. KeBler
Mani S. 279). Auf der anderen Seite spricht Augustin (contra
Faustum VI, 8) wesentlich nur von den im Himmel gefesselten
Dimonen (plerosque eorum in coelestibus fabricis colligatos). So
liegt hier deutlich die Vermischung zweier Mythen vor, die wir
kennen. In dem einen erkennen wir den babylonischen
Schopfungsmythus, in dem berichtet wird, wie Marduk die
Tifdmat spaltete und aus ihrem Leib Himmel und Erde bildete.
So wird hier aus den Leibern der gefangenen und getdteten
Dimonen das Weltall gebildet, wie das besonders deutlich aus
dem Berichte des Ephraem bervorgeht. Damit steht in einer
starken Differenz der andere uns bekannte Mythus, den wir
auch an dieser Stelle wieder entdecken, von der Fesselung der
Dimonen an dem Himmelsgewdlbe. Und zwar finden wir hier
diesen Mythus in der Form, wie er uns gerade in den persi-
schen Quellen und teilweise auch im Mandsismus begegnete.
Nur die Zahl der Archonten ist verschwunden und, ohne dafl
wir die Parallelen hitten, liele sich die Vorstellung im mani-
chiiischen System nicht mehr rekonstruieren. Es ist wiederum
ein Beweis fiir das Alter dieser Phantasie, daf im System des
Mani nur noch ein letzter, kaum erkennbarer Nachklang der-
selben sich findet.

Es ist nun nicht zu verwundern, daB in diesem Zusammen-
hang auch der schon besprochene Mythus von der Schépfung
des Menschen durch die Dimonen, allerdings in einer ungemein
komplizierten Form, wiederbegegnet.

Wir versuchen diesen Mythus zu analysieren und in seine Be-
standteile aufzulgsen. Auch hier erscheinen die Archonten, wie sonst,

als die Schopfer des Menschen nach seiner leiblichen Seite. An ihrer
Spitze stehen die beiden: »Saklas«<! (Augustin de haeres. c. 46;

1. Vgl o. 8. 15.
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Theodoret fab. haeret. c. 26; vgl. manichiische Anathematismen bei
KeBler, Mani 8. 403) = Asfkalun bei Theodor Bar-Kuni (Pognon 191)
und »Namrael« (Pognon 191) = Nebrod (KeBler manich. Anathem. 403),
Gestalten, die uns lebhaft an die mandiischen Ur und Namrus eg-
innern, zumal die Namen des weiblichen Dimons Namrael = Namrus
identisch erscheinen. Auch das, was hier iiber Veranlassung und Motiv
der Menschenschipfung erwihnt wird, erinnert lebhaft an die gnosti-
schen Systeme. In dem bei Augustin (de natura boni c. 46) iiber-
lieferten Fragment der »epistola fundamentic« des Mani redet der oberste
der Dimonen diese folgendermaBen an »Quid vobis videtur maxzimum
hoc lumen quod oritur? Intuemini quemadmodum polum movet, con-
cutit plurimas potestates . ... illius magni qui gloriosus apparuit,
imaginem fingam, per quam regnare poterimus, temebrarum aliquando
conversatione liberati«. Auch in dem manichiischen Fragment, das bei
Titus v. Bostra (III; Prooemium vgl. Baur, manich. Religionssystem
S. 122) aufbewahrt ist, wird angedeutet, daB die Archonten sich zur
Menschenschopfung entschlossen hitten, »erschrocken iiber die Licht-
gestalt des Erlosers, roi @avérros modrov 2al iy lirpwow tijs Yuyis,
17js $vpas mpdaroy dvoryelons. Die Schopfung des Menschen selbst wird
dann am einfachsten in dem Bericht im Fihrist (Fliigel Mani 8. 90f)
geschildert. Hier heiflit es, da8 einer der Archonten! sich mit einer
Reihe weiblicher Ddmonen — unter ihnen werden die Habgier, die
Sinnenlust genannt — begattet habe. Aus dieser Begattung »ging der
erste Mensch, welches Adam ist, hervorc. Aus einer zweiten Begattung
entstand dann die Eva. Es ist dann noch davon die Rede, dall die
Engel in dem Menschen das Licht Gottes, welches die Habgier heim-
lich entrissen habe, in diesen beiden Geschdpfen, Adam und Eva, ge-
fangen eingeschlossen hitten. Der Sinn dieses Mythus ist in sich klar.
Die Schipfung des Menschen hat hier den Zweck, die in der Welt noch
vorhandenen Lichtteile gefangen zu halten, damit sie nicht ihren Riick-
weg zu den himmlischen Hohen finden kénnen. Das ist also eine etwas
andere Wendung, als wir sie bisher in den gnostischen Systemen ge-
funden haben. Woeiter ausgefiihrt, erscheint dann diese Phantasie in
der Epistola fundamenti des Mani bei Augustin de natura bomi c. 46.
Hier wird berichtet, daB der oberste Dimon den ihm untergebenen
Dimonen minnlichen und weiblichen Geschlechts befahl, sich zu be-
gatten, und daB er ibre darauf erfolgenden Geburten verschlungen habe,
um sich die in ihnen vorhandenen Lichtteile sémtlich anzueignen. Nach-
dem er so seine Kraft gestirkt habe, habe er mit einem weiblichen
Dimon (Namrael-Nebrod) sich verbunden und die beiden ersten Men-
schen gezeugt. Ahnliches wird berichtet bei Theodor Bar-Kuni. Auch

1. Genauer: Einer jener Archonten und der Sterne. — Es scheint,
als wenn hier noch eine Erinnerung an die Sternennatur der Archonten,
die sonst im Manichiismus verloren gegangen ist, sich erhalten hat.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



Die Schopfung des Menschen im manichdischen System. 49

hier wird erzahlt, daB der Kénig der Finsternis, ASkalun, die unreifen
Geburten der Dimonen genommen, die minnlichen selbst verschlungen,
die weiblichen seiner Gattin Namrael gegeben habe, und daB sie so den
Menschen erzeugt hitten. Wie mag diese seltsame, an kannibalistische
Urzeiten erinnernde Haltung des Mythus entstanden sein?  Viel-
leicht hilft uns hier eine Parallele, die wir dem Bericht des Epipha-
nius tiber die »Gunostiker« (26, 5) verdanken, weiter. Hier weifl Epi-
phanius von einem greulichen und obscoenen Kultus der Gnostiker zu
berichten. Da diese es fiir die stirkste Siinde des Pneumatikers hielten,
wenn er Kinder erzeugte, so hitten sie, wenn eine Frau bei unge-
regeltem Geschlechtsverkehr zufillig empfangen habe, den Embryo
herausgenommen : ,,Zaufdvovdy Extpwdiv Toito TO Soépos xal & Gluw
T x0nToUGw Umépyw xal funcgouifarres uéhe xai wEmee xod GAhe Tevee
doduare xal pioe . ... obrws Guvaydévies moavies ... . ustalapfovovory
Exeotos 1) Jaxtidy dmd TOU xoraxomévros moudlov xal obtw THY AvSQw-
ofoglay dmeQyudduEvos styorrar Aowov T S6, 8T obx Evemaly$nuév,
gegw, vad 1ol dgyovros Tiis Emduulas, dAle cuvedéfmusy TO mapdATWUK
ToU ddsdgol ... xal O3y Tolto 1O TélEwov magye fyoiwrer . Es ist
sehr wahrscheinlich, daB eine derartige obscoene kultische Handlung,
die sich in einer der gnostischen Sekten gefunden haben mag, das Vor-
bild jenes phantastischen manichiischen Mythus gewesen seil. Zugrunde
liegt sowohl jenem Ritus als dem Mythus die in der Tat mit dem
Kannibalismus zusammenhingende Vorstellung, da8 durch das Essen
und Verschlingen eines lebenden Wesens, Tieres oder Menschen, die
Krifte und Eigenschaften dieses in den Essenden {ibergehen. So nennen
die Gnostiker ihre grauenhafte Speise ,16 rélstov adoya; der Dimon
Saklas bekommt durch das Verschlingen der unreifen Geburten die
Lichteigenschaften, die auf diese von ihren Eltern iibergegangen sind.

An einigen Stellen der manichéiischen Fragmente scheint iibrigens
geradezu der Gedanke ausgesprochen zu sein, daB der menschliche Leib
gleichsam das Lockmittel sei, durch das die Dimonen versucht hitten,
das obere aus jener Welt erscheinende Licht zum Hinabstieg in diese
Welt zu bewegen und in ihr festzuhalten. So heiBt es im Fihrist
ausdriicklich, da die Dimonen das Licht Gottes in den beiden Ge-
schopfen Adam und Eva gefangen und eingeschlossen gehalten hitten.
So scheint diese Auffassung auch in den schon zitierten Worten der
Epistola fundamenti angedeutet zu sein: »illius magni qui gloriosus
apparuit, imaginem fingam, per quam regnare poterimus«. Ganz deut-
lich spricht es Titus v. Bostra in der Vorrede zum dritten Buch aus,

1. Beide Mal liegt eine dhnliche Grundidee vor. Die Gmostiker
verschlangen das nach ihrer Meinung zu Unrecht geboreme Kind, um
keine Lichtteile in der Materie zu lassen; nach Mani verschlingt Saklas
mit jenen Geburten die Lichtteile, die er innerhalb der Materie ge-
fangen halten mochte.

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 4
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daB jeder der Dimonen Zudgpwosy éavrov sls Snpeue Tis Yuyis xei
plunue abroi imlessy dml ¢ yhs, ot (statt roi zu lesen?) dugemo-
GEoTWS Eyewy fvayxadey tas Yuyas xaraxnlovuéves' xel mldeue evToy
&o1l modrov 6 Adau, Opyavoy Emidvules xei délsep THY FvwSev Yuydy
xol unyavnue tol adras &l owuere Bumimrey (Baur S. 135, vgl. auch
Tit. v. Bostra 1, 29). Wenn es in dem von Zosimus in seinem Werk
Q jiiberlieferten Mythus heifit, daB die Archonten das im Paradiese
weilende Licht tiberredet hitten, den von ihnen stammenden Adam
anzuziehen, dieses aber sich auf die Verfithrung nicht eingelassen
habe, so gehort diese Uberlieferung — abgesehen von der letzten
Wendung — demgemiB8 direkt in den Umkreis der manichiischen Ge-
danken hinein, und es ist wohl kein Zufall, daB wir in demselben
Stiick am Schluf eine deutliche Anspielung auf Manes, der hier als
Vorliufer des Antichrist aufgefaBt wird, finden (vgl. Reitzenstein,
Poimandres 104 ff.).

Der urspriinglichen Anlage des manichiischen Systems entspricht
diese Wendung des Mythus freilich kaum. Im manichiischen System
stammen die Lichtteile in dieser Welt aus der erstmaligen Vermischung
von Licht und Finsternis, die in den Uranfingen durch das Hinab-
sinken des Urmenschen veranlaBt ist. Die Idee, daB das tiberweltliche
Licht durch das Lockmittel des menschlichen Leibes in die Materie
hineingezogen sei, ist eine Doublette zu der Grundauffassung des mani-
chiischen Systems und erinnert an die platonische Lehre von dem
Hinabgezogenwerden der iiberweltlichen Seele in den menschlichen Leib.
Der Grundanlage des manichiischen Systems entspricht der Mythus,
daf die Dimonen den menschlichen Leib bilden, um die ihnen noch
verbliebenen Lichtteile dauernd festzuhalten. Auch der im Anfang er-
wihnte Zug, daf die Dimonen durch die Erscheinung einer Lichtge-
stalt zur Schopfung des Menschen veranlaBt seien, will nicht recht zum
Ubrigen passen und scheint eine mehr mechanische Entlehnung aus
dlteren gnostischen Systemen zu sein.

Trotz der Differenzen, die sich zwischen den gnostisch-
mandgischen Systemen und der Auffassung des manichéischen
Systems hier iiberall auftun, kommen doch die verschiedenen
Uberlieferungen in der Grundtendenz beide Male iiberein. Beide
Male soll doch schlieBlich erklirt werden, wie der Mensch, ob-
wohl teilweise ein Geschopf der Didmonen, doch in sich einen
hoheren Wesensbestandteil berge und so befihigt und bestimmt
sei, sich iiber die Welt der Dimonen zu erheben. So schlieft
denn auch die Erzihlung im manichéischen System damit,
daf berichtet wird, wie der Mensch sich tatséichlich zu dem
hoheren Glauben an die Lichtwelt erhebt. Allerdings wird auch
hier, wie im mandiischen System, und in Abweichung von den
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#lteren gnostischen Systemen diese Erhebung des Menschen
nicht einfach auf den von Anfang an in ihm vorhandenen Licht-
funken zuriickgefiihrt, sondern auf eine durch den Erloser (hier
den manichiischen Jesus) sich vollziechende Errettung und Offen-
barung (vgl. den Bericht im Fihrist bei Fliigel, Mani S. 89).
Jedenfalls hat auch das manichiische System fiir die Zusammen-
hiinge, die wir verfolgen, reiche Ausheute geliefert. Der Mythus
von der Gefangennahme und Fesselung der Archonten, die Ge-
stalt der Ruh&-Namrus, der Mythus von der Schépfung des
Menschen, ferner ein letzter Nachklang des obscnen Ritus
einer gnostischen Sekte, alles das begegnet uns hier wieder.
Eine neue und eigentiimliche Beleuchtung erfahren von
hier aus auch die Phantasien, die im vierten Buch der Pistis
Sophia vorgetragen werden. Hier wird berichtet, daB »Jedq,
der Vater der Lichter«, dereinst eine Schar von Dimonen, die
in der Ausiibung der Siinde des Geschlechtsverkehrs verharrt
hitten, gefangen und sie in die Sphire (spaiga) gebunden habe.
>Er band 1800 Archonten in jeden Aeon und stellte 360 iiber
sie, und fiinf andere grofie Archonten stellte er als Herrscher
iiber die 360 und iiber alle gebundenen Archonten, die in der
ganzen Welt der Menschheit mit diesen Namen genannt werden:
Der erste wird Kronos genannt, der zweite Ares, der dritte
Hermes, der vierte Aphrodite, der fiinfte Zeus« (c. 136 S.234,241f.)1,
Unverkennbar finden wir hier den uns bekannten Mythus von
den gefesselten Archonten, die hier sogar ausdriicklich als Pla-
neten charakterisiert werden, wieder, und zwar werden hier nur
fiinf Archonten aufgezihlt, d. h. die fiinf Planeten ohne Sonne
und Mond®  Wir begegnen hier also einer Variante des
Mythus, wie sie sich teilweise in den persischen Quellen findet.
Wenn dann weiter (c. 137) gesagt wird, daB Jeti hohere
Kriifte aus den hoheren Geisteswelten in die einzelnen Planeten

1. Vgl. iibrigens auch c. 25 im ersten Buch der P. 8. — Auch ist
<. 14f. davon die Rede, daB die Archonten der 12 Aeonen gegen das
ihnen erscheinende Licht Krieg fiihren.

2. Ich verweise auf die Zusammenstellung der sieben Planeten
<. 131 8. 219,5: »die finf groBen Archonten der groBen Heimarmene
der Aeonen und der Archon der Sonnenscheibe und der Archon der
Mondscheibe«. Es wird hier dargestellt, wie die Planeten der durch
sie hinabziehenden Seele ihre Eigenschaften mitteilen. S. u. Exkurs IV.
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gebunden hiitte, so eine Kraft des groBen Unsichtbaren in den
Kronos und eine Kraft der Pistis Sophia in die Aphrodite, so
erinnern wir uns wieder direkt an die Phantasieen der Man-
déier iiber die Méchte, die den Gestirnen zur Aufsicht beige-
geben sind, und besonders an die Darstellung des Bundehesh,
nach der jeder Planet unter der Leitung eines guten himm-
lischen Gestirns steht. Auch wenn hier gesagt wird (c. 137,
S. 235, 141f)), daB die Planeten neben den bekannten Namen noch
andere geheimnisvolle, unvergingliche Namen haben, so erinnert
das an die Umnennung der Planeten, wie sie im Ulemai Islam
beschrieben wurde. Eine einfache Verdopplung dieser Phan-
tasie von den fiinf gefesselten Archonten ist es, wenn Pistis
Sophia c. 139ff. von weiteren fiinf groBien Archonten, die sich
auf dem Wege der Mitte, d. h, hier der héllischen Unterwelt,
befinden, die Rede ist. DaBl wir uns iibrigens mit diesen Phan-
tasien der Pistis Sophia in der Nihe der (Gedanken des mani-
chiischen Systems aufhalten, beweist, daBi Jed, diejenige Gott-
heit, welche die Planeten in die Sphiire fesselt, hier hi#ufig
als der erste Mensch (vgl. den Urmenschen des Manichiismus,
+ Pist. Sophia S. 185, 4; 208, 25; 215, 291) erscheint.

VI. Vielleicht konnen wir iibrigens die Nachwirkungen
des Mythus von der Emptrung und der Grefangenschaft der Ar-
chonten noch weiter verfolgen und zwar mitten hinein in die jiidi-
sche Literatur. Auch im Buche Henoch wird die Erzéhlung von
der Emporung der Engel gegen Gott im Anfang der Weltge-
schichte vorgetragen. Sie findet sich allerdings hier in Verbin-
dung mit dem anderen, bereits Genesis 6 angedeuteten Mythus
von der Vermischung der Engel (Bne Elohim) mit den Men-
schentchtern; aber es ist bereits von anderer Seite hervorge-
hoben, daB sich im Henochbuch Kap. 6 ff. zwei neben einander
liegende Erzihlungen leicht absondern lassen!. In der uns
interessierenden Variante versammeln sich die abtriinnigen Engel
in den Tagen des Jared auf dem Gipfel des Berges Hermon.
Ebenso hatten wir im mandéischen Mythus die Versammlung
der Ruhd, der Sieben und der Zwolf auf dem Berge Karmel.

1. Vgl neuerdings Appel, die Komposition des #dthiop. Henoch-
buches (Beitr. z. Ford. christl. Theol. X 8. 1906) S. 227 (15)ff.
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Man konnte freilich gegen diese Kombination einwenden, daf
eine engere Verwandtschaft zwischen dem Mythus des Henoch-
buches und dem der mandidischen Spekulation kaum angenommen
werden diirfe, da die Erzihlung von der Empérung der Di-
monen gegen die Gotter des Himmels, ihre Versammlung auf
einem Berge und ihr Ansturm gegen die Stadt der Gotter an
und fiir sich ein uralter und weitverbreiteter Mythus seit. Aber
es finden sich doch eine Reihe von Beriihrungen im einzelnen,
die eine derartige Kombination wahrscheinlich machen. So
sind auch im Henochbuch die Hauptmittel, mit dem die sich
emporenden Engel arbeiten: Zaubermittel und Beschworungen.
Von der Hinauffiihrung der Ddmonen zum Himmel ist aller-
dings im aethiopischen Henochbuche nicht die Rede; sie werden
vielmehr unter die Hiigel der Erde bis zum Tage ihres Ge-
richts in Fesseln gelegt. Aber auch in den mandiischen Spe-
kulationen herrscht jene Vorstellung von der Begnadigung und
Hinauffiihrung nicht durchaus, wie wir gesehen haben, daneben
zeigt sich eine andere, die der Auffassung des Henochbuches
parallel lduft (s. 0. S. 36), und andererseits ist wieder in dem
parallel laufenden slavischen Henochbuch in der Tat von einer
Fesselung der Engel im zweiten Himmel die Rede (c. 7). Auch
eine Anspielung, daB die gefesselten Geister gerade die Planeten-
gestirne seien, findet sich in einem anderen Bericht des Henoch-
buches, der mit dem eben erwihnten nicht im Zusammenhange
steht (Kap. 18, 13ff.; nach der Ubersetzung bei Kautzsch,
Pseudepigraphen): »Ich sah dort sieben Sterne, wie groBie bren-
nende Berge. Als ich mich danach erkundigte, sagte der Engel:
Ein Gefingnis ist dies fiir die Sterne und fiir das Heer des
Himmels. Die Sterne, die iilber dem Feuer dahinrollen, das
sind die, welche beim Beginn ihres Aufgangs den Befehl Gottes
iibertreten haben; denn sie kamen nicht zu ihrer Zeit hervor.
Da wurde er zornig iiber sie und band sie 10000 Jahre bis zu
der Zeit, da ihre Siinde vollendet ist“. Auch die Anschauung,
daB von den gefallenen Engeln aller Gotzendienst in der
Welt stamme, ist Henoch 19, 1 ausgesprochen. Endlich macht
eine weitere Beobachtung es noch wahrscheinlich, daf He-

1. Vgl. Bousset, Kommentar z. Offenbarung Johannis 2 S. 309 (zu
Apk. 161s).
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noch 6ff. ein uralter, von der Sintfluterzihlung der Genesis ginz-
lich unabhéingiger Mythus verarbeitet ist. Es wird hier némlich
unmittelbar nach der Erzihlung der Besiegung und Vernichtung
der abgefallenen Engel der Anbruch des goldenen Zeitalters
geschildert (10, 16ff). Dieser Zug ist der biblischen Erzéhlung
vollkommen fremd. Es muB in dem zu postulierenden Mythus
erzihlt sein, wie nach Besiegung und Vernichtung der bdsen
ddmonischen Méchte in der Urzeit ein goldenes Zeitalter her-
aufzog.

Nachdem wir somit Spuren unseres Mythus vielleicht bis
in die jiidische, vorchristliche Literatur zurtickverfolgen konnten,
wird es nicht zu kiihn sein, wenn wir die Vermutung wagen,
daB wir ihm auch noch in einer Stelle des Neuen Testamentes
begegnen. Wenn es Kol. 2, 15 heiit, daB Christus den Méchten
und Gewalten ihre Riistung abgezogen und sie offentlich zur
Schau gestellt habe, da er iiber sie triumphierte, so diirfen wir
hier verblafite Ziige jenes alten Mythus sehen von dem Erlsser,
der die Archonten dieser Welt besiegt und fesselt.

VII. Wir versuchen in Kiirze das Resultat, das sich uns
bisher ergeben hat, zu ziehen, Jene wunderbaren und merk-
wiirdigen Phantasien, die wir an uns haben voriiberziehen lassen,
haben uns doch einen Einblick in wichtige religionsgeschicht-
liche Vorginge verstattet, die sich in einer Zeit und an einem
Orte abspielten, fiir die uns sonst alle Quellen fehlen. Wir
versuchen einen kurzen Abri dieser Entwicklung zu geben.
Als in frither Zeit — jedenfalls vor dem Zeitalter Alexanders des
Grofen — die persische Religion als Religion eines siegenden
Volkes und einer siegenden Kultur in das babylonische Tiefland
vordrang, befand sich die babylonische Religion bereits in einem
Stadium der Erstarrung. Mehr und mehr muf sich offenbar
der babylonische Glaube in der Verehrung der sieben planetari-
schen Gottheiten konzentriert haben, die man mit den héchsten
Gottheiten des babylonischen Pantheons identifiziert hatte. Der
Umstand, daB die babylonische Religion sich daneben allmih-
lich zu einem astrologischen Fatalismus umgestaltete, befor-
derte diese Entwicklung. Die groBe babylonische Muttergtttin
Istar, deren Gestalt mit den Gestalten wie so mancher an-
derer Muttergottheiten der vorderasiatischen Welt, so auch mit
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der aramiischen Astarte und der persischen Anaita zusammen-
geflossen war, und der babylonische Zauber- und Offenbarungs-
gott Nabu (Merkur) scheinen in dieser spiten Zeit noch eine
besondere Rolle gespielt zu haben und im Vordergrund der
Verehrung gestanden zu sein, Als nun die persische Religion
mit der babylonischen zusammenprallte, degradierte sie diese
hochsten babylonischen Gottheiten zu Dédmonen, die tief unter
der Lichtwelt, in der die hochste Gottheit der persischen Re-
ligion und ihre Trabanten wohnten, in der Finsternis ihr Wesen
trieben, #hnlich etwa — und auch wieder anders —, wie die
jiidische Religion die babylonischen Gittergestalten in die sieben
Erzengel ummodelte und diese um Jahwes Tron stellte. Von
hier aus ist die Behauptung vom dimonischen Charakter der
Planetengeister auch in die spiiteren persischen Religionsurkunden
eingedrungen. Namentlich in der Zervanitischen Ausgestaltung
der persischen Religion, die dann vor allem in den westlichen und
nérdlichen Gregenden den orthodoxen Parsismus fast ganz verdringt
zu haben scheint, scheint diese Vorstellung eine Hauptrolle ge-
spielt zu haben. Auch der Seitenzweig der persischen Religion,
die Mithrasreligion, welche sehr bald viel weiter nach Westen
vorwirts drang als die genuine Zarathustrische Religionsgestal-
tung, hat offenbar im babylonischen Tieflande die Lehre von
den sieben ddmonischen Planetengestalten in sich aufgenommen,
sie mit der Lehre vom Aufstieg der Seele zum Himmel ver-
bunden und diese Anschauungen weit nach Westen gefiihrt, so
da im zweiten nachchristlichen Jahrhundert der heidnische
Philosoph Celsus mit ihnen bekannt ist. Infolge der Aufnahme
dieser Vorstellungen stellten sich verschiedene Schwierigkeiten
und Inkongruenzen ein. Man stellte sich die Frage, wie es
denn zu erkldren sei, daB diese leuchtenden Gestalten, die am
Himmel ihre Bahnen ziehen, Dimonen seien und wie es ge-
kommen sei, daBl ihnen sogar ein Teil des Weltregiments
zugefallen sei. Man antwortete auf die Frage mit ver-
schiedenen Mythen: Diese Gestirngottheiten waren urspriing-
lich Démonen der Finsternis, dann gefangen an den Himmel
hinaufgefithrt und von der héchsten Gottheit begnadigt; sie
waren ihrem Wesen nach urspriinglich dunkle Dimonen und
sind vom hiochsten Gott auf leuchtende Wagen gesetzt, ihnen
ist von der obersten Gottheit nach freilem Ermessen ein Teil
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des Weltregiments {iberlassen u. s. w. Dafl die Planeten
gottliche Namen trugen, erklirte man sich aus einer Um-
nennung unter der Annahme, daB sie urspriinglich andere,
dimonische Namen gehabt hiitten. Besonders ragte dann unter
diesen damonischen Gestalten die Gestalt der babylonischen
Gottermutter als die der Oberteufelin und der Mutter der
iibrigen Démonen hervor. Das ist etwa der Boden, in dem
auch die mandiische Gnosis und teilweise der Manichdismus im
letzten Grunde wurzeln, wenn auch die jetzige Ausgestaltung
der Systeme in eine spitere Zeit fallt. Uber diese ganze schon
stark komplizierte Welt religivsen Glaubens ist dann im Dia-
dochenzeitalter noch der griechische EinfluB gekommen. Wih-
rend nach der alten persisch-babylonischen Vorstellung diese
korperliche Welt im Grunde doch als gut, aus der Hand der
hichsten Gottheit oder Gottheiten hervorgegangen und héchstens
nur durch dimonische Kriifte gestért und voriibergehend ver-
derbt erscheint, brachte das Griechentum in seiner spiteren
Entwicklung den Gedanken von der prinzipiellen Minderwertig-
keit dieser korperlichen Welt und den Glauben, daB die wahre
Heimat der Seele des Menschen der obere Himmel sei, hinein.
Hierdurch verinderte sich nun der ganze Aufril der Gedanken.
An Stelle des oder neben den orientalischen Dualismus, nach
welchem die guten und die bosen Michte sich innerhalb dieser
Welt streiten und bekimpfen, setzte das Griechentum den meta-
physischen Dualismus einer héheren geistigen und einer niederen
minderwertigen korperlichen Welt. In diesem Zusammenhang
konnen nun die degradierten planetarischen Gottergestalten
sogar als Schopfer dieser niederen Welt erscheinen, ein Ge-
danke, gegen den das persische Religionssystem auch in seiner
spitesten Gestaltung immer remonstrieren wiirde und den auch
die mandaische Religion nicht kennt!. Die Umwandlung voll-
zog sich um so leichter, da ja auch nach althabylonischer
Auffassung bereits die hochsten Gottheiten als die Schépfer der
‘Welt galten. Dadurch nun riicken zugleich diese Gestalten
wieder um eine Stufe héher. Sie gehoren zwar immer noch nicht
zur oberen Welt der Gottheit und des Lichtes, aber sie sind

1. Sie kenunt héchstens die Annahme, da8 Ptahil die Ruhid und
.die Bieben als Arbeitsgenossen bei der Schopfung anwirbt und dafiir
bestraft wird (s. o. S. 32).
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auch nicht mehr ganz bise, ganz dédmonisch, sondern sie er-
scheinen als mittlere Wesen. Vor allem kommt dieses Auf-
riicken der Gestalt der Mirye zustatten. Sie erscheint nun-
mehr geradezu als das mittlere Wesen, das die obere Welt mit
der niederen Welt verbindet, das irgendwie durch seinen Fall
aus der oberen Welt die Entwicklung des (Geschehens in der
niederen Welt einleitet. Ja sie riickt geradezu wieder in den
oberen Himmel, an die hochste Stelle; 4 avw Myzye! Die alte
Gestalt der hohen babylonischen Géttermutter erscheint so in
der Gnosis wieder, und trigt noch immer wie diese den Doppel-
charakter, so dafl sie auch hier bald die rein jungfrauliche
Gottin, bald die wilde Liebesgéttin, die Gottin des Lasters und
der Prostitution ist. Auf diesem Boden religigser Vorstellungen
ist dann die bunte Mannigfaltigkeit der gnostischen Systeme
aufgeschossen.

Noch eine schwere Frage erhebt sich von hier aus: Wie
kommt es, dal der Mensch, der dieser niederen Welt angehorig,
ein Geschopf der planetarischen Gottheiten ist, die ihn wie
die ganze iibrige korperliche Welt geschaffen haben, wie kommt
es, dal} dieser etwas ahnt und weill von der oberen Welt des
Lichts und seiner Gottheiten und sich ihr mit seinem Glauben
und seiner Verehrung zuwenden kann? Der gnostische Mythus
von der Schopfung des Menschen antwortet auf diese Frage:
Der Mensch ist nur nach seiner leiblichen Seite von den niederen
Weser geschaffen, der bessere Teil seines Wesens stammt
irgendwie aus der hoheren Welt. Durch eine weise Veran-
staltung der h¢heren Michte ohne Wissen der D#monen ist
der gottliche Funke (c7z1»979) in ihn hinabgekommen.

Auch das Judentum scheint Bruchstiicke und Fragmente
dieser ganzen fremdartigen Weltanschauung in seiner zweiten
Heimat Babylon in sich aufgenommen zu haben. Von da mag
sich auch dieser oder jener Anklang an diese Ideenwelt, der
sich bereits im urchristlichen Zeitalter findet, erkliren lassen.
Als die junge christliche Kirche aufkam, miissen diese gnosti-
schen, aus persischen, babylonischen und griechischen Elementen
(vermehrt um manche andere Einfliisse) zusammengesetzten An-
schauungen bis nach Vorderasien, namentlich Syrien vorge-
drungen seien. Vielleicht ist Antiochia der Ort, wo sich die
Religionen von neuem beriihrten. Das Christentum brachte
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dann in diese Welt von neuem eine miichtige Gidrung hinein
von der die bunte Welt der gnostisch-christlichen Systeme, die’
noch immer ihre urspriingliche Herkunft deutlich verraten,
Zeugnis ablegt.

II. Kapitel
Die ,,Mutter* und der ,,unbekannte Vater.

L

‘Wir haben bereits im ersten Kapitel die Vermutung auf-
gestellt, daB die in den gnostischen Systemen eine so hervor-
ragende Stellung mit den Sieben einnehmende Myzye urspriing-
lich mit einer oder mehreren vorderasiatischen Himmelsgottinnen
oder Muttergottheiten zusammenhiinge, deren Gestalten ja be-
stindig in einander flieBen. Wir versuchen in diesem Kapitel
zuniichst den Beweis fiir diese These noch weiter fortzufiihren.
Es wird sich vor allem dabei um die Erhebung von noch wei-
terem, bisher nicht beriicksichtigtem Material handeln. Wir
haben bis jetzt die Mirye eigentlich nur in Verbindung mit
den Sieben ins Auge gefaBt. Wir werden jetzt auch alle die
Uberlieferungen ins Auge fassen, in denen ihre Gestalt von jenen
getrennt begegnet. Hier tritt iiberdies ihr Charakter als der der
hohen Géttin klarer heraus als dort, wo sie in Verbindung mit
den Sieben steht und mit diesen eine mehr oder minder niedere
Position und einen halbdimonischen Charakter erhalten hat.

In vielen gnostischen Systemen ist die Majzze nun allerdings
eine ganz schemenhafte Gestalt geworden, iiber die sich wesent-
liches nicht mehr sagen 148t. Ich erinnere etwa an die Gestalt des
heiligen Geistes (neben der Sophia, Prunikos) im System der
Gnostiker bei Irendus, an die Siyy oder Xdgeg und (mit einer
unten zu erwihnenden Ausnahme) an die *AjFei der Valen-
tinianer. Auch im System der Naassener in Hippolyts Refutatio
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sind alle konkreten Gestalten der gnostischen Aeonen verschwun-
den und auf die eine Gestalt des Urmenschen reduziert. Nur
in dem V 6 p. 132,63 iiberlieferten Hymnus schimmert noch eine
urspriinglichere Anschauung hindurch: é7z¢ cov mezie xai dud
oe uyrne, Ta 0o aSdvara ovduate, aidvwy yovelg, srolite
ovgavot, upeyahdvoue ev$owme. Die Peraten (Hippolyt V 16
p. 19463) kennen eine uirne mwaviwy T@v Laviwy, o, g,
vovtéort Yedv dyyéhoy, dSavdrwy IvyTdv, aldywy oyirdv, die
sie mit der Eva irgendwie identifizieren. Ich verweise in
diesem Zusammenhang ferner noch auf diejenigen gnostischen
Systeme, in denen die Mzwne trotz ihrer Verbindung mit den
Sieben neben dem ITarye 7y GAwy an der Spitze der Aeonen
erscheint; endlich auch auf die »>Mutter des Lebens«, die —
allerdings wieder als eine recht schattenhafte (Gestalt — an der
Spitze der Aeonen im manichdischen System steht. Daneben
aber konnen wir nun noch eine Reihe von einschneidenden
Beobachtungen machen, die alle zeigen, welche zentrale Stellung
die Myrne weithin im Glauben und in der praktischen From-
migkeit der Gnosis besessen hat.

In erster Linie kommt das System der sogenannten Bar-
belognosis in Betracht. Denn hier steht in der Tat die Ge-
stalt der Muttergottin, der Barbelos, iiber deren Namen wir
bereits oben das Notige gesagt haben, an allerhéchster Stelle.
Uber die Barbelognostiker berichtet uns bekanntlich Irendus
I 29. Der Bericht ist, wie sich neuerdings gezeigt hat, ein
Excerpt aus einem gnostischen Originalwerk, dem Evangelium
Mariae (vgl. Epiphanius Haer. 26, 8. 12), und durch eine gliick-
liche Fiigung ist dieses Werk im Koptischen erhalten und
neuerdings wieder aufgefunden. Der gliickliche Entdecker, C.
Schmidt bietet aus ihm einige Excerpte (Sitzungsber. d. Berl.
Akad. 1896 S. 843). Im Anfang des Werkes heiBt es: »Der
Vater des Alls, das reine Licht, in das Niemand mit seinen Augen
sehen kann, als der Geist, den keiner denken kann, wie er be-
schaffen ist, der Ewige, der Unaussprechliche, der Unbenannte . . .
er denkt sein Bild allein und sieht es in dem Wasser des reinen
Lichts, welches ihn umgibt. Und seine évwota machte ein Werk,
und es stand vor ihm in dem Funken des Lichts, welcher die
vor dem All existierende Kraft ist, die sich offenbart hat,
welcher die vollkommene mgdvoca des Alls ist, das Licht, die
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Ahnlichkeit des Lichts, das Bild des Unsichtbaren, das ist
die vollkommene Kraft der Barbelo, der an Herr-
lichkeit vollkommene Aeon .... Sie ist die erste &mwoua,
sein Bild; sie wurde mowrdrvIewsrog (wie der Vater des Alls),
d. h. das wwapFeviuoy srvebue, der Dreiménnliche, der zu der
Dreikraft Gehorige, der Dreinamige, der Dreigebiirtige, der Aeon,
welcher nicht altert, der Mannweibliche«. In Verbindung mit
den vier von ihr emanierten Aeonen bildet sie die obere heilige
nwevrag. »Dies ist die mevrag der Aeonen des Vaters, d. h.
des mowravdewmog . . . . das ist die Barbelo, die &wota, die
rcelyvwag, die dpdagaic, das ewige Lebenc. Die Gestalt dieser
Barbelo finden wir in den koptisch-gnostischen Schriften wieder.
Nach der Pistis Sophia ist der Aufenthalt der Barbelo der iiber
den zwolf Aeonen liegende (urspriinglich als hdchster gedachte)
dreizehnte Aeon. In Kapitel 29 werden als Bewohner dieses
Aeon aufgeziihlt: der groBe unsichtbare Urvater, adgaros Ilgo-
marwy, die groBen Dreigewaltigen, zotdivauor, und die 24 Ema-
nationen, zu denen urspriinglich auch die gefallene Pistis Sophia
und ihr ovlvyog gehort. Seltsamerweise wird in dieser Um-
gebung die Barbelo nicht genannt, es kann aber kein Zweifel
sein, daB sie ebenfalls hierher gehort. Sie wird S. 233, 11
direkt neben dem unsichtbaren (@dgazog) Gott genannt!. S.242, 28
ist von dem Ort der Barbelos, der grofen Kraft des unsicht-
baren Gottes, die Rede, und S. 246,17 werden wieder die Bar-
belo, der unsichtbare Gott und die dreimal gewaltigen Gotter
neben einander genannt. Hinzu kommt, daf S. 234, 40 die
Pistis Sophia ausdriicklich als Tochter der Barbelos bezeichnet
wird, Wir bemerken die Ahnlichkeit zwischen dem bei Irengus
excerpierten barbelognostischen System und den Phantasien der
Pistis Sophia iiber den dreizehnten Aeon. Hie und dort haben
wir neben dem unsichtbaren Vater des Alls die Gestalt der
Barbelo, und wihrend in der Quelle des Irendus die Barbelo
die Dreiminnliche, die zu der Dreikraft Gehorige genannt wird,
horen wir hier von den dreimal gewaltigen Géttern im drei-
zehnten Aeon3. Zihlen wir die Aeonen, die im System der

1. Dieser erhdlt hier den auch sonmst in Zauberpapyri nachweis-
baren Namen Agrammachammarei.

2. ¢. 29 8. 26, 18 heilit es, daB der unsichtbare Urvater und die
beiden groBen Dreimalgewaltigen die 24 Emanationen erzeugt haben.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



Barbelognosis. Koptisch-gnostische Schriften. 61

Barbelognosis bei Irendus genannt werden, zusammen, so ergeben
sich 21 oder 22 Emanationen; das kommt nahe an die Zahl
24 resp. 22 ohne die Pistis Sophia und ihren gvlvyog, heran. —
Ferner wurde schon erwihnt, daB auch im zweiten Buch des
Jeli der unsichtbare Gott uud die Barbelos neben einander
genannt werden (S. 325, 38ff.). Allerdings befinden sie sich hier
— das mag wohl auf einer Korruption der Uberlieferung be-
ruhen — im zwolften Aeon; doch hat diese Variante nichts zn
bedeuten, da wir, wie bereits erwithnt wurde (s. o. S. 18), dann im
dreizehnten Aeon den groflen unsichtbaren Gott, den groBen
jungfriulichen Geist, wapdevinov nvetua = Barbelos (s. 0.), und
die 24 Emanationen noch einmal finden. Zu bemerken ist
endlich noch, daB sich hier in einem dariiberliegendeu vier-
zehnten Aeon der zweite groBe unsichtbare Gott und die drei
Archonten, die spiter wieder die dreimalgewaltigen Gotter ge-
nannt werden, aufhalten (S. 327ff). Urspriinglich muf} in der
Tat in allen diesen Darstellungen, die wir berithrt haben, der
hochste Himmel geschildert sein, in welchem sich die Barbelo
neben dem Urvater befindet. In dem gegenwirtigen System
der Pistis Sophia befindet sich allerdings der dreizehnte Aeon
auf einer verhiltnisméBig niederen Stufe; dariiber ist noch ein
ungeheurer Etagenbau der verschiedensten himmlischen Ortlich-
keiten mit ihren Bewohnern aufgefiihrt. Das beweist, wie stark
fortgeschritten und verwildert bereits der Prozel der gnostischen
Spekulation ist, wie er sich in der Pistis Sophia vorfindet. Das
Stiick des II. Jed, in welchem die vierzehn Aeonen aufgezihlt
werden, scheint noch eine urspriinglichere und einfachere An-
schauung gehabt zu haben, doch ist das nicht mehr ganz sicher
festzustellen, da dasselbe als Fragment abbricht.

Wir haben aber neben der Barbelos noch eine zweite her-
vorragende weibliche Gestalt in den koptisch-gnostischen Schriften
ins Auge zu fassen. Das ist die so oft hier erwihnte Licht-
jungfrau, mepdévog rot @uwrdg. Sie befindet sich nach dem
System der Pistis Sophia in dem Ort der Mitte (vgl. S. 126,15;
138, 25; 212, 11f. u. 8.), also nach der Auffassung des Buches
unmittelbar oberhalb des dreizehnten Aeon. Das scheint darauf

Sollte die Barbelo, eine von diesen letzteren sein? Aber an anderer
Stelle erscheinen (s. o.) die (3) Dreimalgewaltigen neben der Barbelo.
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hinzudeuten, daB hier eine abermalige Verdopplung der Barbelo
vorliegt und die Lichtjungfrau garnichts anderes ist als die in
eine hohere Welt dieses Systems hinaufgeriickte Barbelo. Diese
Lichtjungfrau wird nun in zahlreichen Stellen der Pistis Sophia
zunéchst als die Richterin eingefiihrt, welche im Orte der Mitte
die Seelen zu priifen und zu richten hat und sie auch, wenn
sie sie aufs neue ins Dasein hinabsendet, mit einem Siegel, das
itber ihr Geschick entscheidet, versiegelt (vgl. Register i. d. Aus-
gabe von Schmidt s. v. »Lichtjungfrau«). Vor allem aber ist es
bemerkenswert, daBl die Sakramente, welche die koptisch-gnosti-
schen Biicher iiberliefern, in bestimmte Beziehung zu dieser
Lichtjungfrau gesetzt werden. Im 2. Buch Jei Kap. 45—47
werden bekanntlich drei Taufen nebeneinander empfohlen und
beschrieben: die Wassertaufe, die Feuertaufe und die Taufe
des Heiligen Geistes. Bei allen dreien spielt die Lichtjungfrau
eine ganz besondere Rolle. Das Gebet bei der Wassertaufe
lautet S. 309: »Erhiore mich, mein Vater, Du Vater aller
Vaterschaft, Du unendliches Licht, welches sich im Lichtschatz
befindet. Mogen die fiinfzehn Helfer! kommen, die den sieben
Lichtjungfrauen, die der Lebenstaufe vorgesetzt, dienstbar sind . ...
Mogen sie kommen und meine Jiinger mit dem Lebenswasser
der sieben Lichtjungfrauen taufen, ihre Siinden vergeben und
ihre Missetaten reinigen, daf sie zum Erbe des Lichtreiches
gerechnet werden«. Ist in diesem Gebet nur von Dienern der
Lichtjungfrau die Rede, so wird in der Beschreibung der
Feuertaufe direkt von dem »Wasser der Feuertaufe der Licht-
jungfrau, der Richterin« geredet. —»Wohlan, erhdre mich,
mein Vater, Du Vater aller Vaterschaft, Du unendliches
Licht! Moge die Lichtjungfrau kommen und meine Jiinger
mit der Feuertaufe taufen, ihre Siinden vergeben und ihre
Missetaten reinigen, denn ich rufe ihre (der Lichtjungfrau)
unvergingliche Namen an ... Wohlan, erhore mich, o Licht-
jungfrau, o Richterin, vergib die Siinden meiner Jiinger und
reinige ihre Missetaten!« Beim Abschlu der Feuertaufe

1. Nach 26, 124 ff. u.§. sind die sieben Lichtjungfrauen und deren
fiinfzehn Helfer die Untergebenen der Lichtjungfrau. Daneben werden
noch zwolf Diener der Lichtjungfrau genannt. Die Zahlen 7 und 12
sind in diesem Zusammenhang erklirbar (7 Planeten, 12 Tierkreis-
gestirne). Aber wer sind die 15 Helfer?
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beifit es (S. 311f.): »>Und er (Jesus) taufte seine Jiinger .

und besiegelte sie auf ihrer Stirn mit dem Siegel der Licht-
jungfrauen, das sie zu dem Lichtreich rechnen lifit<!. Weniger
deutlich ist die Beziehung der Sakramente zur Lichtjungfrau in
der Pistis Sophia. c¢. 142 wird nur eines dieser Mysterien ge-
schildert und ein Gebet gegeben, bei dem von der Lichtjungfrau
nicht die Rede ist. Dagegen ist hiufiger von den Taufen die
Rede, mit welchen die Lichtjungfrau oder die Diener der Licht-
jungfrau die abgeschiedenen Seelen im Ort der Mitte besiegeln
(S. 188, 19ff): »Und die Lichtjungfrau besiegelt jene Seele,
und die mwagaljurrrar des Lichts taufen jene Seele und geben
ihr die geistige Salbe, und eine jede der Lichtjungfrauen besiegelt
sie mit ihren Siegelnc«. 8. 211, 32ff.: »So soll jene Seele ge-
fithrt werden vor die sieben Lichtjungfrauen, die iiber die Taufe
gesetzt sind, und sie sollen sie (ndmlich die Taufe) auf jene
Seele legen und sie besiegeln mit den Zeichen des Reiches des
Unaussprechlichen und sie zu den Ordnungen des Lichtes fiihrenc.
S. 212,26 ff.: »Und die sieben Lichtjungfrauen priifen jene Seele
und taufen sie mit ihren Taufen und geben ihr die geistige
Salbe« (vgl. noch 216, 8). Wir haben also in den koptisch-
gnostischen Schriften geradezu einen sakramentalen Kultus der
Lichtjungfrau.

Und das ist nun keine vereinzelte Beobachtung. Eine
ghnliche konnen wir bei den wichtigen Berichten machen, die
uns Irendus iiber die sakramentalen Handlungen der Markosier
aufbewahrt hat. So iiberlieferte er uns I, 21, 3, daB diese die
Taufe vollzogen hitten auf den Namen des unbekannten Vaters
des Alls, auf die Wahrheit (4hjdae), die Mutter aller
Dinge?, auf den (Aeon), der auf Jesus herabgekommen sei.

1. Vgl. die #hnliche Formel am SchluB der »Taufe des heiligen
Geistes« S. 312

2. Die Taufformel scheint &dlter zu sein als das ausgebildete Va-
lentinianische System, denn in diesem stehen der HMarve und die ddsj-
e erst an zweiter Stelle. Der Herqe rdv Slwv und die Adndea sind
nach urspriinglicherer gnostischer Anschauung, die hier noch durch-
bricht, die héchsten Gottheiten des Himmels. Die Mijrnp Alidee ist
nur eine Doublette der Barbelos. Woher der Name 4A5dsca stammt
kann ich nicht sagen. Im barbelognostischen System steht das Paar
Autogenes und Aletheia an hervorragender Stelle (Iren. I 29, 2f). Sie
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Tritt hier schon die Myzne wiederum in den Mittelpunkt
der Taufhandlung, so ist das noch deutlicher in der wahr-
scheinlich #lteren und urspriinglichen Taufformel, die uns in
demselben Kapitel in aramiischer Sprache in griechischer Trans-
scription erhalten ist. G. Hoffmann, der sich neuerdings um
diese Formel bemiiht hat (Ztschr. f. neut. Wissensch, IV 298),
hat folgende Ubersetzung fiir diese Formel vorgeschlagen: »Im
Namen der Achamoth tauche unter; das Leben, das Licht,
welches ausgeworfen wird, der Geist der Wahrheit moge bei
Deiner Erlosung sein«, Wigan Harwey (Hilgenfeld, Ketzer-
geschichte p. 380) weicht nicht sehr weit mit seiner Uber-
setzung von derjenigen Hoffmanns ab; mindestens wird das
»Im Namen der Achamoth« (Sophia) ganz sicher stehen. Auch
hier haben wir also eine Taufe: Im Namen der Sophia, der
Mpyzye!. In diesem Zusammenhang ist auch das Gebet, das
nach Irendus die Markosier beim Sakrament der *Amolirowarg
sprachen (I 13, 6), zu erwdhnen. In diesem wird ebenfalls
die ausdriicklich genannte Myzne als Beisitzerin Gottes und
der geheimnisvollen, ewigen Siyy angeredet und von ihr be-
hauptet, daB8 unter ihrer Fiihrung die Engelmichte, die immer-
dar das Antlitz des Vaters sehen, ihre Ebenbilder, d. h. die
Seelen der Pneumatiker, welche die niedere Sophia (die niedere
Sophia = 7 ueyeddroduog éxeivy) dereinst durch ihre auf den
Urvater hingelenkte Phantasie erzeugt habe, aufwiirts ziehen:
w000, 0 nourys &yydg el 6 wijevf pe ueleder dmoloysioSar:
0% 08 &g ErmioTauim 1o dugotdpwy TOV Yrde auoTéewy HUGY
(vielleicht ist der Mystagoge und der Myste bei der beschriebenen
Weihe gemeint) Adycr wg Eva dvie T neiT] mwagdoTyo0Y-.
Und dann heiBt es, daB die Mutter nach Anhdrung des Ge-
betes sofort den Seelen, damit sie unsichtbar geworden dem
richenden Ddmon entfliechen konnen, den unsichtbar machenden
»>Helm des Hades« aufsetze; und sie sogleich, nachdem sie sie
aufwiirtsgerissen, in das »Brautgemach« fijhre. Endlich kommt
hier das Gebet in Betracht, das in dem Ireniius I, 21, 5 be-

sind hier Eltern des Urmenschen, also urspriingliche an hchster Stelle
stehende Gottheiten (s. u.).

1. Da8 hier die sgefallene« Gottin des Valentinianischen Systems
genannt wird, kann an der Parallele nicht irremachen. Die Mijrne und
die gefallene Sophia sind urspringlich identisch.
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schriebenen Sacrament der letzten Oelung iiberliefert ist. Hier
heit es unter anderem: »Wenn Eure Mutter (die gefallene
Sophia) ihre eigene Herkunft nicht kennt, ich kenne mich und
weiB, woher ich bin, und rufe die unvergingliche Sophia an,
welche im Vater ist, die Mutter Eurer Mutter . . . ., die ihre
Mutter nicht kennt und meint, dafl sie allein sei. Ich aber
rufe ihre Mutter an«, Wieder und wieder erscheint bei den
sakramentalen Handlungen der Markosier! die Gestalt der M-
70, und das ist um so bemerkenswerter, als in dem eigentlichen
Valentinianischen System zwar wohl die gefallene Sophia, aber
nicht die im Himmel wohnende Mgzzne eine Rolle spielt. Wir
diirfen annehmen, daB, wie sich immer und iiberall im Kultus
das Urspriingliche und Alte erhilt, so auch in den Sakraments-
gebeten der Markosier eine urspriingliche und alte, vor dem
Valentinianischen System liegende Anschauung erhalten ist, in
welcher die Mhjrne eben die alles beherrschende Stellung hatte.
Diese Gestalt ist dann in den Markosischen Gebeten in ihrer
gegenwiirtigen Form kiinstlich der oberen Sophia (mit einer
Ausnahme) angeglichen, aber sie hatte wrspriinglich eine viel
hervorragendere und bedeutendere Stelle als diese und hat jeden-
falls, wie aus den Gebeten hervorgeht, mit dem Fall der Sophia
in die Materie wenig oder garnichts zu tun.

In dem Sakramentskultus der Markosier tritt also offenbar
eine uralte und urspriingliche gnostische Anschauung zutage,
und da, wo sie zutage tritt, stoffen wir auf die Gestalt der
Muttergottin.

1. Zu vergleichen ist hier noch der Bericht des Irenius iiber die
Ptolemier I 6,1, nach welchem die Anhénger der Sekte sich bezeichnen
als of Ty Tedelav yvaew Eyovres mepl Qeoi xal Vo Tis Ayapds
uepvnuévor pvorrioee (der griechische Text ist nach dem lateini-
schen herzustellen: qui perfectam agnitionem habent de Deo et hi qui
ab Achamoth initiati sunt mysteria). Vgl auch I 6, 4 & xal
&x mavrds 1oozmov deiv eitovs det 16 Tis ovlvylag wederdy puorigiov. Auch
darauf mag noch verwiesen werden, daB der Berichterstatter in Hip-
polyts Refut.. V 9 p. 170, 56 von den Naassenern urteilt: megedped-
ovoww oltos tols Aeyoudvows Mnrgds upeyddns pvorngloss .. . . obdéy yép
Exovor mAéoy obtor 16w dxel Jpwuévwy, mliy Stu obx eloty dmoxexouuévor,
uévoy 10 ¥gyov 1@y dmoxexouuévey ixrelovor. Hier handelt es sich frei-
lich um ganz bestimmte und singulire Beziehungen einer kleinen Gruppe
von Gnostikern zum Attiskult.

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 5
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Es sei in diesem Zusammenhang weiter auf die schon be-
handelten sakramentalen Formeln hingewiesen, welche die Ophiten
bei Origenes c. Celsum. VI 31 ihren Gldubigen iiberlieferten,
damit die Seele sie bei der Auffahrt zum Himmel sprechen
konne. Es seien hier die Wendungen hervorgehoben: ,,ITageg
ue wagdévov veduare nexaFaguévor”, und die andere: ,,Ildgeg
uE Tijg 0TS unTEOG Pépovrd gor ovufoloy ydouy wourrTouévyy
dvvaueowy éfovoudv (man achte hier auf den Ausdruck »ver-
borgene Gnade«, der uns weiter unten wiederbegegnen wird).
Endlich ist auch auf das an Sabaoth gerichtete Gebet zu ver-
weisen. Dieser wird als Archon der fiinften Macht angeredet
und bei der wevvag Jvveuwréiga beschworen, die Seele vorbeizu-
lassen (oCuPolov Gedv ois Téyyng avemidyumroy . . . meviad
Mwdév owua). Wir erinnern uns bei dieser Wendung an die
obere wevrag der Barbelognostiker (s. o. S. 60)t.

Und wieder begegnet uns in den gnostischen Sakraments-
gebeten der Acta Thomae die Mutter resp. die Sophia, als die
alles beherrschende Gestalt. Am deutlichsten tritt das bei dem
eucharistischen Gebet Kap. 50 (nach dem griechischen Text)
heraus. Hier ist eigentlich nur von der ,,Mijzne* die Rede:
»Komm, vollendete Barmherzigkeit, komm, Du Genossin des
Miénnlichen, komm, die Du die Geheimnisse des Auserwihlten
kennst, komm, die Du an allen Kéimpfen des edlen Kiampfers

1. Auch bei den Naassenern im Bericht der Refut. des Hippolyt
p. 164, 66 wird der Mirno, obwohl sie sonst aus dem System fast ver-
schwunden ist (s. 0. S. 20), an einer Stelle in einer bemerkenswerten
Weise gedacht. Es ist hier im Zusammenhang die Rede von den kleinen
und den groBen eleusinischen Mysterien, es wird dabei an das geheim-
nisvolle Wort der Mysterienfeier erinnert: fegov &rexe ndrvie xoigov
Boww Bpwudv. — Nicht ganz deutlich wird es hier, ob die kleinen und
groBen Mysterien auf sakramentale Veranstaltungen der gnostischen
Sekte gedeutet werden, oder ob in ihnen nur eine Hindeutung auf den
Tod des Pneumatikers und seine Erhebung zur himmlischen Heimat
gesehen wird. Jedenfalls ist zum SchluB die Rede von dem dritten Tor
und der Wohnung Gottes, wo kein Unreiner, sondern nur der Pneu-
matiker eintreten darf: Smov dei yerouévovs Bulely 1 vdluare xeai
nevras yEvécSac vvuglovs dnnocevoufvovs duee 1ol mapdeve-
x0? nyvedvparos. Und dann wird mit Beziehung auf jenes eleusinische
Wort gesagt: altn ydo 2orev 7 map9£vos 5 &v yaorol Eyovea xai ovi-
lapBdvovsa xai Tixtousw vidy ol Wuyixdy ol Owuarixdy cAd( uexdoioy
aldve aldvwy.
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teilhast?, komm, Du Ruhe, die Du offenbarst die GroBtaten der
ganzen GroBe, komm, die Du Verborgenes enthiilist und Geheim-
nisvolles offenbar machst, heilige Taube, die Du die beiden
jungen Zwillinge geboren hast (eine bisher unaufgeklirte An-
spielung), komm, verborgene Mutter (s. 0.), komm, die Du offen-
bar wirst durch Deine Taten, Du Spenderin der Freude und
der Ruhe fiir alle, die Dir anhiingen, komm, teile Dich uns mit
in dieser Eucharistie, die wir in Deinem Namen begehen, und
in dem Liebesmahl, zu dem wir versammelt sind auf Deinen
Ruf«2, Also ein Sakrament der heiligen Mahlzeit zu Ehren der
gnostischen Myzne! TUnd fast in derselben Weise tritt ihre
Gestalt in dem Taufgebet (c. 27) heraus. Nachdem hier im
Anfang allerdings der heilige Name Christi, die Kraft und die
Barmherzigkeit des Hochsten angerufen ist, heiit es wieder:
sKomm barmherzige Mutter, komm, Du Genossin des Minn-
lichen (vgl. Kap. 50), komm, die Du die verborgenen Geheim-
nisse offenbarst, komm Mutter der sieben Hiuser, die Du ruhst
in dem achten Hause«3, Dann folgt eine ebenfalls bisher noch
kaum verstandene und ritselbhafte Anrufung des »Alten< mit
den fiinf Gliedernt und endlich eine entschieden gemeinchristlich

1. Wihrend die Myrne sonst oft in den gnostischen Systemen die
gefallene Gottin reprisentiert, ist sie hier offenbar die im Himmel
bleibende Gottheit, die von dort den Kimpfen des in die Materie hinab-
gestiegenen Erlosers zuschaut.

2. DaB hier und in den folgenden Stellen der Thomasakten die
Gestalt der Mijinpe ihre Entstehung dem Umstand verdanke, daB Ruach
(Rucha) im Semitischen Femininum ist, wird man angesichts der vielen
oben beigebrachten Parallelen Joch kaum im Ernst behaupten wollen.
Nur das kann zugestanden werden, dal diese Anrufungen an die Meter
sich in den Sakramentsgebeten der Akten so lange unbeanstandet haben
halten konnen, weil das syrische Christentum zur Not in der Meter
die christliche Rucha erblicken konnte,

8. Die letzten Worte nach der syrischen Uberlieferung. Der
Grieche hat: »auf dafl Deine Rube im 8. Hause seic.

4. Der Alte mit den fiinf Gliedern ist wahrscheinlich ein MiB-
verstindnis der Uberlicferung. Es muf heiBen »der Gesandte« u. s, w.
Es wird im Gr. statt mpeoBirepoc der doppeldeutige Ausdruck moéopug
zu lesen, oder ein aus 7Qeofevtiisc milverstandenes moeourng anzunehmen
sein. Dann haben wir hier die bekannte manichdische Figur des
sdritten Gesandtenc (s. u). Wenn hier als die 5 Glieder des Ge-
sandten ,vods, &vowr, ¢odvnacs, dvdiunais, loywouds” genannt werden,

5 *
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gefirbte Anrufung des &yiov mvefua. Aber in alledem hebt
sich die Anrede an die Mutter durch die Fiille ihrer Worte
und den geheimnisvollen Klang vom Ganzen sicher ab. Auch
in anderen lithurgischen Wendungen begegnen wir der Hervor-
hebung der Gestalt der Mutter. So heift es Kap. 39 am Schluf}:
»Wir loben und preisen Dich (Jesus) und Deinen unsichtbaren
Vater (und Deinen heiligen Geist)! und die Mutter aller
Greschopfe. Auch Kap. 133 heiBit es bei dem Gebet des Se-
gens: »Wir rufen iiber Dich an den Namen der Mutter, des
unaussprechlichen Geheimnisses der verborgenen Michte und
Gewaltenc.

Nach alledem kann es nicht wundernehmen, wenn wir
nun in Kap. 6 der Acta einen ganz eigentiimlichen Hymnus,
ein Hochzeitslied, auf eine weibliche Gottergestalt finden. An-
geredet ist hier die gefeierte Gottin als % xogy, Tob guwrog Jv-
yarre: das Midchen, Tochter des Lichts. Und ganz ersichtlich
wird die hier besungene Gestalt als hohe Himmelsgottin gefeiert.
Schon wenn ihr Gewand den Friihlingsblumen verglichen wird,
so denken wir an den sternbesieten, strahlenden Himmels-
mantel; wenn vom Strom des Wohlgeruchs, der von ihr aus-
geht, die Rede ist, so erinnern wir uns, daB nach orientalischer
Vorstellung sich mit Himmel und Licht der Gedanke des Wohl-
geruchs verbindet (s. u. Kap. VII). Deutlicher tritt der Tat-
bestand heraus, wenn es heift, da ihr Nacken gebildet ist nach
dem Vorbild der Stufen, die der erste Baumeister schuf; denn
die Stufen, die der Weltbaumeister schuf, sind nichts anderes
als die etagenmiBig iibereinander gelagerten Himmelssphéiren.
Die Himmelsgittin erscheint als eine am Himmel ragende Ge-
stalt. Ihre Hinde weisen hin auf den Reigen der seligen

so ist dazu zu bemerken, daB die Worte genau in derselben Reihen-
folge bei der Aufzihlung der finf Glieder der Seele (des Urmenschen)
in dem Bericht des Turbo iiber Mani’s Lehre, Act. Archelai ¢. 10, wieder-
kehren (Lipsius, Apokryphe Apostelgeschichte I 316). Wie diese An-
gpielung in die Acta Thomae hineingekommen ist, ist allerdings nicht
deutlich. Ob eine direkte Entlehnung aus dem manichiischen System
stattgefunden hat, ist fraglich. Vielleicht liegt hier eine dltere gemein-
same Vorstellung vor.

1. Wohl katholisch-christlicher Zusatz. Beachte, daB der Redaktor
die »Mutter« und den heiligen Geist nicht identifiziert.
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Aeconen, d. h. auf den Kranz der Tierkreisgestirne; ihre Finger
zeigen auf die Tore der Stadt, d. h. auf die Stellen des Him-
mels, wo man sich dessen Tore und Einginge dachte. Sie ist
umgeben von sieben Brautfiihrern und sieben Brautfiihrerinnen,
den Planetengestirnen, die hier in verdoppelter Anzahl er-
scheinen; und zwdlf Diener dienen ihr, die zwolf Tierkreis-
gottert (vgl. die sieben Lichtjungfrauen und die zwglf Diener
der Lichtjungfrau in der Pistis Sophia o. S. 62). Das Lied,
das im sechsten Kapitel der Acta Thomae vorliegt, ist also ein
Hochzeitslied zu Ehren einer Himmelsgtttin gewesen. Es wird
von einer gnostischen Sekte einem heidnischen Mysterienverein
in seinen Grundziigen entlehnt und so in die Acta hineingeraten
sein?, Wer der Gemahl der Himmelsgottin urspriinglich war,
wird allerdings nicht klar. Nach der Auffassung der Acta er-
wartet die Sophia als ihren Briutigam den Christus, den
wackeren Kidmpfer, der von seinen Siegen und Kimpfen in der
niederen Welt zuriickkehrt. Das ist natiirlich nicht die urspriing-
liche Auffassung des Liedes gewesen. Ohne weiteren Zusammen-
hang wird tibrigens am SchluB des Liedes noch der mazije
zGv Ohwy eingefiihrt und von ihm nur gesagt, daB die beim

1. Réatselhaft bleibt in diesem Zusammenhang, wer die »32 Aeonenc
sind, welche die Sophia preisen. Doch keunt die jiidische Kabbala
32 »Wege« der Weisheit, d.h. die 22 Buchstaben des Alphabets und
die zehn Zahlen (Karppe, Zohar S. 381). Dagegen gewinnt bei der ent-
schlossenen Durchfihrung der Auffassung der Sophia als Himmelsgottin
der bisher giinzlich unaufgeklirt gebliebene Ausdruck seine Deutung:
nKal &v 1§ xogugii T0guras 6 Bacidels: Auf ihrem Haupt ist der Konig
befestigt«<. Man hat bei dem Konig wahrscheinlich an einem am Him-
melsgewolbe dominierenden Stern zu denken, der seinerseits als Gott-
heit »Konig« gedacht wird. Dijeser Stern ruht auf dem Haupte der
am Himmelsgewtlbe gedachten hohen Himmelsgdttin. In der Beschrei-
bung des Heiligtums von Hierapolis bei [Lucian] de dea Syria c. 32 wird
erwihnt, daB die Gottin desselben (die Attargatis) auf dem Kopf einen
Stern trug, der in der Nacht den Tempel erleuchtete.

2. Die Auffassung der Sophia als Himmelsgottin tritt tbrigens
noch sehr klar in der Schilderung des Falles der Sophia Iren. I 30, 3
heraus. Es heifit hier zum SchluB: resiliit et in sublimitatem elata
est; et facta in alto dilatavit (Theodoret: 2&érecvey favrjy) . .. et
fecit caelum hoc, quod apparet, a corpore eius; et remansit sub caelo
quod fecit, adhuc habens aquatilis corporis typum (vgl. Anz, Ursprung
des Gnosticismus 90).
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Gastmahl versammelten GroBen ihn preisen; die letzten Worte
lauten: »Und sie verherrlichten und priesen nebst dem leben-
digen Geist den Vater der Wahrheit und die Mutter der Weis-
heit<t, Wir diirfen wohl annehmen, daf hier die Eltern jener
Lichtgottin, der Kégy, 7ot @uwiog Jvydiye genannt werden,
diese selbst also identisch mit der Sophia ist, wihrend der
»lebendige Greiste vielleicht erst eine spezifisch christliche Inter-
pellation ist. Im ganzen bleiben die Verwandtschaftsverhiltnisse
der Lichtgtttin unklar, und es ist vielleicht anzunehmen, daf
auch die Phantasien iiber die Eltern der Sophia erst spiter
in einem gnostischen System hinzugefiigt worden sind.

Zu dieser Idee von der Hochzeit eines himmlischen Gotter-
paares liefert nun das System der Valentinianer eine bemerkens-
werte Parallele. Dieses kulminiert sichtlich in der Erzihlung
der himmlischen Hochzeit des Soter und der gefallenen Sophia.
Da wir auf diesen Mythus noch im sechsten Kapitel bei der Be-
sprechung der Figur des gnostischen Erltsers genauer eingehen
miissen, so sei hier nur auf einen besonders markanten Zug der
Erzihlung hingewiesen. Nach Hippolyt Refut. VI 34 sollen
der Soter und die Sophia in ihrer Ehe 70 Sohne gezeugt haben
(Adyovg, ofrwvég elgw ayyehot). Auch dem blodesten Auge muB
es an diesem Zuge deutlich werden, daf hier ein Mythus poly-
theistischer Herkunft in das valentinianische System aufgenommen
ist. Vor allem ist auch die Zahl 70 in diesem Zusammenhang
bedeutsam. Sie deutet bestimmt darauf hin, daB auf die Sophia
und den Soter des gnostischen Systems ein Mythus, der von
zwei Gottheiten des Himmels und ihrer Hochzeit handelte,
itbertragen wurde.

Mit diesen Vorstellungen hingt weiter eine sakramen-
tale Handlung zusammen, die wir bei den Valentinianern
nachweisen konnen, Nach Irenius I 21, 3 sollen die Markosier
dem einzuweihenden Mysten ein Brautgemach bereitet und in
diesem die heilige sakramentale Handlung vollzogen haben:
,Kai mvevparinoy ydpov @derovery elvar 1o v’ altdv yuvd-
uevov xave Tiy ouobtyra Tdy Gvew ovlvyedv“: Es ist hier
wahrscheinlich an eine Kulthandlung zu denken, bei welcher

1. Auch hier nach dem relativ urspriinglichen griechischen Text.

2. Vgl. auch an diese Vorstellungen anklingende Wendungen bei
den Naassenern des Hippolyt s. o. 8. 66, 1.
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jene himmlische Ehe der hochsten (iottheiten irgendwie nach-
geahmt wurde und der Gldubige so in eine mystische Einheit
mit jenen Gottheiten trat.

Die oben besprochenen Hymnen der Acta Thomae bringt
man ja, wie bekannt, mit Bardesanes zusammen. KEs mdge
hier im Zusammenhang darauf hingewiesen werden, da8 nach
dem, was wir von dem System des Bardesanes wissen, auch in
diesem die Muttergottin eine hervorragende Rolle gespielt haben
muBl. Nach Ephraem Hymn. 55, 558 D werden als hachste
Gotter des Bardesanischen Systems der Vater des Lebens und
die Mutter genannt, deren Sinnbilder Sonne und Mond seien,
daneben der verborgene Sohn des Lebens (55, 5567 B).  Viel
wissen wir allerdings nicht von dem Bardesanischen System,
nicht einmal, wie sich die Mutter des Lebens zu den iibrigen
weiblichen Gestalten im System, der Rubi d’Qudsié und der
Chakmuth, verhilt?, Wie dem sein mag, jedenfalls steht die
Mizne im Zentrum der Gedankenwelt des Bardesanes, und
damit wiirde dann allerdings auch ihre Stellung in den Hymnen
der Acta Thomae iibereinstimmen; auch begegnen wir hier
derselben Schwierigkeit, daB wir nicht genau sagen konnen,
in welchem Verhidltnis zu der sonst immer erwihnten Myzne
die Kap. 6 gepriesene Kooy, tov guwrdg Jvyding, steht.

Die hier zusammengetragenen Beobachtungen sind von der
hochsten Wichtigkeit, Sie scheinen in der Tat unwiderleglich
zu beweisen, daB der Glaube an eine hohe Himmelsgtttin, in
irgend einer Gestalt, von einer Reihe gnostischer Sekten ein-
fach heriibergenommen und mit ihrem neuen Glauben verbunden
wurde. Sie haben diese Gestalt nicht vergessen konnen. Den
Glauben an die miitterliche Gottin und alle die innigen Empfin-
dungen und Stimmungen, die mit diesem Glauben zusammen-
héngen kionnen, trugen sie hinein in die neue Welt, so daBl er
auch fiir jedes geschulte Auge dort noch erkennbar steht. Und
wie stark der Glaube an die Muttergottin in ihren Herzen
wurzelte, zeigt sich besonders darin, dafi sie dieser in ihrem
Kultus, d. h. in ibren Mysterien, Sakramenten eine so hervor-

1. Genaueres iber das Sakrament des Brautgemaches bei den
Valentinianern s. u. Kap. VIL

2. Vgl. die skeptische Zuriickhaltung Horts, Dict. of Christian
Bibliogr. I 250fr.
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ragende Stellung gaben. Die Muttergottin wurde als die Kraft
empfunden und geglaubt, die bei jenen heiligen Handlungen
wirksam war. Sie vor allem rief man in den feierlichen
Kultgebeten um ihren Beistand und die Spendung des Segens
an; sie feierte man in Hymnen und Dankgebeten; sie ehrte
man, indem man im Sakrament jhre heilige Hochzeit mit dem
hohen Himmelskdnig nachahmte und indem man die Freuden,
welche der seligen Pneumatiker harrten, sich in Ahnlichkeit mit
den Hochzeitsfreuden der Himmelsgottin dachtet. Ja vielleicht
diirfen wir sogar den Riickschlu8 wagen, daB in irgendwelchen
Gegenden und bei irgendwelchen Verehrern der Himmelsgtttin
schon vor dem Aufkommen der Gnosis heilige sakramentale
Handlungen zu Ehren der Muttergttin existierten und diese
dann einfach von den Gnostikern iibernommen wurden, wie
sich denn immer gerade in heiligen Handlungen und Sakra-
menten das Alteste bewahrt hat. Ein solches Sakrament, das
direkt seiner Natur nach auf hohes Alter und heidnische Ver-
gangenheit zuriickweist, ist sicher das erwihnte Sakrament des
Brautgemachs. Ob es in vorgnostischer Zeit bereits Taufsakra-
mente auf den Namen der Himmelsgbttin gegeben hat, mag
dahingestellt bleiben.

Aber die vorderasiatische Himmelsgottin war nicht nur die
hehre und reine hohe Gottin, die Jungfriuliche, das wap3evinoy
wvevue, sondern auch die wilde Liebesgéttin, die Urheberin
und Mutter aller Fruchtbarkeit, die man bis in die spite Zeit
hinein auch durch unsittliche Kulte, durch Prostitution an hei-
liger Stiitte? verehrte. Und es ldft sich leicht erkennen, daB

1. Es mag in diesem Zusammenhange darauf hingewiesen werden,
daB der hier mehrfach erwihnte Bardesanes nach einer Nachricht bei
Barhebraeus in seiner heidnischen Vergangenheit tatsdchlich Priester
der Dea Syria in Mabug gewesen ist (vgl. theol. Realenc.® Artikel Bar-
desanes von Kriiger S. 400).

2. Unziichtige Kulte im Dienst dieser Gottheit lassen sich auch
noch fiir die spitere Zeit nachweisen. Mit voller Sicherheit im
Heiligtum der (syrischen) Aphrodite von Aphaka. (Euseb. Vita Constant
III 55, Gruppe Mytholog. u. Rel. S. 1355 »man glaubte sich hier
durch einen geschlechtlichen \}erkehr mit der durch Priesterinnen, hei-
lige Sklavinnen oder Biirgerstochter vertretenen Gottheit vom Hades
loskaufen au konnen, wie aus ihm Adonis befreit sein soll<). Eusebius
Praep. Ev. IV 16, 22 behauptet dasselbe auch fiir das Heiligtum (der
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jene Gestalt auch nach dieser Seite ihrer Auffassung die Gnosis
beeinflut hat, ja vielleicht sogar, daB jene unsittliche Kulte im
Gefolge der Dea magna zum Teil in die Gnosis iibergegangen
sind und bestimmte Erscheinungen libertinistischer Systeme sich
von hier aus am besten erkliren, Es kommen hier vor allem
die merkwiirdigen Berichte des Epiphanius® iiber die Simonianer
(21, 2), die Nicolaiten (25, 2), die Gnostiker (26, 1) in Betracht.
Es wird hier iiberall berichtet, daBl die Muttergottin, die Helena
resp. die Barbelo oder Noria die Archonten durch ihr Erscheinen
zu unziichtigem Begehren gereizt habe, um diesen dadurch, daB
sie ihrer Liebesleidenschaft nachgeben, die in ihnen noch vor-
handene himmlische Samenkraft zu entziechen und sie so ihres
hoheren Wesens zu entleeren®. Diirfen wir in diesem seltsamen
Mythus vielleicht eine Umdeutung derjenigen Mythen erblicken,
die von den Liebesabenteuern der Istar, der Astarte, der syri-
schen Aphrodite mit den verschiedenen Gottern handeln? Die

Attargatis) in Heliopolis. Doch ist man, da Lucian, de Dea Syria, von
der Sitte nichts weil, mistrauisch gegen sein Zeugnis. Fiir Comana
(Kappadozien) besitzen wir ein ausdriickliches Zeugnis bei Strabo
XII 3, 36; fiir Prostitution im Kult der (persischen) Anaitis ib. XI 14,
16; vgl. Cumont, les Religions Orientales 1906 p. 286f.; fiir Byblos
Lucian, de Dea Syria ¢. 6. Demgegeniiber kann auf Zeugnisse aus alter
und uralter Zeit (vgl. die Figur der babylonischen IStar) verzichtet
werden,

1. Epiphanius lift sich hier freilich nicht auf seine Quelle,
Hippolyt, zuriickfithren. Er berichtet auf Grund eigner Erfahrungen,
Es handelt sich also um spitere Auswiichse der Gnosis. — Doch findet
sich auch schon in #lteren Quellen die Figur der unreinen lasciven
Mijrng. Hier ist an die seltsame — weiter unten noch zu besprechende
— Kosmogonie zu erinnern, die Epiphanius 25, 5 = Philast. H. c. 33
= Ps. Tertullian ¢. 5 (also = Hippolyt) als Lehre der Nicolaiten vor-
getragen wird und ihre Parallele wiederum in der Lehre der Sethianer,
Hippolyt Refut. V 19 p. 204f., hat (s. u.) Auch die Gestalt der Edem
in der Baruchgnosis (ib. V 26), ferner das Peratenlied auf die Jdveus
@fueaixot $olov mit Namen Oclaose (ib. V. 14), endlich die Spekula-
tionen des simonianischen Systems der ,ueydin dmdgaois (ib, VI 14)
gehiren vielleicht hierher. Doch sind alle diese Spekulationen héchst
verworren und undeutlich.

2. Vgl. z. B, Epiph. 25, 2: raltqy d¢ dei gafveaac vois &gyovow
v svuopgle Tivi xai dmoovidy 1o ¥ avtdy onéouc O fdovis xul Exyu-
otwg, fve Jid%ev Thv alris Joveuw Tiv £l duepdpovs arapeicay avdi
malw draxoully.
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Umdeutung wire hier von dem Standpunkt spezifisch gnostischer
Weltanschauung vollzogen. Es ist nun nicht wunderbar, wenn
wir in enger Verbindung mit diesen merkwiirdigen Vorstellungen
bei denselben Gruppen der Gnostiker einen unsittlichen, sakra-
mentalen Kultus nachweisen konnen, (vgl. Epiphanius H. 21, 4;
25,2 am deutlichsten 26, 4f.). Es handelt sich hier um spe-
zifisch obsctne und widernatiirliche mysteriose Kulthandlungen;
die Gnostiker entziehen in unnatiirlichem (eschlechtsverkehr
die Samenkraft der natiirlichen Fortpflanzung und weihen diese
dem Himmel!. Denn nach ihrer Vorstellung gehort die natiir-
liche Fortpflanzung dieser niederen Welt der Dimonen an, und
man vollzieht ein der hochsten Gottheit wohlgefilliges Werk,
wenn man deren Kraft in den obscénen Mysterienhandlungen
vergeudet und gleichsam dem Himmel weiht. Es handelt sich
hier wie es scheint um eine Heriibernahme des im Dienst der
vorderasiatischen Muttergtttin iiberall iiblichen geheiligten Pro-
stitutionswesens, wobei dann dieses Unwesen einen im gnosti-
schen Sinn entstandenen geistig tieferen Sinn enthilt.

In diesem Zusammenhange mufl iibrigens noch eine Ge-
stalt des manichiischen Systems besprochen werden, die sich
mit der Figur der Mzzne in den eben besprochenen gnosti-
schen Systemen eng verwandt erweist. Ks handelt sich hier
um die Figur des sogenannten »dritten Gesandten< Was
es fir eine Bewandtnis mit dieser Gestalt habe, wissen
wir erst jetzt, seitdem uns der hier das manichiische System
am vollstindigsten wiedergebende Bericht des Theodor Bar-Kuni
bekannt geworden ist (Pognon p.189ff). Hier wird als eigent-
liche Erlosergestalt des manichiischen Systems nach dem Ur-
menschen und dem weltschopferischen Geist des Lebens der
sdritte Gesandte«? eingefiihrt. Dem entspricht, wie wir nun-
mehr sehen, der Bericht bei Alexander von Lykopolis (c. 4;
Baur, manich. Religionssyst. S. 205), der deutlich drei géttliche
Krifte unterscheidet: die dvwvauig mwadyreny (Urmensch), die
Ovvaues dqueoveyins) (Geist des Lebens) und die dvveueg émi
70 Quwroetdis Tob yAlov zadédrovee. In Manis Thesaurus bei

1. Ep. 26, 4 déyerac uiv 16 yivvewor xal 6 dvng TNy $low v dnd
100 kopevos els 10lus bty yeigos xab ioreviee el oUpavoy dveveigevies.

2, Der Name ist ganz deutlich. Er erscheint als der dritte nach
dem Urmenschen und dem Lebensgeist.
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Augustin (de natura boni c. 44) erscheint diese Gestalt unver-
kennbar unter dem Namen »beatus ille pater qui lucidas naves
habet« (Baur 215). Eine Bestiitigung dieser Kombination bietet
Evodius (de fide c¢. 17; Baur 323): »beatus pater, qui naves
lucidas habet diversorias, quem tertium legatum appellatisc.
Der dritte Gesandte, erscheint iibrigens neben vielen anderen
gottlichen Gestalten in den Acta Archelai (c. 13; ed. Beeson
p- 21)1 und ebenfalls in den Anathematismen (KeBler p. 403)
in miBverstandener Uberlieferung als der dritte Alte (rrgespv-
Tyg tolrog) resp. als der Alte. Ebenso ist auch der Ausdruck
,»,0 7eecfuTegog TGy mévre uehdv“, Acta Tnomae c. 27, zu
beurteilen (s. 0. 67,4). Von diesem dritten Gesandten wird nun ein
auBerordentlich merkwiirdiger Mythus erzihlt. Am ausfiihr-
lichsten finden wir denselben in Manis Thesaurus bei Augustin
(de natura boni c. 44; Baur 214f). Darnach soll der »beatus
ille pater«, der Besitzer der beiden Schiffe, der Sonne und des
Mondes, seine Krifte, welche in den beiden Gestirnen wohnten,
veranlaBt haben, den Ddmonen der niederen Welt, je nachdem
diese minnlich oder weiblich seien, in weiblicher oder minn-
licher Gestalt zu erscheinen und diese zum sinnlichen Begehren
anzureizen, Durch den Aufrubr und die Bewegung, in welche
die Ddmonen dadurch geraten, wird dann ein Teil der Licht-
materie frei, und die ganz reinen Bestandteile konnen zur himm-
lischen Welt aufsteigen, wihrend das noch nicht gereinigte
Licht wieder in die untere Welt zuriicksinkt und sich nament-
lich mit den Pflanzen vermischt. Die Darstellung des Thesaurus
wird bestitigt durch den Bericht des Theodor Bar-Kuni (Pognon
189ff). Awuch nach diesem Bericht lifit der dritte Gesandte seine
Glieder bald in weiblicher, bald in minnlicher Gestalt erscheinen,
so daB die ménnlichen wie die weiblichen Dimonen durch

1. Wenn es Acta Archelai c. 13 heifit, dafl der ,,mpeofvrns* am Ende
der Welt sein Bild zeigen werde (6rav mpogdvy alrod yqy eixdve), so
entspricht dem die Schilderung des Weltendes im Fihrist (nach der
Ubers. von KeBler Mani S. 400): »Hierauf kommt der Urmensch von
der Welt des Steinbockes(?) her und der Heilsbote vom Osten«. Die
Notiz ist neuerdings auch durch das manichiische Fragment (K. Miiller,
Handschriftenreste aus Turfan; Abh. d. Berl. Akad. 1904 8. 20) besti-
tigt, nur daf hier an Stelle des Urmenschen Ormuzd, an Stelle des
Heilsboten der Gott des Lichtreiches steht. Der »Heilsbote« ist un-
streitig der dritte Gesandte des manichdischen Systems.
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seine (yestalt angezogen werden: »und sie begehren in ihrer
Licbessehnsucht, das Licht, welches sie verschlungen hatten,
wieder von sich zu geben«. Dieser Mythus erinnert uns unmit-
telbar an den oben bereits besprochenen Bericht von der Bar-
belo oder Helena der Simonianer, Nikolaiten, Gnostiker. Was
z. B. Epiphanius (Haer. 25, 2) von der Barbelo berichtet, kénnen
wir direkt als Parallele dem manichédischen Mythus zur Seite
stellen: ,,zgv 0¢ Bagfyhot! . . . . . . d&l qaiveaYaw Toig GyoL-
o v eluoppie T wal amoovkav o &5 avrav oméoua O
pdog ral Ewyioewg, e ITYev Ty artis dbvopuy Ty &l
Stcpdpors orrapsioay alYig malwy avarzouiln“. Die Mutter-
gittin der Gnostiker, iiber deren Natur und Herkunft wir be-
reits ins klare gekommen sind, erscheint also im Manichdismus
in einer merkwiirdigen Metamorphose als dritter (Gesandter
»beatus ille pater<, als eine offenbar mannweiblich gedachte
Erlisergestalt derart entstellt, daB aus dem manichiischen Sy-
stem der Sinn dieser Gestalt nicht mehr erkannt werden kann?,

Nebenbei moge hier eine weitere ritselbafte Gestalt,
dic mit der des dritten Gesandten eng verwandt ist, be-
sprochen werden, die map$évog 7ol ¢@uwrdg (Lichtjungfrau)
des manichiischen Systems. Sie ist nicht mit dem dritten Ge-
sandten identisch, wird vielmehr (Acta Archelai c¢. 13 u.
Anathematismen, KefBler S. 403) ausdriicklich neben diesem
genannt.  Nach einer bei Theodoret sich findenden Uberliefe-

1. Da dic Notizen des Epiphanius isoliert stehen, so kinnte man
beinahe zu der Ansicht kommen, daB wir es an den betreffenden Stellen
mit manichiischen Einflissen auf die Gnosis zu tun haben. Vorliufig
mochte ich aber an dieser Erklirung zweifeln, denn die Vorstellungen,
denen wir bei den Gnostikern begegnen, sind einfacher und klarer als
die des manichidischen Systems.

2. Neuerdings hat Cumont (Revue d’hist. et de la littérat. rel.
XII 1907 p. 134 ) eine Erklirung der Gestalt des dritten Gesandten
aus der persischen Mythologie versucht. Er findet hier den persischen
Nérissang (Nayryd-Sanha) den schonen Gétterboten, von dem es schon
Yasna 17, 1 heift, daB er nach dem Tode des Urmenschen Gayomard
zwci Teile seines Samens zur Bewahrung bekam, wihrend die Gottin
Spendarmad den dritten Teil erhielt. — Falls die von mir nachgewie-
senen gnostischen Parallelen idlter sind als das manichdische System,
wiirden (umonts Vermutungen hinfillig sein. Aber auch im andern
Falle halte ich sie nicht fir sehr iiberzeugend.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517
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rung trigt sie den Namen »Joel« (Baur 8. 151)t. Sie ist also
nicht identisch mit der in den Acta Archelai c¢. 9 (Beeson
1315) genannten ,wapdévog g weaia rexoounuery®, welche
den ménnlichen Dimonen in weiblicher Gestalt und den weib-
lichen in der Gestalt eines reizenden Jiinglings erscheint. Hier
haben wir vielmehr unverkennbar die Gestalt des dritten Ge-
sandten, die hier noch, am meisten dem urspriinglichen Zu-
sammenhange gemiB, als wapdévog angefithrt wird und nicht
als minnliche oder mannweibliche Gestalt. Im iibrigen hat die
Uberlieferung den Mythus hier von neuem umgestaltet?, — Es
muf} aber die Figur der Lichtjungtrau, die uns ja direkt an die
gleichgenannte Grestalt in der Pistis Sophia erinnert, eine bedeu-
tendere Rolle im System, des Manichiismus eingenommen haben,
als es aus den Nachrichten bei den Kirchenviitern sich er-
gibt. Das geht aus den zahlreichen an die Lichtjungfrau ge-
richteten Anrufungen in den Fragmenten von Turfan hervor,
z. B. Miiller S. 102: »Die Lichtjungfrau, welche das Haupt ist
fiir alles Gute« (vgl. Miiller S. 25); S. 67: »Fiihre mich Mani,
Herr und Jungfrau des Lichts«. 8. 77 werden unmittelbar neben
einander angerufen: Jesus, ITap%évog 700 guwrog (vgl. S. 7H).
Wie sich die manichiische Lichtjungfrau zum dritten Ge-
sandten verhiilt, wird nicht recht klar. Wahrscheinlich liegt
hier wieder eine einfache Verdoppelung vor; jedenfalls gehéren
beide Gestalten in den Kreis, der hier besprochen ist, hinein.

Bisher haben wir die Behauptung ganz im allgemeinen
aufgestellt, daf die Gestalt der vorderasiatischen Muttergottheit,
die in so vielen eng mit einander verwandten konkreten Ge-
stalten erscheint, einen gewaltigen Einfluf auf den Glauben
der Gnosis ausgeiibt hat. — Vielleicht konnen wir noch einen
Schritt weitergehen und bestimmtere Beziehungen zwischen ganz
konkreten Gestalten nachweisen.

Eine solche konkretere Gestalt ist die Helena des simo-
nianischen Systems. In dem wunderlichen Roman des Simon

1. Vgl. die ddveues mit Namen *foind im anonymen kopt. gnost,
Werk c. 18, Schmidt 8. 355, 2. Ferner hat sich bei Priscillian ed.
Scheps 29 der Name Joel erhalten.

2. Vgl. die noch weitergehende TUmgestaltung des Mythus bei
Cyrill, Katech, VI 34, Baur 220; weitere Parallelen bei Baur 220ff.
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und der Helena wird bekanntlich erziihlt, daB Simon dic Helena
als Prostituierte in Tyrus aufgefunden, in ihr die Ipwzy “Evvore,
die von den niederen Engelmiichten aus Neid in Gefangenschaft
gehalten sei, erkannt habe, und dann mit ihr herumgezogen sei.
Ausdriicklich wird dabei behauptet, daB diese sich schon in der
trojanischen Helena verkiorpert habe und dann von Gestalt zu
Gestalt wandernd in jene traurige Lage gekommen sei. (Iren.
I 23, 2. DaB in dieser wunderlichen Erzihlung mythologische
Ziige verarbeitet und auf die — doch wahrscheinlich im Kern
historische — Figur des Simon adaptiert sind, darf man auf
den ersten Blick vermuten. Es lifit sich auch beweisen.

Es diirfte anerkannt sein!, daB die Helena des Homer
wahrscheinlich urspriinglich eine gbttliche Gestalt war, jedenfalls
weithin spiter als solche gegolten hat. Und zwar ist sie wahr-
scheinlich Mondgéttin, Schwester der Dioskuren. Ausdriicklich
sagt Athenagoras Leg. 1 uns, daB die Trojaner (neben dem
Hektor) die Helena Adrasteia gottlich verehrten. Man spottete
geradezu iiber Homer wegen des Anachronismus, daB er die
Schwester der Dioskuren zur Gefiihrtin des Menelaos mache (Lu-
cian, Gall. ¢. 17 p. 728). Dal auch dem Namen nach Helena
und Selene mit einander zusammenhiingen, wird allgemein ange-
nommen (Roscher, Lex. der Mythologie s. v. Helena I 2 1971).
Auch die verschiedenen Sagen vom Raube der Helena deuten
auf ihren Charakter als einer Mondgéttin. Es liegt hier ein
atiologischer Mythus vor, der das Verschwinden der Géttin er-
kliren soll (Gruppe, Mythol. u. Rel. d. Griechen 163, 1569 u. 6.)2.
Bedeutsam ist in diesem Zusammenhang vor allem noch die
Erklirung des Eustathius zu Homer J. 121 (1488, 21): «wg &«
Tol wara Selijyny udouov mesotoay ral avhg 0 dvw Gorra-
yivar abrgy duvdeloavro, dmedav 00 Exelvyg woi Aiog Bovhal
pviadnoar.

Es lidBt sich nun aber weiter nachweisen, daf} die Gestalt

1. Vgl. zum folgenden Abschnitt die Artikel Helena in Roschers
Lexikon der Mythologie und der Enzyklopidie von Pauli-Wissowa. Mit
Vorsicht ist Movers, Phonicier II 2 S. 64ff. zu benutzen, aber unent-
behrlich wegen des vortrefflichen Materials. Besonders ist noch Gruppe,
griechische Mythologie u. Rel. 8. 1569. 1612 u. §. zu nennen.

2. Auf kleinasiatischen Miinzen erscheint die Helena mit Mond
hornern, Gruppe S. 163.
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der Gottin Helena in den Gegenden, in denen der Archihii-
retiker und seine Sekte zu Hause war, bekannt war. Sowohl
fiir Phonicien, wie fiir Nordigypten liBt sich namentlich fiir
das spitere synkretistische Zeitalter? ein Kult der Helena-Selene
nachweisen.

Bedeutsam ist es, daB bereits Homer erziihlt, daf Paris mit
der Helena nach Sidon gekommen sei (Ilias VI 290)%. Noch
bemerkenswerter ist, was Herodot I 112—120 berichtet. Danach
habe der Konig Proteus von Agypten (Memphis) die Helena
dem Riuber abgenommen und sie spiter dem Menelaus zuriick-
gegeben, so dal diese also garnicht nach Troas gekommen sei.
In diesem Zusammenhang erwihnt auch Herodot einen Tempel
in Memphis, der einer &eivy ‘Apgoodizn3 geweiht sei, und wir
werden vermuten diirfen, daB die fremde Aphrodite identisch
mit der Helena ists, Spitere Nachrichten weisen noch deut-
lich auf einen Kult der Helena in Agypten. So soll sie nach
Aclian, de nat. an. XV 13, mit Menelaus nach Agypten ge-
kommen sein. Dort sei ihr Steuermann Kanopus von einer
Schlange gebissen. Helena habe die Schlange getitet, sich des
Giftes bemichtigt und den Steuermann dort begraben. Nach
einer anderen Erziihlung bei Aelian IX 21 habe Menelaus die
Helena, als er nach Agypten zog, im Schutze des Konigs Thonis
von Agypten gelassen. Da aber Thonis der Helena nachgestellt
habe, so sei diese von dessen Gattin nach der Insel Phaross

1. Auf die Frage- nach dem Alter dieses Kultus und auf den
Streit, der hinsichtlich etwaigen phénicischen Einflusses auf griechische
Religion und Mythologie gefithrt wird, lasse ich mich nicht ein. Fiir
unsere Zwecke ist es irrelevant, wann jener Synkretismus griechischer
und vorderasiatischer Gottergestalten aufgekommen ist.

2. Die Odyssee liBt auch den Menelaus nach Sidon kommen.

3. Fiir unsern Zusammenhang beachtenswert ist es, daB das Hei-
ligtum sich an einem Ort befunden haben soll, der Tvofwy orparémedov
genannt wird (megioixsovo 0é 16 Téuevos Toiro botvixes Tipror) Herod 11112,

4. Dafiir spricht noch Strabo XVII 1, 31 p. 804: ¥or¢ i v Méuges
xel Aggodlrng iegov, eds ‘EAAnvidos voulouévns: tovis Jt Sshijrng fepov
vl oot

5. Es ist wahrscheinlich, daB die Identifikation der Helena mit
einer dgyptischen Gottin (der Isis Pharia, Movers Phonicier II 2 8. 70)
zuerst auf Pharos vollzogen, dann auf das Heiligtum in Memphis iiber-
tragen wurde. Schon nach Herodot landen Helena und Paris auf Pharos
und Thonis der Wiichter der Nilmiindung schickt sie zum Kénig Proteus.
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geschickt mit der Aufgabe, die Schlange dort zu vertreiben.
Ein gegen den SchlangenbiB wirksames Kraut wird infolgedessen
nach ihr ,oedévior* genannt. Nach dem Schol. zu Homer 4 355
soll Helena aus Troas voll Sehnsucht nach ihrem friiheren
Gatten geflohen sein. Ein karischer Schiffer Pharos habe sie
begleitet. In Agypten sei dieser von einer Schlange gebissen
und gestorben, Helena habe ihn begraben, und davon habe die
Insel ihren Namen. Alle diese Erzihlungen deuten daraufhin,
da die Helena in Nordigypten mit der Gestalt einer einheimi-
schen Gottin verschmolzen ist, auch scheint sie als eine gegen
die Schlangen schiitzende, iiber die Schlangen herrschende
Gottin gegolten zu hahen. So werden auch noch von Plutarch,
de Herodoti mal. 12 ,swoddei upév ‘Edévyg, moldai 0F Meve-
Adov Tipai® in Agypten erwihnt. Pausanias IIT 19, 10 kennt
auf Rhodos eine Helena Dendritis!.

LaBt sich somit die Verschmelzung der Helena mit einer
dgyptischen Isis nachweisen, so 1iBt sich andrerseits wieder der
Beweis fiihren, daB die #gyptische Isis mit der vorderasiatischen
Aphrodite - Astarte vielfach vereinerleit ist.  Darauf deutet
namentlich die Isis-Osirislegende in der Form, wie sie Plutarch
de Iside et Osiride vortrigt. Wenn hier c. 15 erzihlt wird
(vgl. Lucian, de dea Syria c. 6f), daB die Isis nach Byblos ge-
kommen und dort als Amme das Kind des Malkander (Melkat)
und der Astarte genihrt habe, wenn nach Plutarchs Bericht
c. 50 die Agypter das Fest der »Ankunft der Isis aus Pho-
nicien« feierten, so ist der hier vollzogene Verschmelzungsprozefl
deutlich®, So erhalten wir die Gleichung Helena — Isis—
syrische Aphrodite (Astarte). Und damit haben wir den Boden
gewonnen, auf dem die Figur der simonianischen Helena ge-
wachsen ist.

Es liBt sich niimlich zuniichst nachweisen, dal auch der
simonianischen Helena der Charakter einer Mondgéttin zukommt.
In dem pseudoklementinischen Schriftenkreis® begegnen wir be-

1. Samtliche Stellen nach Roscher, Lex. der Mythologie I 2, 1948 ff.

2. Andre Beweise fiir die Verehrung der Isis in den phinizischen
Stidten bei Movers, Phonicier II 2, S. 66.

3. Nachtriglich sehe ich, daB auch Gruppe, Mythol. u. Rel. d,
Griechen diese Kombination bereits vollzogen hat (8. 1612, vgl. 15681.)
Aber vergleiche schon Movers, Phinicier II, 73.
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kanntlich Hom. 2, 23 ff.; Rec. 2, 8 f. einer austiihrlichen Erzih-
lung des Simon-Helena-Romans. Simon erscheint hier als ein
Schiiler des Dositheus (von der Beziehung zu Johannes dem
Thufer sehen wir in diesem Zusammenhange ab), dem er sich
zunéichst mit andern Jiingern dreifig an der Zahl anschliedt,
um ihn dann aus seiner Meisterwiirde zu verdringen und sich
selbst an seine Stelle zu setzen. In der Gefolgschaft des Dosi-
theus aber — wird erzihlt — befand sich auch ein Web,
welches nach der Verdringung des Dositheus ebenfalls dem
Simon zu eigen wird. Die Homilien nennen den Namen dieses
‘Weibes nach der iiblichen Tradition Helena. Zu unserm Xr-
staunen setzen die Rekognitionen fiir Helena iiberall einfach
den Namen Luna ein! (c. 9: Sed hic non multo post incidit
in amorem mulieris, quam Lunam vocant. c. 12: igitur post
obitum Dosithei Simon accepit Lunam, etc.) Mag nun diese
Uberlieferung von dem Verfasser der Grundschrift stammen,
oder von dem der Rekognitionen, sie beruht jedenfalls nicht auf
miissiger Kombination, ist vielmehr im hochsten (rade wertvoll
fir die Beurteilung des Simon-Helena-Mythus. Auch die Ho-
milien haben iibrigens eine Andeutung von dem wahren Charakter
der Helena als eine Mondgittin erhalten. Sie berichten von
den Jiingern des Dositheus (c. 23) yeydvaoe rpianovia Tov
uppeaiov tig oedjvyg amorchygoivreg Adyov. Und dann fahren
sie fort: & ¢ dotSu wia Tig 4y yoviy heyouévy ‘Ehéwn, tre
uydé Toiro avouwoviumzov §+ fuwor yap dvdedg oloe § yuvi
ately Tov Tig Toranoviados TéSerey apLIudyv, Giomep nai TG
oehijwg, 1g 1 rrogela Tof wiydg 0t TéAEov mwousiTar TOV Jgouov.
~ Und noch von einer andern Seite lifit sich diese Ident:-
fikation der simonianischen Helena mit der Helena-Selene wahr-
scheinlich machen. Nach der bei Irenaeus sich findenden
Uberlieferung (I 23, 2) soll Simon die Helena in ihrer Ernic-
drigang in einem Bordell in Tyrus gefunden haben!. Dem
entspricht nun in bemerkenswerter Weise eine Notiz in Epi-
phanius Ayzvowrds c. 104, in welcher der Géttin Isis vor-
geworfen wird, daB sie sich zehn Jahre in Tyrus der Prosti-
tution hingegeben habe: (zai & Tlow rmogveloasa Ty dénw).

1. Vgl. Justin. Apol. T 26: xai ‘Eiévmy rwva 1Hy a£0tv00TR0CCRY
avr@ xar’ 2xetvo 1ol xawgod modregov Emi Téyovs dra$sicay Tiv v altul
Ervoway Wty ywouévny léyovar,

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 6
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Ein Mythus wuBlite also von einer Géttin zu berichten, die sich
selbst — wohl in ihrem Heiligtum — in Tyrus preisgegeben
habe., DaB diese Gottin bei Epiphanius Isis ist, im Simon-
Mythus die Selene-Helena, macht wenig aus. Denn wir wissen
nun, daf die Gestalten der syrischen Aphrodite, der Isis
und der Mondgtttin Selene-Helena ineinander geflossen sind.
Damit gewinnt nun die Notiz des Justin (Apol. I 26) an
Wert, daB fast alle Samaritaner und einige unter den andern
Violkern Simon als den ersten Gott bekennen und verehren
und die Helena als dessen erste &wote. Und hochbedeutsam
wird auch der Bericht in Hippolyts Ref. VI 20: eixova ve 70
Siuwvog Erovow elg Aidg uoeqyy wai wic ‘Elévig & uopqi
“AYyvi tov pev waloivres udeiov, Ty 02 wvglav. Da haben
wir noch einfachen und unverhiillten Polytheismus. Kein Wunder,
wenn erzihlt wird, die Simonianer hiitten iiber diesen Kult den
Schleier des Geheimnisses gebreitet: & J¢ 7ig ovduare zadéioe
e avrols $00v Tag eixdveg 3 Sluwvos 3 ‘Elévyg, dmwdfBintog
ylvetae, wg ayvowy Ta uvoTipLe.

Und vielleicht kinnen wir von hier aus noch einen Schritt
weiter vorwirtsdringen und behaupten, daB in der Gestalt der
Helena-Selene, (Isis-Astarte) iiberhaupt das Prototyp gefunden
ist fiir die Gestalt der gnostischen, in die Materie versinkenden,
aus ibr wieder befreiten Gottin, der Helena des simonianischen
Systems wie der Sophia (Spiritus Sanctus, Rucha, Prunikos)?
der gnostischen Systeme. Schon eine aligemeinere Uberlegung
weist uns daraufhin. Keine andere Gestalt pafit in der Tat
besser als Vorbild fiir die gnostische Myzye, als die, die wir
in diesem Zusammenhang fanden, die Gestalt der Mondgottin,
die fiir eine Weile in die Dunkelheit der Nacht verschwindet,
verloren geht, geraubt wird und dann aus der Dunkelheit wieder
emportaucht®. Erscheint nicht das Wort des Eustathius (s. 0.), das

1. Wie in den gnostischen Systemen die Gestalt oft das Beiwort
mepd€vos, napdevixov nvedue (Barbelos s.0.) trigt, so ist mapdévoc auch
hier und da als Beiname der syrischen Aphrodite nachweisbar. San-
chuniathon b. Euseb. Praep. ev. I 10, 22: nao%évov Aordgrny. Augustin,
de civitate Dei II 26: numen virginale. — Vgl. Movers, Phonicier
II 2 8. 80.

2. Ein ihnlicher Mythus, der gleichfalls das Thema der entschwun-
denen Gottin behandelt, ist der von dem Raub der Europa. Diese Europa
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der Helena-Selene galt, wie gemiinzt auf die gnostische Helena-
Sophia: &g 2x ot xard Sekijvyy xoouov mecotoay xei oldig
8¢ dvw cgmayivar alriy duvdeloavio, dmeday OF Exeivyg wal
Adiog Borhai fvigdnoart. Und vielleicht kinnen noch weitere
(Gesichtspunkte fiir die vorgetragene Kombination geltend ge-
macht werden, wenn wir die Frage erheben, ob sich nicht auch
auf dem Boden, auf dem wir uns bewegen, das Vorbild fiir den
Befreier, den Swrijo der versunkenen Sophia, in einer oder
mehreren konkreten Gottergestalten nachweisen liB8t. Auch die
Idee der himmlischen Hochzeit miiite in die Untersuchung
hineingezogen werden. Aber das sind Fragen, die erst im Zu-
sammenhang der folgenden Kapitel behandelt werden sollen.
Vorldufig diirfen wir behaupten, daB das mythische Urbild der
gnostischen Helena-Sophia mit grofer Wahrscheinlichkeit nach-
gewiesen ist.

Und zum SchluB moge nur andeutungsweise und um wei-
tere Nachforschung anzuregen, die Frage aufgeworfen werden,
ob mit dem Helenamythus nicht auch die vielfach bezeugte
Schlangenverehrung und Schlangenspekulation der betreffenden
gnostischen Sekten zusammenhingt (s. 0. S. 80). Die Sophia
erscheint selbst hier und da als Géttin in Schlangengestalt (Iren.
I 30, 15, vgl. 30, 3).

II.

Neben der Gestalt der uyzyne und der Sieben ist die mar-
kanteste Figur des gnostischen Systems in seiner relativen Ein-
fachheit und Urspriinglichkeit die des hochsten Gottes, des un-
bekannten Vaters. Er steht in einer Reihe der dlteren Systeme
einfach als 7warze v@v 6Awy direkt neben der wizye, oft in ent-

wurde spiter mit der sidonischen Astarte identifiziert. Lucian, de dea
Byria c. 4, sagt von der Gottin der Sidonier: »Die Astarte halte ich fiir
die Mondgéttin, Wie mir aber einer der Priester berichtete, ist sie
Furopa die Schwester des Kadmus«, Nach Malalas, Chronicon p. 31
feierten die Tyrer bis in spiite Zeit das Fest der Entfiihrung der Europa
und nannten den Abend des Tages: xaxnv Swwnr. Movers, Phonicier
II 2 8. 82,

1. In dhnlichen Gedankenkreisen und Spekulationen bewegen wir
uns, wenn es Plutarch, Crass. ¢. 17, von der Attargatis in Hierapolis
heifit: of uév Aqgodtiny, ot J& “Hoar, of 0 i doyis xei onépuara ndow
2§ typwy Magusyotcar atrley xel qiory.

6*
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schiedener Uberordnung iiber die uijzye und die Sieben; in den
spiteren komplizierten Systemen ist er durch eine lange Reihe
von Emanationen von der Figur der fallenden Géttin getrennt;
da wo diese Figur ganz fehlt, steht er als der héchste unbe-
kannte Gott in iiberlegener Stellung gegeniiber den sieben welt-
schopferischen Michten.

Die Beinamen, die die hiochste Gottheit bekommt, oder die
Umschreibungen, mit denen sie charakterisiert wird, verfolgen fast
alle den Zweck, diese Gottheit von allem kreatiirlichen, end-
lichen Wesen abzuriicken und sie im (Gegensatz auch zu allen
naturhaften bedingten Gottheiten erscheinen zu lassen. So wird
er gern als mare ayvworog: Iren. I 24, 1; Epiph. 23, 1.
(Satornil); Epiph. 27, 2 (Karpokratianer); $eo¢ ayvworog: Klem.
Hom. 3, 2 bezeichnet. Er trigt im Gegensatz zu allen andern
Gottheiter keinen Namen: pater innominabilis Ir. I 29, 1
(Barbelognostiker); éxarovéuavzog Fedg Epiph. 27, 2 (Karpo-
kratianer); dzetovéuaorog déveurs Epiph. 40, 7 (Archontiker);
vgl. 45, 1 (Severianer): & axavovouadre ... olgav(i ... dya-
$6g ... Jedg. Dem entspricht die bei den Valentinianern be-
liebte Bezeichnung "4ggyrog (neben Bvddg) Ir. T11,1; T 15,11
Dazu sind dann die Wendungen mwarye (d¢vauis) &v amogdgyrorg
Klem. Hom. 18, 4. 11 cf. 3, 2 zu vergleichen. (Gegeniiber
allen kreatiirlichen Wesen ist er der innatus pater Ir. I 24, 3
(Basilides), der ingenitus deus Ir. I 25, 1 (Karpokratianer); das
& dyéwirov, mdviwr marip Epiph. 24, 1 (Basilides). Dem
entspricht bei den Valentinianern mgomarwe Ir. I 1; I 12, 3
(vgl. das System der Barbelognostiker im koptischen Evang. d.
Maria); meoegyy Ir. I 1, 1; edrondrwe Epiph. 31, 5. Er ist
der Gott der in den hochsten Himmelssphiren wohnt, daher ¢
&vw warje Epiph. 37, 4 (Ophiten), 6 dvw dayados eds Ep.
40, 7 (Archontiker), avwrarog dedg Hom. 3, 2. — 7merye rv
6Awv heiBit er endlich: Ir. I 30, 1. Epiph. 26, 10 (»Gnostikerc);
40, 2 (Archontiker); 27, 1 (Karpokratianer); cf. 24, 1 (Basilides)
kopt. Evangelium der Maria; Vater des Lebens: Bardesanes bei
Ephraem. Hymn. 55 p. 558 D (vgl. auch die Gottheit »das
erste Leben« Lei den Mandiern, den marre 7ot ueyédorg bei
den Manichiern).

1. Die Benennung ITarrje haftet hier an der zweiten Emanation
des Systems.
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Diese Spekulation iiber den hdchsten, unbekannten Gott,
der im (Gegensatz namentlich auch zu den weltschopferischen
Michten steht, kann nicht irgendwie auf jidischen Einfluf zu-
riickgefiihrt werden, steht vielmehr fast von vornherein in striktem
Gegensatz zum jiidischen Glauben an den Schopfergott und
dessen partikulare Beschriinktheit. — ‘Wahrscheinlich christ-
lichen Ursprung hat die in diesen Spekulationen, wie wir aus
der Zusammenstellung sehen, weit verbreitete Bezeichnung des
hochsten Gottes mit dem Vaternamen. Auch ist zuzugeben,
daBl weitaus die meisten der gnostischen Sekten, wie wir sie
jetzt kennen, ihre hochste Gottheit als identisch mit dem von
Jesus verkiindeten Vatergott ansahen. Aber ihre Wurzel kann,
nach allem, was bisher festgestellt ist, diese Spekulation auch
nicht im Christentum gehabt haben. Dazu hiingt die Gestalt
zu eng mit der der Sieben und der IMhijzne zusammen. Sind
unsre bisherigen Kombinationen richtig, so diirften wir vermuten,
daB jener hichsten Gottheit der Gnosis die Gestalt der hichsten
iranischen Gottheit — sei es Ahura Mazdas, sei es die Figur
des Zervan akarana, zugrunde liegt. In der Gunosis ist nun
freilich die Gestalt der hochsten Gottheit so sehr aller kon-
kreten Ziige entkleidet, da es schwer fallen wird, hier iiber eine
bloBe Vermutung hiniiberzukommen. Wir sehen an diesem
Punkte eben sehr deutlich, daB wir uns mit der Gnosis jenseits
der Welt der konkreten Nationalreligionen auf dem Boden eines
halbphilosophischen, spekulativen Synkretismus befinden, der
namentlich bei den hdchsten Gestalten des Systems alle kon-
krete Bestimmtheit #ngstlich vermeidet und sich wesentlich in
Negationen bewegt.

Indessen brauchen wir doch nicht durchweg bei einer un-
bewiesenen Vermutung stehen zu bleiben. Wir finden bei einem
allerdings recht spéten Zeugen, Lactantius Placidus (ad Statii
Thebaid. 516 p. 228 ed. Jahnke): folgende bemerkenswerte
Stelle: »Infiniti autem philosophorum magorum Persae
etiam confirmant revera esse praeter hos deos cognitos, qui co-
luntur in templis alium principem et maxime dominum,
ceterorum numinum ordinatorem, de cuius genere sint
soli Sol atque Luna; ceteri vero, qui circumferi a sphaera

1. Die Stelle verdanke ich Cumont 1. c. I 77, 5.
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(sc. die Planeten) nominantur, eius clarescunt spiritu«. Weiter
heiBt es hier: »Licet magi sphragidas habeant, qua(s) putant
Del nomina continere, sed dei vocabulum a nullo sciri ho-
minum potest . . sed dum magi vellent, virtutis eius, ut pu-
tabant, sese comprehendere singulas appellationes, quasi per na-
turarum potestates abusive modo designarunt ete. — Man sieht
auf den ersten Blick: hier befinden wir uns mitten in »gnosti-
schen« Spekulationen, und diese Spekulationen werden ausdriick-
lich den persischen Magiern zugeschrieben. Thnen wird die
gnostische Grundlehre von dem einen gottlichen Urwesen im
Gegensatz zu allen bekannten Gottheiten zugesprochen. Ganz
ebenso wird diese z. B. Klem. Rekogn. 2, 38 formuliert: »Et
Simon ait: ego dico multos esse Deos, unum tamen esse incom-
prehensibilem et incognitum omnibus deum, horumque omnium
deorum deum. — Wenn hier behauptet wird, daB Sonne und
Mond die Ebenbilder des hochsten Wesens seien, so ist das
zwar nicht spezifisch gnostisch im engeren Sinne. Aber wir
erinnern uns einerseits daran, dafl auch im Zervanitischen System
nach Eznigs Bericht (iibers. von Schmid 8. 109) Sonne und
Mond als die erstgeborenen Geschdpfe Ormuzds galten, wir er-
innern uns andrerseits, daf Bardesanes (Ephraem Hymn. 55.
p. 558 D) in Sonne und Mond Sinnbilder des Vaters des
Lebens und der Mutter sah, und daB im System des Mani
Sonne und Mond aus den reinsten Elementen der dem Ur-
menschen geraubten Lichtteile gebildet sind. Ferner stehen
auch in diesem Excerpt des Placidus — offenbar tief unter dem
unbekannten Gott — die iibrigen Planetenmichte!. Und direkt
gnostisch mutet es an, wenn nach der Behauptung des Placidus
die Mager Siegel besitzen wollen, welche den Namen des hichsten
Gottes enthalten. Man denke an den Abraxas (Meithras) der
Basilidianer und den Caulacau bei derselben und bei ihr ver-
wandten Sekten.

Und das alles wird hier in einem offenbar gut orientierten
Bericht bestimmt als eine Spekulation der Philosophen der per-
sischen Mager bezeichnet! Wir haben also ein gewisses Recht
zu behaupten, da8 persischer Gottesglaube vom Nationalen ganz

1. Die Abtrennung der Sonne und des Mondes von den Planeten-

méchten ist ebenfalls in der spiteren persischen Religion nachweisbar
(s. 0. 8. 41f1).
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entkleidet, ins Spekulative und Allgemeine erhoben in der Gnosis
weitergewirkt und hier die Konzeption des unbekannten Gottes
herbeigefiihrt hat!,

Vielleicht kann noch eine andere Beobachtung die ausge-
sprochene Vermutung zu groflerer Wahrscheinlichkeit erheben.
In der persischen Religion verbindet sich mit dem (regensatz
des hichsten guten Gottes und des bosen Geistes sofort der
andere Gegensatz von Licht und Finsternis. Spekulationen iiber
das uranfingliche ewige Licht, das spiter direkt neben der un-
endlichen Zeit Zervan steht, scheinen im Parsisnius von Alters
her zu Hause gewesen zu sein (Spiegel, eranische Altertums-
kunde IT 17). Wir werden vermuten diirfen, daB wir auch in
der Gnosis Spuren der Spekulation iiber den Lichtcharakter der
hichsten Gottheit begegnen.

Und die sind in der Tat reichlich vorhanden. In dem im
Koptischen erhaltenen Originalbericht des Systems der Barbe-
lognostiker heiBit es: »der Vater des Alls ... das reine Licht,
in das niemand mit seinen Augen sehen kann .... er denkt
sein Bild allein und sieht es in dem reinen Wasser des Lichts,
das ihn umgibtc, Weiter wird berichtet, daBi seine Ennoia ein
Werk machte: und stand vor ihm in dem Funken des Lichts.
Im Auszug bei Irenaeus I 29, 1 heilt es: Barbelon prospicien-
tem in magnitudinem .. ... generasse simile ei (sc. dem héchsten
Gott) lumen. Hanc (?) initium et luminationis et generationis
dicunt, et videntem Patrem lumen hoc (sc. Christus) unxisse
illud sua benignitate, ut perfectum fieret. Nach den Gnostikern
bei Irenaeus I 30, 1 wird das Urwesen genannt: quoddam pri-
mum lumen in virtute Bythi beatum et incorruptibile et inter-
minatum, (vgl. Theodoret haer. fab. I 14). DaB im System des
Bardesanes Sonne und Mond als Sinnbilder des Vaters des
Lebens und der Mutter gelten, wurde bereits gesagt. Der
Hochzeitshymnus der Acta Thomae c. 6 beginnt: 7 xdoy 7ob
gwtog Yvydrne. Am SchluB des Liedes von der Perle, c. 113
ed. Bonnet, spricht der Konigssohn: xzai v negodip xdivag

1. Dabei ist keineswegs ausgeschlossen, daB nicht andere hohe
Himmelsgottheiten der vorderasiatischen Gotterwelt ebenfalls mitge-
wirkt haben, um jene Konzeption herbeizufiihren. Aber wir werden
doch, namentlich wenn die Argumentation der ersten Kapitel zu Recht
besteht, in erster Linie persischen EinfluB anzunehmen haben.
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7rQosEA YO Tov maredg TO @éyyog. Besonders reiche Aus-
beute gewihrt hier die Pistis Sophia. Das Urwesen, nach
welchem die Sophia sich sehnt, und dessenwegen sie in irrege-
fithrter Sehnsucht in die Materie hinabsteigt, heift: das héhere
Licht S. 26, 9. 11, das Licht der Héhe S. 26, 36 (58, 26. 29.
87, 5), das Licht der Lichter, das in der Héhe der Héhen S. 28, 6
(vgl. 53, 28. 89, 9. In den Hymnen der gefallenen Pistis
Sophia kehrt stindig die Anrufung an das »Licht der Lichter«
wieder (28, 29. 30, 29. 35, 1. 63, 31. 71, 3. 18. 104, 8. 111,25
u. 6.). Als das hochste Geheimnis, das den Menschen mitge-
teilt werden kann, gilt es zu wissen: swarum die Finsternis
entstanden und warum das Licht entstanden ist .... warum
die Finsternis der Finsternisse entstanden und warum das Licht
der Lichter entstanden ist« (134, 7ff., vgl. 141, 7. 48, 25)1.
Das sakramentale Gebet c. 142 8. 244, 2f. beginnt: »Erhore
mich Vater, Du Vater aller Vaterschaft, Du unendliches Licht«
(vgl. 232, 10), Das Sakrament soll die Seele zu dem Licht der
Lichter, zu den Orten der Wahrheit und der Giite fithren (245, 30,
vgl. 246, 20)3. In dhnlicher Weise wird in den sakramentalen
Gebeten des II. Jei-Buches die hdchste Gottheit angeredet
c. 45 8. 309, 1f: »Erhore mich mein Vater, Du Vater aller
Vaterschaft, Du unendliches Licht, welches sich im Lichtschatze
befindet« (vgl. 310, 13. 33. 40. 312, 5f. 9f. 313, 24f). In einem
der héchsten Himmel befindet sich hier Jel, der Vater des
Lichtschatzes (319, 2), dariiber der Ort des »grofen Lichtes«
(319, 6) u. s. w.

Auch in einem Abschnitt der klementinischen Rekognitionen
spielen die Geheimnisse der Lichtwelt eine gewisse Rolle. 2, 493
behauptet Simon hier: puto esse aliquam virtutem immensae
et ineffabilis lucis, cuius magnitudo incomprehensibilis ha-
beatur, quam virtutem etiam mundi conditor ignoret (vgl. 2, 51).
2, 61 verspricht Simon den Petrus zu lehren, wie er zu dieser

1. Im System des P. 8. steht neben »dem ersten Gebote das
sgrofe Licht« mit seinen fiinf Helfern. 8.1, 19. (2, 26). 9, 18 vgl. 125, 10.

2. Vgl. den Ausdruck: Siegel des Lichts 134, 27. 227, 4. 10; und:
»Mysterium des groBen Namens aller Namen, d. h. des grofien Lichtes«
II Jed, S. 306, 20,

3. Vgl. Hom. 18, 11 ¢nui twve dovauw & dmogdirows eivar dyvw-
orov mWda¢.
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Welt des Lichtes und des hichsten Gottes aufsteigen konne.
Er solle seinen Sinn auf den Himmel richten und wiederum
iiber den Himmel hinaus, dann werde er sehen, daB es einen
Ort geben miisse, an welchem unermefliches Licht herrsche:
lumen considera, cuiusmodi esse possit, cui tenebrae nullae
succedunt. Danach behauptet Petrus, daBl das Gesetz vor allem
selbst eine Offenbarung iiher das, was iiber dem Himmel sei,
und die Welt der immensitas besitze (2, 67); darauf Simon 2, 70:
magnum est, quod repromittis, ut immensae lucis aeternitas ex
lege possit ostendi, und damit wird die Disputation auf den
folgenden Tag verschoben. Sie wird an dieser Stelle 3, 14
am folgenden Tag wieder aufgenommen, es heiit aber sofort
3,15: sed nunc omitto, de immensa luce discutere, — und wir
héren nur noch 3, 75, daB das zweite unter den Biichern, welche
Petrus an Jacobus schickte, an zweiter Stelle den Titel getragen
habe: quod non ignoret Hebraecorum lex, quid sit immensitas.
Wir diirfen also vermiiten, daB in einem der Biicher der Ky-
ovyuara Ilérgov, welche als letzte Grundschrift der Klemen-
tinen anzunehmen sind, das Thema de immensitate lucis einmal
ausfiihrlich behandelt ist. Es ist zu bedauern, daf die Quellen-
schrift verloren gegangen ist, aber immerhin sind uns genug
Andeutungen erhalten, daB wir behaupten kinnen, es sei in der
judenchristlichen Gnosis das Thema von den unermeBlichen
Lichtwelten der hochsten Gottheit mit einem gewissen Interesse
behandelt.

Es ist hier kaum noch nétig zu sagen, daB die Systeme
der Mandder und der Manichder hier die Beziehung zur persischen
Ideenwelt noch vollkommen deutlich zeigen. Fiir die Mandier
geniigt es auf Brandts Urteil M. R. S. 194 zu verweisen. Be-
treffs der Manichder mochte ich die Aufmerksamkeit nur auf
einen Punkt lenken. Aus den Anathematismaten wissen wir,
daB die Manichider zov verpamgbowmoy maréga Tob ueyéForg
verehrten. (KeBler Mani 359. 403) Was diese Formel des
»viergestaltigen Vaters der GroBe« bedeutet, wird uns aus Fliigel,
Mani S. 95 klar, wo es heiBt: Die vier groBherrlichen Wesen-
heiten: Gott, sein Licht, seine Kraft und seine Weis-
heit. Auch hier finden wir also das Licht!: in unmittelbarer

1. Es heiBt ebendort: »sein Licht ist die Sonne und der Monds.
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Nihe des hochsten Gottes, als seine erste Hypostase. Wie
aber hier die Linien zusammenlaufen, sehen wir, wenn wir in
einem der manichiischen Fragmente (iibers. von Miiller, Abh.
d. Berl. Akad. 1904 S. 74)! die identische Formel: Zarvan
Licht, Kraft, Giite wiederfinden. Die Spekulation iiber den
viergestaltigen Gott und Gottes erste Hypostase, das Licht, ist
unmittelbar persisch. Die Gottheit um die es sich hier handelt
ist Zervan, die unendliche Zeit.

Auch darauf ist vielleicht noch Acht zu geben, daB die
hochste Gottheit in den gnostischen Systemen dann und wann
als 9edg viorog erscheint. So lautet die Taufformel bei den
Elkesaiten & évduart tod peydhov zai vipiorov Seod el v
Ovouart viot altob ol peydlov Pfaciléwg (Hippolyt, Refut.
IX 15 p. 466, 6. 29. — Auch in den klementinischen Ho-
milien begegnet uns die Bezeichnung 18, 4: marépa wwva &
aoggrrog dvre, Ov zal tiotov 6 vouog Aéyse (vgl. im fol-
genden za vov dmwoddyrov vYiorov i) Nun ist allerdings
zuzugeben, daB die Bezeichnung Uiyuorog, 6 vyrsreg fiir Gott
namentlich in der spéteren jiidischen Literatur sehr hiufig ist®
(weniger hidufig in der christlichen). Andererseits spricht die
Wabhrscheinlichkeit dafiir, da die Bezeichnung tiyriozos edg
letztlich aus Religionen stammt, in denen der ausschlieBliche
Monotheismus nicht so zur Herrschaft gelangt ist, wie im Ju-
dentum. Der Begriff des tyriorog 9eds selbst deutet auf Poly-
theismus. Wir wissen nun aber auch, daB das Beiwort fiir
vorderasiatische Gottheiten, (z. B. in Palmyra) in Gebrauch war.
Auch fiir die westlichen Anhinger persischer Religion li8t sich
der Gebrauch nachweisen. Eine Inschrift bei Aradus lautet:
Jew vynotw ovgonw vlrrarw wer Hlw avezgre Mi)dea o
fwupog extiodns.  Die bekannte Sekte der Hypsistarier
scheint eine Mischung von Judentum und Parsismus gewesen
zu sein. Jedenfalls beteten sie das Feuer an4,

Es ist zuzugeben: wir kdnnen fiir unsere Vermutung der

1. Vgl. noch die Anrufungen in den Fragmenten 8. 71: Vater,
Licht, Kraft«<; und die Verherrlichung des Lichtes S. 65.

2. Vgl. Schiirer, die Juden im bosporanischen Reich Sitzber. d.
Berl. Ak. 1897 8. 200ff.; Cumont, #eos Hyeoros in Syrien, Suppl. Rev.
Instr. publ. Belg. XL, 1897. 3. Cumont, Textes et Monuments II 92,

4. Vgl. Schiirer a. a. 0. 8, 221,
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Herkunft der Gestalt des >unbekannten Gottes« nur Fragmente
eines Beweises erbringen. Es war von vornherein bei der Allge-
meinheit, in der sich die gnostischen Spekulationen an diesem Punkt
bewegen, nicht viel mebhr zu erwarten. Wir werden aber auch
die Fragen nach der Herkunft dieser einen Gestalt nicht isolieren
diirfen, und um so wichtiger wird in diesem Zusammenhang die
Untersuchung des folgenden Kapitels tiber den gnostischen Dua-
lismus sein.

IIT. Kapitel.

Der Dualismus der Gnosis.

L

Carl Schmidt hat in seiner Schrift »Ploting Stellung zum
Gnostizismus und kirchlichen Christentum« (Texte und Unters.
N. F. V 4) mit Recht als das Wesentliche in der Differenz
zwischen Plotin und der Gnosis deren Weltbeurteilung hervor-
gehoben: Hier die antike, wenn auch gedidmpfte optimistische
Freude an der Welt und ihrem Schopfer und dort die triib-
selige Uberlegung von einer von bosen Michten geschaffenen
bosen Welt (S. 76ff). Von hier hat er das durchaus ungrie-
chische Wesen der Gnosis in ihren Grundlagen richtig erkannt.
Er fragt zum Schluf} seiner Abhandlung, worin die tiefen Ge-
gensiitze der drei Religionssysteme, der griechischen Philosophie,
des Christentums und der Gnosis, begriindet seien, und ant-
wortet (S. 89): »In den diametral verschiedenen Voraussetzungen;
der Neuplatonismus hat zur Voraussetzung die griechische Phi-
losophie, der Gmnosticismus den orientalischen Geist und die
orientalische Mythologie, das Christentum den Geist des Juden-
tums resp. das Alte und Neue Testament. Pantheismus, Dua-
lismus und Monotheismus sind die letzten Wurzeln der drei
Gedankensysteme, welche im Grunde alle Kompromisse und
Nivellierungen ausschlieBen<. Damit ist es richtig getroffen:
Orientalischer Dualismus und orientalische Mythologie — wenn
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man mit einem Worte die Gnosis bezeichnen will, so diirften
dies die zutreffenden Formeln sein. Das ist in den uns er-
haltenen Berichten der Gmnosis freilich vielfach verdeckt; denn
die ausfiihrlicheren und groferen Systeme der Gnosis nament-
lich die verschiedenen Valentinianischen und Basilidianischen
Systeme, welche die Aufmerksamkeit der berichterstattenden
Kirchenviter besonders auf sich gezogen haben, stellen bereits
eine gewisse Wendung der Gnosis zum Hellenismus dar. »Trotz-
dem haben Christen wie Gnostiker Kompromisse mit der helle-
nischen Weltanschauung geschlossen. Sie waren dazu geradezu
genotigt, wollten sie iiberhaupt durch ihre Gedankensysteme Zu-
tritt zu der gebildeten Welt erlangen. Diese Art der Helleni-
sierung hitte niemals geleugnet werden sollenc. Andererseits
geht iiberhaupt das Interesse in der Berichterstattung der
Kirchenviiter nicht so sehr auf die letzten dualistischen Grund-
lagen der Gnosis, sondern mehr auf die phantastische Ausge-
staltung der himmlischen Welten, auf Emanationssysteme und
Aeonenreihen. Dennoch kann kein Zweifel sein, dafl im wesent-
lichen der ganzen Geistesbewegung ein starker orientalischer
Dualismus zugrunde liegt. HEs gilt, diese Erkenntnisse noch
stirker herauszuarbeiten.

Einer der #ltesten und bedeutendsten Fiihrer  der Gnosis,
der in diesem Zusammenhange in Betracht kommt, ist Basi-
lides. Dessen urspriingliche Gedanken sind allerdings fiir uns
durch die auf seinen Namen ausgearbeiteten groBen Systeme,
die wenig von seinem Geist enthalten, verdeckt. Erst neuer-
dings sind wir besser instand gesetzt, die Grundgedanken des
Basilides in ihrer starken dualistischen Tendenz noch zu er-
kennen, Es kommt in erster Linie der Bericht iiber Ba-
silides in den Acta Archelai in Betracht, den wir erst jetzat
nach der Entdeckung einer neuen Handschrift in seinem ganzen
Umfange besitzen!. An der Echtheit des hier mitgeteilten um-
fangreichen Basilidianischen Zitats kann wohl kaum gezweifelt
werden, da direkt angegeben wird, daB es aus dem 13. Buch
seines Werkes stamme. Hier triigt Basilides unter Abweisung

1. Die griech.-christlichen Schriftsteller der ersten drei Jahrhun-
derte, Hegemonius, Act. Archelai, herausgeg. von Ch. H. Beeson Kap. 67
p. 961,
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der »inanis et curiosa varietas« (offenbar der griechischen Phi-
losophie) die Lehre der Barbaren iiber das Gute und Bose vor.
Die Stelle ist fiir die Geschichte der Gnosis von eminenter
Wichtigkeit, und wir miissen sie deshalb fast in extenso hier
hersetzen: »Quidam enim horum dixerunt initia omnium duo
esse, quibus bona et mala adsociaverunt; ipsa dicentes initia
sine initio esse et ingenita; id est in principils lucem fuisse ac
tenebras, quae ex semet ipsis erant, non quae (genitae) esse di-
cebantur«, Solange ein jedes dieser Prinzipien fiir sich ge-
blieben sei, hiitten sie ein harmonisches Dasein gefiihrt. »Post-
quam autem ad alterutrum agnitionem uterque pervenit et tene-
brae contemplatae sunt lucem, tamquam melioris rei sumpta con-
cupiscentia insectabantur ea et coadmisceri ac participari de
ea cupiebant«. Das Licht habe zwar nichts von der Finsternis
angenommen, nur eine Begierde, die Finsternis zu schauen, sei
auch iiber dieses gekommen, und so habe es wie durch einen
Spiegel geschaut. »Enfasis igitur, i. e. color quidam lucis, ad
tenebras factus est solus, sed lux ipsa respexit tantummodo et
abscessit, nulla scilicet parte sumpta de tenebris«. »Tenebrae
vero ex luce sumpserunt intuitum et yles enfasin vel colorem,
in quo ei displicuerant<. Und wihrend sie, die Finsternis, einen
Abglanz des Lichts verschlungen hitten (non veram lucem, sed
speciem quandam lucis atque enfasin), hitten die (Guten (Geeister
des Lichts) das Verschlungene der Finsternis wieder zu rauben
versucht (boni raptiva mutatione traxerunt)l, Und nun folgt
die Quintessenz der hier vorgetragenen Grundanschauung: »Unde
nec perfectum bonum est in hoc mundo, et quod est, valde est
exiguum, quia parum fuit etiam illud, quod initio conceptum est.
Verumtamen per hoc ipsum exiguum lucis, immo potius per
speciem quandam lucis, creaturae valuerunt generare similitu-
dinem perferentem ad illam, quam de luce conceperant, per-
mixtionem. »Et haec est ista, gquam cernimus, creatura«, —
Also eine urspriingliche Vermischung der beiden sich ewig und
ungezeugt gegeniiberstechenden Prinzipien von Gut und Béose,
von Licht und Finsternis, eine Vermischung, bei der die Fin-
sternis wenigstens einen. Abglanz des Lichtes verschlungen hat,

1. Ich habe versucht, den Sinn des in der Uberlieferung entstellten
Satzes wiederzugeben.
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den jenes nun wieder an sich reiflen méchte; und aus diesen
geringen Lichtelementen ist diese Schopfung (creatura) entstanden
und daher so wenig Gutes in dieser Welt, und nichts Gutes
vollkommen., Wir wiiiten iibrigens bei dieser Darstellung gern,
wer die creaturae sind, die imstande waren, aus diesen gering-
fiigigen Lichtelementen diese Welt zu schaffen. Wie es scheint,
gehoren sie nach dem Zusammenhange wesentlich der Welt des
Bisen und der Finsternis an. In dem ausgefiihrten Basilidia-
nischen System erscheinen in diesem Punkte die vom hdchsten
Gott, — allerdings in unendlichem Abstande — emanierten
tveltschopferischen Engelsmichte. Diese Auffassung scheint aber
hier noch nicht vorzuliegen, und auch im allgemeinen ist hier
wenig von dem Geist des spiteren Basilidianischen Systems zu
spiiren.

Dagegen stimmen zu diesem Aufrif der Weltanschauung
vereinzelte iltere Notizen iiber Basilides' Lehre, die wir hier
und dort finden. Wir konnen uns nun etwa denken, was Ba-
silides meinte, wenn er nach den Acta Archelai p. 96 in dem-
selben Buch seines Werkes in der Parabel vom Reichen und
Armen angezeigt gefunden haben will: snaturam sine radice et
sine loco rebus supervenientem, unde pullulaverite, Seiner Mei-
nung nach hatte das Bose, das die Dinge dieser Welt iiber-
deckt, ein eigenes, uranfinglich wurzelhaftes Dasein. Auch die
Notizen, die uns Clemens Alexandrinus iiber das System des
Basilides aufbewahrt hat, stimmen genau zu dem Bericht der
Acta Archelai. So behauptet dieser unter anderem, daB Basi-
lides nicht Vertreter des Monotheismus sei (Stromat. V 11, 75:
Tov &va, wg odn &t (i Baoideldy doxel . . . . . Gedv). Wie
Clemens das meinte, sagt er uns an einem anderen Orte, wenn
er davon spricht, daB Basilides den Teufel vergbtterte: wwg dé
olx &deog, Fetelwv uév wov didolov; Stromat. IV 12, 87,
Damit stimmt auch der Bericht des Epiphanius (Haer. 24, 6),
welcher urteilt, daB die Ketzerei des Basilides damit begonnen
habe, da er nach dem Ursprung des Bosen geforscht habe
(m6%ev ¥ naxdv;). Wenn Epiphanius dann hervorhebt, daB
das Bose weder anfangslos sei noch eine eigene Wurzel habe,
noch eine eigene Substanz, sondern durch freien Willen (dic
mreogdaewg) bei jedem entstehe, der das Bise tue, so zeigt sich
hier durch den Gegensatz deutlich, wie Basilides jenes Problem
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gelost hat. Noch stirker erinnert an das Fragment der Acta
Archelai Clemens Stromat. II 20, 112, wonach Basilides
die Verderbnis der menschlichen Seele zuriickfilhrt auf eine
urspriingliche Verwirrung und Vermischung (zaza wva vapayov
#at ovyyvoty dpyuniy). Mit dieser dualistischen Grundanschau-
ung in dem System des Basilides wird noch so manches andere
zusammengehangen haben, wenn wir dieses auch in allen seinen
Zusammenhiingen nach den uns vorliegenden Nachrichten nicht
mehr ganz konstruieren konnen. So scheint Basilides die Seelen-
wanderung gelehrt zu haben. Clemens (Stromat. IV 12, 87)
nennt als dessen Hauptdogmata die Lehre von der Seelen-
wanderung (,,&f perevowuperovrar 3 Yuxy*) und vom Teufel
(yveol Tov dexrBohov). Auch die dualistische Anthropologie
des Basilides, die Lehre von den biosen mgogagriuare der
Seele (vgl. Stromat. II 20, 112) und die Lebre seines Sohnes
Isidorus, der in einer eigenen Schrift iiber die »drangewachsene«
Seele (,,weol mwoogpuovg Yuyze*, Stromat. 11 20, 113) handelte,
Anschauungen, die wir weiter unten im Zusammenhange be-
handeln werden, gehoren hierher. Ebenso die streng asketische
Haltung des echten Basilides, die, wie es scheint, in Isidors
sEthik« (Clemens Stromat. III 1, 1—3) bereits gemildert ist.
Endlich ist auch der entschlossene Doketismus in der Auffassung
der Person des Erlosers von dorther erklirbar. Interessant
ist noch, daB Basilides in der Konsequenz der dualistischen
Auffassung entschlossen genug war, die Siindlosigkeit des irdi-
schen Jesus bis zu einem gewissen Grade zu leugnen (Stromat.
IV 12, 83; Hilgenfeld Ketzergesch. S. 208). Wenn in dem von
Hippolyt iiberlieferten Basilidianischen System als das letzte End-
ziel die Entmischung der widernatiirlich zusammengekommenen,
widerstrebenden Elemente hingestellt wird, so entspricht das
ganz dem urspriinglichen Gedankengange des Basilides:.

In diesem Zusammenhange erscheint denn auch noch der
Erwigung wert, was wir iiber Herkunft und sonstiges Milieu
des Basilides noch feststellen konnen. Es gewinnt an Bedeu-
tung, daB in den Acta Archelai noch bestimmt behauptet wird
(c. 67 p. 96): »Fuit praedicator apud Persas etiam Basilides

1. Vgl VII 27, p. 878, 16 Ive dmagyy 175 qvloxgwigews yévnras
TV guyxreyuuévwr o 'Ingods.
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quidam antiquior, non longo post nostrorum apostolorum tem-
pore<. Auch ist es interessant, auf die Autoritiiten zu achten,
auf die Basilides und sein Sohn Isidorus sich berufen. Nach
Agrippa Kastor (Eusebius H. E. IV 7, 6—8) hat Basilides als
Propheten den Barkabbas und den Barkoph verebrtl. Dem ent-
spricht, daB Isidorus , Efyyqrizd® zum Propheten Iegywe ge-
schrieben hat (Stromat. VI 6, 53). Denn Parchor ist offenbar
identisch mit Barkoph. Den Barkabbas finden wir auch als
Propheten der Nikolaiten oder der Gnostiker im engeren Sinne
bei Philaster Haer. 33 und Epiphanius Haer. 26, 2 erwihnt.
Endlich treten in den Acta Archelai c. 63 p. 91 im Kampf
mit Terebinthus »Parcus quidam propheta et Labdacus Mithrae
filius« auf. Den Namen Parcus hat KeBler (Mani 87) auf den
parthischen Minnernamen Pakdr (ITaxdeyg) zuriickgefiihrt.
Mit ihm und dem Mithraspriester Labdacus befinden wir uns
wieder ganz in orientalischer Umgebung. Auch sei noch er-
wihnt, daB8 Isidorus (Stromat. VI 6, 53f.) Prophetien des Cham
erwihnt, aus denen der griechische Weise Pherekydes geschopft
haben soll. Cham aber wird in diesem Zusammenhange wahr-
scheinlich, wie weiter unten nachgewiesen wird, identisch mit
Zoroaster sein; und wenn in diesem Zusammenhange von der
gefliigelten Eiche und dem buntgewirkten Tuche iiber ihr ge-
redet wird, so sind es orientalische Phantasien von dem Welten-
baum, die hier zum Vortrag gelangen. Alles erinnert uns an
die Herkunft der Basilidianischen Weltanschauung aus orien-
talischem Dualismus und orientalischer Mythologie.

Als zweiter spezifisch dualistischer Gnostiker sei dann Bar-
desanes genannt, den man mit volligem Unrecht, verleitet durch
einige zufillige Anklinge vielfach noch immer als Anhinger
des Valentinianischen Systems betrachtet. Leider sind die Nach-
richten iiber dessen Weltanschauung noch fragmentarischer als
die iiber den urspriinglichen Basilides. Wir sind hier fast ganz
auf die hingeworfenen dunklen und ritselhaften Bemerkungen
Ephraems angewiesen; dennoch wissen wir von ihm, um die

1. Agrippa fiigt hinzu: x«i &ldovs dvvmdpxrovs Twwag éavrg OVOTY-
oauevoy Sapfcpovs. Eine Parallele zu dem rétselhaften ,,dvundgxrovs
(uranfinglich) bietet vielleicht die Einfithrung des gnostischen Pro-
pheten Nikotheos als ,,dvelperog bei Zosimus (Reitzenstein, »Poiman-
dres« 8. 104 und 267f.; dort andere Parallelen).
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dualistische Grundlage seines Systems festiegen zu konnen, genug.
Neben 7 feindlichen Wesen, den Planeten, und den 12 Zeichen.
des Tierkreises behauptete Bardesanes einen Leib ohne Auf-
erstehung von dem Bosen, eine Seele von den Sieben
(Ephraem Hymn. 53 p. 553 F.). Er nennt den Teufel »die Hefe
des Prinzips der Finsternis« (Ephraem Hymn. p. 504 C; Hilgen-
feld Ketzergeschichte 521), und spricht von einer ewigen Materie
(Hymn. 14 p. 468D E). Zu diesen Andeutungen KEphraems
iiber Bardesanes’ Dualismus kommen nun noch spitere Nachrich-
ten iiber ihn und seine Schule, die den hier gewonnenen Ein-
druck durchaus bestitigen. So hat uns En-Nedim im Fihrist
die beachtenswerten Notizen iiberliefert: »Ibn Deisin (Barde-
sanes) behauptete, da das Licht von einem Geschlecht und die
Finsternis von einem Geschlecht sei«. »Ibn Deigin ist Verfasser
des Buches, das Licht und die Finsternis«. (Fliigel, Mani 162).
Man ist im allgemeinen sehr geneigt, diese Uberlieferung. als
spat und unzuverldssig einfach bei Seite zu setzen. Mit volligem
Unrecht. Denn En-Nedim ist auf diesem Gebiet ein ungemein
zuverlissiger Zeuge; auch tritt die Nachricht bei ihm mit aller
Bestimmtheit auf; Bardesanes wird ausdriicklich von seiner
Schule unterschieden und namentlich genannt. Und hinzukommt,
daB die spiteren Nachrichten in West und Ost den schroffen
Dualismus der Bardesanitischen Schule hervorheben. Im dritten
Buch des Dialogus de recta fide in Deum (Ausg. v. Bak-
huyzen 8. 116) nennt der Bardesanit Marinus ausdriicklich
als die ersten unter den drei vom katholischen Glauben abwei-
chenden Lehren: zov diafolov ody vrmo Feov Aéyousy éurioSau.
Weiterhin behauptet er: &y zov dudBolov advogui Aoyilomer
xal avtoyévyrov: wai dvo ollag olda wovygar wai dyediy (118).
Uber das Wesen der beiden entgegenstehenden Principien sagt
er: ol ayadob 7 moidrng xai 1 végyere @i, ayadov, dekiov
. Olnaeov . ... 100 08 xanol ... oxGT0g, 7OVYEOY, GoLOTE-
o . . . &duxov (118). xata mdvia dveizewrar ©o xaxov TG dya-
J¢ (122). Dem entsprechen nun weiter die spiiteren islamischen
Berichte iiber die Schule des Bardesanes in beachtenswerter
Weise. En-Nedim unterscheidet zwei Sekten der Bardesaniten,
die in ihrer Ansicht iiber die Vermischung des Lichtes mit der
Finsternis auseinandergehen. Nach der einen Ansicht sei das
Licht aus freier Wahl in die Finsternis eingegangen und habe

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 1
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sich dann nicht mehr von ihm befreien konnen; nach der andern
— hier ist der nicht mehr ganz klare Bericht aus dem des
Scharastini (s. u.) zu erginzen — soll die Finsternis vermoge
ihrer Schlauheit in das Licht eingedrungen sein, das Licht also
eine mehr passive Rolle spielen (Fliigel, Mani 162). Von dem
Fihrist des En-Nedim scheint Scharastani abhingig zu sein. Er
bringt fast genau dieselben Ausfiihrungen, nur dafl er noch
einige weitere Notizen hinzufligt. So erwihnt er eine dritte
Sekte, derzufolge das Licht aus freier Wahl in die Finsternis
eingegangen sei, um sie gliicklich zu machen und die gesunden
Teile aus ihr nach seiner Welt heraufzufithren! (Haarbriicker
I 293f). Albiruni (Chronology ed. Sachau p. 189) gibt aus-
driicklich das Urteil ab, dall Bardesanes seine Lehre zum Teil
von Jesus, zum Teil von Zarathustra genommen habe. Inter-
essant ist es auch, daf am SchluB eines Fragmentes, das in
einer Handschrift der »Gesetze der Léinder« dieser Schrift (aus
der Schule des Bardesanes) angehiingt ist, fiir die Zodiakal-
zeichen Namen erscheinen, die wir im persischen Bundehesh
wiederfinden (Renan, Journ. Asiatique 1852 S. 298; Spiegel,
Schriften der Parsen IT 99). Von alledem, was uns die arabi-
schen Schriftsteller iiber Bardesanes und seine Schule iiber-
liefern, mag ja nun vieles auf Rechnung der Schule allein und
der spiteren Weiterbildung zu setzen sein. Aber es wire doch
ein merkwiirdiger Zufall, wenn die Bardesanitischen Schulge-
meinschaften in Ost und West den entschlossenen orientalischen
Dualismus in das System erst gleicher Weise eingefiihrt hitten,
ohne daB die Grundlage zu alledem in dem System des Meisters
vorhanden gewesen wire. Wir werden Bardesanes selbst als
Vertreter des orientalischen (persischen) Dualismus mit Sicher-
heit in Anspruch nehmen diirfen.

‘Wenn man derart seinen Blick geschirft hat, so wird man
auch an einer ganzen Reihe anderer gnostischer Systeme die
eminent dualistische Grundlage nicht verkennen. So tritt diese
im System der Ophiten bei Irenius I 30 noch ganz klar hervor.
Nach diesem System befindet sich unter der oberen Welt des
ersten und zweiten Menschen und des Spiritus sanctus die davon

1. Sollte bei dieser dritten Sekte ein Einflul des manichiischen
Systems vorliegen ?
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geschiedene Welt der Finsternis: segregata elementa, aqua,
tenebrae, Abyssus, Chaos!. In diese niedere und bose Welt
versinkt die unreife Geburt des Spiritus sanctus, die Sophia
Prunikos, und entnimmt aus ihnen das korperliche Element,
durch das sie derart beschwert wird, dafl sie mithsam nur nach
‘Wiederabstreifung jenes korperlichen Elements in die Hohe
streben kann (Irendus I 30, 3). In dieses niedere Element
schaut der Sohn der Sophia, Jaldabaoth, iiber den Streit der
Engel verzweifelt hinein und erzeugt aus der Hefe der Materie
den schlangengestalteten teuflischen Geist (den Ophiomorphos):
»et desperantem conspexisse in sublacentem faecem? materiae
et consolidasse concupiscentiam suam in eam, unde natum filium
dicunt« Iren.I 30,5 (etwas anders Epiphanius Haer. 27, 4, wo
Jaldabaoth den ’Ogroudeqog schafft, weil er dariiber erziirnt ist,
daBl der eben geschaffene Mensch sich iiber ihn hinaus zur Ver-
ehrung des hochsten (Gottes erhebt).

Auch in dem System der Barbelognostiker (Irenfdus I 29)
tritt, obwohl hier alle Aufmerksamkeit auf die allmihliche Ema-
nation der himmlischen Aeonen gerichtet ist, die dualistische
Grundlage doch noch deutlich heraus. Es heiit dort ausdriick-
lich, daB die letzte Emanation des Spiritus sanctus, quem et
Sophiam et Prunicum vocant, sich, weil er sich vereinsamt und
ohne Genossen gefiihlt habe, in die Materie gestiirzt habe:
»asseverabat et extendebatur et prospiciebat ad inferiores partes,
putans hic invenire coniugem«. Deutlich steht also auch hier
eine unerschaffene biose Welt (die inferiores partes) in starkem
Gegensatz (nicht nur als das w7 6v) der oberen Lichtwelt ge-
geniiber.

Auch hinsichtlich des Systems der Pistis Sophia machen

1. Die Formulierung dieses dualistischen Systems ist durch Remi-
niszenzen von Genesis 1 bedingt, aber die dualistische Auffassung
stammt natiirlich nicht von dort.

2. Vgl. die Bebauptung des Bardesanes, der Teufel sei die Hefo
des Prinzips der Finsternis. Nach der Auffassung der Mandaer ent-
steht Ptahil aus dem Spiegelbild des Abatur in dem schwarzen Wasser
(Brandt M. R. 51). Im System der Zervaniten (Ullemai Islam, Vullers
S. 46) heifit es, daf Ormuzd, als er in den tiefsten Abgrund hinab-
blickte, dort den Ahriman »schwarz, unrein, iibelriechend und béosartig«

sah. Von einer Entstehung des Ahriman ist hier allerdings nicht die
Rede.

7*
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wir dieselbe Beobachtung. Trotzdem das Interesse an der oberen
Lichtwelt und ihren Gestalten voll verwirrender und bunter
Mannigfaltigkeit fast ausschlieBlich hingt, so hat doch die Pistis
Sophia daneben, wenn auch nicht so klar heraustretend, charak-
teristische Vorstellungen von der Unterwelt, ja sie besitzt ge-
radezu eine ausgedehnte Unterweltgeographie’. Die klarste und
zusammenhéngendste Schilderung der Orte der Unterwelt und
ihrer Verhdltnisse zu einander findet sich c. 127, S. 210.
Danach werden 4 Orte der Unterwelt bestimmt von einander
unterschieden: »Das Feuer, das in der Unterwelt, ist neunmal
beifler als das in der Menschheit, und das Feuer, das in den
Strafen des grofen Chaos ist, ist neunmal gewaltiger als das
in der Unterwelt, und das Feuer, das in den Gerichten der
Archonten, die auf dem Weg der Mitte, ist neunmal
gewaltiger als das Feuer der Strafe, das in dem groBen Chaos,
und das Feuer, das in dem Drachen der duBeren Finsternis
..... ist siebenzigmal gewaltiger als das Feuer, das in den
Gerichten der Archonten, die auf dem Wege der Mitte«. Es
werden also hier 4 Orte nach ihrer Furchtbarkeit in aufstei-
gender Reihenfolge unterschieden: die Unterwelt, das grofie
Chaos, die Archonten auf dem Wege der Mitte, der Drache
der “uBeren Finsternis. Die »Unterwelt« ist vielleicht identisch
mit dem Ort, der somst »Amente« genannt wird. So finden
sich ¢. 145 8. 249, 11 hintereinander die Orte des Amente, des
Chaos und der Archonten des Weges der Mitte erwihnt (vgl.
S. 250, 2ff; 252, 9)2. Wir hiitten dann hier die spezifisch
dgyptische Vorstellung von dem Amente neben der griechischen
Chaosvorstellung. Die Archonten der Mitte, die im vierten
Buch der Pistis Sophia besonders ausfiihrlich behandelt werden,
sind urspriinglich freilich nichts anderes als die Planetengott-
heiten, die hier allerdings ganz und gar in die Holle versetzt
sind. Avuf ihre urspriingliche Stellung im gnostischen System
weist nur noch der Name »Archonten des Weges der Mitte«
hin. Ausfiihrliche Phantasien iiber den »Drachen der Finsternis«

1. Ich hebe hervor, daB diese Unterweltsgeographie der P. S., wie
es scheint, stark dgyptisch bedingt ist.

2. Es scheint allerdings, als wenn hier »Amente« als der unterste
und wenig furchtbarste Ort der Finsternis betrachtet wird, sodafl wir
hier die umgekehrte Reihenfolge hitten, wie oben (Kap. 127)."
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finden wir in der Pistis Sophia c. 126 S. 207f »Die #uBere
Finsternis ist ein groBer Drache, dessen Schwanz in seinem
Munde, indem sie (die Finsternis) auBerhalb der ganzen Well
ist und die ganze Welt umgibtc. Zu diesem Drachen, der sich
um die ganze Welt schlingt und den Kreis schlieft, indem er
seinen Schwanz im Munde hat, findet sich eine direkte Pa-
rallele in den Acta Thomae c. 32: ,Svyyevyg 06 elue Exei-
vov tob Ewdev tob ‘Queavol Gvrog, ob % oved Iyrewar TG
10w orouaric, Wir erinnern uns auch an den Leviathan der
Ophiten, der mit seinem Kreise die Kreise der iibrigen nie-
deren Archonten umgibt (s. o. S. 11). Eine weit verbreitete,
naturhaft- mythologische Anschauung von der die Welt (resp.
die Erde) umschlingenden Schlange ist hier iiberall zum Aus-
gangspunkt dualistischer Spekulation genommen. Nach der
Pistis Sophia befinden sich im Inneren des Drachen zwolf ge-
waltige Strafzimmer, iiber deren jedem ein Archon mit einem
bestimmten Gesicht sich befindet, eine Vorstellung, die an die
agyptische von den zwolf Regionen, welche die Sonne bei ihrem
Abstieg in die Unterwelt zu durchlaufen hatl, lebhaft erinnert.
Diese ganze Welt der Finsternis steht nun auch in der Pistis
Sophia der Welt des Lichtes unvermittelt gegeniiber. Von einer
Emanation derselben aus der hoheren Welt des Lichts ist nir-
gends die Rede; sie erscheint vielmehr als ungeschaffen und
ewig. Charakteristisch ist hier vor allem, was c. 29ff iber
den Fall der Pistis Sophia gesagt wird. Danach wird die Pistis
Sophia, die urspriinglich ihren Aufenthalt im dreizehnten Aeon
hatte, durch eine List des Dimon Authades in die Unterwelt
des Chaos hinabgelockt. Dieser niimlich sandte eine Lichtema-
nation aus in das Chaos hinein, und die Sophia, in der Meinung,
daB jenes Licht, das sie in der Unterwelt sieht, eine Lichtema-
nation der hochsten Gottheit sei, lift sich verlocken, in das
Chaos hinabzusteigen und wird dort gefangen gehalten. Also
auch hier wieder ein Hinabsinken der Sophia in die vorher be-
reits existierende Welt der Finsternis und des Chaos. Wenn
dieses Hinabsinken hier in der oben angegebenen Weise da-
durch motiviert wird, daB die Pistis Sophia das Licht in der
Unterwelt irrtiimlich fir ein Licht der hochsten Gottheit ge-

1. Vgl. de la Saussaye, Lehrb. d. Religionsgesch. IT 222f.
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halten habe, so zeigt sich hier, wie bereits oben nachgewiesen
wurde, vielleicht ein EinfluB der spezifisch Valentinianischen
Gnosis. Aber dieser EinfluB hat den Dualismus des Systems
der Pistis Sophia keineswegs iiberwinden konnen. Wenn hier
ferner (c. 31) Jaldabaoth, der sounst als einer der Archonten des
Weges der Mitte erscheint, als ein Angehoriger der Welt der
Finsternis, aus der Sophia emaniert auftritt, so liegt auch hier
ein Kompromif zwischen verschiedenen Systemen vor. Die
Idee, daB Jaldabaoth der Sohn der Sophia sei, ist ja ein Cha-
rakteristikum der verschiedensten gnostischen Sekten (s. 0. S.101f.).
Doch hebt dieser Kompromifi die entschieden dualistische
Grundanschauung der Pistis Sophia nicht auf. — Charak-
teristisch ist auch, daB in der Pistis Sophia vielfach von einer
Welt der Mischung (xepaoucg) die Rede ist, zu der jedenfalls
diese korperliche Welt unter den Gestirnen gerechnet wird.
Nach ¢, 93 S. 139, 91 beginnt die Welt der Mischung bereits
unmittelbar unter der Welt des Lichtschatzes, und gehéren die
sogenannten Orte der Rechten und der Linken mit ikren
iiber dem dreizehnten Aeon sich befindenden Emanationen
smtlich bereits zur Welt der Mischung. Die Vorstellung, daB
die gesamte sichtbare Welt die Welt der Mischung zwischen
Licht und Finsternis sei, erinnert unmittelbar an die Lehre des
Basilides von der wrspriinglichen Verwirrung und Vermischung,
welche zwischen der Welt der Finsternis und der des Lichtes
stattgefunden hat. Unmittelbar an diese Vorstellung schlieBt sich
itbrigens auch hier der eschatologische Gedanke von der der-
einstigen endgiiltigen Auflosung der Welt der Mischung (c. 45,
S. 48, 33ff): >und wenn die vollkommene Zahl (der gerechten
Seelen) vollendet ist, damit die Mischung aufgelost werde« (vgl.
S. 49, 10). In diese ganze dualistische Grundanschauung der
Pistis Sophia gehort endlich auch ihre eigentiimliche Anthro-
pologie hinein, wie sie namentlich c. 111ff. ausfithrlich ent-
wickelt ist. Diese Lehre vom ,,@vziutpov mvevua®, die in auffil-
ligster Weise mit Andeutungen im System des Basilides und mit
der Anthropologie des manichiischen Systems iibereinstimmt,
wird weiter unten noch genauer behandelt werden.

1. Die Welt der Mischung wird auch einmal in hellenischer Weise

als 70 w3 6w, sdie nicht existiert« bezeichnet 139, 10. Das ist hier
natiirlich nur eine Phrase.
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Einen besonders charakteristischen Dualismus finden wir
weiter bei der Sekte der wiederum zu der Gruppe der Gnostiker
im engeren Sinn gehdrigen »Nikolaitens, deren System uns bei
den Nachtretern des Hippolyt aufbewahrt ist. Pseudo-Tertullian
c. b berichtet von Nikolaus ganz kurz: »Hic dicit tenebras in
concupiscentia luminis et quidem foeda et obscoena fuisse. Ex
hac permixtione pudor est dicere, quae foetida et immundac.
Austfithrlich ist der Bericht des Philastrius (Haer. 33). Nach-
dem er erwihnt hat, daB von Nikolaus die Gnostiker abstammen
und diese die Barbelo oder Noria, einige auch den Jaldabaotb
verehren, gibt er eine zusammenhingende Darstellung des niko-
laitisch- gnostischen Systems, zu der dann der ebenfalls von
Hippolyt abhingige Epiphanius (Haer. 25, 5) eine oft wortliche
Parallele bietet. Danach lehrten diese Gnostiker folgendes:
Ante erant solum tenebrae et profindum et aqua (oxdzog v
xatl frdog xal vowg), atque terrae divisio facta est in medio et
spiritus separavit haec elementa (z0 J¢ nmvetua ava wéoov toi-
Tov diogioudy Emowjoaro alzwy). Tunc ergo tenebrae in-
ruentes in spiritum (oudrog dvadgaudy meguemhany TG Tvel-
uert) genuerunt quattuor aeonas, et isti quattuor genuerunt
alios quattuor aeonas. (Nach dem Bericht des Epiphanius
wird zun#ichst aus der Vereinigung von szvebua und Finsternis
eine Metra [vig uzroe zalovuérvy] geboren, und diese, wiederum
vom Geist schwanger geworden, gebiert die vier Aeonen. Wenn
nach dem Bericht des Epiphanius dann aus den vier ersten
Aconen vierzehn Aeonen entstehen, so ist sein Text hier wohl
einfach nach Philastrius zu verbessern) Hoc autem dextra.
atque sinistra, lux, inquit, sunt et tenebrae (xai yéyove defid ve
xal agotegd, @dc xal ox0tog). Et quendam etiam concubuisse
cum illa muliere et virtute dicunt, de qua nati sunt dii et ho-
mines et angeli et septem spiritus daemoniorum. (Etwas genauer
berichtet Epiphanius: “Yoregor dé pera srdvrag tovrovg meo-
Beplijodal twva aloyeov aidna, peuiyder 98 TovTov T uiToq
Tj] Gy 7eodedndwuévy u. s. w.). Wir haben hier eine merk-
wiirdige Kosmogonie: Im Anfang zwei Grundelemente, Finsternis
und Chaos auf der einen Seite, auf der anderen Geist resp.
Wind. Dann eine Vermischung der Finsternis und des Spi
ritus, die Entstehung einer Muttergittin (der ausfiihrliche Be-
richt des Epiphanius wird an diesem Punkt zu Recht bestehen),
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aus der Muttergottin entstanden eine rechte und linke Aeonen-
welt. Der zuletzt erwihnte aioyedg aiwy, der mit der Mutter
diese ganze Welt und auch die sieben Dimonengeister schafit,
konnte vielleicht die Gestalt sein, die uns sonst als Jaldabaoth
begegnet. Dann wire die Metra etwa der Sophia gleichzusetzen.
Aber ganz singuliar wire es, daB hier die Sophia und Jalda-
baoth als ein Paar erscheinen und beide ganz und gar démo-
nischen Charakter tragen. Man konnte fast an die Gestalten
des Ur und der Rubhi4 im manddischen System sich erinnern
lassen. Bemerkenswert ist, dal die Vertreter dieses ausge-
sprochen dualistischen Systems sich auf den Propheten Bar-
kabbas berufen, ein Name, der uns bereits im Zusammenhang
bei den Untersuchungen iiber das Basilidianische System be-
gegnet. Eine merkwiirdige Parallele finden wir iibrigens noch
innerhalb der Darstellung, die Hippolyt in seiner Refutatio von
dem System der Sethianer V 19 liefert. Sie ist hier mit einer
anderen Spekulation, die wir spiter noch in einem gréBeren
Zusammenhang zu besprechen haben, zu einer verworrenen
Masse verwoben. Nehmen wir sie fiir sich heraus, so ergibt
sich auch hier als das eine Grundprinzip der Spekulation: oxérog
oder vdwe (p. 200, 82: 70 J oxdvog Udwe fovi oBegdv; vgl.
p. 204, 52: & 7y orovewy nal @oSep i ral TTLXE() Kl ULEQE
tdart). Dem ozdrog tritt der Wind zur Seite (&veuos =
mvetua = spiritus): ,,Téyovey olv &1 tob Udaros mewrdyovog
Goyn avenog 0godeog xal AdSgog wal sraong yevédewg alTiog
(204, 2ff). Der Wind, dessen Brausen mit dem Gezisch einer
Schlange verglichen wird (206, 58) und der deshalb geradezu
Schlange genannt wird (206, 60), verbindet sich mit dem Wasser
der Finsternis. Auch hier scheint (der Text ist leider bis zur
Unkenntlichkeit verdorben und entstellt) aus dieser Vereinigung
zuniichst eine Metra hervorzugehen, die wenigstens 206, 63
ausdriicklich erwiihnt wird; und dann heiBit es, daB die Schlange
sich mit dieser Metra vereinigt habe und allerdings nicht die
‘Welt, sondern den Menschen, der hier wohl kosmologisch als
Urbild der Welt aufzufassen ist, erzeugt habe. Eig v aud-
Saprdy gmor rai mwodvrryuova uifTeay GranToy E0w 6 OpLg elg —
doybuevog 6 &veuog toT owdrovg, 6 mewrdyovos TGV vddTwy,
yewi tov &vSowmov (offenbar eine direkte Parallele zu der
Vereinigung des aloyeds aicv mit der wizee im Nikolaitischen
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System). Fir die Erklirung der Genesis dieser merkwiirdigen
Phantasien, die uns im System der Nikolaiten und Sethianer
begegnen, scheint iibrigens die phonizische Kosmogonie des so-
genannten Sanchuniathon, die uns Eusebius (Praep. ev. I 10)
aufbewahrt hat, einiges Licht zu geben. Auch diese Kosmo-
gonie setzt zwei uranfingliche, unendliche Prinzipien: «éga
Logeidy wai mvevuarwdy 7 smvolpy aégog Logwdovs nai ydog
Johegdv Zgeliideg (I10,1). Hier haben wir beides, das finstere
Chaos und den Spiritus resp. den “4veuog, hier die hauchartig
bewegte finstere Luft. Auch hier ist in dem folgenden von
einer Vermischung der beiden - Prinzipien die Rede. “Ore d¢
1]’902037; 0 veiua (wohl 70 aegog Loqw;dovg) T@v 10iwy
agxwv mu eyevero tiv;mgamg, 7; mhony Exelvy &dydy mwodog:
abty 0é doy) uvicewg amdvrwy. Aus dieser Verbindung geht
denn auch hier eine, wie es scheint, weibliche Gottheit hervor,
Mdr mit Namen (votzd e qaow "IAvv); und aus ihr soll
dann die yéveois Ty OAwy entstanden sein!. Besonders cha-
rakteristisch ist dann noch der etwas aufler dem Zusammen-
hang stehende und die neue Vorstellung von dem Weltenei
einfithrende Satz I 10, 2: Kol avemdaody ouolwg ot oyxij-
uate woi E§éhaupe Muv, fAdg ve val celivy, aotépeg ve ol
@otpa peydha. Auch hier wird also die Mot, wie dort die
Metra, mit den Gestirnen zusammen genannt. Es scheint,
als wenn in den Systemen der Nikolaiten und Sethianer ein
Stiick der phonizischen Kosmogonie verarbeitet ist. Aber jeden-
falls sind andere Ideen mit ihr vereinigt, und es ist interessant,
im Vergleich zu sehen, wie der spezifisch orientalische Dualis-
mus, der Gegensatz von Licht und Finsternis, erst in den gno-
stischen Systemen mit der phonizischen Kosmogonie ver-
woben ist.

1. Zu vergleichen ist hier der Bericht des Damascius iiber die
Kosmogonie von Sidon c. 125 (ed Kopp p. 884f.): Erste Grundwesen
sind hier Xgdvos (1), 6905, 'Oulyly. Von ITé9o¢ und Ouflyin stammen
drig und Aipx: ,mwdlw J& &x Tolrwy dugoiv *Qrov (= Mt bei Sanchu-
niathon) yevwndires. Wenn wir Quiyin etwa = Chaos setzen und die
Verdoppelung der Gestalten 5p-A0pa absetzen, so bleiben auch hier
die drei Figuren: Chaos, Aer, Pothos (neben dem aus einem andern
System stammenden Chronos). Hinzu tritt dann die ritselhafte Figur
Mot oder Ot.
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Bei manchen und zwar den bekanntesten gnostischen Sy-
stemen ist nun allerdings der dualistische Grundgedanke fast
bis zur Unkenntlichkeit umgebogen und iiberarbeitet. Im Westen
namentlich, in Agypten und Rom, reagierte der griechische
Geist gegen die ihm unertrigliche Anschauung und suchte in
verschiedener Weise den Anschluf an eine mehr monistische
Grundanschauung wieder zu erreichen. Charakteristisch sind
hier schon die beiden ausgefiihrten Systeme, die wir von der
Basilidianischen Schule besitzen. Schon in dem Basilidianischen
System, das uns Irenidus iiberliefert hat, ist der Dualismus dem
Emanationssystem fast ganz gewichen!. In unendlichen Reihen
entwickeln sich aus dem hochsten unbekannten Gott die Aeonen-
welten, und die in weitem Abstande von dem hochsten Gott
stehenden niedrigsten Geister schaffen endlich diese korperliche
Welt, wobei dann die Welt der Finsternis ihre aktive Rolle
in der Weltentwicklung der Dinge ginzlich einbiift und nur
noch als die passive Materie erscheint, die in sich allerdings
den Keim des Bisen triigt. Eine noch entschiedenere Wendung
zum Monismus repriisentiert ferner, wie man seit langem erkannt
hat, das in Hippolyts Philosophumena iiberlieferte System, auf
das ich hier nur kurz verweise, weil es in einem spéteren Zu-
sammenhang uns noch beschiftigen wird. Vor allem haben
dann Valentin und seine Schiiler den orientalischen Dualismus
durch einen spekulativen Monismus — wieder mit Hilfe des
Emanationsgedanken — zu iiberwinden gesucht. Zwei ent-
scheidende Punkte im Valentinianischen System kommen hier
vor allem in Betracht: Einmal ist hier nicht mehr von einem
Fall der Sophia in die Welt der Finsternis die Rede, vielmehr
vollzieht sich dieser Fall noch ganz innerhalb der oberen Him-

1. Den Emanationsgedanken vertritt auch das barbelognostische
System im Evangelium der Maria = Iren. I 29. Deutlich zeigt sich
aber auch hier der komplizierte und sekundire Charakter der Gedanken.
— Sonst ist, abgesehen von den valentinianischen Systemen der kon-
sequente Emanationsgedanke nicht so charakteristisch fiir die gnosti-
sche Weltanschauung, wie man gewdhnlich annimmt. Mit dem eigent-
lichen Emanationsgedanken (Entstehung der niederen Welten durch
eine allmihliche Deteriorisierung des Gottlichen) ist der viel einfachere
Mythus vom Fall oder der Empérung der Sophia, der Sieben (resp. dem
Hinabsinken der Urmenschen [s. u.]) nicht zu verwechseln.
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melswelt. Die Sophia stiirzt nicht in die Materie, sondern sucht
in striflicher Liebessehnsucht sich der hochsten Gottheit zu
einen’. Und zweitens ruht dann der Schwerpunkt des Systems
auf dem Nachweise, daB die Materie erst aus der striflichen
Leidenschaft der Sophia entstanden sei. Wie grofles Gewicht die
Valentinianer auf diesen Gedanken in ihrem System legten, er-
gibt sich aus der verwirrenden Mannigfaltigkeit der Spekulationen,
von der gerade hier die Berichterstatter, allen voran Iren#us, zu
berichten wissen. An dem Lieblingsgedanken der Ableitung der
Materie aus den Leidenschaften der Sophia scheint hier immer von
neuem gearbeitet zu sein. Ubrigens hat Dieterich (Abraxas S.251.)
vielleicht mit Recht darauf hingewiesen, daB an diesem Punkte
Spekulationen #gyptischer Kosmogonie in die Gnosis eingedrungen
seien. Es mag im Vorbeigehen darauf hingewiesen werden,
wie dann meistens mit der veréinderten Stellung zum Dualismus
sich auch eine Erweichung verschiedener anderer gnostischer
Grundanschauungen ergab. Die Uberzeugung von der Verderb-
lichkeit alles Korperlichen und Leiblichen, die damit zusam-
menhingende absolute Askese (Verwerfung der Ehe, Vegeta-
rianismus), vor allem auch der starre Doketismus in der christo-
logischen Auffassung, endlich die Beurteilung der sittlichen und
religivsen Haltung des katholischen Christentums erscheint in
dem Grade gemildert, als sich die Grundanschauung vom orien-
talischen Dualismus dem griechischen Monismus wieder zuwendet.

Trotz der tatsichlichen Wendung einer Reihe von gnosti-
schen Systemen vom Dualismus zum Monismus und zur Ema-
nationslehre und trotz der die dualistische Grundlage vielfach
verdeckenden Berichterstattung der Kirchenviiter schauen die
Spuren der gnostischen dualistischen Grundanschauung doch also
tiberall hindurch. Nur einiges moge hier im Zusammenhang
noch hervorgehoben werden. So ist z. B. in der jetzigen Dar-
stellung der Kirchenviter des Systems des Satornil der urspriing-
liche Dualismus fast ganz verschwunden. Wir horen, daB der
unbekannte Urvater Michte und Engel schuf und daB von den
untersten dieser Méchte, den sieben Engeln, diese Welt und

1. Mit dieser monistischen Spekulation scheint auch die Schépfung
der Gestalt des Bythos, die dem valentinianischen System eigen ist, zu-
sammenzuhingen (s. u. Kap. VIII).
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auch der Mensch nach seiner kérperlichen Wesensseite geschaffen
wurde. Aber wenn es dann bei Ireniius I 24, 2 heiit: »Duo
enim, genera . . . hominum plasmata esse ab angelis dixit,
alterum quidem nequam, alterum autem bonume<, wenn also hier
zwei von Grund aus wesensverschiedene Menschenarten, eine
gute und eine bose, angenommen werden, wenn ferner Satornil
eine vollendete doketische Christologie lehrte, wenn er erkliirt,
da Heiraten und Zeugen vom Satan stammen und die meisten
seiner Anhéinger Vegetarianer waren, wenn er den unbekannten
Vater in allerschiirfsten Gegensatz zum Gott des Alten Testa-
ments stellt, so daB dieser den Christus zur Auflésung der
Herrschaft der Archonten, insbesondere des Judengottes sendet,
so sind das alles Anzeichen eines strengen Dualismus, der wohl
auch im Gesamtsystem noch stirker hervortreten wiirde, wenn
dieses uns besser und ausfiihrlicher iiberliefert wire, So er-
scheint auch das System der Naassener in Hippolyts Philoso-
phumena beinahe als ein monistisches. Es ist nach der Dar-
stellung im Anfang des Berichts (V 6) derselbe Urmensch, der
iiber der Materie thront, in diese versinkt und sich wieder aus ihr
erhebt, zugleich geistig, psychisch und irdisch: ,,0tt yag zovzov,
@aal . . TO (v voEgoY, TO 08 Yuyinov, 70 0¢ yoirdy (p. 132, 661L).
Aber an anderen Stellen ist die Auffassung eine sehr viel
lebendigere. Danach steht der oberen Welt des Lichts auch
hier im scharfen Gegensatz die Materie gegeniiber. Der Ur-
mensch hat sich aus der oberen Welt losgelost und ist in die
Materie hinabgesunken; er heifit: ,,6 oy xezaxdvouoy oty
Jedgc (154, 14; vgl. Psalm 28, 10). Er ist es, der nach dem
Psalm (28, 3) seine Stimme auf den Wassern erhebt: ,,¢p3eyyo-
uevog xal nexgaywg ¢7wo védcwv wodkarv, der mit den Worten
Psalm 34, 17 fleht: ,,'Ploar . . . . and Aedviwy zyv povoyery
puov, der mit den Worten Jesajas 43, 1f. in seiner Not ge-
trostet und dessen Auffahrt aus der Unterwelt Psalm 23, 7—9
verherrlicht wird. — Deutlich zeigen sich hier auf dem Grunde
des Systems die starken dualistischen Gegensitzel.

1. 8. u. Kap. IV. Vgl. auch den Dualismus bei den Severianern
(Epiph. Hacr. 45, 2) und die eng verwandten Anschauungen der von
Clemens Stromat. III 4, 34 von den Prodicianern ausgegangenen Gruppe
von Gnostikern, endlich den Bericht des Clemens (ebemdort) iiber die

sogenannten Antitakten (C. Schmidt, Plotins Stellung zum Gnosticismus
S. 55f1.).
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Vor allem ist aber hier zum Schluf das System des Mar-
cion zu erwihnen. Man ist in letzter Zeit allzu geneigt ge-
wesen, den Marcion wesentlich von der praktischen Seite seiner
Frommigkeit zu verstehen und zu beurteilen und hat dabei die
spekulative und weltanschauungsmifBige Grundlage seines Systems
allzusehr iibersehen!. Und doch ist diese im hochsten Grade
interessant; denn Marcion hat, genau genommen, den absoluten
orientalisch-persischen Dualismus und den Gegensatz des guten
und des bdsen Gottes auf den Gegensatz zwischen dem hdch-
sten unbekannten Gott, dem Vater Jesu Christi und zwischen
dem Gott des Alten Testaments iibertragen. Ihm ist der Gott
des Alten Testaments, Ahriman, Satan geworden. Ganz deut-
lich geht das aus den dlteren Berichten der Kirchenviter hervor,
wobei zum Zweck der Vereinfachung der Beweisfiihrung die
vielerorterte Frage nicht untersucht zu werden braucht, wieviel
von den Sitzen des Marcionitischen Systems dem Marcion
eigentiimlich sind und was er etwa seinem Vorliufer und rit-
selhaften Vorgiinger, dem Cerdon, verdankt. Schon Irenius
sagt gerade heraus, daBl Marcion den Gott des Alten Testa-
ments »malorum factorem et bellorum concupiscentem« nenne
(I 27 2). An einer andern Stelle (IIT 12, 12) heilt es von
den Anhéngern Marcions: »Blasphemant fabricatorem dicentes
eum malorum factorem . ... duos naturaliter dicentes, distantes
[ab] invicem, alterum quidem bonum, alterum autem malume.
Christus kommt, um Gesetz und Propheten und alle Werke
des Weltschopfers aufzulésen (I 27, 2). Alle Gegner des alt-
testamentlichen Gottes habe er, als er in die Unterwelt hinab-
stieg, in sein Reich aufgenommen, wogegen die Frommen des
Alten Testamentes von ihm fern blieben (I 27, 3). Auch
Hippolyt hat in seinem Syntagma den schroffen Dualismus

1. Freilich hat Marcion in jene dualistischen Formen einen From-
migkeitsinhalt hineingegossen, der ihm mit Recht ein ganz besondres
Interesse und eine besondere Stellung auch in der Geschichte der
christlichen Frommigkeit sichert. Marcion hat den orientalischen
Dualismus und orientalische Mythologie stark abgeklirt und ver-
einfacht und zwischen ihnen und der christlichen Religion ein Biind-
nis geschlossen, das eine Weile als konkurrenzfihig gegeniiber dem
Bunde von Christentum und Hellenismus erscheinen konnte. Diese
singulire Bedeutung des Marcion kommt aber fiir die von uns verfolgten
Zusammenhdnge nicht in Betracht.
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des Cerdon (Marcion) klar herausgestellt. Pseudo - Tertullian
(c. 16f) berichtet nach ihm: »Hic introduxit initia duo i. e.
duos deos, unum bonum et alterum saevum, bonum superiorem,
malum hunc mundi creatorem (vgl. die parallele Stelle bei Phi-
lastrius und Epiphanius, Hilgenfeld, Ketzergesch. 8.332 Anm. 563).
Auch in Hippolyts Refutatio derselbe scharfe Dualismus!
VII 29 (p. 382, 79): ,,dY0 dgyag tov mavedg vmwédero, ayeIdv
Twva Aywy xal tov Eregov movmov“. VII 30 (394, 35): ,,d1-
uLovgydy qrc elvar ol wdouov movneev®. VII 81 (394, Bl):
»H pév oty mewry xei radegiwrdry Magnivvog oigesig
ayadol rei vavob Ty ovoracwy &ovoe. Wenn derselbe
Hippolyt X 19 angibt, daB Marcion und Cerdon drei Prin-
zipien angenommen haben (dyaddv, dizatov, TAyw), so liegt hier
eine Verwechslung mit dem System des Schiilers des Marcion,
Prepont, vor, von dem er selbst in dem genaueren Bericht
(VII 31) diese Abweichung von dem System des Meisters an-
gegeben hat?. Wenn also Ptolem#us in seinem Brief an die
Flora, in welchem er eine Vermittlung mit der katholischen
Auffassung des Alten Testaments herzustellen bemiiht ist, von
solchen Leuten redet, die das Mosaische Gesetz auf den Teufel
selbst zuriickfithren (Epiph. H. 33, 3), den sie auch fiir den
Vater und Schopfer dieser Welten erklirten, so ist hier wohl
(mit Hilgenfeld, Ketzergesch. S. 346) an das System Marcions
zu denken. Das reichste Material fiir den Dualismus Marcions
bietet uns Tertullians. De praescriptione haer. c. 34 sagt er

1. Charakteristisch ist, daB Prepon seine vermittelnde Anschauung
in einer Streitschrift gegen einen Anhinger des Bardesanes entwickelt
haben soll, ein neuer Beweis, daB Bardesanes und seine Schule zu den
entschiedenen Dualisten zu rechnen sind.

2. Als bemerkenswert mag hier noch erwihnt werden, daf Mar-
cion nach ﬁippolyts Philosophumena eine vollkommene doketische Christo-
logie vortrigt, den Christus aber als ,uéoov &vre xaxol xzai dyadoi*
auffafjit VII 31. p. 396, 76.

3. Es geht nicht an, alle diese Zeugnisse, namentlich die des
Tertullian in ibrer Tragweite zu reduzieren (wie dies Kriiger in seinem
Artikel iiber Marcion, Real.-Enc. XII 269 f. tut) und zu behaupten, M. wire
nur rein religiés und nicht metaphysisch interessiert. DaB Marcion in
der Einfachheit seiner Weltanschauung sich von den iibrigen Gnostikern
und deren Aonenlehre wohltuend abhebt, ist durchaus richtig. Aber
dem Marcion alles metaphysische Interesse absprechen und dann die
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kurz: »Nemo alterum deum ausus est suspicari, ..... donec
Marcion praeter creatorem alium deum solius bonitatis indu-
cerete. Besonders charakteristisch sind gleich die ersten Kapitel
seiner Schrift sadversus Marcionem« (I 2): »Duos Ponticus deos
affert ..... quem negare non potuit, i.e. creatorem nostrum,
et quem probare non poterit, i. e. summume«. Aus Jesaja 45, 7
(: ego sum, qui condo mala :) bewies Marcion die Schlechtigkeit
des Weltschopfers und verglich ihn mit dem bosen Baum, der
notwendig bése Friichte bringt (ebend.; vgl. Ps. Tertullian c. 16 £).
Besonders charakteristisch ist der Anfang von I 4: »Sed argu-
mentabitur quilibet posse et duo summa magna consistere distincta
et disiuncta in suis finibus, et utique advocabit exemplum regna
terrarum tanta numero et tamen summa magna in swis qui-
busque regionibus et putabit utique humana divinis conferendac.
Also: das Reich des guten und des bosen Gottes nebeneinander,
wie zwei irdische Reiche, die durch bestimmte Grenzen getrennt
sind! Man muf bei diesen Ausfiihrungen an den Dualismus
der persischen Religion oder des Manichdismus denken und diese
zum Vergleich heranziehen, um die Andeutungen aus dem Mar-
cionitischen System in ihrer ganzen Tragweite zu verstehen.
‘Weiter heiBt es I 6, daBl Marcion zwei wesensverschiedene Gotter
statuierte: »alterum judicem, ferum, belli potentem, alterum
mitem, placidum et tantummodo bonum atque optimums. Deut-
lich ist hier das Bild des bésen Gottes mit den Ziigen des
alttestamentlichen ausgestattet. So spricht denn Marcion von
der »malitia creatorise (I 17; vgl. 122, IT 3, 24). Auch nach
Tertullian hat Marcion eine prinzipiell doketische Christologie: Er
kam als spiritus salutaris (I 19) in diese Welt, um die Menschen
vom Weltschopfer zu erlésen und wurde demgemiB von den
Michten des Weltschopfers auch ans Kreuz geschlagen (ITI 23;
vgl. Hilgenfeld, Ketzergesch. 5281f). Er untersagte die ge-
schlechtliche Gemeinschaft (I 29; IV 11) und den GenuB von
Fleisch mit Ausnahme der Fische I 14; (vgl. Hippolyt. Philos.
VII 30 p. 394, 39: ,xwlveig yousiv, tewvoiv, dméygeodar Sow-
parwy). Wenn ibrigens Tertullian von Marcion behauptet,

Uberlieferung danach zurechtstellen, ist eine einfache petitio principii.
Marcion war eben entschlossener Dualist, das hat Tertullian sehr richtig
gesehen, und mit vollem Recht spricht er von zwei Gottern des Marcion
im eigentlichen Sinne des Wortes.
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daB nach seinem System der Gott des Alten Testaments die
Welt nicht aus nichts geschaffen habe, sondern eine unerschaf-
fene Materie annehme (adv. Marc. I 15)1, so scheint diese
Notiz dem eben behaupteten schroffen Dualismus des Marcions
in etwas entgegenzustehen, und man konnte fast zu der An-
nahme kommen, daf auch der Marcion Tertullians drei Prin-
zipien des Weltgeschehens angenommen habe, wie seine spiteren
Schiiler: den guten Gott, den gerechten Gott und die Materie
als das eigentlich bose Prinzip. Aber gesetzt, daB Tertullian
an dieser Stelle wirklich richtig die urspriingliche Lehre Mar-
cions wiedergegeben hat, so darf diese Folgerung dennoch nach
allem vorher Festgelegten nicht gezogen werden, vielmehr muf
die Materie in diesem Zusammenhang dann nicht als ein drittes
gleich michtiges und aktives Prinzip mit dem guten und ge-
rechten Gott verstanden werden, sondern hdchstens als das uy
ov, als das passive Material, aus dem der bise Welischopfer,
der seinem Wesen nach bse bleibt und picht durch die Materie
entlastet wird, die Welt schuf. Auch ist zu bezweifeln, da8
Marcion wirklich, wie Hilgenfeld (S. 527) meint, den Welt-
schipfer (IT 10) als »auctor diaboli« bezeichnet habe, also neben
dem WeltschGpfer noch einen Teufel angenommen hitte. Es
ist die Frage, ob Tertullian, der hier nur hypothetisch redet
und der, nachdem er bewiesen hat, daf der Siindenfall des
ersten Menschen nicht auf eine Schuld Gottes zuriickgehe, nun
auch die Schuldlosigkeit des Schiopfergottes gegeniiber der Exi-
stenz eines Teufels beweisen mochte, — ob Tertullian hier
AuBerungen des Marcion genau wiedergibt oder nicht vielmehr
mit eigenen Worten redet. Jedenfalls kann der Teufel im ur-
spriinglichen System des Marcion keine irgendwie hervorragende
Rolle neben der teuflischen Gestalt des Weltschopfers gespielt
haben und konnte hdchstens iiberkommene Reminiscenz sein.
Ebenso hat Hilgenfeld (a. a. O.) den Tertullian kaum richtig
verstanden, wenn er behauptet, daf nach Tertullian Marcion
den Satan als »angelus creatoris« bezeichnet habe (V 16).
Nach dem allerdings schwierigen Zusammenhange ist hier nicht
vom Satan in sonst iiblichem Sinne die Rede, sondern im An-

1. Dehine si et ille mundum ex aliqua materia subjacente molitus
est, innata et infecta et contemporali Deo, quemadmodum de creatore
Marcion sentit.
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schluB an die Stelle 2. Thessal. 1, 6—8 vom Antichrist. Von
diesem Antichrist sagt Marcion ausdriicklich: »Secundum vero
Marcionem nescio ne sit Christus creatoris; nondum venit apud
illum«. Dall nach Marcions Meinung vor dem Ende ein Christus
des Weltschopfers auftreten werde und der Christus des guten
Gottes sowohl die Herrschaft des Schopfergottes als auch die
des falschen Christus des Schipfergottes vernichten werde, 158t
sich auch sonst belegen (adv. Marc. IIT 4; Hilgenfeld 5281.).

Endlich schildert uns auch der Asiate Rhodon, ein
Schiiler Tatians, bei Eusebius H. E. V 13, 3, den Marcion als
entschlossenen Dualisten: ,,fzegor Jé nadwg xai adrog 6 vevryg
Mogrlwy dto doxeg elgyyotviar, a@ ov elow ¢ Hotizdg ve
wol Baothixdg®!, wihrend er dann andere Schiiler des Marcion,
Syneros und Apelles, nennt, die ihm in diesem Punkte nicht
gefolgt sind. Eine Entstellung des wurspriinglichen Marcioni-
tismus scheint iibrigens schon bei Clemens Alexandrinus (Stromat.
IIT 3, 12) vorzuliegen, wenn es dort heiBt: ,,dAd’ oi uév amo
Magriwvog @iow wawip & te vhng rauic wal &4 duxalov yevo-
uévyy dyueoveyot“. Der urspriingliche Dualismus des Marcion
ist viel ernster und entschlossener; er hat wirklich den alttesta-
mentlichen Gott mit dem Satan identifiziert und mit dem orien-
talischen Dualismus den von ihm tief und stark empfundenen
Gegensatz zwischen dem Alten und Neuen Testament und dem
Gott des Alten und Neuen Testaments unterbaut.

Auch in die spezifisch heidnische und vom Christentum
unberithrte Gnosis ist zum Teil wenigstens dieser Dualismus
eingedrungen. So hat mit Recht Reitzenstein dem ersten
Stiick der pseudohermetischen Literatur, dem sogenannten »Poi-
mandres«, den spezifisch orientalischen Dualismus abgespiirt.
Der in Ekstase versetzte Glaubige schaut zunichst die heitere
und schone Welt des Lichts und danach, ihr schroff gegeniiber-
stehend, die Welt der Finsternis: ,Kai uer’ JAiyov oudrog
roTw@eeds 4y v uéoer yeyevnuévov qofeolv Te wel orvyvove.
Auch das ist charakteristisch, daf sie dem Seher gewunden wie
ein Drache erscheint und daf es dann weiter heifit, daf die
Finsternis sich verwandelt habe: &ig vygdy Twva giow agarwg

1. Vgl. noch Ephraem, Assemani IT 443 E: Marcion nabm zwei
Gotter an, den einen befestigte er unter der Erde, den andern versetzte
er in den Himmel.

Forschungen 10: Bonsset, Gnosis. 8
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114 Kap. III. Der Dualismus der Gnosis.

Teragayuévyy wail xamvov amodidoloay g arrd mvgds wal Tiva
yyov arrovelovaay avexddAyrov yowdn“, ein Aufang der Kosmo-
gonie, wie er uns speziell an die bereits behandelten Phantasien
etwa der Nikolaiten, der Sethianer und des phonizischen San-
chuniathon erinnert. Dann entwickelt sich aus diesen Gegen-
sitzen die Weltschopfung, auf deren Einzelheiten es uns jetzt
picht ankommt. Erwihnt mag nur noch werden, daf hier der
>Mensche im spiteren Verlauf der Dinge sich in die Materie
(pYoeg) hinabneigt und so den Anstof zur Welt- und Menschen-
schopfung gibt. Auch hier also der Dualismus zwischen einer
Welt des Lichts und der Finsternis, und die Welt- oder Men-
schenschGpfung eine illegitime Vermischung der beiden unver-
sohnbaren Gegensiitze!

Auch die Gnostiker des Plotin, bei denen mir noch zwei-
felhaft ist, ob ihr christlicher Charakter feststeht und ob sie
sich mit einer der bekannten gnostischen Sekten, z. B. der
valentinianischen, identifizieren lassen (s. u.), ob nicht vielmehr
eine ausgesprochene Ahnlichkeit mit der im Poimandres vor-
liegenden gnostischen Konzeption stattfindet, reihen sich in diesen
Zusammenhang ein. C. Schmidt urteilt in seiner Darstellung
(»Plotins Stellung zum Gmuosticismuse 8. 43): »Die dualistische
Weltanschauung tritt klar zutage. Neben dem guten $eog 6
/mewrog, steht der bbse dyuioveyds, neben dem reinen xudouog
vonrdg der hylische zdouog elodnrdg. Infolgedessen schmihen
die Gnostiker den dnyueovgydg und seine Schépfung, sie ver-
achten die Welt und was in ihr .... Somit ist die Welt
schlecht und Ursache des Bosen fiir die Menschens.

Am deutlichsten tritt dann der Dualismus in den Systemen
des Mandiismus und Manichdismus hervor. Von Uranfang
stehen sich unabhingig voneinander die Welt des Lichts und
die Welt der Finsternis gegeniiber. Es wird zwar im 6. Traktat
des Genza r. (76, 13f) behauptet, daB die Finsternis und die ihr
angehorigen Michte jiinger als die Lichtwelt sind und auch
dereinst vergehen werden (Brandt M. R. p. 28), aber nirgends
wird gesagt, daB die Michte der Finsternis von denen des
Lichts geschaffen seien, nirgends wird eine Ableitung der Welt
der Finsternis aus der des Lichts versucht. Das Drama der Welt-
geschichte beginnt deutlich — wenigstens nach dem 8. Traktat
r. — mit geheimen Plinen und einer Revolution der Michte
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der Finsternis gegen das Licht. Um jene Pline zu vernichten,
steigt Hibil-Ziwa hinunter in die sieben Hollen und nimmt
den démonischen Michten ihre Kraft. Nach dem 6. Traktat r.
geht der Ansturm gegen. die Lichtwelt von dem Dimon Ur
und der Ruha aus und wird allerdings von Manda d’Hajé sofort
vereitelt. Die Gegensiitze zwischen der Welt des Lichts und
der Finsternis sind hier noch um ein gut Stiick konkreter,
lebendiger und perstnlicher als in den meisten Systemen der
Gnosis. Unberiihrt von griechischer Abstraktion hat sich der
orientalische mythologische Dualismus hier in seiner ganzen
Urspriinglichkeit erhalten. In einer Hinsicht ist allerdings dieser
Dualismus wieder nicht derart intensiv, wie in der Gnosis: der
Mandiismus teilt die Vorstellung von dem absolut bosartigen
Charakter der kiorperlich-sinnlichen Welt nicht. Freilich ist
diese Welt auch hier von halbbésen, mittlerischen M#chten (Aba-
tur, Ptahil) und in Verbindung mit den »Sieben« geschaffen,
aber auch in den ilteren Zeugnissen des mandiischen Systems
fordern die oberen Michte zur Weltschdpfung auf, und diese
wird nicht ohne ihr gnidiges Mitwirken vollendet. Die »Sieben«
sind nicht Schipfer dieser Welt, sondern es ist ihnen nur eine
gewisse Herrschaft in ihr konzediert. Damit hingt denn auch
zusammen, daB den Manddern alle eigentlichen asketischen
Neigungen fremd geblieben sind. Diese korperliche Welt ist
zwar von den Bosen, der Rubd und den »Sieben«, verderbt
und entstellt, und viel Schidliches und Verderbliches ist in ihr,
aber sie ist nicht schlechthin bise. Die mandiische Gnosis
hat, wie wir noch genauer sehen werden, den orientalischen
Dualismus naiver und unberiihrter vom griechischen Spiritua-
lismus bewahrt.

DaB das mandiische System auf vollkommen dualistischer
Grundlage beruht, bedarf kaum des Beweises. Schroff stehen
sich die Welt des Lichtes und der Finsternis gegeniiber. An
der Spitze der ersteren der »erste GroBherrliche: Gott selbst,
der Konig der Paradiese des Lichts«, an der Spitze der Welt
der Finsternis der Satan (Fliigel, Mani p. 86). Der Satan be-
ginnt aus der Welt der Finsternis in die Hohe zu streben, so
dafl diese in Verwirrung geriit. Da zieht eine der Emanationen
des Urvaters, der Urmensch, aus, um den Satan zu besiegen.
Er gerit in die Gefangenschaft der Méchte der Finsternis, wird
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freilich selbst von seinen Genossen befreit, aber bereits haben
die Michte der Finsternis von seinen Lichtgliedern resp. seinen
Waffen einiges verschlungen. Zur Befreiuung der so in der
Welt gefangenen Lichtteile wird dann die korperliche Welt
gebildet und einem allmihlichen LiuterungsprozeB unterworfen.
Also auch hier die Welt eine Vermischung von Licht und Fin-
sternis und das Endziel die Entmischung der widerrechtlich
zusammengekommenen Gegensiitze.

Leicht 1a8t sich auch nun der Nachweis fithren, dafi diese
ganze dualistische Gedankenwelt, die wir besprochen haben,
urspriinglich von der persischen Religion bedingt ist. Ganz
klar liegen die Dinge bei der letztbesprochenen Erscheinung,
der Religion des Manichdismus. Wie dort Ormuzd, der Kéonig
des Lichts, dem Geist der Finsternis, Ahriman, gegeniibersteht,
so hier der Ko6nig der Paradiese des Lichts dem Satan; wie
dort die gute und lichte Schépfung Ormuzd’s der bdsen und
dunklen Welt Ahrimans, so hier die Welt des Lichts der der
Finsternis. Wie dort im Anfang alles Werdens Ahriman die
Lichtwelt zu stiirmen versucht, so strebt hier der Satan gegen
die Welt des Lichts empor, und wie dort der Urmensch Gayo-
mard dem Ahriman unterliegt, so wird auch hier der Urmensch
von den Michten der Materie gefangen genommen und geschi-
digt. Ist dort diese irdische Welt eine Welt des Kampfes
zwischen Ormuzd und Ahriman und ihren guten und bidsen
Schépfungen, so ist auch hier die Welt aus der Mischung von
Licht und Finsternis entstanden, und ist dort das Endziel der
Entwicklung das Aufhoren des Kampfes, die giinzliche Besie-
gung Ahrimans und seine Entfernung aus dieser Welt, so ist
auch hier das letzte Ziel die Entmischung der disparaten Ele-
mente und die Entfernung oder Vernichtung der Elemente der
Finsternis. Die neuentdeckten Fragmente von Turfan machen
es iiberdies jedem, der hier schen will, noch klarer, als es bisher
war, wie stark der Manichiiismus direkt mit persischen Ele-
menten durchsetzt ist. Auch der Zusammenhang des man-
diuischen Dualismus mit dem persischen ist von vornherein klar,
Es geniigt hier, auf das Urteil Brandts (M. R. 194) zu ver-
weisen: »Die Identitiit des Gegensatzes von Licht und Finsternis
mit dem von gut und bose ist die Grundanschauung der per-
sischen Religion, in welcher die mand&ische nach dieser Seite
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hin wurzelt. Die alte Schule hat wohl die Welt der Finsternis
fiir jiinger als die Welt des Lichts erklirt, auch ist der Gegen-
satz hier noch mehr der elementare; . ..... die Lichtkonigs-
lehre aber setzt ganz nach persischer Weise hier den erhabenen
Lichtkonig und sein Reich, dort den Konig der Finsternis und
diesen selbst, die von Natur bose ist, zwischen inne die Erde
mit den Menschen . ... .. ‘Wenn jetzt der Priester von Siiq
Herrn Petermann als ein Geheimnis seiner Zunft im Vertrauen
eroffnete, es sei gleichzeitig mit dem Mana Rabba der Fiirst
der Finsternis aus der groBen Frucht hervorgegangen, so erhellt,
daB auch die (jiingere) Lehre vom Zrwana Akarana sich nach-
triiglich noch Geltung verschafft hat. Nicht minder weist die
in der Lichtkionigslehre zuerst hervortretende Ansicht von den
bosen Gegenschopfungen in einer von Hause aus guten Welt
auf den Parsismus zuriick«. Von hier aus konnen wir nun
unsere Linien nach riickwirts ziehen. Nicht mit Unrecht hat
der Verfasser der Acta Archelal das enge Verwandtschaftsver-
hiltnis zwischen dem Gnostiker Basilides und dem System des
Mani hervorgehoben. Wir haben in der Tat hiiben und driiben
dieselbe und zwar wesentlich persisch bedingte Grundanschauung.
Auch hier bei Basilides (s. 0. S.92ff) die absoluten Gegensitze
einer Welt des Lichts und einer Welt der Finsternis, Das
mythologische Element ist allerdings ganz verschwunden. Es
sind die abstrakten Méchte des Lichts und der Finsternis,
die sich gegeniiberstehen ohne perstnliche Zusammenfassung.
Das ist aber eine Entwicklung, wie sie sich auf griechischem
Boden und unter griechischem GeisteseinfluB beinahe mit Not-
wendigkeit vollziehen mufite. Auch im System des Mani be-
gegnen wir in der Berichterstattung griechischer kirchlicher
Schriftsteller derselben Entwicklung. Da ist anstatt vom Fiirsten
der Finsternis nur noch von der viy die Rede; an Stelle des
Urmenschen tritt etwa die Weltseele. Uberall die Wendung
vom Konkreten zum Abstrakten. Selbst in die spiteren Dar-
stellungen des Parsismus ist dieser Grundzug eingedrungen
(man vgl. die Darstellung der Lehre Zarathustras bei Schah-
rastini, Haarbriicker I 282), Auch bei Basilides haben wir
dann den Mythus von der Vermischung des Lichts und der
Finsternis, auch hier spielen die Michte der Finsternis dabei
eine aktive, angreifende Rolle, wihrend dem Lichte nur eine
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mehr passive Rolle zugeschrieben wird. Auch hier die Welt
im wesentlichen aus den von der Finsternis gefangenen
Lichtteilen gebildet (hier wie es scheint, nicht durch die
guten, sondern durch didmonische Michte), auch hier ist die
Entmischung der stattgefundenen Vermischung das letzte End-
ziel. Dazu kommen die oben zusammengestellten #uBeren
Nachrichten iiber die Herkunft und Lehre des Basilides und
iiber die Beziehung seines Sohnes Isidor zu orientalischen Pro-
pheten. Auch von Bardesanes fithrten, wie wir sahen, die
Linien direkt zum Parsismus hiniiber, und so werden wir nicht
fehlgehen, wenn wir auch alle iibrigen verwandten dualistischen
Vorstellungen der Gnosis im grofen und ganzen, abgesehen von
einigen anderen bereits nachgewiesenen Einfliissen, von dorther
ableiten. Auch auf das, was im ersten Abschnitt iiber die mit
dem gnostischen Dualismus verbundene Auffassung der »Sieben«
als ddmonischer oder halbdimonischer Michte gesagt ist, und
auf unsere Nachweise iiber die Herkunft dieser Idee sei noch
einmal in diesem Zusammenhang zuriickverwiesen.

Andererseits muB} freilich aber auch hervorgehoben werden,
daB der persische Dualismus in dieser Umgebung eine starke
Verinderung und Umwandlung durchgemacht hat. Zunichst
ist, wie wir bereits hervorgehoben, das konkrete mythologische
Element der persischen Religionsvorstellung stark zugunsten
einer mehr abstrakten, mehr spekulativen Auffassung zuriick-
gedringt. Vor allem aber ist hier ein neuer Gegensatz lebendig
geworden, den die persische Religion noch nicht kennt und der,
wie wir sahen, fiir die gesamte gnostische Welt von ungemeiner
Tragweite ist: der Gegensatz zwischen der guten geistigen
und der bosen korperlichen Welt. An diesem Punkt hat
sich eben der Geist der spitgriechischen Antike mit dem per-
sischen Dualismus verbunden und in (Gemeinschaft mit ihm
eine auflerordentlich starke und geschlossene pessimistische Grund-
anschauung erzeugt. In der gemiBigt dualistischen Grund-
anschauung der spéteren griechischen Antike ist und bleibt die
niedere materielle Welt doch wesentlich das nur Unvollkom-
mene, das noch Ungestaltete, daher immerhin, von der anderen
Seite angeschaut, ein Abglanz und bei aller Verdunklung doch
eine letzte Ausstrahlung der oberen geistigen Welt. Infolge
der Verbindung, welche die griechische Anschauung mit dem
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persischen Dualismus eingeht, wird diese niedere kérperliche
Welt erst recht eigentlich das feindliche Element, das mit
eigener Aktivitit und Initiative der Lichtwelt gegeniibersteht,
gegen diese zum Angriff iibergeht, gegen sie revolutioniert oder
diese in sich hinabzieht und gefangen hilt. Andererseits war
der Charakter des alten persischen Dualismus ein mehr zu-
filliger. Innerhalb dieser Welt unterscheidet man je nach ihrer
Niitzlichkeit fiir die Frommen die guten Schopfungen Ormuzds
und die bésen Ahrimans, ohne daB eine wirkliche prinzipielle
und gedankenmifBige Scheidung durchgefiihrt wiirde. Durch
jenen Kontakt der verschiedenen Weltanschauungen wird nun-
mehr der persische Dualismus metaphysisch unterbaut und auf
die groflen Gegensiitze von geistiger und materieller Welt, Seele
und Korper bezegen. So entsteht der absolute und trostlose
Pessimismus der Gnosis mit seinen praktischen asketischen
Folgerungen, und dieser Charakter verbleibt der ganzen Geistes-
bewegung trotz aller Vermittelung der Emanationssysteme, in
denen immer noch der griechische Geist gegen den absoluten
orientalischen Dualismus reagierte. Selbst in den Systemen der
Valentinianischen Schule, die am weitesten nach der Richtung
des Monismus fortgeschritten sind, ist jene Grundlage noch
deutlich erkennbar.

1I.

In diesem Zusammenhang haben wir aber noch auf eine
Reihe eigentiimlicher mythologischer Vermittlungen und neuer
Geestalten zu achten, durch welche ebenfalls der absolute gnosti-
sche Dualismus irgendwie iiberbriickt und gemildert werden sollte.
Wir finden, daB in einer Reihe gnostischer Systeme die Welt
des Lichts und der Finsternis sich nicht mehr unmittelbar gegen-
iiberstehen, sondern eine vermittelnde Macht zwischen ihnen an-
genommen wird. Awuch hier ist es vom HuBersten Interesse, auf
die weiteren religionsgeschichtlichen Zusammenhiinge zu achten.

Das klarste Beispiel fiir die eben angedeutete Anschauung
bietet uns das System der Sethianer (nach der Darstellung in
Hippolyts Philosophumena V 19 p. 200, 66ff.). Wegen des auBer-
ordentlichen religionsgeschichtlichen Interesses, das sich an diese
Darstellung kniipft, empfiehlt sich eine moglichst umfangreiche
wortliche Wiedergabe. »Die uranfinglichen Substanzenc, heiffe
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es, »sind Licht und Finsternis. In der Mitte zwischen ihnen
befindet sich das lautere smzvetue. Dieses mvetue, das mitten
zwischen der Finsternis, welche unten ist, und dem Licht, welches
oben ist, befestigt ist, ist nicht ein zvevue, dem Sturme des
‘Windes gleich oder einem leichten Lufthauch, den man mit den
Sinnen fassen kann, sondern wie der Duft der Salbe oder der
leichte Duft des durch Mischung bereiteten Rauchwerks, eine
Macht, die mit unmerkbaren und iiber alle Worte hinausliegenden
Stromen des Wohlgeruchs! sich verbreitet. Da aber das Licht
oben ist und unten die Finsternis und in der Mitte von ihnen
auf diese Weise, wie ich sagte, das zmveiua, so leuchtet das
Licht seiner Natur nach wie ein Sonnenstrahl von oben in die
darunterliegende Finsternis hinein, und der Wohlgeruch des in
der Mitte befindlichen svetua wiederum dehnt sich aus und
stromt iiberall hin . . . . So ist also die Eigenart der dreifach
Getrennten (Substanzen) und es befindet sich die Macht des
revecpa und des Lichts zusammen in der drunten befindlichen
Finsternis. Die Finsternis ist furchtbares Wasser, in das mit
dem mvedua das Licht . . . . hinabgezogen und hinabgetragen
wurde. Die Finsternis aber ist nicht unverstindig?, sondern
iiberaus verstindig und weifl, dafl, wenn das Licht von der
Finsternis fortgenommen werden wiirde, die Finsternis 6de, ohne
Schein und ohne Glanz, ohne Kraft, ohne Wirksamkeit und

1. Zu der Vorstellung vom Wohlgeruch des nvesue ist zu bemerken,
daB die Anschauung, daB die Himmelswelten wohlriechend seien, die
Welt Ahrimans dagegen iibelriechend, eine ganz geldufige persische
Vorstellung ist; vergl. z. B. Ulemai Islam (iibers. von Vullers S.45ff.):
Ormuzd war lichtglinzend, rein, guten Geruchs, dem Guten ergeben
und aller guten Handlungen fihig . . .. Ahriman schwarz, unrein, iibel-
riechend und bésartig.« Eine weitere Reihe von Belegen auch mit
Parallelen jiidisch-christlicher Vorstellungen siehe bei Boklen, »die Ver-
wandtschaft der jiidisch-christlichen mit der parsischen Eschatologie« S.65.

2. Bemerkenswert ist, daB in der persischen Mythologie in der
Regel die Torheit und Unwissenheit Ahrimans gegeniiber Ormuzd her-
vorgehoben wird; vergl. z. B. die ersten Kapitel des Bundehesh. Auch
im System der Bardesaniten (nach Schabrastini, Haarbriicker I 293)
heift es, daB »die Finsternis tot, unwissend, schwach, starr und un-
beseelt sei und ohne Tun und Unterscheidung.« Sie sind der Meinung,
daB »das Bose von ihr in natirlicher und unkundiger Weise« (nur
der Natur nach und ohne Sinn und Verstand) »entstehe.« (Vgl. das
System des Mazdak bei Haarbriicker S. 291)
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schwach bleibt. Deshalb ist sie mit aller Klugheit und allem
Verstand gewaltsam bestrebt, den Strahl und den Funken des
Lichts bei sich zu behalten nebst dem Wohlgeruch des Geistes.
. . .. Wie nun die Finsternis sich um den Lichtglanz bemiiht,
um den Lichtfunken in der Sklaverei zu behalten . . . ., so be-
mithen sich das Licht und das #vefue um die ihnen zugehérige
Macht und streben, ihre in die Vermischung mit dem drunten
befindlichen finsteren und furchtbaren Wasser eingegangenen
Kriifte zu befreien und wieder zu erwerben«. Durch das Zu-
sammenwirken dieser drei Michte erfolgt dann in allméhlichem
‘Werden die Schaffung dieser korperlichen Welt., Leider ist
hier die Darstellung durch die Aufnahme eines zweiten kosmo-
gonischen Mythus,.den wir bereits oben S. 104 besprochen haben,
entstellt und unterbrochen. Charakteristisch aber ist wieder der
Schluf der Darstellung des Systems der Sethianer (V 21). Da-
nach trugen die Sethianer einen ,Adyos mepl wpdoewg nat
wibewg® (p. 210, 39) vor. Das ist charakteristisch. Auch hier
finden wir das Thema, daB diese korperliche Welt auf einer
unnatiirlichen Vermischung beruhe und dafl, wie nun weiter
ausgefithrt wird, das Heil in der Entmischung der vermischtén
Bestandteile bestehe. Zahlreiche Beispiele aus der natiirlichen
Welt tragen die Sethianer fiir die Denkmioglichkeit einer solchen
Entmischung zusammen. So gebe der Weihrauch, der aus ver-
schiedenen Bestandteilen zusammengemischt sei, zunichst nur
einew Geruch, aber der Kundige konne die verschiedenen zu-
sammengesetzten Geriiche noch erkennen. So kénne man die
Metalle miteinander verschmelzen, aber der Kunst gelinge auch
die Wiederauflosung der vermischten Bestandteile. Am be-
liebtesten ist in diesem Zusammenhange das Bild von dem
Magneten, der aus einer Masse die ihm verwandten Eisenteile
an sich zieht.

Es bedarf keines weiteren Beweises, dafl wir uns mit diesen
gesamten Anschauungen in einer Welt bekannter und bereits
besprochener Vorstellungen befinden. Der spezifisch gnostisch-
orientalische Dualismus tritt hier iiberall klar zutage. Nur
eine neue Vorstellung haben wir zu verzeichnen, das ist die
Vorstellung von einer zwischen Licht und Finsternis in der
Mitte stehenden und vermittelnden Macht. Eine iiberraschende
Parallele zu dieser Vorstellung bietet uns hier der Bericht des
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Plutarch iiber die persische Religion. »De Iside et Osiridec«
¢c. 46 iiberliefert Plutarch: (nachdem er vorher erwihnt hat, daB
Zoroaster zwei Gotter, den einen als Schopfer des Guten, den
anderen als Schiopfer des Bosen angenommen und diesen »Oro-
mazes« jenen » Areimanios« genannt habe): ,zai moooarweqaivero
T0v uev dounévar guil uddiora T@v alednrav, tov & Eumalw
o#6T nal ayvolg, uéoov & auqoiv vov MiSonv elvar 0
6 nai MiSony ITégoer tov Mealeyy evoudlovav Hier treffen
wir also auf eine ungemein interessante spitere persische Speku-
lation, derzufolge Mithras als die mittlere Macht, der »Mesitesc,
zwischen Ormuzd und Ahriman bezeichnet wird. Obwohl sich
in den genuinen persischen Religionsurkunden diese Spekulation
nicht nachweisen l48t, so ist doch eine Erweiterung des persi-
schen Religionssystems nach dieser mehr spekulativen Richtung
hin durchaus wahrscheinlich. Der Gott Mithras, der sowohl in
der urspriinglichen persischen Religion, wie in der Religion der
Mithras-Mysterien eine so entscheidende und zentrale Stellung
hat, eignet sich in der Tat auBerordentlich gut fiir die ihm hier
zugedachte Position. Er ist urspriinglich nicht der Gott der
Sonne, sondern der Gott des Himmelslichts; Tiele (»Geschichte
der Religion im Altertume, iibers. v. Gehrich, IT 242) charakte-
risiert jhn: »Er ist der Lichthimmel bei Tag und Nacht, per-
sonlich aufgefalit der Gott, der das Licht bringt zu allen Zeiten
und in allen Erscheinungen.« Es ist sehr wohl denkbar, da8
dieser Lichtgott nach einer spéteren mehr systematischen Auf-
fassung diese Stellung zwischen dem hdchsten Gott des Himmels,
Ormuzd, auf der einen Seite und dem Fiirsten der Unterwelt,
Ahriman, auf der anderen Seite bekam. Ich bemerke noch, daB
nach Tiele (II 243) an einer Stelle des Avesta (Yast VI 5) von
ihm gesagt wird, daB er die Verbindung zwischen Mond und
Sonne bilde. Tiele erklirt das fiir ein Wortspiel mit seinem
Namen, der auch >Freund« (ueaizyng?) bedeutel. Auch sonst
finden sich Parallelen zu dieser Vorstellung von einer zwischen
der Welt des Lichts und der Finsternis vermittelnden Potenz.

1. In Porphyrius de antro nympharum wird iiberdies Mithras
mehrfach der Jdnucovgyds genannt; c. 6: Jnuecoveyds @y o MiSpas zat
yevéoews deanorns (vergl. c. 24). c. B7: el reuny ol Advrwy mownrol xai
nargds Mi$pa. Die Rolle des dnucovgyds paBt ebenfalls sehr gut fiir
den weofrns Mithras
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So heiBt es gleich im Anfang des Bundehesh (I 4), daBl zwischen
Ormuzd und Ahriman sich ein leerer Raum befunden habe;
das sei das, was man Luft (Vayu) nenne und in ihr habe ihre
Bewegung stattgefunden. Hier ist zwar von Mithras nicht mehr
die Rede; es findet sich statt dessen die mehr abstrakte Vor-
stellung von der Lauft, die sich zwischen Ormuzd und Ahriman
(Licht und Finsternis) befinde. Es ist aber sehr wohl denkbar,
daB die beiden Vorstellungen: Mithras der Gott des Himmels-
lichts, der also in der Luft oder im Ather wohnt, und die Vor-
stellung von der Luft (ebenfalls einer Gottheit der Perser) mit-
einander wechseln. Es nimmt sich fast wie eine Ubersetzung
jener persischen Vorstellungen ins Griechische aus, wenn es bei
Hippolyt, Refut. IV 43 p. 108, 60, heiBt: Ot d¢ &vdorépw wijg
aAydelag vouloaveeg ysyovévaw Ilégoow Epacay tiv Jebv elvan
gutavdy, pug &v aéor guveyouevorl

Ich glaube, da8 wir die Parallele wagen diirfen?: das
sevebua axégatov, das sich im System der Sethianer zwischen
Licht und Finsternis befindet, ist nichts anderes als der Mesites-
Mithras, der nach Plutarch sich zwischen Ormuzd und Ahriman
befindet und fiir den dann spiter die mehr abstrakte Vorstellung
eintritt von der Luft, die zwischen dem Licht und der Finsternis
befestigt ist. Erinnert doch auch die Vorstellung von mvetue
in seinem urspriinglichen Sinn — man vergleiche oben den von
den Sethianern allerdings abgewiesenen Vergleich mit dem
Windsturm oder dem sanften Lufthauch — unmittelbar an jene
abstrakte persische Vorstellung; und findet doch das eben er-
wihnte ,pds & aége ovvexduevor seine genaue Parallele in
der Darstellung des Sethianischen Systems.

Es ist nun weiter bemerkenswert, dafl diese Idee von einer
Dreiteilung der Grundkrifte, die uns besonders deutlich im

1. Dem entspricht iibrigens auch die manichdische Anschauung,
bei Augustin c¢. Faustum 20, 2: Spiritus sancti, qui est majestas
tertia, aeris hune omnem ambitum sedem fatemur ac diver-
sorium, cuius ex viribus ac spiritali profusione terram quoque conci-
pientem gignere patibilem Jesum. Baur, d. manich. Religionssystem 71.°
Vergl. ibrigens auch Philo, Leg. Alleg. I § 37: vefvarrog 100 $e0i Ty
dg’ davrod Jivapw Jia 105 uégov mvEluatos Gyos ToU Lroxsyuérov.

2. Man beachte besonders, da8 auch das ganze Milieu hier auf
persische Religionsideen binweist.
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Sethianischen System entgegentritt, sich auch noch in einer
ganzen Reihe anderer gnostischer Systeme mehr oder minder
deutlich nachweisen li8t. Es scheint, als wenn jene Idee einer
zwischen der Welt des Lichts und der Finsternis vermittelnden
Macht sich starker Beliebtheit in den Schulen der Gnosis er-
freut hat. Eng verwandt mit den Sethianern ist jedenfalls die
bei Hippolyt Ref. V 12ff. dargestellte Sekte der Peraten. Deren
Lehre wird V 17 kurz zusammengefaBt. Danach ist auch bei
ihnen die Welt dreigeteilt. Die drei Grundkrifte sind (196, 911f)
»Vater, Sohn und iy. Von diesen dreien hat jeder unend-
liche Krifte in sich. Es hat nun der Sohn seinen Aufenthalt
mitten zwischen der vAy und dem Vater, das Wort, die
Schlangel, die sich immerdar zu dem unbeweglichen Vater
und wieder zu der beweglichen Materie hinbewegt. Und bald
wendet er sich dem Vater zu und nimmt seine Krifte in sich
auf, und wenn er die Kriifte empfangen hat, wendet er sich der
vAn zu, und die vAy, die ohne Qualitit und ohne Gestaltung
ist, bringt nun die von dem Sohn herstammenden Ideen zur
Auspriigung, die der Sohn vom Vater her zur Ausprigung ge-
bracht hatte«. Es wird dann in diesem System noch aufBlerdem
der bise Archon und Demiurg dieser Welt genannt, welcher
unter Aufnahme der von dem Sohn herstammenden Ideen diese
korperliche Welt geschaffen hat, und der Sohn dann als Erloser
gefeiert; »denn wie er von oben die viterlichen Abdriicke her-
untergebracht hat, so triigt er auch wiederum die aus ihrem
Schlaf erwachten . ... viterlichen Abdriicke hinauf . .. «
198, 28f. Es ist ganz klar, daB wir hier dieselben Grund-
anschauungen vor uns haben, nur daB die einzelnen Weltprin-
zipien andere Namen erhalten haben und dadurch die Konsta-
tierung ihrer urspriinglichen Bedeutung erschwert wird. Die
Macht des Lichtes wird hier schlechthin der Vater genannt,

1. An diesem Punkt mischt sich in die Darlegung eine fremde
Vorstellung ein, insofern hier der Sohn als »Schlange« bezeichnet wird
und seine vermittelnde Titigkeit zwischen Vater und #in in Parallele
gesetzt wird mit dem Sich-Hinundherwinden der Schlange. Die Auf-
fassung der erlésenden und rettendem Macht als Schlange ist ja be-
kanntlich in gewissen gnostischen Sekten weit verbreitet und beruht
urspriinglich wahrscheinlich auf der Heriibernahme und Vergeistigung
irgend eines, vielleicht phénizischen, Schlangenkultus.
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ihm steht die {Ay gegenitber, und der Mesites zwischen Licht
und Finsternis ist hier naturgemif der Sohn geworden!. Mit
alledem hat hier die Gesamtvorstellung wieder eine konkretere
und perstnlichere Firbung bekommen. Die Zusammenhiinge
mit der persischen Spekulation werden allerdings nur noch
deutlich, wenn wir in der Weise, wie es geschehen ist, das
System der Peraten mit dem der Sethianer zusammenhalten.

Am Schluf§ der breitangelegten vorhergehenden Darstellung
iiber die Naassener findet sich ein Psalm der Naassenischen
Sekte angefiihrt, der in der Tat eher zu dem System der Pe-
raten und Sethianer zu passen und einen kurzen Abri dieser
zu reprisentieren scheint, als daf wir in ihm eine Zusammen-
fassung des Naassenischen Systems zu sehen hitten. Hier
lautet der Anfang:

»Nouog 7v yeviris 1ot mevedg 6 metiTog wéog,

‘O d¢ delregog Ty ToU 7TPwTOTOROV TO YUIEY ydog,

Towrary Yuyy O Ehaper oyaloudvy vouovs.
Auch hier liegt wieder, nur unter anderen Namen, eine Drei-
teilung vor: dem mpd@rog vois, dem marye im peratischen Sy-
stem, steht das yaog gegeniiber; die vermittelnde Macht, von
der in folgenden Versen geschildert wird, wie sie sich bald
der einen, bald der anderen der entgegengesetzten Welten zu-
wendet, wird hier die wuyy (die Weltseele) genannt, — unter
neuen Formen dieselbe Grundvorstellung.

In diesen Zusammenhang gehort ferner die von Hippolyt
behandelte Sekte der sogenannten Doketen. Hier ist zunichst
(VIIL 8 p. 414) von drei obersten Aeonen die Rede, die sich
dann zu je zehn, im ganzen dreiflig, Aeonen erweitern (wir
denken etwa an das System der valentinianischen Schule).
Weiter wird von dem Wesen und Charakter der drei Aeonen
nichts Genaueres gesagt. Auch daB diese Aeonen zusammen
dann einen neuen Aeon schaffen, den Erloser, der mit dem von
der Maria geborenen Jesus irgendwie zusammenhédngt — wieder
eine Reminiscenz an das Valentinianische System — interessiert
uns in unserem Zusammenhang weniger. Dann aber werden

1. Vielleicht wirkten dabei christliche Einfliisse mit, die man aber
keineswegs iiberall anzunehmen hat, wo die Figuren von Vater und
Sohn begegnen.
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{(p.- 416 80ff) uns schon bekannte Gedankengiinge entwickelt.
Der Welt des Lichts, iiber die die drei Aeonen herrschen,
tritt die Welt der Finsternis, das Chaos, gegeniiber. Auch
hier heifit es wieder, daB das Licht von oben in das drunten
befindliche Chaos (el 70 (mozelusrov ydog) bineingeleuchtet
habe und daB das Chaos , 77l Elafev nai avedifaro
Tag i0éag! Tag dvowdev amédag amo Tov tToltov aidvog TOD
totthedidoavrog avtévt (418, 90). Wie der dritte Aeon dann
gesehen habe, daf alle Abdriicke aus der Welt des Lichts in
dem drunten befindlichen Chaos gefangen gehalten wurden,
habe er, da er die Macht der Finsternis wohl gekannt habe,
nicht mehr zugelassen, daB die Lichtabdriicke von oben noch
weiterhin von der Finsternis hinabgerissen wurden; er habe viel-
mehr die Veste unterhalb der Aeonen geschaffen und so zwischen
Finsternis und Licht (Anlehnung an den Mosaischen Schopfungs-
bericht) geschieden. Ahnlich wie bei den Peraten wird dann
auch hier gesagt, daBl, nachdem die unendlich vielen Ideen des
Lichts in der Finsternis verschlungen waren, aus dem Licht das
lebendige Feuer (7t {v) entstanden sei und aus diesem wieder
der groBe Archon, der swigivog 3eog, der dann diese kirperliche
Welt geschaffen habe. In diesem Zusammenhange vertritt also
der dritte Aeon etwa die Stelle des nvefua axégatov bei den
Sethianern, des vids bei den Peraten, der weyxs im Naasseni-
schen Hymnus. Auch hier hat dieser die vermittelnde und
scheidende Rolle zwischen der Welt des Lichtes und der Fin-
sternis, und wenn iiber ihm noch zwei Aeonen erscheinen an-
statt des einen in den anderen Systemen, so muf} hier noch
einmal eine Verdopplung des ersten Aeon stattgefunden haben,
iiber die wir im einzelnen nichts sagen konnen, weil der folgende
Bericht nicht ausfiihrlich genug ist. Einige Spuren von der
vorgetragenen Anschauung finden sich endlich auch noch im
System des Arabers Monoimos (Hippolyt, Ref. VIII 12ff). Es
wird hier unterschieden zwischen dem zéAeiog avFowmog und
dem vidg zot aveurrov (426, 39) und auf diesen letzteren zum
Teil (aw6 pégovg Tivdg) die Weltschopfung zuriickgefiihrt.

1. Eine sehr bemerkenswerte Parallele bietet Plutarch de Iside et
Osiride c. 47. Auch hier ruft Qoouains dreilig Aeonen ins Dasein.

Auch hier heiBt es in diesem Zusammenhang 6 Rooud{ns tpis éavrov
adénocs.
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Sehr interessant ist iibrigens auch der Vergleich mit dem
in Hippolyt Refutatio erscheinenden, im monistischen Sinn
iiberarbeiteten System des Basilides. Hier ist bekanntlich im
Anfang die Rede von den drei Sohnschaften, die sich aus dem
odx @y Fedg, d. h. dem alles zugrunde liegenden Sein entfaltet.
Von der ersten Sohnschaft heifit es (VII, 22 p. 362), daB sie
fein und leicht gestaltet gleich im Anfang der Entwicklung von
unten nach oben zu den hichsten Hohen aufgestiegen sei. Die
mittlere Sohnschaft, die groberen Wesens war, habe nicht in
derselben Weise in die Hiohe steigen konnen, sie sei aber, von
den Fliigeln des szvedua dyiov getragen, dennoch ein wenig in
die Hohe gestiegen und der feiner gearteten Sohnschaft und der
hichsten nicht seienden Gottheit nahegekommen und sei in deren
Nihe zuriickgeblieben. Sie habe dabei einen Duft jener hochsten
Sohnschaft behalten, so wie ein Gefid, das eine wohlriechende
Salbe enthalten habe, noch einen Duft zuriickbehalte, auch
nachdem die Salbe ausgegossen sei; und so habe die zweite
Sohnschaft, die deshalb auch we3ogiov mvetua genannt wird,
die mittlere Grenze gebildet zwischen der oberen Sohnschaft
und der unteren Welt, in welcher die dritte Sohnschaft zu-
nichst rettungslos verstrickt wird: ,,Jujoyrer yag vwo Booihei-
dov Ta Ovra &ig Olo Tag mooeyeiy el mowrag JLalgéosts, wal
raleitar 2ar albToy TO pev 1L 7200u0g, TO OF T Urreguodutd,
70 08 perakd 1o noouob ral TV vregroculwy ueIogiov rTvetua,
voiro, brzep Eovi uai Gywov wal Tig VidTnrog Few wévoveay dv
sty TRy oouny (c. 23 p. 364, 8). Die Zusammenhiinge sind
auch hier unverkennbar. Wir haben wieder den Gegensatz
z vischen einer oberen himmlischen und einer niederen kosmi-
schen Welt und zwischen beiden die zweite Sohnschaft, das
uedéprov mrvetua.  Und besonders beachtenswert ist es, daB
auch hier, wie in der Darstellung des Systems der Sethianer
die himmlische etwdia des ueIdgiov srvetue hervorgehoben
wird.

Wieder eme etwas andere Wendung nimmt die Spekulation
in dem spiéteren Simonianischen System bei Hippolyt, Refut. VI
6ff. Hier finden wir (VI 18) ein ldngeres Zitat aus der so-
genannten ’A7dpacig peydhy der Simonianer. Dort heifit es
gleich im Anfang: ,,4vo elol wagaguddes TGy 6Awy aldvowy, wite
agyiy uige mépag Fpovoaw dmo widg $ilnots.  Als die eine der
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128 Kap. ITI. Der Dualismus der Gnosis.

beiden Grundmichte wird dann genannt der woig zav GAwy
(vgl. den Hymnus der Naassener) diémwy za mdvre. Von der
zweiten heiBit es: ,,5 0¢ &rdpar ndrwIev imivora peyddy Ifhea,
yevwooe mwavre“, Aber auch eine mittlerische Macht wird hier
angenommen: ,Kai 16 uéoov diaorque Zugaivovowy ééga
aravalnmrov wijte aoxyy unre mégag &yovre (vgl. die
spitere persische Spekulation iiber die Luft, die sich zwischen
Licht und Finsternis befindet). Hier ist freilich ein neuer
Grundzug zu vermerken, n#mlich der hervortretende Gegensatz
des Miinnlichen und Weiblichen, dem wir bei den bisherigen
dualistischen Systemen nicht begegneten. Von dieser Verbin-
dung des Gegensatzes des Ménnlichen und Weiblichen mit dem
Dualismus zwischen Licht und Finsternis wird noch weiter unten
geredet werden.

Bisher haben wir nur eine Reihe von Systemen zum Ver-
gleich herangezogen, die uns simtlich in der Uberlieferung von
Hippolyts Refutatio begegnen. Mit ihnen hat es nun
freilich eine eigene Bewandtnis. Als wirkliche Lebenszeugnisse
vollkommen verschiedener, ungetrennter gnostischer Gemein-
schaften werden wir diese Systeme wegen ihrer ungemeinen
Verwandtschaft miteinander kaum auffassen konnen. Auf der
anderen Seite ist freilich auf alle Fille die Vermutung, die
neuerdings aufgestellt ist, abzuweisen, daf8 wir es hier mit Fil-
schungen eines und desselben gnostischen Kopfes zu tun hittent.
Es hiitte doch eine ungeheure Phantasie dazu gehort, diese
verschiedenartigen Systeme nebeneinander hinzustellen und rein-
weg zu erfinden. Wir werden uns aber zu der Vermutung
entschlieBen miissen, daB wir es bei diesen eigentiimlichen
Darstellungen in Hippolyts Refutatio mit einer zusammen-
gehorigen Literatur verschiedener, aufs engste verwandter gnosti-
scher Kreise zu tun haben, die von einem Angehorigen dieser
Kreise gesammelt wurden und so dem Hippolyt in die Hande
kamen, Vielfach wird es sich bei dieser Literatur gar nicht
mebhr um wirkliche Sekten und gnostische Gemeinschaften ge-
handelt haben, sondern nur um Systeme und Einfille einzelner
Personlichkeiten, die vielleicht einer groBeren (remeinschaft be-

1. H. Stihelin, die gnostischen Quellen Hippolyts, Texte u. Unters.
VI, 3. 1890.
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reits angehdrten. So diirfen wir, trotzdem wir jene Idee von
der dreifachen Teilung alles Seienden in scheinbar so verschie-
denen Systemen wiederfinden, dennoch nicht allzu schnell auf
eine sehr weite Verbreitung derselben innerhalb der gnostischen
Kreise schliefien.

Aber es begegnen uns auch noch in anderen mit Hippolyt
nicht zusammenhingenden und selbstiindigen Systemen hier und
da Spuren jener Grundanschauung. So mochte ich hier hin-
weisen auf die Gestalt, die in der valentinianischen Lehre
eine so entscheidende und zentrale Rolle spielt, némlich die
Gestalt des Horos (6gog). Der Horos hat hier in der Tat eine
ganz #dhnliche Bedeutung, wie die bisher behandelten mittleri-
schen Gestalten. Er ist die mittlerische Macht, welche die
obere Welt von der niederen, aus dem Fall der Sophia ent-
standenen abgrenzt und zugleich diese hohere Welt so in sich
zusammenschlieBt, daB ein neuer Fall unmoglich gemacht wird.
Da in diesen Systemen der Fall der Gottheit die entscheidende
Rolle spielt, so tritt hier natiirlich eine gewisse Veriinderung
der Grundidee ein. Der Horos ist nicht von Anfang an vor-
handen, sondern wird erst hervorgerufen, nachdem der Fall der
gottlichen Welt eingetreten ist. Dennoch ist der Parallelismus
der Gestalten trotz jener Verdunklung noch deutlich zu er-
kennenl. Auch das System der Gnostiker bei Irendus I 30 darf
in diesem Zusammenhange herangezogen werden. Hier befindet
sich in der oberen himmlischen Welt das lumen beatum et in-
corruptibile et interminatum. Dieses lumen heiBt auch Vater
(vgl. das System der Peraten) und zugleich primus homo. Neben
ihm steht der filius (wie bei den Peraten), der zugleich &woie
(vgl. die “4mdpaoig des Simon), filius hominis, secundus homo
genannt wird. Unter diesen oberen Michten befindet sich der
spiritus sanctus, unter dem spiritus sanctus die Elemente: aqua,
tenebrae, abyssos, chaos. Wir haben auch hier wieder den drei-
geteilten Aufbau des Gesamtdaseins. Gegeniiber stehen sich

1. DaB die Gestalt des “Ogos einst eine groBere Bedeutung gehabt
hat, zeigen die vielen fiir ihn iiberlieferten Namen: Sravods, ALvrpwris,
Keagniorns, ‘Ogodérns, Meraywyets (Iren. 1 2, 4 vgl. Hippolyt VI 31),
Die Namen deuten zum Teil auf eine konkrete mythische Gestalt. In
den uns erhaltenen Valentinianischen Systemen ist seine Gestalt durch
ihren Doppelginger, den Soter, zum grofiten Teil verdringt.

Forschungen 10: Bousset, Gnosis, 9
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130 Kap. III. Der Dualismus der Gnosis.

die Welt des Lichts, beatum lumen auf der einen, die Welt
der Finsternis, tenebrae — abyssos — chaos auf der anderen
Seite, in der Mitte der spiritus sanctus (vgl. das mvebua qué-
oawov der Sethianer), offenbar die vermittelnde Macht. Wenn
hier in der hochsten Welt des Lichts bereits zwei Wesen,
Vater und Sohn, angenommen werden, so ist eine willkiirliche
Verdopplung eingetreten. Das geht auch daraus hervor, daf
nachher die unvollziehbare Vorstellung gebildet wird, daBl Vater
und Sohn gemeinsam aus dem spiritus sanctus einen neuen
Aeon gezeugt hiitten. Weiterhin geht dann allerdings das Sy-
stem der Gnostiker des Irenidus wieder seine eigenen Wege mit
der Annahme der Entstehung eines niederen weiblichen Aeons,
der Sogia IMgovvixdg, die dann erst durch ihren Fall die Welt-
entwicklung herbeifiihrt. Aber der Oberbau des Systems ist
noch unverkennbar der gleiche. Wir konnen nun mit Sicher-
heit sagen, daf die von uns dargestellte und durch die einzelnen
Systeme verfolgte Idee einer Dreiteilung des Weltganzen in Licht,
Finsternis und vermittelnde Macht einen ziemlich weitreichenden
EinfluB auf die Gestaltung der Gnosis ausgeiibt hat.

Es kommt hinzu, daB auch die spitere Entwicklung des
Marcionitischen Systems unter dem Einflul dieser Idee vor sich
gegangen zu sein scheint. Die urspriingliche Lehre Marcions
war ein. schroffer Dualismus, in welchem der Gott der neuen
christlichen Religion mit dem unbekannten guten Gott des Lichts,
der Gott des Alten Testaments dagegen einfach mit dem Gott
der Bosheit und Finsternis identifiziert war. Es wurde bereits
darauf hingewiesen, daB die Schule Marcions vielfach bei diesem
schroffen Dualismus nicht stehen blieb, sondern irgendwie zu
vermitteln suchte. So tritt bereits in der Darstellung des Cle-
mens Alexandrinus (Stromat. IIT 3, 12) im Marcionitischen
System der gerechte Weltschopfer als Mittelwesen zwischen dem
guten Gott und der bisen vAy auf. Hippolyt Ref. VII 31 wird
von Prepon berichtet, daf er im Gegensatz zu dem Bardesaniten
Armenios ein drittes mittleres Prinzip zwischen dem Guten und
dem Bisen angenommen hétte, ndmlich den Gerechten. Ebenso
bebauptet Hippolyt (X 19) schlankweg von Marcion selbst, daB
er drei Grundkrifte angenommen habe (ayadds, dizatog, TAy)l.

1. Ebenso lehrt der Marcionit Megethius im Dialog des Adaman-
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Nach Theodoret (Haer. fab. I, 24 vgl. Hippolyt X 19) soll
Marcion gar vier Grundwesen statuiert haben. Wiederum be-
richtet Rhodon bei Eusebius H. E. V 13, 4 dafl ein anderer
Schiiler Marcions, Syneros, zoels ¢voeig gesetzt habe. Ein
letzter Schiiller des Marcion, Apelles, soll (nach dem Bericht
des Rhodon; vgl. mit Tertullian, de praescr. 34)! eine gewisse
Einheit des hochsten gottlichen Wesens angenommen, aber
doch dem hochsten Gott zwei Engel zur Seite gestellt haben,
den Weltschopfer und den Gesetzgeber, den er als den »feurigen
Gotte bezeichnete. Hingegen berichtet Hippolyt (Refut. VII,
38), daB Apelles einfach vier Grundmichte gesetzt habe: den
guten Gott, den Gerechten, den Gesetzgeber, der zu Moses ge-
sprochen habe (mdgwvor d¢ zolror) und einen vierten: Eregow
vowdy aireov. Er fiigt allerdings auch seinerseits hinzu: zod-
zovg 0¢ ayyéhovs oroualer (aber an anderer Stelle [X, 20]
wieder: tmédero véooogug elvar Peotg . . . ., ovg ayyéhovg
#alel). Wenn wir genauer aufmerken, so treffen wir auch hier
wieder jene sonderbare Dreiteilung in verkleideter Form: Gott
auf der einen, die vAy auf der anderen Seite und dazwischen
der Vermittler, hier der Jedg dixarog, weil die Parallele mit
dem Gott des Alten Testaments festgehalten werden soll. Daf}
die Gestalt des Vermittlers dann schlieflich in zwei Gestalten
gespalten erscheint: Weltschopfer und Gesetzgeber, gehort wieder
zu den speziellen und leicht erklirlichen Eigentiimlichkeiten der
Marcionitischen Schule und mag auf sich beruhen. Dafl} wir
uns mit dieser Kombination nicht im Unrecht befinden, zeigt
uns die eigentiimliche und nunmehr ganz orientalisch gefiirbte
Darstellung, welche dieses spitere Marcionitische System bei
Schabrastani (Haarbriicker I, 295) erhalten hat. Hier heiit es
ither die MarkGnija: »Sie nelmen zwel ewige, sich befeindende
Grundwesen an, das Licht und die Finsternis, aber auch noch

tius 1. (ed. Bakhuyzen p. 4) drei Grundkrifte: Jedv 10v meréoe 707
Xoworol dyaSov xel &hlov Tov dqueovgydy xai Frsgov THV  morngov.
Dagegen zeigt sich der zweite Marcionit Markus als entschiedener Dua-
list Dial. II p. 60: 2yw opflouce ob 1peis doyis eivas, ¢l dlo, movnoay
zab ayedny. — Auch Lukian nach Epiphanius H. 43, 2 nahm drei
Grundwesen an (Jnutovpyds, dyudos, movneos).

1. 8. den verbesserten Text bei Hilgenfeld, Ketzergesch. 536,
Anm. 888. Dort die tibrigen Parallelen.

9*
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ein drittes Grundwesen, den gerechten Vermittler (Mesites),
den Verbinder. Er sei die Ursache der Vermischung; denn die
beiden sich Bekéimpfenden und feindlich sich Gegeniiberstehen-
den vermischen sich nur durch einen, der sie verbindet. Sie
sagen, der Vermittler sei auf der Stufe unter dem Licht und
iiber der Finsternis, und diese Welt sei entstanden durch die
Verbindung und Vermischung. Es gibt unter ihnen solche,
welche sagen, die Vermischung sei nur zwischen der Finsternis
und dem Gerechten vor sich gegangen, da er dieser niher stehe;
sie sel aber mit ihm vermischt worden, damit sie durch ihn
besser gemacht werde«. Weiterhin ist noch die Rede von dem
»Netz der verdammungswiirdigen Finsternis«, in das der Ge-
rechte gefallen sei. Endlich heifit es: »Sie sagten, wir nehmen
den Gerechten nur an, weil das Licht, welches der hichste Gott
ist, sich mit dem Satan nicht vermischen kann. Wie sollte es
auch moglich sein, dafl die beiden (Gegner, welche von Natur
miteinander im Kampfe sind und vermoge ihres inneren Wesens
voneinander ausgeschlossen sind, sich mit einander vereinigen
und vermischen! KEs sei also ein Vermittler notwendig, welcher
unter dem Licht und iiber der Finsternis stehe, mit welchem
die Vermischung stattfinde<. Ganz sicher hat hier eine Uber-
arbeitung des urspriinglichen Marcionitischen Systems in der
Richtung spezifisch orientalischer Spekulationen iiber das Ver-
hiltnis der Welten des Lichts und der Finsternis stattgefunden.
Dennoch ist auch die Uberarbeitung lehrreich; denn sie zeigt
deutlich, wie in der Tat in dieser Weiterbildung verwandte
Ideen sich weiter angezogen haben, und machen es von neuem
wahrscheinlich, da8 auch die urspriingliche Vermittlungstheologie
des Marcionitismus unter dem EinfluB jener orientalischen ver-
mittelnden Spekulationen vor sich gegangen ist, die wir in den
spitesten Ausliufern des Marcionitismus in aller Deutlichkeit
hervorbrechen sehen!. Ganz besonders interessant ist in diesem

1. In diesem Zusammenhang mag auch noch darauf hingewiesen
werden, daB es in demselben Abschnitt des Schahrastdni von den An-
hingern des Bardesanes heilit, daB »sie geglaubt hitten, der »Ver-
mittler« sei der sinnenbegabte, mit Fassungskraft versehene Mensch,
da er weder reines Licht noch reine Finsternis sei«. Uber diese An-
deutung kann ausfiihrlicher erst im folgenden Kapitel »iiber den Ur-
menschen« geredet werden. Auch darauf sei noch hingewiesen, daB in
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Zusammenhang die Darstellung des Marcionitismus, wie sie in
Ezniks Werk iiber die Sekten (iibers. von Schmid, S. 172ff.;
Buch IV Kap. 1) vorliegt. Es heiBt hier: »Marcion fiihrt ir-
gend eine Fremdheit (einen fremden, unbekannten Gott) ein
gegeniiber dem Gott der Gesetze, neben ihm auch die Materie
aufstellend, als aus sich seiend, und drei Himmel. Im ersten,
sagte er, ist wohnhaft der Fremde, im zweiten der Gott der
Gesetze und im dritten seine Heerscharen und auf der Erde
die Materie, und diese nennen sie die Kraft der Erde<. Nach
der Darstellung Ezniks schafft dann der Gott der Gesetze mit
der Materie zusammen das All »als ob die Materie ein Femi-
ninum und ein Eheweib wire«. Darnach sei der Gott der Ge-
setze in den Himmel hinaufgestiegen, und die Materie habe mit
ihren Sohnen die Herrschaft auf der Erde iibernommen. Auch
an der Schaffung des Menschen sind der Gott der Gesetze und
die Materie gemeinsam beteiligt. Die Materie gibt von ihrer
Erde, und der Gott der Gesetze haucht den Geist ein. Dann
habe der Gott der Gesetze den Menschen von der Materie
trennen und mit sich verbiinden wollen und habe ihm deshalb
befohlen, daB er keine anderen Gétter auBer thm haben diirfe.
Die Materie habe aus Rache fiir den Abfall des Menschen von
ihr die Gotzen und die Vielgotterei geschaffen und die Menschen
dadurch verfiihrt, den Gott der (Gesetze nicht anzubeten. Dar-
iiber sei der Gott der Gesetze erzirnt und habe die Menschen
in die Holle geworfen, bis dann der gute und fremde Gott den
Erloser gesandt habe. Ich habe das Marcionitische System in
der Darstellung Ezniks so ausfiihrlich zur Darstellung gebracht,
weil es uns von hier aus gelingt, noch ein anderes System, das
uns in Hippolyts Philosophumena aufbewahrt ist, in seinen Zu-
sammenhang einzuordnen. Es ist das System, das der Gnostiker
Justin in seinem Offenbarungsbuch Baruch entwickelt und das
Hippolyt V 26ff. beschreibt. Es kann kaum ein Zweifel sein,

ebendemselben Zusammenhang auch die spitere persische Anschauung
von dem héchsten Gott Zervan unter dem Gesichtspunkt der Spekulation
iber den Vermittler aufgefaBt wird. »Den Vermittler faBte er (Zara-
duscht) wie einen solchen, welcher iiber zwei Gegner Entscheidung gibt,
zwischen zwei Streitenden vermittelt, wobei es nicht moglich sei, daB
seine Natur und Substanz die eines der beiden Gegner sei, da es Gott
selbst sei, der keinen Gegner und keinen ihm Gleichen habes,
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dafB8 hier im grofien und ganzen dasselbe System wie bei Eznik
vorliegt. Auch hier haben wir drei Grundmichte: den guten
Gott, den Vater der Schopfung; Elohim und die weibliche bise
Gottheit, Edem (der ¥Ay im Marcionitischen System zu ver-
gleichen). Auch hier schaffen Elohim und Edem den Menschen
gemeinsam, sodafl die Edem die Seele gibt, Elohim den Geist.
Auch hier trennt sich Elohim nach der Schopfung von der
Edem und fihrt in die Hohe, indem er sich dem héchsten Gott
iiber ihm unterwirft. Auch hier sucht Elohim den von ihm und
Edem gemeinsam geschaffenen Menschen durch die Offenbarung
des Engels Baruch auf seine Seite zu ziehen. Auch hier die-
selbe Anspielung auf den Siindenfall des Menschen in Genesis 3.
Auch hier verfolgt die Edem den Menschen, zwar nicht aus
Rache fiir seinen Abfall von ihr, sondern im Zorn dariiber, daf
Elohim sie verlassen habe. Auch hier werden die Engel der
Edem erwihnt, wie in dem System bei Eznik die Sohne der
Materie. Auch hier wird schlieBlich der Erloser Baruch?! aus-
gesandt, um die Menschen von der Nachstellung der Edem zu
befreien. In der Baruchgnosis des Justin haben wir also genau
dasselbe System, nur in etwas stiirkeren mythologischen Farben
dargestellt, wie in dem sogenannten Marcionitischen System des
Eznik. Beide Systeme entfernen sich allerdings um ein Be-
triichtliches bereits von den Grundideen, die wir bisher verfolgt
haben, und zwar wiederum namentlich dadurch, daB hier die
Welt der Finsternis resp. die Ay als weibliches und zugleich
boses Prinzip erscheint. Durch diese Kombination des ge-
schlechtlichen Dualismus mit dem urspriinglichen naturhaften
(Gegensatz von Licht und Finsternis kommt zugleich eine stiir-
kere mythologische Férbung in die Gesamthaltung hinein. Aber
immer sind die urspriinglichen Beziehungen noch deutlich er-
kennbar.

Zum Schlu mdchte ich noch auf zwei ziemlich weit ab-
liegende Parallelen hinweisen. KEs fillt zunichst von hier aus
noch ein helles Licht auf einen Zug im Manichdischen System.
Mani setzte bekanntlich zwei Grundwesen an, das Licht und
die Finsternis, Nach dem Bericht im Fihrist (bei Fliigel, Mani

1. Ubrigens befinden wir uns vielleicht auch mit diesem Namen

im Umkreise des persischen Milieu. Baruch ist ein Deckname fiir Zo-
roaster (s. u. Exkurs VI).
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S. 86) aber heifit es weiter: »Er behauptete ferner, daB der
Lichtgott mit diesen seinen Eigenschaften anfangslos sei, mit
ihm zugleich aber zwei gleich anfangslose Dinge bestehen, das
eine der Luftkreis, das andere die Erde (Lichterde)<. Da haben
wir also noch neben dem hochsten Lichtgott zwei andere rétsel-
hafte Wesen, den Luftkreis und die Lichterde. Diese Dar-
stellung wird bestitigt durch Awugustin {de actis cum Felice
Manichaeo I 17—18). Hier konstatiert auch Augustin: »Ergo
duae iam erunt res, amhae ingenitae, terra et pater«. Und
darauf erfolgt die Antwort: Immo tres sunt: pater ingenitus,
terra ingenita et aér ingenitus (Fliigel, Mani S.181). Der reli-
gionsgeschichtliche Zusammenhang dieser sonderbaren Phantasie
diirfte klar sein. Wir haben hier eine spezifische persische
Spekulation, nach welcher sich zwischen der Welt des Lichtes und
der Finsternis die Luft befindet (vgl. oben die Darstellung der
Bundehesh). Wenn daneben als drittes ungeschaffenes Wesen
noch die Lichterde! erwiihnt ist, so hat wohl auch hier nur
eine der vielfachen Verdopplungen der Ideen stattgefunden,
denen wir so oft in den Spekulationen der Gnosis begegnen.
Vielleicht hat zu der Annahme einer unter der Welt des Licht-
gottes befindlichen Lichterde noch eine naturhafte Anschauung
beigetragen, und ist die Lichterde urspriinglich nichts anderes
als die MilchstraBle, die man oben am Himmel erblickt. — Und
derselben Idee begegnen wir nun auch in den Mandiischen Spe-
kulationen, wenn hier als zweites oberstes Grundwesen neben
dem hochsten Wesen Pira das »Ajar« angenommen wird. Denn
Ajar wird nichts anderes sein als ¢7jo (Brandt M. R. 8.22), die Luft,

1 Der Lichterde entspricht im System der Pistis Sophia der oft
erwihnte Lichtschatz, der sich direkt unterhalb der Welt des hichsten
Lichtes mit seinen Aeonen, die hier ins Unendliche vermehrt erscheinen,
befindet (vgl. das Register in der Ausgabe von Schmidt s. v. Lichtschatz).
Statt des gewihnlichen Ausdruckes Lichtschatz finden wir .auch den
andern Lichtland, z. B. S. 121, 36: Wenn ich euch zu dem Lichtland,
d. h. Lichtschatz fithre. — Jeu (der Urmersch!) heifit im II. Jeu-Buch
8. 819, 2 der Vater des Lichtschatzes u. 8. w. Im unbekannten kopt.
gnost. Werk (Schmidt 361) beiBt diese obere Welt die Lufterde, Ahn-
liche Spekulationen sind auch in die jiidische Kabbala iibergegangen;
vgl. S. Karppe Zohar, p.374: Le En-Sof sépara 1'air de lui et découvrit
un point. Ce point s’en étant détaché le reste se trouva &tre une lu-
miére . . . et c’est la lumiere primordiale (Zohar I 16b).

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



136 Kap. III. Der Dualismus der Gnosis.

die sich nach der persischen Spekulation zwischen Licht und
Finsternis befindet, der Luftkreis im Manichiischen System!. So
haben wir eine spezielle Idee persischer dualistischer Spekulation
durch die ganze Welt der Gnosis hin verfolgt. Vielleicht ge-
lingt es uns, noch eine zweite in anderen Zusammenhéingen der
gnostischen Uberlieferung und Literatur wiederzuentdecken.

IIL

Eine ganz eigentiimliche dualistische Theorie begegnet uns
mm dem System des Pscudoklementinischen Schriftenkreises.
Diese wird ausfiihrlich und im Zusammenhang Ho. 20, 2f.
dargestellt. Hier entwickelt Petrus, nachdem er vorher, ohne
das letzte Wort zu sprechen, mit Simon iiber den Ursprung des
Bosen disputiert hat, im Kreise seiner Jiinger zusammenfassend
seine eigene Anschauung. Danach hat Gott »zwei Reiche ein-
gerichtet und zwei Aeonen festgesetzt und beschlossen, dal die
gegenwirtige Welt dem Bosen gegeben werde, weil sie gering
sei und schnell vergehe, dem Guten aber versprach er, den zu-
kiinftigen Aeon aufzubewahren, weil dieser gut und ewig seic.
Weiterhin heiit es: »Es wurden zwei Konige verordnet, von
denen der eine erwihlt ist, iiber die gegenwiirtige und zeitlich
begrenzte Welt (durch das Gesetz?) zu herrschen, welcher auch
seiner Natur nach die Mischung erhielt, daBl er sich iiber das
Verderben des Bosen freue; der andere aber, der seinerseits
Konig des zukiinftigen Aeon ist, liebt jegliche menschliche
Natur<. Von diesen beiden Konigen heiit es in ¢. 3: »Aber
diese beiden Herrscher sind die geschwinden Hinde Gottes, die
begehren, seinen Willen vorzunehmen und ihn zu erfiillenc.
Von ihrer Herkunft wird gesagt, daB sie ihre Wesenheit nicht
auflerhalb Gottes haben; »denn nicht wurden sie von Gott wie
die Lebewesen ins Dasein gerufen, da sie ithm gleich an Herr-
lichkeit waren, noch sind sie zufillig und von selbst gegen
seinen Willen entstanden, da andernfalls die GroBe seiner Macht
aufgehoben wire«. Vielmehr stellt sich der Verfasser ibre Ent-
stehung so vor, daB durch Gottes Willen zuniichst die vier Ele-
mente: das Warme und das Kalte, das Feuchte und das Trockene

1. Zu erinnern ist hier auch an die mittlerische Gestalt des
»zweiten Lebens« (auch der Zweite oder JoSamin genannt) im mandéi-
schen System, Brandt M. R. S. 25f 31. 35, 50 u. &.
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geschaffen seien, auf daB Gott der Vater und Urheber jeglicher
Wesenheiten bleibe und da8 ihnen dann bei ihrer Mischung,
die sich drauen vollzogen habe, ihr jeweiliger Charakter aner-
schaffen sei (25w ydo woadeiow alvois wg Téxvov 7 moalpeots
cyevij91). Der Verfasser 16st, wie es scheinbar aus seinen ver-
worrenen Ausfiilhrungen hervorgeht, das Problem des Bdsen
derart, daBl er die substanzielle Grundlage des Bosen von Gott
geschaffen sein, dagegen die Willensanlage spiiter hinzugekom-
men sein JaBt. SchlieBlich wird sogar in Aussicht genommen,
daB der Bise, nachdem er Gott auch seinerseits gedient habe
(und das tut er, indem er die Ausfilhrung der von Gott
verhiingten Strafen in dieser Welt iibernimmt), umgeschaffen
wieder gut werden konne (uerasvyrpadeic ayados yevéodar
ddverar). Ja es wird von ihm sogar gesagt: ,,000¢ yag »iv
%ol TL 7WOLEL, #ITOL %AAOG Y, VOULUWG AXOVEYELY ELANPOS
fovoiav. In c. 8 scheint der Verfasser der Homilie sich
allerdings zu widersprechen; denn auf die Frage, ob der Gute
und der Bose in derselben Weise geschaffen und demgemiB
Briider seien, scheint er doch einen Unterschied zu machen
zwischen der Entstehung des Guten und des Bosen. Jetzt be-
zieht er die Behauptung, die in c¢. 3 beiden sHinden Gottes«
gegolten hatte, dafl zunichst von Gott ihre materielle Substanz
geschaffen sei, wihrend ihre 7rgoaigeotg auBerhalb durch Mischung
entstanden sei, nur auf die Entstehung des Bisen. Von dem
Guten aber heifit es hier: ,;O d¢ ayadog éx i oD Yeov
radliorng veormig yewmdels wal otn fw npdoer ovufelnrag
75 ovte vidg éoriv.  Auch im folgenden Kapitel ist die Dar-
stellung nicht mehr ganz klar. Auf die Frage, wie es denn
komme, dal der Bose, der doch von Gott dazu eingesetzt sei,
die Gottlosen zu quilen, am Ende mit seinen Engeln in die
duflerste Finsternis geworfen werde, erfolgt hier die Antwort,
daB der Bose vermdge seiner Vermischung dazu geschaffen sei,
an der Finsternis seine Freude zu haben (pidov yag mvel o
ox6rog). Dann aber scheint doch wieder in dem folgenden,
offenbar iiberarbeiteten und in seinem urspriinglichen Sinn kaum
erkennbaren Satz der Gedanke ausgesprochen zu sein, daf die
Bestrafung des Teufels in der HuBersten Finsternis dazu dienen
soll, seine schlechte Natur (Mischung) el¢ dyadol mpoaigeoty
umzuschaffen.
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Sehen wir von den kleinen Schwankungen der Darstellung
ab, so ergibt sich folgende eigentiimliche Lehre der Homilien:
Uber dem ganzen Weltendasein steht der eine allmichtige Gott.
Von ihm zum mindesten indirekt geschaffen (durch die Schaf-
fung der ithm zugrunde liegenden Substanz) stehen die beiden
Konige, der Konig dieser Welt, d. i. nach dem Zusammen-
hange des Systems der Klementinen der Teufel, und der Konig
der zukiinftigen Welt, d. i. Christus. Beide aber sind Diener
Gottes, die schnellen Hinde Gottes, wenn auch die Meinung
abgelehnt wird, daB sie Briider und in demselben Sinne Sihne
Gottes seien. Aber Gott bedarf ihrer beide, und wie sich die
Liebe Gottes durch den Konig des zukiinftigen Weltalters aus-
wirkt, so bedient sich Gott des Bosen, d. h. des Teufels, um zu
strafen und zu t6ten. Daher ist auch der Bose nicht eigent-
lich bise, sondern hat die Vollmacht seiner Bosheit gleichsam
von (ott erhalten. Es wird sogar seine Begnadigung und end-
giiltige Umwandlung in ein gutes Wesen in Aussicht genommen,
und auch seine Bestrafung im endgiiltigen Gericht soll nur zum
Zweck der Besserung dienen. Ganz offenbar triigt der Teufel
hier teilweise Ziige des alttestamentlichen Gottes, obwohl dann
auf der anderen Seite im System der Klementinen mit aller
Bestimmtheit daran festgehalten wird, daB der iiber Christus
und dem Teufel stehende Gott der Schopfer dieser Welt set
und der Gott, der wenigstens zum Teil im Alten Testament
redet, wenn auch dessen Offenbarung teilweise durch bse Méchte
entstellt und verderbt ist.

Diese merkwiirdige Anschauung ist nun nicht nur an dieser
einen Stelle der Homilien vorgetragen, sondern sie findet sich
auch an anderen Orten sowohl der Homilien wie der Rekog-
nitionen. So wird dieselbe Lehre auch andeutungsweise Ho. 3, 5
ausgesprochen, und zwar wird sie hier als Geheimlehre, als év
talg Jeoloyiarg enthalten, vorgefithrt. Wir finden hier den be-
deutsamen Satz, der der obigen Darstellung durchaus entspricht,
daB der Bose (der Teufel) Gott nicht weniger liebe als der
Gute (Christus) und nur in dem einen Punkte hinter dem Guten
zuriickbleibe, daB er auch denen, die aus Ursache der Unwissen-
heit gottlos handeln, nicht verzeihe und zwar weil er aus Liebe
zu dem, gegen den gottlos gehandelt werde, das Verderben der
Gottlosen begehre. Also auch hier ist der Teufel nicht der
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Bose im eigentlichen Sinn, sondern eher der richende, strafende,
mit dem alttestamentlichen Gott verwandte Geist. Auch Ho.
8, 21 wird Christus als der Konig der zukiinftigen Welt dem
Teufel als dem Konig der gegenwirtigen Welt gegeniiberge-
stellt (vgl. Ho. 8, 22; Rek. 4, 34). DemgemiB heiit Christus
Ho. 9, 19 6 ©ijc eloyvyg Baatdel’s (vgl. Rek. 4, 32). Ho. 3,19
wird wieder von Christus behauptet, daB er gewiirdigt sei, Konig
des zukiinftigen Aeon zu sein und daff er dem gegeniiberstehe,
der nach der Verordnung in der Jetztzeit das Reich bekommen
habe. Bedeutsam ist, dafl wir auch Rek. 1, 24 den Satz finden:
quod (deus) duo regna posuit praesentis dico temporis et futuri.

Diese ganze Anschauung steht aufBlerordentlich singuldr in
ihrer Umgebung da. Die Auffassung, dafl der Teufel auch seiner-
seits neben Christus eine Kraft (Gottes sei, erinnert allenfalls
noch an die eben besprochenen Vermittlungen des Marcioniten
Apelles, derzufolge der Teufel neben dem Schopfer und Gesetz-
geber als Engel Gottes erscheint. Und es ist, wie bekannt,
auch wahrscheinlich, daB die Darstellung der Klementinischen
Grundschrift durch ibre polemische Haltung gegen die Aus-
laufer des Marcionitismus bestimmt ist. Aber die Konzeption,
die hier vorliegt, ist doch eine ganz eigenartige neue. Ich
mochte wagen, diese innerhalb des Christentums und der Gnosis
unerhérten Anschauungen, wie sie in den Klementinen vorliegen,
wiederum durch Riickgang auf Spekulationen des persischen
Dualismus zu erkliren.

Die Parallele, um die es sich hier handelt, ist die Speku-
lation der spiteren persischen Theologie iiber die unendliche
Zeit (Zrwina akarana) als die Schopferin von Ormuzd und
Ahbriman, Uber das Alter dieser Spekulation ist bereits oben
gehandelt. Wir konnten mit einiger Wahrscheinlichkeit schlieBen,
daB dieselbe friih einsetzt, und sich schon im Diadochen-
zeitalter nachweisen lifit. Es wird hier zunichst auf eine kurze
Darstellung derselben ankommen. Ich stelle den Bericht einer
spiteren persischen Quelle, des schon oft genannten Ulemai
Islam voran. Hier heifit es (Vullers p. 44ff): »Es wird gelehrt,
...... daB die Zeit der Schopfer ist, und dafl dieselbe keine
Grenzen kennt, auf nichts gegriindet und von jeher gewesen ist
und immer sein wird. Der Verstiindige frage nicht: woher ist
die Zeit? ... .. Darauf ward Feuer und Wasser, aus deren

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



140 Kap. III. Der Dualismus der Gnosis.

Vereinigung Ormuzd hervorging . . . . . Als er in den tiefsten
Abgrund hinunter blickte, sah er in einer Entfernung von 96000
Parasangen den Ahriman . . ... Ormuzd erstaunte bei dem

Anblick dieses furchtbaren Feindes und dachte bei sich: ich
muB diesen Feind aus dem Wege riumen«. Dann beginnt die
uns aus den genuinen Quellen der persischen Religion bekannte
Schilderung des 12000jihrigen Weltlaufes und des Kampfes
zwischen Ormuzd und Ahriman. Weiterhin wird p. 50 ver-
merkt, dal auch Ahriman aus den vier Elementen: Feuer,
‘Wasser, Erde, Luft zusammengesetzt sei und dall er deshalb
nicht, wie man woll meinen kénnte, am Anfang der Dinge von
Ormuzd hiitte getotet werden konnen, da er infolge der Kwig-
keit der Elemente am Tage der Auferstehung dann doch wieder
auferstanden wiire. Nachtrfiglich wird endlich der Ursprung
Ahrimans, iiber den nichts gesagt war, erortert. KEs wird hier
gesagt, daB die Meinungen der Sekten darin auseinandergingen,
daB nach der Meinung der einen die Zeit deshalb den Ahriman
geschaffen habe, damit sie Ormuzd ihre Macht iiber alle Dinge
kund tue; andere wiesen darauf hin, da} eben die Zeit jenseits
von gut und hose sei, deshalb auch keine Rechenschaft abzu-
legen habe iiber die Erschaffung des Bosen, wieder andere er-
klirten als Zweck der Schopfung Ahrimans die Vermischung
des Guten mit dem Bosen, durch die erst die verschiedenartigen
Dinge hervorgebracht wurden; nach anderen sei Ahriman ein
wegen seines Ungehorsams gefallener Engel. — Etwas anders ist
die Darstellung, die uns der armenische Schriftsteller des fiinften
Jahrhunderts Eznik (> Wider die Sekten«, Schmid S. 89ff.) gibt.
Auch nach ihm ist der Urheber aller Dinge bei den Persern
Zrovan, was mit »Gliick« oder sRuhm« iibersetzt werde. Dieser
habe 1000 Jahre Opfer dargebracht, um einen Sohn zu empfangen,
und habe dann schlieBlich gezweifelt, ob ihm das Opfer etwas
niitzen werde. Ormuzd sei durch das Opfer entstanden und
Abriman durch den Zweifel. So fanden sie sich beide als
Briider im Mutterleibe. Ahriman, der von Ormuzd erfibrt,
daB Zrovan denjenigen, der zuerst aus dem Mutterleibe her-
vorkommen werde, zum Konige machen werde, habe zuerst
den Mautterleib durchbrochen und sei vor Zrovan erschienen,
von diesem aber als Sohn, da er finster und iibelriechend sei,
nicht anerkannt. Dann sei Ormuzd vor Zrovan erschienen, und
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dieser habe ihm die Opferzweige und damit die Priesterherr-
schatt iibergeben. Da aber habe Ahriman den Zrovan an sein
Versprechen erinnert, dafi er denjenigen, der zuerst kommen
werde, zum Konige machen wolle, und so habe dieser dem
Ahriman das Konigtum auf 9000 Jahre gegeben, und habe zu-
gleich bestimmt, daB Ormuzd nach diesen 9000 Jahren allein
Konig sein solle. Dann beginnt auch hier der aus den ur-
spriinglichen persischen Religionsquellen bekannte Kampf Or-
muzds und Ahrimans. Eine ganz parallele Darstellung der
Zervanitischen Lebre bietet uns das offizielle Edikt des erani-
schen Ministers Mihr Nerseh iiber die Mazdiiische Lehre, das
uns der armenische Geschichtsschreiber Eliseus in seiner Ge-
schichte Wardans (iibers. v. Langlois, Collection des hist. armen.
Paris 1869 II p. 190ff; vgl. Schmid p. 93) aufbewahrt hat.
Auch dieses Edikt stammt aus der Mitte des 5. Jahrhunderts
und ist als offizielle Urkunde bedeutsam: damals mufl in der
Tat die Zervanitische Lehre in dieser Form die offiziell persi-
sche gewesen sein. Mit der Darstellung des Eznik stimmt, ab-
gesehen von einigen Kleinigkeiten, die des Schahrastini bei
Haarbriicker I, 277ff. iiberein. Charakteristisch und bemer-
kenswert ist hier noch der Zug, daf spiiter Ormuzd und Abhri-
man den bekannten Vertrag, nach welchem dem Ahlriman die
teilweise Herrschaft auf 9000 Jahre gelassen wird, unter der
Vermittlung der Engel geschlossen haben. Und weiter heilit es
hier (Haarbriicker 1, 279): nachdem sic aber mit den Bedin-
gungen zu Ende gekommen wiren, hiitten sie sich zwei Ge-
rechte als Zeugen genommen, welchen sie ithre Schwerter iiber-
geben und gesagt hitten: wer von uns den Vertrag verletzt,
den sollt Ihr téten mit diesem Schwertel. Auch die Sekte der
Kajtmarthija, von der uns Schahrastini 1, 276 berichtet, bringt
eine dhnliche Konstruktion. Danach erscheint allerdings nicht
die Zeit als die Ormuzd und Ahriman iibergeordnete Macht,

1. Eine dhnliche Erzihlung, wonach Ormuzd und Abriman die
Sonne als ihren Schiedsrichter erwihlt hidtten, findet sich auch in der
Darstellung Ezniks bei Schmid 8. 110. Sollte hier vielleicht die Er-
klirung fiir die Gestalt der beiden immer noch riitselbhaft gebliebenen
Zeugen in Apokalypse 11 zu finden sein? Dic zwei Zeugen wiren dann
diejenigen, die urspriinglich dem Tier aus dem Abgrunde anzukiindigen
haben, daB die Zeit seiner Herrschaft abgelaufen sei.
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sondern es wird hier berichtet, daB nur Ormuzd (Jazdi) ohne
Anfang und ewig sei. Dieser habe sich gesagt: Wenn ich
einen (egner hitte, wie wiirde der beschaffen sein? — und so
sei Ahriman entstanden?.

Wir sehen bei dieser Zusammenstellung, da die Spekula-
tionen iiber das Verhiltnis von Zervan zu Ormuzd und Ahri-
man unendlich mannigfaltig und verschieden gewesen sind. Wir
werden aber wohl annehmen diirfen, daB die Grundlage dieser
Spekulation: Zervan die unendliche Zeit, der iibergeordnete
Gott und Schopfer aller Dinge und aus ihm hervorgegangen
die beiden sich gegeniiberstehenden Gotter, der gute Ormuzd
und der bise Ahriman — verhiltnisméBig alt ist. TUnd nun
scheint zwischen dieser Spekulation und derjenigen der Grund-
schrift der Klementinen in der Tat eine interessante Parallele
vorzuliegen. Hier wie dort haben wir den einen hdchsten Gott,
von dem letzlich alles Gute und Bose in irgendeiner Weise ab-
geleitet wird. Mit dem Namen der Zeit wird er allerdings in
den Klementinen nicht benannt, aber auch hier finden wir dhn-
liche abstrakte Spekulationen, wie in der persischen Lehre, von
der unendlichen Zeit. Besonders ist Ho. 17, 9—10 zu ver-
gleichen. Hier wird die hochste Gottheit als eine abstrakt
riumliche Wesenheit betrachtet. Ihre sechs Grundeigenschaften
sind die Qualitiiten der riumlichen Ausdehnung: a0 wév .. ..
&lg Vog &vw, 6 O¢ eig fadog xdrw, 6 OF Eni debidy, 0 d¢ &mi
Aawdv, 6 08 Eumgoodey, o 0é bmiocdev. Von Gott und seinen
sechs riumlichen Grundkriften heift es dann: ,,Tovzd Zozv
éBdouadog pvorigiov. Wir werden bei dieser Spekulation doch
an die persische Spekulation iiber Ahura Mazda und seine sechs
Ameshas Spentas denken, obwohl ja die Spekulation iiber diese

1. Ahnliche Zuriickfihrungen der Macht der Finsternis auf die
des Lichts begegnen auch sonst in den spiteren persischen Spekula-
tionen. Man vergleiche z. B. die Darstellung des genuinen Systems
des Zarathustra bei Schahrastini I 282: »Bisweilen setzte er auch das
Licht als Grundstoff und sprach sich so aus: seine Existenz ist eine
wirkliche, die Finsternis aber folge wie der Schatten in Beziechung auf
seine Person .... Er (Gott) habe also das Licht hervorgebracht, und
die Finsternis entstehe als Folge; denn zur Naturnotwendigkeit der
Existenz gehére der Gegensatze., Nach Schabrastini I 280 behauptete
die Sekte .der Mas’chija, da das Licht allein dagewesen sei; dann habe
sich ein Teil desselben verwandelt und sei Finsternis geworden.
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sich im zervanitischen System nicht nachweisen 1a8t. Weiter, wie
dort unter dem hochsten Gott der gute und der bose Gott Or-
muzd und Ahriman stehen, so sind hier Christus und der Teufel,
die Sghne oder doch wenigstens die Diener des hdochsten Gottes,
beide aus ihm hervorgegangen. Wie dort Ahriman die Herr-
schaft iiber die 9000 Jabre dieses Weltlaufs gegeben wird und
Ormuzd die alleinige Herrschaft der kommenden Welt ver-
sprochen wird, so ist hier der Teufel der Herrscher dieser Welt,
Christus der Herrscher jener Welt!. Wie hier die innerhalb
der christlichen Spekulation ziemlich alleinstehende Anschauung
von einer endgiiltigen Begnadigung und Verwandlung dés
Teufels ausgesprochen wird, so laBit sich diese Idee von der
Begnadigung des Ahriman auch in den spiiteren Spekulationen
der persischen Religion nachweisen, in der ja iiberhaupt die
Idee der amorardoractg eine entscheidende Rolle spielt®. Be-
sonders bedeutsam ist hier noch eine Einzelheit, ndmlich die
Spekulation der Klementinen, daf der Satan aus den vorher
geschaffenen Elementen erst durch Mischung entstanden sei.
Parallelen zu dieser immerhin charakteristischen Idee finden
sich gerade in der persischen Spekulation. So hief es in dem
Berichte des Ulemail Islam (Vullers p. 45), daB Zervan zuerst
Feuer und Wasser, dann den Ormuzd geschaffen habe, und da8
Ahriman aus einer Mischung der vier Elemente stamme (Vullers
p- 80). Auch der persische Ketzer Mazdak (nach Shahrastani
I, 291) lehrte, daB es drei Grundstoffe gebe: Wasser, Feuer,
Er'e, und nachdem sie untereinander gemischt worden, sei aus
ihnen der Ordner des Guten und der Ordner des Bisen her-
vorgegangen. Charakteristischerweise finden wir diese Speku-
lation auch im System des Mani nach dem Bericht des Fih-
rist (Fligel S. 86) wieder. »Aus dieser finsteren Erde ent-
stand der Satan nicht so, daB er an sich von Anfang her ewig
war, doch waren seine Substanzen in seinen Elementen an-
fanglos. Es vereinigten sich nun diese Substanzen aus seinen
Elementen und gingen als Satan hervor<. Auch hier also die

1. Vgl auch Ho. 3, 19, wo ausdriicklich gesagt wird, daB der
Teufel auf Grund eines Vertrages (fumgpoodéouws) die Herrschaft iiber
die Welt habe.

2. Vgl. Cumont I 811; Turnel, Revue de l'hist. de lit. et. rel.
IIT 1898, p. 306.
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Idee von der Entstehung des Satan aus den Elementen, wenn
sich auch natiirlich die Lehre von der Schoptung der Elemente
der Finsternis durch den hochsten Gott nicht findet, vielmehr
der entschiedene Dualismus aufrecht erhalten wird.

Nach alledem wiirde ich dennoch kaum wagen, die Pa-
rallele zwischen der Zervanitischen Lehre! und der Spekulation
der Klementinen zu ziehen, wenn sich nicht auch von anderer
Seite her nachweisen liefle, dal dem Verfasser der klementini-
schen Grundschrift das persische Religionssystem bekannt war,
ja daBl seine Anschauungen zu einem Teil geradezu als eine
Auseinandersetzung mit diesen entstanden oder doch bedingt
sind. Vor allem ist hier darauf hinzuweisen, dafl in dem Uber-
blick iiber die (Feschichtsentwicklung des Menschengeschlechtes,
wie sie Ho. 8 f. und Rec. 4ff. vorliegt, gerade die Figur Zo-
roasters als des Archihaeretikers erscheint. Unmittelbar nach-
dem die allgemeine Sintflut und Noahs Ende erzihlt ist, wird
seine (estalt eingefithrt. Ho. 9, 3 ist die Rede von den ver-
schiedenen Herrschern, die damals nach der Herrschaft ge-
strebt hiitten, und hier heillt es: »Unter ihnen war einer aus
dem Geschlecht des Cham, des Vaters des Mizraim, von dem
her sich die Stimme der Agypter und Babylonier und Perser
vermehrt haben2, — aus dessen (nimlich Chams) Geschlecht
tritt einer auf, der in der Nachfolge die Magie iibernommen
hat, mit Namen Nimrods, der als Riese der Urzeit eine gott-
feindliche Gesinnung erwihlt hat. Thn nennen die Hellenen
Zoroaster«. Von diesem Zoroaster wird dann in der Folge der
Ursprung des Gotzendienstes und die religivse Verderbnis des
Menschen tatsiichlich abgeleitet. Der Verfasser der Rekogni-
tionen hat den, wie schon gesagt, schwer verstiindlichen Bericht,
der in den Homilien noch in seinem urspriinglichen Sinn ent-
halten ist, falsch verstanden. Infolge dessen ist hier die Identi-
fikation Nimrods mit Zoroaster fortgefallen, und Zoroaster wird
mit Chams Sohn Mizraim identifiziert (4, 27), withrend Nimrod

1. Man achte auch auf die Differenzen. In den Klementinen wird
der Satan ganz und gar zu einem Diener Gottes umgestempelt. Der-
artiges findet man in den persischen Spekulationen nicht.

2. Der Satz scheint durch Uberarbeitung entstellt zu sein.

3. Uber die religionsgeschichtlich hochbedeutsame Identifikation
des Babyloniers Nimrod mit dem Perser Zoroaster siche Exkurs V.
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(4,29) als identisch mit dem Assyrerkonig Ninus erscheint.
Aber davon abgesehen steht auch hier Zoroaster in der
eminent bedeutsamen Stellung als Urheber alles Heidentums.
Rec. I 30 findet sich iibrigens der interessante Satz: Septima
decima generatione apud Babyloniam Nemroth primus regnavit
urbemque construxit et inde migravit ad Persas eosque ignem
colere docuit. Obwohl Zoroaster nicht genannt wird, so ist
doch nach den Parallelen klar, daf auch hier Nimrod, von
dem behauptet wird, daB er den Persern die Feuerverehrung
gebracht habe, nur den Namen fiir den persischen Religions-
stifter hergegeben hat. Fiir den Verfasser der klementinischen
Grundschrift war Zoroaster nach seiner religidsen Qualitiit eine
hochbedeutsame Erscheinung. Sein Auftreten leitet die Reli-
gionsgeschichte der Menschen nach der Flut in bedeutsamer
‘Weise ein, ja die ganze weitere Entwicklung erscheint als von
ihm her abhingig. Wer diesen Geschichtsabrifi konzipierte, fiir
den war die persische Religion die wichtigste Erscheinung des
Hetdentums.

In der Verbindung mit der Figur des Zoroaster entdecken
wir nun auch in den Klementinen Spuren echter persischer
religivser Anschauung. Ho. 9, 4 finden wir iiber jenen Fol-
gendes berichtet: »Dieser strebte nach der Flut nach der
Herrschaft, und da er ein grofier Mager war, so zwang er den
den Weltlauf bestimmenden Stern des jetzt herrschenden Bisen
mit magischen Mitteln, ihm die von ihm stammende Herrschaft
zu schenken. Der aber, als Herrscher, und da er die Macht
itber ihn, der ihm Zwang antat, hatte, goB zornig das Feuer
der Herrschaft iiber ihn aus, um sich gleichzeitig gegeniiber der
Beschwirung wohlwollend zu erweisen und den, der mit dem
Zwang begonnen hatte, zu bestrafen. Durch diesen vom Himmel
zum Boden fallenden Blitz wurde der Mager Nebroth getitet«.
Im Anschluff hieran wird der Name Zoroaster dann etymologi-
sierend gedeutet und erzihlt: >Die unverstindigen unter den
damaligen Menschen glaubten, daB wegen seiner Liebe zu Gott
seine Seele durch den Blitzstrahl versetzt sei, begruben das,
was vom Leibe iibrig war, und ehrten bei den Persern das Grab
mit einem Tempel da, wo die Herabkunft des Feuers geschehen
war, ihn aber verehrten sie wie einen Gott<. In den Rekog-
nitionen 4, 27 ff. wird wesentlich das Gleiche erzihlt, doch mit

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 10
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einigen charakteristischen Abweichungen: Zoroaster (Mizraim)
wird ein Zauberkundiger, der erste Erfinder der Magie, von
dem zahlreiche Biicher zirkulierten, und zugleich Astrologe. Er
vergniigte sich damit, um von den Menschen als Gott gefeiert
zu werden, Funken von einem Stern herabzulocken, bis ihn der
Dimon des Sterns mit Feuer verbrannte. Die torichten Men-
schen hiitten ihm aber zu Ehren ein Grabmal errichtet und
ihn als vivens astrum (Zoroaster) verehrt. 4, 29 liegt eine
Parallele zu dieser Tradition vor: »Und die verbrannten Gebeine
dessen, von dem wir oben erzihlt haben, daf er durch den Un-
willen eines Didmons, dem er allzu listig wurde, verbrannt sei,
sammelten die vollig Betrogenen als die Uberreste eines Blitz-
feuers und bringen es zu den Persern, damit es von ihnen als
ein gottliches, vom Himmel gefallenes Feuer unter bestindigem
‘Wachen und wie ein himmlischer Gott verehrt werde<. Ab-
weichend lautet der parallele Bericht der Homilien (9, 6). Hier
wird ohne Beziehung auf Zoroaster nur gesagt, daf die Perser
Kohlen des vom Himmel gefallenen Feuers bei sich aufbewahrt
und wie einen Gott verehrt hitten und so zuerst vom Feuer
selbst der Herrschaft gewiirdigt wiren. Darnach hitten die
Babylonier von den Feuerkohlen gestohlen und so die Herr-
schaft bekommen. Endlich hitten die Agypter, welche dieses
Feuer »Ptah« nannten, geherrscht!. Ehe wir zu der religions-

1. Eine Weiterbildung, wie es scheint, des Berichtes der Rekog-
nitionen ist auf den sogenannten Malalaszweig der Byzantinischen
Chronographie iibergegangen: »Aus seinem (des Ninus) Geschlecht kam
auch Zoroaster, der berithmte Astrologe der Perser, welcher, als er
sterben sollte, betete, er mége von dem himmlischen Feuer verzehrt
werden, und den Persern sagte: Wenn mich das Feuer verzehrt hat,
80 hebt von meinen verbrannten Gebeinen auf und bewahrt es, und
nicht wird die Kénigsherrschaft von Eurem Lande weichen, solange
Ihr meine Gebeine bewahrt. Und er betete zum Orion und wurde von
dem himmlischen (dépeos) Feuer verzehrt. Und sie bewahren seine zu
Asche gewordenen Uberbleibsel bis jetzt« (Chron., Paschale ed. Bonn.
I, 67; vgl. Exioyy ypovixdv, Cramer Anekdota II 231; Unechtes Pro-
oemium des Malalas ed. Bonn p. 18. Kiirzere Formen: Fragmenta
Salmasiana des Johannes Antiochenus bei Miiller, Fragm. Hist. Graec.
IV p. 541; Suidas s. v. Zoroastres und Astronomos; vgl. Gelzer, Julius
Africanus I 79. Wieder eine Parallele, die erst nach der Zerstérung
des Perserreiches entstanden sein kann, bietet Georgius Cedrenus ed.
Bonn I 29, vgl. Gregor von Tours I 5)
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geschichtlichen Wiirdigung dieser interessanten Notizen iiber-
gehen, wird es gut sein, zur Verdeutlichung noch eine weitere
Parallele heranzuziehen. In der syrischen Schatzhihle (iibers.
von Bezold S. 36) heiBt es: »Und in den Tagen des Regu, in
seinem 130. Jahre herrschte der erste Konig auf Erden, Nim-
rod der Riese (auch hier identisch mit Zoroaster). Er herrschte
69 Jahre lang, und das Haupt seines Reiches war Babel. Dieser
sah etwas wie eine Krone am Himmel. Da rief er Sisan, den
Weber, und er flocht ihm eine #hnliche und setzte sie auf sein
Haupt, und deshalb sagte man, es sei vom Himmel die Krone
auf ihn herabgestiegen<. Wahrscheinlich von der Schatzhohle
abhingig ist das christliche Adamsbuch des Morgenlandes
(ibers. v. Dillmann S. 117): »Dieser Namrud sah eine leuch-
tende Wolke unter dem Himmel vom Satan . ... und er rief
einen namens Santil, einen Bildner, und sagte: »Bilde mir
eine grofle Krone in Gestalt dieser Wolke«; und jener machte
ihm eine Krone, und Namrud nahm sie und setzte sie auf sein
Haupt, und deswegen sagen die Leute, daBl eine Wolke vom
Himmel auf ihn herabkam. Und er ward immer mehr ver-
derbt, bis daB er in seiner Seele dachte, daB er selbst Gott sei«1.
Was dieser Bericht bietet, ist, wie dies der Wortlaut der Schatz-
héhle deutlich noch zeigt, eine rationelle Deutung einer alten
Volksiiberlieferung. Diese Volksiiberlieferung lautete: auf Nimrod
(Zoroaster) sei eine Krone vom Himmel herabgestiegen. Die
vom Himmel gestiegene Krone ist dann rationalistisch auf eine
einer Himmelserscheinung nachgebildete gedeutet. Dann haben
wir in dieser Uberlieferung offenbar eine Variante des in den
Klementinen vorliegenden Berichts; das vom Himmel gefallene
Feuer und die vom Himmel gestiegene Krone sind Varianten
derselben Uberlieferung, Nimrod ist auch hier Nimrod-Zoroaster.

Damit ist aber zugleich auch klar geworden, daB wir hier
die echte, altpersische Vorstellung vom Hvarena vor uns haben.,
Uber diese fuBert sich Tiele (Geschichte d. Religion im Alter-
tum, iibers, v. Gehrich IT 212) zusammenfassend: »Urspriinglich
wird es (das Hvarena) wohl das Himmelslicht selbst gewesen
sein in seiner natiirlichen Bedeutung . ... Aber in der maz-

1. Vgl. die parallelen Berichte in der Chronik des Mar Michael
(Gelzer II 445) und Wardan d. Gr. (Gelzer IT 489).

10*
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dayasnischen Lehre wird das Hvarena zum géttlichen Licht, das
den menschlichen Geist erleuchtet, sodaf man andere lenken,
fiihren, unterrichten, wunderbare Werke vollbringen und selbst
die Weltherrschaft erwerben kann. Es versteht sich von selbst,
daB man sich dieses Erwerben auf magische Weise vorstellte,
vielleicht auch wohl als eine Aureole, welche sichtbar das Haupt
des gliicklichen Besitzers umgibt<. Dieses Hvarena besafien nach
persischer Vorstellung die uralten Herrscher der Menschheit,
vor allem Yima, der Lichtgott Mithra und manche Helden der
Urzeit, besonders die alten sagenhaften Helden der Kayanischen
Dynastie. Vergeblich hat der alte Widersacher der persischen
Kultur, der Turanier Frainrasyan, sich seiner zu bemichtigen
gesucht. Auch Zarathustra und Konig Vistaspa besaflen es,
und in der Zukunft wird es dem persischen Messias eignen. und
wem es gehort, dem gebithrt die Weltherrschaft!.

Diese persischen Vorstellungen bilden geradezu einen Kom-
mentar zu der Uberlieferung in den Klementinen und der syri-
schen Schatzh¢hle. Auch hier hat Nimrod-Zoroaster das Hva-
rena, den himmlischen Lichtglanz. Die Krone ist vom Himmel
herabgestiegen oder er hat versucht, den Lichtglanz herabzu-
zwingen. Auch hier wird jener Lichtglanz direkt mit dem Ge-
danken der Weltherrschaft zusammengebracht; in den Klemen-
tinen ist geradezu von o i Bavihelas swio®, das der Stern
des Himmels herabschiittet, die Rede. Der Lichtglanz macht
auch hier den Menschen des gottlichen Wesens voll; »bis daB
er in seiner Seele dachte, dall er selbst Gott sei«, heiBit es im
morgenlindischen Adamsbuch. Auch hier ist der Lichtglanz
als eine Art Aureole gedacht, am deutlichsten in der Beschrei-
bung der syrischen SchatzhGhle von der herabsteigenden Krone.
Allerdings verbinden sich namentlich in den Klementinen fremd-
artige Vorstellungen mit den persischen. Dall das Feuer der
Herrschaft dem die Welt mit seinem Horoskop regierenden
Stern gehért und Zoroaster versucht habe, jenes diesem zu
entreifend, ist keine persische Originalvorstellung; es wird hier

1. Hauptquelle fiir die Geschichte des Hvarcna ist der Zamyid
Yast.

2. Doch man vergleiche die in der persischen Uberlieferung be-
richteten vergeblichen Versuche des Turaniers Frafrasyan, sich des
Hvarena zu lbemichtigen.
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eher in der Vorstellung von einem Stern, der den Weltlauf
bestimmt und die Weltherrschaft zu verteilen hat, babylonisches
Lehngut vorliegen. Noch deutlicher wird dann in den Rekogni-
tionen Nimrod-Zoroaster zur babylonischen Astrologie in Ver-
bindung gesetzt und ganz als Zauberer geschildert?.

Fremdartig beriihrt auch, was von Zoroasters tragischem
Ausgang hier erziihlt wird. Er soll bei jenem Versuch, das
Feuer vom Himmel herabzuzwingen, von dem herabstrémenden
Feuer verbrannt sein. Auf der einen Seite scheinen hier Sagen
von der Apotheose romischer Caesaren nachgewirkt zu haben,
namentlich wenn erziihlt wird, daB Zoroaster, als ob seine Seele
vom Blitz zum Himmel getragen sei (Rek. 4, 28), gottlicher
Ehren teilhaftiz geworden sei. Aber jene Erzihlung lehnt sich
auch wider direkt an spiitere Zoroaster-Sagen an. Am be-
merkenswertesten ist hier die Parallele bei Dio Chrysostomos,
Oratio 36 (ed. Dindorf IT 20): >Von Zoroaster sagen die Per-
ser, daf} er aus Liebe zur Weisheit und Gerechtigkeit sich von
den Menschen entfernt und fiir sich auf einem Berge gelebt
habe. Darauf sei der Berg, indem von obenher viel Feuer
herabkam, in Brand geraten und habe dauernd gebrammt. Der
Kinig mit den erprobtesten Persern sei dann nahegekommen,
um zu Gott zu beten, und der Mann sei aus dem Feuer ihnen
unversehrt erschienen und habe gnidig ihnen befohlen, Mut zu
fassen und gewisse Opfer zu opfern, da ein Gott an diesem
Orte erschienen set. Und darnach sei er nicht mit allen zu-
sammengekommen, sondern nur mit den zur Wahrheit Geeig-
netsten und denen, die Gott erfassen kinnen, welche die Perser
sMager* nannten?<. Daran, daB wir in einer Erziihlung, wie
der des Chrysostomos, die Grundlage der Sage vom Tode des
Zoroaster durch himmlisches Feuer haben, kann Lkaum ein
Zweifel seins,

1. Die Uberlieferung der Rekognitionen und Homilien liuft &bri-
gens speziell parallel dem Bericht des persischen Chronisten Mirkhond,
nach welchem Zoroaster ein Feuer besessen haben soll, das er in die
Hand nehmen kounte (Spiegel, Eranische Altertumskunde I 709).

2. Eine Sage dieser Art scheint aueh Arnobius vorauszusetzen,
wenn er, adv. gentes I 52, sagt: »Age nunc veniat, qui super igneam
zonam, interiore ab orbe Zoroastres, Hermippo ut assentiamure.

3. Erwihnt sei hier noch die genuin persische Uberlieferung, nach
welcher Zoroaster sich nach der Bekehrung des Vistaspa nach einem
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Endlich stimmt auch die Notiz, in welcher der Bericht der
Homilien und Rekognitionen gipfelt, dal man Zoroaster habe
gottliche Verehrung zuteil werden lassen, genau mit dem tat-
sichlichen Zustande der persischen Religionsanschauung in der
Periode der jiingeren Avesta-Schriften iiberein. Tiele {Gesch.
d. Religion im Altertum II 280) hat die spitere Stellung Zara-
thustras in der persischen Religion in die Worte zusammen-
gefaBt: »Kurzum, wie Ahuramazda der Herr der Himmlischen,
so ist nun Zarathustra der Herr der irdischen Yazatas. Er
vertritt die Gottheit auf Erden .. .., und wie ein Yazata
wird er durch Kultus und Opfer geehrt<. Auch in sonstigen
nichtpersischen Berichten sind direkte Zeugnisse fiir die gott-
liche Verehrung des Zarathustra nachzuweisen. Besonders be-
merkenswert ist hier der bereits erwihnte Bericht in der Apo-
logie des Melito von Sardes (Corpus apologetarum IX 426):
»De Nebo autem in Mabug quid scribam vobis? Nam ecce
omnes sacerdotes in Mabug sciunt eum esse simulacrum Or-
phei, magi Thracii, et Hadran esse simulacrum Zaraduscht, magi
Persicic<. Hier ist also von einem Bilde, demgemil von einem
Kult des Zarathustra in Mabug die Rede, und dieser scheint
hier an die Stelle eines syrischen Gottes Hadran getreten zu
sein. In den Anathematismaten gegen die Manichéer heifit es:
wAvadeuarilo Zegddn, ov 6 Mdvyg eov Eheyey mmed aivot
gavéivia swag 'Ivdoig wai ITégooug el fhov drmendhe.

‘Wenn nun freilich in den Homilien erziblt wird, daB die
Perser die Uberbleibsel des verbrannten Magers bestattet und
sein Grab mit einem Tempel geehrt hiitten (8v3a 7 vob o
razagopa yéyovey 9, 4), so liegt hier wohl ein Mifiverstiindnis
persischer Traditionen vor. Feuertempel gab es viele in Persien,
und an die wichtigsten der heiligen Feuerstitten kniipfte sich
vielfach die Sage an von einem vom Himmel gefallenen oder
aus der Erde gestiegenen Feuer. Aber dieses Feuer hat mit
dem Feuer, das den Zoroaster verbrannt haben soll, nichts zu
tun. Daneben wird es sicher Heiligtiimer und Gottesbilder des
Zoroaster gegeben haben. . Die Kombination dieser beiden Tat-

wunderbaren fernen Lande zuriickgezogen habe (Sadder Bundehesh nach
Spiegel, Eranische Altertumskunde I 706). Auch im Zartust-nime
durchschreitet Zarathustra auf seinen Offenbarungsreisen einen eurigen
Berg, ohre Beschwerden zu verspiiren (Spiegel I 636).
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sachen ist ein freies Spiel des Verfassers der Klementinen.
Wenn endlich in den Rekognitionen die Weltherrschaft des
Perserreiches an die Aufbewahrung der Reliquie des durch das
Blitzfeuer vernichteten Magers gekniipft wird, und wenn die
oben genannten byzantinischen Chronographen diesen Tatbestand
auf einen ausdriicklichen Befehl des Zoroaster zuriickfiihren,
so liegt hier wieder eine starke und wahrscheinlich apokryphe
Weiterbildung einer genuinen persischen Anschauung vor. Denn
nach dieser ist allerdings die Weltherrschaft der Perser an das
im Besitz der persischen Dynastie befindliche Hvarena gebunden.
Aber das Hvarena hat nichts mit der heiligen Reliquie des
Zoroaster zu tun. Urspriinglicher ist uns die persische An-
schauung in den Homilien erhalten (9, 6): »Die Perser nahmen
zuerst Kohlen von dem vom Himmel gefallenen Blitz . . . .
und verehrten das Feuer als einen himmlischen Gott und wurden
als dessen erste Verehrer von dem Feuer selbst mit der ersten
Herrschaft geehrt«. Unter einer leichten Hiille der Bearbeitung
schaut hier noch die urspriingliche persische Anschauung von
dem Herrschaft verleihenden Hvarena deutlich hindurch.

So stofen wir vielfach in dem Bericht der Klementinischen
Grundschrift (und der ihr verwandten Literatur) auf echte alt-
persische religiose Anschauungen oder auf interessante Weiter-
bildungen derselben. Der Verfasser der Klementinischen Grund-
schrift zeigt eine intime Kenntnis, wie wir sie sonst selten finden,
mit der Anschauungswelt der eranischen Religion.

DaB er iibrigens die persische Religion als Haupterscheinung
des von ihm bekimpften Heidentums vor Augen hat, geht
weiter noch aus der feindlichen Stellung hervor, die er dem
Element des dort so hoch verehrten Feuers gegeniiber einnimmt.
Das Feuer ist geradezu fiir ihn das bise Element. Er ordnet
bekanntlich alle Dinge in Syzygien verschiedenwertiger Wesen
an und stellt charakteristischerweise Himmel und Erde, Tag
und Nacht, Licht und Feuer!, Sonne und Mond, Leben und
Tod gegeniiber (Ho. 2, 15, vgl. auch Ho. 3,22 u. 2,18). Nach
seiner Lehre hat Jesus in erster Linie an Stelle des Opfer-
kultus den Kultus der Taufe gebracht und den in die alttesta-

1. Das Feuer gehdrt mit der Finsternis zusammen: 20, 9 ¢lior
ye@ 7vpt TO Ox6TUS.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



152 Kap. III. Der Dualismus der Gnosis.

mentliche Offenbarung durch bdse Michte eingeschwiiraten
Opferkultus wieder beseitigt. Er falit diese Vernichtung des
Opferkultus zugleich als eine Vernichtung des Feuers auf (vgl.
3,26: nte Boudy opévveary). Das heilige Element des Wassers
steht bei ihm im direkten Gegensatz zu dem von ihm iiber-
wundenen Element des Feuers (Rek. 1, 48: »Jesus . ... qui
ignem illum, quem accendebat pontifex pro peccatis, restinxit per
baptismi gratiam«). Auf der anderen Seite verehrt er das
Wasser, das dem Feuver feindliche Element, geradezu als gott-
liches weltschopferisches Prinzip. Ho. 11, 24 (vgl. Rek, 6, 7—8):
yAoytoduevog 0re ta mdvie 1o $we srowel, 10 06 Udwe Vo
reveluarog wuvioews Ty yéveawy hauddver, 1o 9é mvetua amo
Tob Ty Ohwy Jeol Tijy agyyy e Wir haben hier fast eine
trinitarische Theologie: Gott, Geist und Wasser. Dem ent-
sprechen die Ausfithrungen iiber den sakramentalen Wert von
Glaube und Taufe. Die Seele, welche durch den Glauben an
Gott gleichsam in die Natur des Wassers verwandelt wird,
léscht den Démon wie einen Feuerfunken aus! (Rek. 4, 17 =
Ho. 9,11, vgl. Ho. 11, 26: s Deshalb flichet zum Wasser, denn das
allein kann den Feuerbrand ausloschen«; Rek. 6, 9 veriindert
in: »vim futuri ignis extinguere).

Allerdings entwickeln nun die Homilien, wie oben
schon angedeutet, einen Dualismus, der mit dem persischen
Dualismus, wie es scheint, nichts zu tun hat, sondern anders
geartet ist. Gerade die Darstellung ihres Systems ist nicht von
dem Gegensatz zwischen Licht und Finsternis, sondern mehr
von dem andern des »Minnlichen« und (minderwertigen) » Weib-
lichen« beherrscht. Bezeichnender Weise nennen sie die (vgl.
2, 15) gegeniibergestellten Paare ,0ulvyiae*.  Sie sprechen
davon, dafl der gegenwirtige Aeon weiblich, der zukiinftige
miinnlich sei (Ho. 2, 15 cf. 19, 23). Besonders ftritt der Ge-
gensatz zwischen miinnlich und weiblich 3, 20ff. (mehr als 2, 15ff)
heraus. Es ist hier stindig von den Gegensitzen der ménn-
lichen und der weiblichen Prophetie die Rede. Ho. 3, 27 beist
es: & &gony Shwg &hidee, 1 Ideta Ay mhavpd.  Ja der Ge-

1. Vgl. Ho. 17, 12: &#dwe nip ojévrveww. Eine dhnliche Anschauung
wird in den Excerpta ex Theodoto § 81 vorgetragen (vgl. unten Kap. VII).

2. Hier und da findet sich auch der Gegensatz von rechts und
links Ho. 2, 16.
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gensatz von minulich und weiblich dringt bei den Homilien
selbst in die Spekulationen iiber die Gottheit ein, und es wird
16, 12 eine miinnliche und eine weibliche Wesenheit in Gott
unterschieden. Es ist Gott der zu seiner Weisheit sprach:
»Lasset uns den Menschen schaffen<. Das ist nun freilich
sicher: eine genuin persische Vorstellung liegt in diesen Phan-
tasieen nicht mehr vor. Aber dennoch wird sich nachweisen
lassen, daf jener merkwiirdige und andersartige, vielleicht mit
pythagoriiischen Spekulationen zusammenhiingende Dualismus
zwischen M#nnlichem und Weiblichem sich tatsiichlich in irgend
einer spiteren Zeit mit dem altpersischen Dualismus verbunden
hat. In Hippolyts Refutatio I 2 p. 12, b6ff. findet sich ein
auf Diodor den Eretrier und Aristoxenos zuriickgehender merk-
wiirdiger Bericht. Danach soll Pythagoras zu dem Chaldier
Zaratas — und das ist kein anderer als der Perser Zara-
thustra (sieche Exkurs) — gekommen sein. »Der aber habe
ihm dargelegt, daB von Anfang an zwei Ursachen der Dinge
existierten: Vater und Mutter, und der Vater sei das Licht,
Mutter aber die Finsternis. Des Lichtes Teile seien das Warme,
Trockene, Leichte und Schnelle, der Finsternis aber das Kalte,
Nasse, Schwere und Triige. Aus dem allen bestehe die Welt,
aus dem Weiblichen und Minnlichen«. Und weiter wird hier
nach der Lehre des Zaratas behauptet, »es gebe zwei Gotter
(Ddmonen); der eine sei himmlisch, der andere sei irdisch, und
der irdische bringe die Geburt aus der Erde hervor, und das
sei das Wasser, der himmlische aber sei das Feuer, das mit
der Luft zusammenhiinge . . . .«. Wir haben in diesem Be-
richt allerdings eine ginzlich entstellte und verdorbene Zara-
thustrische Lehre, und die Behauptung von Pythagoras als
dem Schiller des Zoroaster, mit welcher dieser Bericht einge-
leitet ist, deutet wohl auch darauf hin, daB sich in dieser
Spekulation Elemente griechisch-pythagoriischer und persisch-
dualistischer Anschauungen verbunden haben. Wie dem sein
mag, wir haben hier ein Beispiel dafiir, daB der persische
Dualismus mit seinen Gegensitzen »Licht und Finsternis«< Ver-
bindung eingegangen ist mit dem anderen Gegensatz von
sménnlich und weibliche¢, so daB nun das Licht mit dem minn-
lichen Prinzip, dem mazzp, die Finsternis mit dem weiblichen
Prinzip, der uvzne, identisch erscheint. Jedenfalls kann also
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der Verfasser der Klementinen auch seine Syzygienlehre mit
ihren Gegensitzen von minnlich und weiblich, rechts und links
aus einem Milieu geschopft haben, in welchem dennoch die
persische Religion, allerdings eine verdorbene persische Religion,
die Hauptrolle spielte. In diesem Zusammenhange mag
noch darauf hingewiesen werden, daB wir auch in anderen
gnostischen Systemen bereits diesem (egensatz von minnlich
und weiblich begegnet sind, so in der ‘Awogaoeg ueydly des
Simon (s. 0. 8. 127f), so in der eigentiimlichen Ausbildung
des Marcionitischen Systems, das uns der Armenier Eznik iiber-
liefert hat, und endlich in der mit diesem System fast iden-
tischen Baruchgnosis des Gnostikers Justin (s. 0. S, 133 ff.).

Es wird nicht ohne Interesse sein, von hier aus noch einen
Blick auf die mit der Klementinischen Grundschrift verwandten
Systeme und Sekten zu werfen. Zunfichst mag auf die bekannte
Tatsache hingewiesen werden, daB8 das System, das ups in der
Grundschrift der Klementinen vorliegt, identisch ist mit dem
der Ebioniten, von denen Epiphanius Haer. 30 Dberichtet.
Bemerkenswerterweise finden wir auch hier als die Grund-
lehre dieser Ebioniten jene oben von wuns behandelte merk-
wiirdige Anschauung von Christus und dem Teufel als den
beiden Sthnen Gottes wieder. Kurz und prignant erscheint
diese Lehre zusammengefaBt Epiphanius Haer. 30, 16: ,,4vo
0¢ Tvag, g egmy, owviOTOOLY Ex Yeol terayuévorg, Eva uev
70v Xotardy, Eva ¢ tov diafolov, rai Tov uév Xowaror Aéyovae
T00 uéMovrog aidvog elhygivar Tov #Aijpov, Tov d¢ diagolov
ToiTov mexioretFar Tov alGrva &x rreootayis Ofdev vov mwav-
TOXQUTOQOg 2ATQ QITROLY ExaTépuy GlTW@V™.

Auch sonst kann es keinem Zweifel unterliegen, daB die
von Epiphanius geschilderten Ebioniten diejenige Sekte sind,
welche die Literatur geschaffen hat, welche uns in mannigfacher
Umarbeitung und Weiterbildung in den Klementinischen Ho-
milien und Rekognitionen vorliegt. In der Darstellung dieser
ebionitischen Sekte bei Epiphanius begegnen wir nun weiterhin
einem Namen, der uns in diesem Zusammenhang noch vielfach
beschiftigen muB. Es wird hier bereits 30, 3 geci,., daB die
Ebioniten unter den EinfluB eines gewissen Elxai, eines Pseudo-
propheten, geraten seien, der auch bei den Sampsaeern, Ossiern
und Elkesaiten (iiber diese spiter) anerkannt sei. 30, 17 ist
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wieder von dem EinfluB des Elxai auf die Ebioniten die Rede.
Es wird hier ausdriicklich behauptet, daB sie diesem vieles ver-
danken, unter anderem die Anrufung der Zeugen bei der
Taufe (s. u. Kap. VII). Von Ebion hitten sie Beschneidung,
Sabbath und Sitten, zo? d¢ HASai v @aviaociav. Zugleich
finden wir einen Hinweis auf die Sekte der Ossder, bei deren
Beschreibung von Epiphanius Ahnliches bereits gesagt sei. Dem-
entsprechend enthiilt Epiph. Haer. 19 (iiber die Ossder) weitere
wichtige Notizen iiber Elxai. Er sei in den Zeiten des Konigs
Trajan aufgetreten, habe einen Bruder mit Namen Jexai ge-
habt. Auch hier wird auf ihn die Anrufung der sieben Zeugen
bei der Taufe zuriickgefiihrt, und es heilit weiterhin von ihm,
daBl nicht weniger als vier Sekten ihn als Fiihrer hétten: die
Ebionder und Nazorder (Haer. 29), die Ossiier und die Nasarier
(Haer. 18). Auch erfahren wir, dafl die Sekte der Ossier im
Nabatsischen Lande und in Peria in der Nachbarschaft der
Moabitis bis in die Tage des Epiphanius hinein noch existiere
und daB sie nunmehr mit dem Namen der Sampsiier bezeichnet
werden. So wird denn endlich in Verbindung mit dieser
Sekte der Sampsier der Name des Elxai an verschiedenen
Stellen genannt. Im Prooemium zum ersten Abschnitt des
zweiten Buches von Epiphanius’ Werk (ed. Dindorf II p. 420
¢. 7) heilt es, daB die Sampsiier oder Elkesaiten, die bis
jetzt in Arabien wohnten, von dem falschen Propheten Elxai
verfithrt seien!. Ferner wird in der Darstellung der Sekte der
Sampsier (Haer. 53) Elxai als deren Prophet erwihnt, und
daneben heiBt es, daB sie noch ein anderes Buch des Jexai,
des Bruders des Elxai, besaBen. Auch von zwei Prophetinnen
der Elkesaiten, der Marthus und der Marthana ist hier die Rede,
von denen die erstere vor kurzem gestorben sein soll, die andere
bis in die Zeit des Epiphanius lebt. Die Person des viel-
genannten und bei einer Reihe verwandter Sekten als Prophet
geltenden Elxai bleibt freilich ganz im Dunklen. Ja es ist
moglich, daf wir in ibhm iiberhaupt keine Person und keinen
Sektenstifter zu sehen haben, sondern nur den Namen eines

1. Vgl. auch Prooemium des zweiten Tomus des ersten Buches
des Werkes bei Dindorf II p. 5 ¢. 10, wo die Ebionier zusammen
mit den Kerinthianern, Nazordern, Sampsiern und Elkesaiten genannt
werden.
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Offenbarungsbuches Elxai (verborgene Kraft?). Jedenfalls aber
sind wir in der gliicklichen Lage, die Zeit, sei es des Auftretens
des Elxai, sei es der Entstehung jenes Offenbarungsbhuches ge-
nau festlegen zu konnen. Da in dem Buch selbst nach Hip-
polyt, Refut. IX 16 (468, 59), der Beginn des Weltendes! auf
das dritte Jahr nach der Unterwerfung der Perser durch Trajan
geweissagt wird, so muBl dieses sehr bald nach dem Jahre 116
geschrieben sein. Die Entstehung des Elxaibuches und der
Anfang einer weitgehenden Beeinflussung der ostjordanischen
Taufsekten durch dieses fiillt also bereits in eine verhiltnis-
miiBig frilhe Zeit. Es kann nun keinem Zweifel unterliegen,
daBl auch das Elxaibuch, von dem uns bekanntlich in Hippo-
lyts Refutatio IX 13 ff. lange Ausziige aufbewahrt sind, seinem
Gedankengehalt nach ganz und gar in diese Umgebung hin-
eingehdrt und sich aufs engste verwandt mit der Ideenwelt
der Klementinischen Schriftwelt erweist. Ich erinnere nur im
Vorbeigehen an die Wertlegung auf das Sakrament der Taufe,
an die Phantasien iiber die bei der Taufe anzurufenden Zeugen
(Hippolyt 1X, 15, Epiphanius 19, 1. 6 und 30, 17; vgl. damit
die Jiauagrrola “lazdd3or in der Einleitung der Klemen-
tinischen Homilien), an die eigentiimliche Christologie, d. h. an
die Lehre des in verschiedenen (estalten der Geschichte sich
offenbarenden Christus oder des ersten Menschen (vgl. Haer. 30, 3,
53, 1; Prooemium bei Dindorf II p. 5, und zum ganzen den
folgenden Abschnitt). Unmittelbar an die charakteristische Dar-
stellung der Klementinen von den beiden aufeinander folgenden
Aonen und den beiden Kionigen dieser ionen erinnert es, wenn
Christus (nach Epiphanius Haer. 19, 2 und Hippolyt 1X, 15)
als & péyag Baoilels bezeichnet wird. Vor allem treffen wir
auch hier auf den merkwiirdigen dualistischen Antagonismus
von Feuer und Wasser (Haer. 19, 3): ,,70 ¢ {'dwp &lver 0esidy,
nlg 08 alhorgiov elvar qagnwy dta Toltwy TGy Afewv: Téwva,
uy) 7wels T0 €ldog 1Ol mmredg rrogeleade, OTL rwhaviaode mhavy
yap &ott 10 Totofrov . . . . mogelecYe O pallov emi Ty
gwviy toi, tdarog. Deutlich wird hier gegen den Feuerkultus?

1. Denn der hier geweissagte Krieg uerafl 1dv dyydiwv 1is dos-
Belas 1av Goxrwy ist offenbar eschatologisch gemeint. Wir haben hier
eine Spur der mythologischen Gog-Magogidee.

2. Die entgegengesetzte Erscheinung finden wir bemerkenswerter-
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zugunsten des Kultus des Wassers polemisiert. Es wird in
diesem Zusammenhang geradezu das Wasser als minnliches,
das Feuer als das weibliche Element genannt, und dem ent-
spricht auch hier eine absolute Verehrung des Wassers (Haer.
53, 1): ,,Tevlujrar dé 16 Uowg »al toTro g Fedv yyolviae
oxedov qaorovres sivar Ty Loty & tolrov (vgl. Prooemium,
Dindorf II p. 5: 76 i'dwe d¢ avzi Feob Eyovary). Abgesehen
davon, daB das Feuer einmal als linkes, das Wasser als rechtes
Element erscheint und daff in der Offenbarung des Elxai neben
Christus die weibliche Gestalt des Heiligen Geistes eine Rolle
spielt, finden wir freilich in den bisher besprochenen Notizen
eines nicht wieder: die charakteristische Syzygienlehre der Kle-
mentinen und ihren Dualismus zwischen minnlich und weiblich.
Aber hier kommt uns eine religionsgeschichtlich auerordentlich
wichtige Notiz zu Hilfe, die uns en-Nedim im Fihrist auf-
bewahrt hat (iibers. bei Chwolsohn »die Ssabier« II 543): »Die
Mogtasilah« (die sich Waschenden = T#iufer) — diese Leute
sind zahlreich in den Sumpfdistrikten (die Niederungen an der
Miindung von Euphrat und Tigris), und sie sind eben die
Ssabier der Siimpfe. Sie behaupten, daB man sich oft waschen

weise in der Darstellung der Sekte der Kainawija bei Schahrastdni
(bei Haarbriicker II 297). »Die Kainawija glauben, daB es drei Grund-
stoffe gebe: Ieuer, Erde und Wasser . ... 8ie sprechen so: Das
Feuer ist durch seine Natur gut und leuchtend, das Wasser ist sein
Gegner von Natur. Was Du also Gutes in dieser Welt siehst, kommt
vom Feuer, und was Béses da ist, das kommt vom Wasser, und die
Erde ist ein Mittelding. Diese halten sehr viel auf das Feuer, insofern
es hoherer Natur, ein Lichtwesen und fein sei. Das Wasser sei ihm
aber entgegengesetzt in seiner Natur und in seinem Tun, und die
Erde sei ein Mittelding .zwischen beiden. Aus diesen Grundstoffen sei
die Welt zusammengesetzte. Vgl. ferner die Darstellung der Lehre des
Zaratas nach Aristoxenos bei Hippolyt, Refut. I 2 p. 12, 66, wo zwei
Gottheiten unterschieden werden: eine himmlische und eine irdische,
die irdische das Wasser, die himmlische das Feuer (s. 0. S. 153). Hip-
polyt, Refut. IV 43, finden wir als Lehre (wohl irrtiimlich) der Agypter
wieder eine #hnliche Unterscheidung der Elemente vorgetragen. Hier
ist freilich das Feuer das minnliche Element im Gegensatz zu dem
weiblichen des Geistes (Windes), der Luft, und wiederum das Wasser
das ménnliche Element im Gegensatz zu dem weiblichen Element der
Erde. Ideen vom Kampf der Elemente untereinander sind auch in die
Anschauungswelt der Mithrasmysterien eingedrungen (Cumont I 100f.).
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muBl, und sie waschen auch alles, was sie essen. Ihr Ober-
haupt wird Elchasai genannt, er ist derjenige, welcher ihre Kon-
fession gestiftet hat. Er behauptet, es gebe zwei Reihen von
‘Wesen, -eine minnliche und eine weibliche. Die Gemiisekriuter
gehéren zum minnlichen Geschlecht, der Mistel aber, dessen
Wurzel die Biume seien, zum weiblichen. Er hatte einen
Schiiler namens Schim’ iin (Simeon). Frither stimmten sie hin-
sichtlich der beiden Urprinzipien mit den Manichiern iiberein,
spiter aber gingen ihre beiderseitigen Konfessionen auseinanderc.
Hier wird also auch von Elxai der eigentiimliche Dualismus
zwischen Minnlichem und Weiblichem behauptet, und charak-
teristischerweise hervorgehoben, daB zwischen ihnen und den
Manichéern hinsichtlich der Lehre von den beiden Urprinzipien
ein Widerspruch vorhanden sei. Das ist richtig; denn eben zu
dem Dualismus zwischen Licht und Finsternis gesellt sich der
Dualismus zwischen Minnlichem und Weiblichem.

So zeigt sich also die Figur des Elxai nicht nur in allen
wesentlichen Punkten mit den Ebioniten der Klementinischen
Grundschrift verwandt, sondern es finden sich auch gerade hier
dieselben Spuren einer nahen Berithrung und zugleich einer
feindlichen Auseinandersetzung mit der persischen Religion.
Verstirkt wird dieser Eindruck, wenn wir horen, daB Elxai
das geheimnisvolle Offenbarungsbuch von den Serern in Par-
thien empfangen habe und es seinerseits einem Manne mit
Namen Sogiai weitergegeben habe (Hippolyt IX 13). Wir
werden diese Notiz nach allem Vorhergegangenen nicht leichthin
als Phantasie behandeln diirfen. Natiirlich ist dieselbe nicht
wortlich zu nehmen, aber die Nachricht, daB Elxai sein Buch
aus Parthien empfangen habe, umschreibt eben einfach den
wirklich vorliegenden Tatbestand, daB persische Religionseinfliisse
in dem Religionssystem des Elxai vorliegen. Und wenn es
heifit, daB er sein Buch dem ZJoBuai iibergeben habe, so ist auch
das nicht ohne Interesse und Bedeutung; denn Zofial ist offenbar
nichts anderes als das personliche Pseudonym fiir die Sekte der
Ssabier.  Ssabier aber bedeutet wieder nichts anderes als
>Téufer« (von syrischem wax), wie denn auch die Elke-
saiten im Fihrist die Mogtasilah, d. h. die sich Waschenden
heiBen. Wenn es also hier heiBt, daf Elxai sein Buch von
Parthien empfangen und seinerseits dem IoBca? iibergeben habe,
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so tibersetzen wir das religionsgeschichtlich und schlieBen, daf
auf die zwischen Euphrat und Tigris auf der einen Seite und
dem Jordan auf der anderen Seite wohnenden T#ufersekten zu
einer bestimmten Zeit ein EinfluB von Seiten der persischen
Religion ausgegangen ist.

Wir fassen kurz die Resultate der langen, miihsamen Un-
tersuchung zusammen: Es hat sich erwiesen, daB vor allem die
Grundschrift des klementinischen Schriftenkreises sich mit per-
sischen Religionsideen weithin vertraut erweist!, dafi sie ihrer-
seits allerdings in einem scharfen Antagonismus zu dieser
Religion steht, daB in ihr Zoroaster fast als der Archihaeretiker
und die persische Religion als der Anfang alles Heidentums
gilt, daB sie das von ihr so hoch gehaltene Sakrament der
Taufe und den Wasserkult in direktem Gegensatz zum Feuer-
kult des Parsismus auffafit. Es zeigte sich ferner, daf die
ebionitische Sekte, der wir jene Schriften zu verdanken haben,
im engsten Zusammenhang mit den verschiedenen Tauf-
sekten steht, die sich mindestens schon im ersten nachchrist-
lichen Jahrhundert und wahrscheinlich friiher nicht nur in
den angrenzenden Gebieten des Jordan, sondern auch in den
FluBgebieten des Euphrat und Tigris nachweisen lassen. Und
auch in diesem Umkreis von Religionsgesellschaften begegnet
uns iiberall, soweit sich bei den verworrenen Berichten noch
irgendwelche sichere Schliisse ziehen lassen, ein gewisser Ein-
fluB persischer Religionsideen. Auf das alles gestiitzt diirfen wir
den SchluBf wagen, daB der eigentiimliche Dualismus, den
namentlich die klementinischen Homilien entwickeln, von per-
sischer Herkunft und Heimat ist und mit der persischen zer-
vanitischen Lehre irgendwie zusammenhingt, ja, daBl selbst die
den Klementinen eigentiimliche Syzygienlehre, so fremd sie dem
urspriinglichen persischen Dualismus ist, doch auch eine Weiter-
bildung desselben darstellt.

1. Noch mehr Beweise fiir diese These werden iibrigens die Ka-
pitel IV (iiber den Urmenschen) und Kap. V (iiber die Elemente) bringen.
Hier sei nur noch erwihnt, dal was Ho. 3, 47 iiber das Schicksal der
heiligen Schriften berichtet wird (sie seien von Nebukadnezar verbrannt),
merkwiirdig an das Schicksal des Avesta nach persischer Tradition
erinnert (Tiele, Gesch. d. Rel. im Altertum II 10).
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IV. Kapitel
Der Urmensch.
I.

Wir gehen nunmehr zu der schwierigen Untersuchung einer
auf den verschiedensten Religionsgebieten weitverzweigten Vor-
stellung iiber, der Vorstellung iiber den Urmenschen resp. Men-
schen. Die Spekulation hat ihre Wellen auch in die Gnosis
hineingeschlagen. Auch hier begegnen wir in vielen Systemen
der ritselhaften Gestalt des Menschen. Freilich eine beherr-
schende Rolle spielt der Mensch, wenn wir von vereinzelten
Ausnahmen und dem manichéischen System absehen, in den
meisten gnostischen Systemen nicht. Wo er sich in diesen
findet, ist seine Gestalt farblos und abstrakt geworden und wird
nur noch als eine nicht mehr verstandene oder halbverstandene
Uberlieferung weitergegeben. Wir haben hier eine der vielen
Versteinerungen einst lebendiger Gestalten, wie sie in der
Gnosis vorliegen. Dennoch wird es fiir die Kenntnis der Gnosis
nicht nutzlos sein, dieser Figur in ihrem religionsgeschichtlichen
Zusammenhang nachzugehen.

‘Wir beginnen mit einer moglichst eindringenden Erhebung
des Tatbestandes. Die Figur des Urmenschen begegnet uns,
und zwar an hochster Stelle, zun#ichst im System der Barbe-
lognostiker. In der verkiirzten Darstellung des Ireniius ist die
Gestalt allerdings ganz verschwunden. Aber ausdriicklich heiBit
es in der gnostischen Quelle des Irendus im koptischen Evan-
gelium der Maria (Schmidt, Abh. d. Berl. Akad. 1896 8431f).
daB die hichste Gottheit auch den Namen ,,JMowrav$ewsrogt
habe. »Diese ist die IHevrag der Aeonen des Vaters, d. h.
des ITpwrav3owmog™ Auch von der neben dem ITpwray-
Jowmog stehenden Figur der Barbelo heiBit es: »Sie wurde
Hpwrdv3pwrmoge, d. h. wohl das weibliche Ebenbild des minn-
lichen Urwesens. Im Zusammenhang damit mag erwdhnt werden,
daB es in diesem System von dem Urvater heilit: »Er denkt
sein Bild allein und sieht es in dem reinen Wasser des Lichts,
welches ithn umgibt«. Demgemif heifit die Barbelo das Bild
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des Unsichtbaren. Als erste Emanation des Urvaters und der
Barbelo wird dann nach Erwihnung einiger weiblicher Aeonen
der Xptorog genannt. Wir finden aber in dem System der
Barbelognosis den Urmenschen in seltsamer Verdopplung noch
an einer zweiten Stelle. Von der Barbelo und dem Protan-
thropos stammen zunichst (neben anderen Aeonen) .Zdyog und
“Ewvote, von diesen wieder Adzoyevic und "AAidea; Autogenes
aber soll dann den vollkommenen und wahren Menschen,
quem et Adamantem vocant, erzeugt haben Iren. I 29, 3. Ihm
steht als Genossin zur Seite die Agnitio perfecta (I'vdoig
zelela)t; auch soll dem Urmenschen vom jungfriulichen Geiste
(virginalis spiritus = srapPevinov mvebua = Barbelos) eine
unbesiegbare Kraft gegeben sein und so das All in ihm seine
Ruhe gefunden haben, um den grofen Aeon im Hymnus zu
preisen (vgl. die Stellung des Soter im valentinianischen System).
Wenn es dann weiter heift: >Hinc autem dicunt manifestatam
matrem, patrem, filium«, so ist nicht ganz deutlich, worauf sich
das bezieht, ob hier an den unsichtbaren Vater des Alls und
an die Barbelo und an den Adamas als deren Sohn zu denken
ist oder an die Dreiheit des Autogenes, der Aletheia und des
Anthropos®. Wie dem sein mag, jedenfalls steht der Ur-
mensch in merkwiirdiger Verdopplung an zweifacher Stelle des
Barbeloschen Systems, am Anfang und am Ende. Es scheint
eben, als wenn alles Dazwischenliegende erst spiter eingescho-
bene Spekulation ist. Erwihnt muB eigentlich noch werden,
daB unmittelbar hinter der Darstellung der Syzygie des Adamas
die in die Materic hinabsinkende Sophia (Spiritus sanctus,
Prunicos) erwihnt wird. Diese steht allerdings nicht in er-
kennbarem Zusammenhang mit dem Adamas, aber wohl mit
dem Christus, dem Solne des Urvaters und der Barbelo, der
an dieser Stelle und auch im Anfang des Systems (zwar nicht
nach Irenidus, aber wohl nach der von ihm excerpierten Quelle)
den Beinamen >Monogenes« empfingt. Von dem ersten Engel,
qui adstat Monogeni, soll die Sophia abstammen.

1. Der Figur entspricht vielleicht Manda d'Haje (= yprwow 745
{wij¢) im mandiischen System.

2. Wenn es im System seltsamer Weise noch heifit, dal vom An-
thropos und der Gnosis das lignum emaniert sei, so ist hier an die
Figur des valentinianischen Hores-Stauros zu erinnern.

Forschungen 10: Bousset, Grosis, 11
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In einfacherer Gestalt liegt dieselbe Anschauung in dem
gnostischen System vor, das uns Irendius I 30 beschreibt. Es
konnte aber dieses System deshalb nicht vorangestellt werden,
weil es gerade im Anfang mit fremdartigen Bestandteilen kom-
biniert ist, die sich erst auf Grund einer Vergleichung mit
Iren. I 29 ausscheiden lassen. Dasselbe beginnt mit der Be-
hauptung, daB am Anfang das erste Licht, der Vater des Alls,
gewesen sei, angerufen aber werde er als »>primus Homos,
»Ilowtavdewmog. Neben ihm wird dessen “Evwoia erwihnt,
also die Barbelo, nur daB hier der Name verschwunden ist.
Wenn dann sonderbarerweise! die “Evvote zugleich filius Ho-
minis oder secundus Homo genannt wird, so erinnern wir uns
daran, daB es auch in jenem System von der Barbelo hieB,
daB sie HMpwravewrmos wurde. Offenbar wurde die hier er-
wihnte Gestalt trotz des Beinamens urspriinglich weiblich ge-
dacht und erst von einem spiiteren Bearbeiter, wie wir weiter
sehen werden, irrtiimlich als minnlich genommen. Ferner liegt
augenscheinlich eine Uberarbeitung des Systems vor, wenn es
weiter heiBit, daf sich unter diesen beiden der Spiritus Sanctus
und unter diesem die vier Elemente befunden hitten. (Woher
diese Gestalt des Spiritus Sanctus stammt, haben wir oben
S. 1191f. nachgewiesen.) Infolge dieses Einschubs und der fal-
schen Auffassung der "Ervote = secundus Homo als eines
minnlichen Wesens ist dann die monstrése Vorstellung ent-
standen, dall der erste und zweite Mensch zusammen mit dem
Spiritus Sanctus (dem ersten Weibe, prima femina) den Christus
erzeugt habe, Im urspriinglichen System wird die Meinung
gewesen sein, daB der erste Mensch mit der “Evvote, dem so-
genannten zweiten Menschen, zusammen den Christus gezeugt
habe. Daun haben wir eine genaue Parallele zu Irendus I 29:
Dort den Urvater (Ilpwrdvdowrmog), die Barbelo, den Christus,
hier den ersten Menschen, die “Evvote oder den zweiten Men-
schen und wieder den Christus. Neben dem Christus erscheint
dann hier ebenfalls, als die Sinistra neben dem Dexter einge-
fiihrt, die Sophia Prunicos, und ihr Hinabsinken in die Materie
leitet die Weltentwicklung ein. Die Vermutung, daB wir in

1. Auch Preuschen hat die Verworrenheit der hier vorliegenden
Uberlieferung richtig erkannt. Zwei gnost. Hymnen 1904 S. 35ff.
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den langen Aeonenreihen der Barbelognosis (Irendus I 29)
zwischen der ersten und zweiten Erwihnung des Urmenschen
eine spiitere Erweiterung des Systems haben, diirfte sich durch
diese Vergleichung bestitigt haben. DaB uns in der Tat aber
durch den Vergleich von Irendus I 29 und 30 die Heraus-
schillung des urspriinglichen Bestandes des I 30 vorliegenden
Systems gelungen ist, zeigt die parallele Ausfithrung iiber die
Gnostiker bei Epiphanius Haer. 26, 10. Nach deren System
sollen sich im hochsten achten Himmel befinden die sogenannte
Barbelo, der IMarje 7dv ohwy! und der Xpwozdg, wobei
dann allerdings wieder zwischen zwei Christi (Xptorov &Adov
alroldyertov zal Xoiorov tovrov Tov naredIdvre) unterschieden
wird, Also auch hier im Grunde dasselbe System, nur da8
die Bezeichnung des Urwesens als des Urmenschen verloren
gegangen ist. — Jedenfalls spielte also der Urmensch in den
verwandten Sekten der Barbelognostiker und der Gnostiker im
engeren Sinne eine ganz dominierende Rolle. Was fiir eine
Bedeutung dieser Urmensch habe und weshalb das hochste
Wesen Urmensch genannt werde, erfahren wir hier allerdings
nicht.

Auch in den verschiedenen valentinianischen Systemen be-
gegnet dieselbe Gestalt; so schon in einem echten Fragment
aus Valentins Briefen, (Clemens, Stromat. IT 8, 36), wo be-
hauptet wird, daB Adam, auf den Namen des »Menschenc
geschaffen, den Dimonen Furcht eingefloBt hitte vor dem vor-
weltlichen Menschen (¢dgov 7rodvioc avdecdwor). In dem aus-
gefithrten valentinianischen System tritt die Gestalt des Menschen
etwas zuriick. Sie findet sich an dritter oder vierter Stelle der
Aeonenreihen. Die ersten vier Aeonenpaare folgen einander
bekanntlich nach der gewihnlichen Annahme der Valentinianer
in folgender Reihenfolge: Buvdog — Siyy, Hewmje —’AljSea,
Abyog — Zwyj, "AvYowiog — Exsdnoia. Doch ist auch die
Reihenfolge: "AvSowrrog — Exndyole, Abyog— Zwi, gut be-
zeugt. Ausdriicklich wird Irendius I 12, 3 ein altes Valentiniani-
sches System erwihnt, in welchem " 4v$pwrog — ExxAyole vor
ACyog — Zwi] entstehen.  Auch in der alten Valentinianischen
T 1. Wemn es dort heiBt: ,xai 70 marépn TWr GAwy xai xvgov TOW

altoy avtormaroga®, so scheint mit dem ganzen Ausdruck ein und das-
selbe Wesen gemeint zu sein.

1+
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Quellenschrift, die Epiphanius 31, 5 erwihnt, haben wir dieselbe
Reihenfolge. Endlich hat auch eine Richtung der Markosier
diese Anschauung vertreten (Irendus I 15, 3). Wir werden
annehmen diirfen, da das Aeonenpaar: _4dyogc— Zwy erst
spiter, um die Valentinianische ’Oydodg vollzumachen, in den
Zusammenhang eingefiigt ist, wie denn auch diese Zusammen-
stellung einen speziell christlichen Klang zeigt und an das
Johannes-Evangelium erinnert. Daraus wird sich auch die Dif-
ferenz erkliren, dafl .Zyo¢ — Zws bald an dritter, bald an
vierter Stelle stehen. Urspriinglich werden also diese drei Ge-
stalten nebst ihren weiblichen Gefihrten nebeneinander gestanden
haben: Bvdog, Hartp, “Av$ewsmog. Aber auch der Buvddg
scheint nur wieder eine speziell Valentinianische Verdopplung
des Ilarnp zu sein. In dem gnostischen System (Irendus I 30)
heift es von dem Vater des Alls, da er ein »lumenc
sei »in virtute Bythi<. Hier ist der Bythos offenbar noch kein
selbstiindiges Wesen, sondern identisch mit dem Iarye. So
hiitten wir also als den Kern der Valentinianischen ‘Oydocg erkannt
die beiden Aeonenpaare: Ilatijp — AhjYera, " AvIowrcog — "Ez-
#Liotal, und es wird kein Zufall sein, wenn uns in dem bar-
belognostischen System da, wo der Urmensch zum zweiten Mal
erwithnt wird, dieselbe Aeonenrethe entgegentritt (Irendius I 29, 3):
Autogenes (= Pater) — Aletheia und Anthropos — Gmnosis, Denn
daB die Ecclesia, die Gemeinde der Pneumatiker, und die Gnosis
im barbelognostischen System identisch sind, diitfte klar sein.
Beachtenswert ist es weiter, daB in der Quellenschritt der
Valentinianer bei Epiphanius 31, 5 angedeutet wird, daB der
Harze cr/g ﬂndelas auch den mystischen Namen ,,Avdngcos
habe: ,,6v olzelwg ot rélum AvYowstov Gvouacay, 0Tt ;‘
arvelevtog o 7rQodvIug dyer yeor. Nach dieser Variante in
der Auffassung erhalten wir auch hier, wie in dem System der
Guostiker (Ireniius I 30) einen ersten und einen zweiten Men-
schen, ja es ist sogar angedeutet, daB auch das hochste Wesen
der “Ayévyrog eigentlich 4r$owrrog sei.  Wir konnen uns des-
halb nicht mehr wundern, daB bei einigen Anhingern der Va-
lentinianischen Gnosis der Mensch wieder an die hichste Stelle

1. Vgl die bestimmte Unterscheidung des himmlischen »Menschen«
von dem irdischen Adem In Formeln, die an Philo anklingen (s.u.) bel
einigen Markosiern, Iren. I 13, 2.
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aller Aeonen geriickt ist. Irendus I 12, 4: J'ARdo d¢ . . . .
zov IMpomdroge téw Ghov . . . . "Av3owsov Aéyover wakeioda,
val TofT evar TO uéye ol Grrorgugov pvorigiov, 0T 7 U7TeQ
T& Gha dvvauig ral usmepientizy, Ty meviwy  Av3ewrmog xa-
Aeirar* (vgl. auch den Bericht iiber Herakleon Epiph. H. 36, 2).

In den Umkreis der barbelognostischen Sekten gehort be-
kanntlich auch die Pistis Sophia, und auch in ihr finden wir
die Gestalt des Menschen, allerdings in keiner sehr hervor-
ragenden Stellung wieder. Hier wird der Aeon Jei ausdriick-
lich als erster Mensch bezeichnet (S. 185, 4; 208, 25; 215, 29, 30).
Nach dem System der Pistis Sophia befindet sich dieser Jefi
im Orte der »Rechten«, d. h. oberhalb des Ortes der Mitte, wo
sich (s. 0. 8.61f) die Lichtjungfrau befindet, und unterhalb des
sogenannten Lichtschatzes. Neben ihm stehen fiinf andere
Michte: der Wichter des Vorhangs, die »beiden grofien An-
fiihrer«, Melchisedek, Sabaoth, der groBe gute (c. 86 S. 125).
Dieser Jei spielt immerhin eine gewisse Rolle in der Darstel-
lung der Pistis Sophia; namentlich steht er in enger Verbindung
mit den Gestirnen des Himmels. Neben Melchisedek wird
er (237, 6ff) Fiirsorger aller Archonten, Gotter und Kriifte
genannt, die aus der Materie des Lichtschatzes entstanden sind.
Von ihm heiit es, dafl er auf Befehl des ersten Gebotes und
des ersten Mysteriums (s. u.) die Kréfte der Eiuecguévy und
der Spaiga eingesetzt habe (8.15,30; 18, 39). Oder er hat die
Archonten der Eiucpuévy und der Sqaige »in ihren Fesseln
und ihren Sphidren und ihren Siegeln gebunden« (S. 20, 36).
Ausdriicklich wird diese Fesselung dieser Archonten, namentlich
des Sabaoth — Adamas (c. 136, S.234,41f. und c. 139, S. 236,25 1),
wie auch die Begnadigung des Jabraoth durch ihn (234, 13ff)
berichtet!. Jei hat ferner die Aufgabe, mit Melchisedek zu-
sammen die von den Archonten verschlungenen und festgehal-
tenen Lichtteile allmiblich einzusammeln® (c. 86, S. 126, Hff.;

1. Vgl. zu dieser Idee der Fesselung der Archonten o. S. 51.
Auffillig ist, da8 in diesem System der Urmenseh die Archonten
fesselt, wihrend es im Manichdischen System der Geist des Lebens ist
und der Urmensch gerade umgekehrt von den Archonten besiegt wird.

2. Auch diese Idee von der Einsammlung des Lichts durch die
oberen Michte finden wir bekanntlich in dem Manichiischen System

wieder, aber auch dort ist diese Aufgabe nicht dem Urmenschen an-
vertraut, sondern (dem Geist und) dem dritten Gesandten.
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c. 139, S. 237, 5ff). Auch im Gericht iiber die Seelen spielt
Jet eine Rolle. Es heifit S. 185, 1ff, daBl das avziuwepor
sevebua die Seele herauffiibre und »bringt sie vor das Licht
der Sonne gemif dem Befehle des ersten Menschen Jed und
bringt sie vor die Richterin, die Lichtjungfrau.« Auch 216,
3ff. 7. erscheint Jefi als der Priifer der Seelen. Endlich ist
er es, der die Wiachter an den Toren des Zimmers des Dra-
chen (der hollischen Unterwelt) eingesetzt hat (208, 25; 215, 27).
Es wird niitzlich sein, zum Zweck der spiteren Vergleichung
dieser Phantasien mit denen des Manichéischen Systems bereits
hier hervorzuheben, da dieser Jei zugleich .'s Gesandter des
ersten (Gebotes erscheint (208, 26): »Jel, der erste Mensch, der
Aufseher des Lichts, der Gesandte des ersten Gebotesc (vgl.
215, 29). Ahnlich heiBt es, daB Jet auf Befehl des ersten Ge-
botes und auf Befehl des ersten Mysteriums die Krifte der
Eiuapuévy eingesetzt habe! (s. o.).

In den koptischen Jet-Biichern nimmt dann Jed, der
auch hier als der Mensch bezeichnet wird, eine viel hohere, ja
beinahe die hiochste Stelle ein. Der Ort, in dem er sich be-
findet, steht sogar weit iiber dem Orte des ersten Gebots. Die
Seelen miissen alle diese Orte durchwandern, »bis Ihr zu dem
groflen Menschen gelangt, d. h. zu dem Koénig dieses ganzen
Lichtschatzes, dessen Name Jeil ist« (318, 34ff). »Dann wird
sich Jed, der Vater des Lichtschatzes, iiber Euch freuen, er
aber wird Euch wiederum sein Mysterium, sein Siegel und den
Namen des grofien Lichtschatzes geben« (319, 2).

1. Der hier erwiihnte Aeon, der den merkwiirdigen Namen des
ersten Gebotes trigt, nimmt im System der Pistis Sophia bereits eine
verhiltnismiBig hohe Stelle ein: er befindet” sich in der hichsten Re-
gion der himmlischen Welten oberhalb des Lichtschatzes und unter dem
neben ihm genannten ersten Mysterium. 8. 1, 13ff. werden hinterein-
ander aufgezihlt das erste Gebot, die fiinf Einschnitte, das grofie Licht
und die fiinf Helfer; ebenso werden 8. 11, 16ff. hintereinander die My-
sterien des Verkiindigers, welcher ist das erste Gebot, der fiinf Ein-
schnitte des groflen Gesandten, des Unaussprechlichen, welcher ist das
Licht, und der fiinf Anfithrer, welches sind die fiinf Helfer, genannt.
In dhnlicher Reihenfolge kehren diese Aeonen c. 95, S, 141, 4 ff. wieder.
Das erste Gebot mit seinen finf Lichteinschnitten und der grofle Ge-
sandte mit den fiinf Helfern erinnern uns aufs stirkste an die Spe-
kulationen im Anfang des Manichiischen Systems (s. u. XKap. VIII).
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Wihrend in den bisher besprochenen Systemen die Ge-
stalt des Urmenschen entweder an einer ziemlich niederen
und verborgenen Stelle stand oder, doch von ihr da, wo sie an
hervorragender Stelle steht, nicht viel mehr als der Name er-
halten ist, hat sie in den Spekulationen einer Sekte ganz
besonders die Phantasie angezogen. Das sind die bei Hippolyt,
Refut. V 6ff., beschriebenen, oft schon erwihnten Naassener.
Nur ein Ubelstand ist dabei: iiber die hier urspriinglich zu-
grunde liegende Spekulation vom Urmenschen ist die Hiille
einer monistischen Spekulation gebreitet, die wieder alles Cha-
rakteristische und Besondere uns zu verdecken droht. Doch
schaut dieses hie und da dennoch klar heraus. Nach der als
eigentlicher Lehre der Naassener am Antfang kurz dargelegten
monistischen Spekulation erscheint freilich der Urmensch als
das Grundwesen aller Dinge. Er ist mannweiblich, Vater und
Mutter zugleich, er ist seinem Wesen nach dreifach geteilt:
geistig, psychisch und irdisch. Es scheint auch sehr oft in der
spiteren Darstellung derselbe Urmensch zu sein, der iiber der
Materie erhaben thront, in die Materie versinkt und sich aus
dieser' wieder emporarbeitetl. Aber bei schirferem Zusehen
entdecken wir doch mindestens zwei verschiedene Gestalten.
In der urspriinglichen Spekulation dieser Sekte miissen zwei
Grundwesen angenommen sein, die allerdings beide bereits als
Mensch in irgend einer Weise bezeichnet werden, aber doch
von einander charakteristisch unterschieden sind. Deutlich treten
die beiden Gestalten nebeneinander, wenn es V 7 p. 146, 77
heiBt: ,,0f7dg éorv 6 Xoworig (der Name ,Notordg stammt
aus dem vorhergehenden Zitat), ¢ & maoe voig yewyoig vidg
Mvedmov nEyagarTioLOuivos &6 TOD ayapanty-
eiotov Adyor*. Der -ungestaltete _loyoc (sonst _dgycv-
Jowmog) ist offenbar das noch nicht in die Materie versun-
kene und hier in die Einzelwesen ausgestaltete Urwesen, der
gestaltete zweite Mensch (hier viog “4v3ecirov) aber eben der
in die Materie hinabgesunkene und in die Einzelwesen zer-
splitterte.  Deutlich ist die Terminologie p. 148, 2ff, wo es
heiBit: ,,0 {ow "Aowrrog Exeive amoscemrwrg amd rob Agy-
avdodrrov |tod] avoSev Adduariog”,

1. Eine Parallelgestalt ist in dem System der simonianischen
Andgacis ueyddn der ‘Eards, Jrds, Jrnoduevos.
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Ebenso werden die beiden Gétterbilder, welche auf Samo-
thrake in den geheimnisvollen Mysterien verehrt werden, auf den
*Adoyav3owmog und den dvayeyvduevog mvevuaTindgt xere ravy
ouoovelog Exelvey Ty Avded'mp gedeutet (p. 152, 88f). Am
deutlichsten wird wohl V 9 p. 166, 3ff. zwischen den beiden
Urwesen unterschieden, wo von dem Ilgowv gesagt wird:
wEyévimoe tov @bparov ral duarovéuaotov xai &d¢yrov maida
éavrot“ (vgl. p. 186, 29ff, wo die Frage erwogen wird, ob die
Psyche (Seele) von dem ITgov oder dem _4izoyemjs abstamme).
— Neben diesen zwei Urwesen steht iibrigens, freilich auch
wieder mit ihnen zusammengezogen und identifiziert, dennoch
deutlich erkennbar, dic Mjyzre. Es heiit gleich im An-
fang in dem Hymnus p. 132, 64: )40 ool Iawnoe ai dia
0é Myzye . . . . aidvwy yoveig“® Urspriinglich standen also
auch an der Spitze des Naassenischen Systems bei Hippolyt
die drei Figuren: Vater, Mutter und Sohn3, und unter ihnen
haben sich jedenfalls noch andere Aeonen befunden; so sicher
{p. 146, 3ff) die demiurgische Gottheit Esaldaios, die als Jeo¢
wigvog aptIuov Téragrog eingefithrt wird ¢

Das Wichtigste aber ist, daB in diesem System der Na-
assener die Gestalt des an zweiter Stelle stehenden Men-
schen, wie es im bisherigen schon teilweise klar geworden ist,

1. Der Ausdruck ,dreyevvwuevos mvevuarixos fiir den zweiten
Menschen erklirt sich leicht daraus, daB der in die Materie hinabsin-
kende und wieder aufsteigende Urmensch im gegenwirtigen System der
Naassener kaum mehr als Einzelperson, sondern als Symbol fiir die sich
aus der Materie erhebenden Pneumatiker genommen wird.

2. Wenn dann allerdings fortgefahren wird: ,moldira ovpavod,
ueyaddvous Gvdpowne, so zeigt sich hier sofort die Sucht, alle Ge-
stalten zu verschmelzen, welchen das System seinen verwaschenen
Charakter verdankt.

3. Vgl. dazu auch die Erwihnung des mepdevixov nvedua p. 166, 11

4. Das ,,doeduov téragros wiirde sich erkliren, wenn wir iiber
dem Esaldaios in der Tat drei Gottheiten: Vater, Mutter und Sohn
annehmen diirfen. Wenn es an anderer Stelle dagegen heiBit, daB die
niedere Welt vom Dritten oder Vierten geschaffen sei (p. 150, 59ff.),
so ist auch hier mit dem Demiurgen der niederen Welt wahrscheinlich
derselbe Esaldaios gemeint, nur dal der Gnostiker, der diese Worte
schrieb, sich nicht mehr klar war, ob er in seinem System {iber dem
Esaldaios zwel oder drei Grundwesen annehmen sollte.
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einen ganz bestimmten Charakter annimmt. Dieser an zweiter
Stelle stehende Mensch ist nimlich der in die Materie hin-
absinkende und sich miihsam wieder erhebende Urmensch.
Besonders deutlich ist dessen Gestalt V 8 p. 154 ff. bezeichnet.
Dort heiBt es zunichst, daff die Thraker den Urmenschen
~KoglBag® nennen, weil er von oben (&7 ziig zogugig), von
dem ungestalteten Urwesen herabgestiegen sei und alle die
niederen Welten durchwandert habe, ohne dal man wisse, wie
und in welcher Weise er eigentlich hinabgekommen sei. Ein
an Ev. Joh. 3, 8 anklingendes Zitat: »Wir haben seine Stimme
gehort, seine Gestalt haben wir aber nicht gesehen« wird wieder
auf diesen Urmenschen bezogen, dessen von oben, vom unge-
stalteten Urwesen herabgekommene Gestalt niemand in ihrer
Beschaffenheit erkannt habe; dieser Urmensch befinde sich jetat
in der niederen Welt: ,0t¢ 0¢ & =@ mhdouare T xoixg,
yiyvsorer 08 abro oddelc. (p. 154, 12)) Das Psalmwort von
dem Gotte, der die Wasserfluten bewohnt, und der Stimme des
Herrn, die auf dem Wasser ist (Ps. 28, 10), wird wieder auf
den in das Chaos versunkenen Urmenschen gedeutet. Die
vielen Wasser sind 4 molvoytdyg vav Sy yéveoig avdowmwy,
aq’ wg foG el wéngaye 700 TOY AYAEAXTIQLOTOY GvIQwTEOY.
Die Worte Ps. 34, 17: »Rette meine Seele vor dem Liwenc
werden als Klagelied des Urmenschen aufgefaBt, und das Zitat
Jes. 41, 8 u. 43, 11.: »Du bist mein Knecht Israel, fiirchte
Dich nicht, wenn Du durch die Wasser hindurchwanderst u. s. w.«
wird auf dieselbe Situation gedeutet; endlich fanden die Gno-
stiker in Ps. 23 eine Weissagung auf die Auffahrt des Ur-
menschen nach seiner Erniedrigung Und so wird schlieBlich
das Wort Jesu: »Eyw stue 3 wody 17 aky Yo = (vgl Joh. 10, 9)
gedeutet: “Eore ¢ 6 radra Aéywv 6 dmd Tob a[agaxmgmwv
dvwdey AELQOOATROLOUEVOS TEMELOG Av\‘)gwnog So treffen wir
denn hier zum ersten Mal innerhalb der Gnosis auf eine be-
stimmte und charakteristische Gestalt des Menschen, wihrend
er uns in den iibrigen Systemen nur noch als Name begegnete.
Wir diirfen wohl auch vermuten — eine spétere Untersuchunng
wird diese Vermutung zur GewiBheit ergeben —, daB der
Name ,,4r%owmog” zundchst an dem in die Materie hinab-
sinkenden Menschen gehaftet hat. Erst nach ihm ist dann
das hichste Urwesen, der ITazip, ebenfalls als ’ApyavIowmog,
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als “Av9owmog ayapantipiorog, als 6 avw Adduag be-
zeichnet 1.

Von hier aus kidnnen wir noch einen Blick riickwérts
auf die besprochenen barbelognostischen und gnostischen Sy-
steme, wie sie namentlich bei Irendus I 29 und 30 vorliegen,
werfen. Auch hier finden wir die drei Urwesen, die wir bei den
Naassenern trotz des Verschwimmens aller Gestalten doch noch
deutlich erkennen kionnen, wieder; so bei Irendius I 29 den
Hawvp, die Bagpnid und den Xptozog, bei Irensius I 30 den
ersten Menschen, die "Ewvoce und ebenfalls den Xgtordg. Durch
den Vergleich wird deutlich, daB bei diesen Sekten die Figur des
Xouorég den” Avpwrrog verdriingt hat. Auch hier wird urspriing-
lich der _4»3pwmog der Sohn der beiden hischsten Grundwesen ge-
wesen und der Name , 4vJowmog* erst spiter auf das an erster
Stelle stehende Urwesen iibertragen sein 2, Freilich hat die Gestalt
des Menschen in den beiden Systemen ihr Charakteristikum, das
Hinabsinken in die Materie, ginzlich verloren, und in die so
entstandene Liicke ist eine andere Gestalt eingetreten, die in
vielen gnostischen Systemen die zentrale Rolle innehabende
Sophia. Wir sehen zugleich, dal es sich bei diesen Figuren,
dem Urmenschen und der fallenden Sophia, um Parallelge-
stalten handelt, die allerdings nicht denselben Ursprung haben,
die aber doch eine fiir die andere eintreten konnen. In den
Systemen der Gnostiker bei Irensus I 30 hat die Sophia tat-
sdchlich die Figur des Menschen ginzlich in den Hintergrund
gedriingt. Der Xgwordg (‘Avdowmoc) und die Sogia sind un-
gleiche Geschwistergestalten, ein hoheres und ein niederes
Wesen, geworden und der Xptordg hat anstatt der Rolle des un-
freiwillig in die Materie Versinkenden die andere des aus freiem
Willen in die Materie zur Befreiung der Sogia herabsteigenden

1. Vielleicht hat bei dieser Verdoppelung bier auch die christlich-
jidische Tradition vom wvios 100 evdowmov mitgewirkt.

2. Ganz verwickelt liegt die Sache bei den Gnostikern Iren. I 30.
Hier heit der Urvater der erste Mensch; neben ihm steht der zweite
Mensch, der hier die Gestalt der "Evvoce verdringt hat. Eingeschoben
ist die Figur des Spiritus Sanctus (s o.). Der Christos, der hier als
ein Erzeugnis des ersten und zweiten Menschen mit dem Spiritus Sanctus
erscheint, urspriinglich aber der Sohn des Hpwrdvdgwnos und seiner
*Evvore war, ist im Grunde der eigentliche Zfv$owmog.
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Erlosers iibernommen. Auch in der Barbelognosis steht der
Xowotog uovoyewig, wie wir oben gesehen, in unmittelbarem
Zusammenhang mit der Sogiz, die aus einem Engel des
Movoyevyjc emaniert sein sollt. Es liegen also ganz deutliche
Zusammenhinge zwischen der Lehre der Naassener bei Hip-
polyt und dem der Gnostiker und Barbelognostiker bei Ireniius
vor, und erst durch das Zusammenhalten der verschiedenen
Systeme konnen wir den Sinn der urspriinglich vorliegenden Ge-
danken und Spekulationen noch deutlich erkennen.

Neben der Lehre der Naassener bei Hippolyt kommt fiir
uns eigentlich nur3 noch ein gnostisches System in Betracht,
namlich das des pseudoklementinischen Schriftenkreises. Auch
dieses wird von dem Gedanken des Menschen und seiner
Bedeutung fiir die Offenbarung Gottes getragen. Nur ist
hier der Urmensch keine rein spekulative GroBle mehr, sondern
er ist seltsamerweise mit dem historischen ersten Menschen

1. Wenn der Erléser hier, wie schon gesagt, allerdings immer
der Xpeordg heiflt und nie der “4vJpwmog, so ist dazu zu bemerken, daB
auch im System der Naassener der in die Materie hinabsinkende Ur-
mensch auch einmal, allerdings in Anlehnung an ein Zitat, ganz unbe-
fangen als der Xgeords bezeichnet wird (p. 146, 78); und es ist inter-
essant zu sehen, wie hier mit dem spezifisch christlichen Beinamen des
Christus ,,vio¢ o0 Mv9gdinov* dann wieder in die Spekulation der Gnosis
iiber den Menschen eingelenkt wird. Andererseits ist hervorzuheben, dafB
in gewissen Uberlieferungen der valentinianischen Schule der Mensch aus-
driicklich als die erlésende Gestalt eingefiihrt wird. So soll nach der
urspriinglichen Lehre des Valentinus, Ireniius I 11, 1, der Erloser Jesus von
einigen Valentinianern direkt von dem ".f»9owmos und der ’Exzincle
abgeleitet sein. Nach dem System der Markosier (Iren. I 15, 3) wird
von Jesus gesagt, daB sein Name der Name 7ol &x 17 olzovoules 2{v-
$odinov sei, und daB er nach dem Ebenbilde und der Gestalt roi uéldovrog
&g alrov xaréoyeodac AvSoumov gebildet sei.

2. Kurz hingewiesen mége nur noch nebenbei werden auf den Be-
richt des Hippolyt iiber den Araber Monoimos VIII 12ff. Denn das
System des Monoimos, das Hyppolyt nur andeutend behandelt, ist
identisch mit dem System der Naassener. Wir finden bier einen di-
rekten Anklang an den schon erwihnten Naassenischen Hymnus:
WAty Mitne, ebry Harp, 1é dbo dddvare dvéuere. Allerdings werden
hier als die beiden Grundwesen ,, Ar$gowmos und ,vids ‘AvSewmov'
(mit einer Wendung der Terminologie ins spezifisch Neutestamentliche)
genannt.
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Adam identifiziert, und so erklirt sich, daB wir in der Lehre
der Klementinen eine auBerordentliche Verherrlichung dieses
ersten Menschen finden. Der Gedanke, daB Adam gefallen sei,
wird entschieden abgelehnt, denn er besaB ja den gottlichen Geist,
und dieser gottliche Geist kann doch nicht mitgesiindigt haben.
Wenn man aber annehmen wolle, dafl der Geist ihn nach dem
Siindenfall verlassen habe, wie sollte es doch moglich sein, da$
der Geist Ungerechten iiberhaupt gegeben werde? Ho. 3, 17
(vgl. 2, B2: ovte ‘Aday magaBaryg 7v). Adam war vielmehr
der vollkommene Besitzer des Geistes Gottes, der wahrhaftige
Prophet, der seine Weisheit dadurch bewies, daB er den Tieren
ihre simtlichen Namen gab. Weit abgewiesen wird die ganze
Legende vom Baum der Erkenntnis des Guten und Bidsen und der
Versuchung Adams durch die Schlange (3, 21; vgl. Ho. 16, 19;
17, 7). Dieser Urmensch Adam gilt dann hauptsiichlich als
der Tréiger der reinen und vollendeten Offenbarung Gottes.
Nach Ho. 8, 10 war unter seiner Herrschaft am Anfang der
Welt ein gliickliches und goldenes Zeitalter: wie ein echter
Vater habe er seine Kinder die Gottesliebe gelehrt und das
richtige Tun, das Gott verlange, und habe ihnen ein ewiges
Gesetz gegeben, das durch keine zeitlichen Unfille vernichtet
werden konne 1. Die den Klementinen ureigenste und charak-
teristischste Anschauung ist nun die, daB der in Adam sich
offenbarende gottliche Prophet sich nach Adam noch in einer
ganzen Reihe von Trigern personlich offenbart habe. Ho. 3, 20:
#08 QT @gyis alivog &ue tolg évouact mogpeg dAhdoowy Tov
alava 1oéxet, péypts Ste loiwy yodvwy Trxwv dia Totg naudrorg Feot
iréeL youoeis elg del Eer tipy grdmavaw Kiirzer Rek. 1T 22:
»nam et ipse verus propheta ab initic mundi per saeculum cur-
rens festinat ad requiem.“ Rek. I 52: Christus, qui ab initio
et semper erat, per singulas quasque generationes piis latenter
licet semper tamen aderat®.« Die Namen der Minner, in denen
der Prophet erscheint, werden in der Uberlieferung ziemlich
gleichmiBig angegeben. Nach Ho. 17, 4 = Rec. 2, 47 sind

1. Vgl. Ho. 9, 19: 7 modrn 1 drdouwndrne: negadodeice Sonoxela.

2. Die Ansicht, daB Christus, der wahre Prophet, sich in den ein-
zelnen Frommen inkarniere, schwicht der Verfasser der Rekognitionen
dabin ab, daB der wahre Prophet diesen Frommen nur erscheint
(L 33ff.). Vgl den Ausdruck »aeternus Christuse I 44,
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es neben Adam: Henoch, Noah, Abraham, Isaak, Jakob, Moses.
Dieselben Namen unter Weglassung des Moses werden
Ho. 18, 13 zitiert, wihrend Ho. 2, 52 unter Weglassung von
Henoch und Isaak Adam, Noah, Abraham, Jakob, Moses ge-
nannt werden. Die Siebenzahl steht jedenfalls fest; denn
Ho. 18, 14 werden diese prophetischen Gestalten die »sieben
Ssulen« genannt. Die letzte und hochste Gestalt, in der dann
der Urmensch erscheint, ist Christus, und es ist dies dann ent-
weder so gedacht, daBl der erste Mensch und Christus schlecht-
hin identifiziert werden, oder daB Christus unter Weglassung
etwa des Moses als der siebente in der Reihe erscheint, so
vielleicht Ho. 18, 13. Kurz zusammengefallt ist diese ganze
Anschauung auch in der Darstellung des Systems der Ebioniten,
das mit dem der klementinischen Schriften bekanntlich identisch
ist, bei Epiphanius 30, 31: Tweég ydg i€ alrdv zai Adau zov
Xototov Aéyovewy elvar Tov scodroy mhaodévra ral dugrondévra
amo tig Tot Yeot émimvolagtt Weiterhin heiBit es: ,épxeo%ae
dé brav da, ote Botderar, wg rai & T Adeu YAIe uai voig
margudgyats Egalvero &vduéuevogs To oOuE . . . . O atTOG &
doxdToy TGy Tuepdy yAde 7ai altd 1O obue Tob ‘Adop dre-
dloaro 2.

Im System der Klementinen erscheint nun Christus nicht
nur als der von neuem inkorporierte Urmensch, der bereits in

1. Vgl. iibrigens noch den Bericht des Epiphanius iiber die
Sampsier (= Elkesaiten) Haer 53, 2 (Prooem ed. Dind. Il 5). Die
Lehre ist also auch elkesaitisch!

2. Ich verweise in diesem Zusammenhang noch auf die merkwiir-
digen Ausfihrungen Rek. I 45—47. Hier wird gesagt, daB, wie Gott
allen Wesen ihren einzelnen Klassen nach einen Fiihrer gesetzt habe,
so er auch »den Menschen« als Anfiihrer der Menschen gesetzt habe.
{Der Verfasser der Rek. fiigt sofort allerdings hinzu: qui est Christus
Jesus.) Wenn dann c. 47 ausgefiihrt wird, daB zwar bekannt und er-
wiesen sei, daB der primus homo Prophet gewesen sei, aber noch nicht
erwiesen sei, daB dieser erste Mensch auch die Salbung erhalten habe,
und Petrus sich bemiiht, nachzuweisen, daB, wenn der erste Mensch
Prophet gewesen sei, er dann auch notwendigerweise die Salbung
habe empfangen miissen, so scheint die Ausfithrung darauf hinzudeuten,
dafl die Kombination: Adam oder primus homo = Christus verhilt-
miBig jung in dem System gewesen ist, und daB die dltere Anschanung
von dem in den einzelnen Generationen sich offenbarenden Menschen
zunédchst ohne Hinblick auf die Gestalt Christi konziplert wurde.
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Adam erschienen war, sondern zugleich als der spezielle Wider-
part des Teufels, als der Regent des kiinftigen Aeon im Gegen-
satz zu dem Herrscher dieses Aeon. Dieser hier hervortretende
Gegensatz zwischen dem Urmenschen und dem Teufel 148t sich
im Umkreis der jidischen Literatur noch weiter verfolgen. So
tritt besonders im slavischen Henochbuch der Antagonismus
zwischen Adam und dem Teufel deutlich heraus. Z.B. heifit es
c. 31, daB der Teufel besonders erziirnt gewesen sei iiber die
Schopfung Adams. »Und der Teufel erkannte, daB ich (Gott)
eine andere Welt schaffen wolle, weil dem Adam alles unter-
worfen worden, was auf der Erde . . . . Daher veriinderte er
sich von den Engeln . ... und deshalb machte er einen An-
schlag gegen Adam.«< Auch hier wird iibrigens betont, daf er
nur die Eva, nicht den Adam verfiihrt habe. In dem griechi-
schen Adamsleben c¢. 39 (Kautzsch Pseudepigraphen 8. 526)
wird dem Adam verheifien, dafl er am Ende der Zeit auf dem
Thron des Satan, seines Verfiihrers, sitzen werde. »Er aber soll
in diesen Ort geworfen werden, daB er Dich sehe sitzen, iiber
ihn selbst erhoht. Dann soll er verdammt werden samt denen,
die auf ihn horten, und er wird betriibt sein, wenn er Dich auf
seinem Throne sitzen sieht.« Hierher gehirt die in der Tra-
dition weitverbreitete Krziihlung, daB, als Adam geschaffen sei,
Gott durch den Erzengel Michael allen Engeln befohlen habe,
den Adam anzubeten und daB, als der Satan sich geweigert
habe, das zu tun, Gott in Zorn geraten sei und ihn mit seinen
Engeln aus den himmlischen Wohnungen verstossen habe
(dlteste Quelle etwa Vita Adae c. 12—17; vgl. ferner Fragen
des Bartholom#us |hrsg. v. Bonwetsch, Nachr. d. Gott. Ges. d.
Wissensch, 1807, H. 1], 4, 54ff. und die bei Bonwetsch 8. 37f.
verzeichneten Parallelen). Wir befinden uns offenbar mit dieser
Behauptung eines uranfiinglichen Gegensatzes zwischen Adam
und dem Teufel und der auch hier vorliegenden weit iiber die
Auffassung des alten Testaments hinitbergehenden Verherr-
lichung der Gestalt Adams in dem Umkreis der von uns be-
handelten Gedanken. Es sei schon hier vorliufig darauf hin-
gewiesen, daB sich ein merkwiirdig dhnlicher Gegensatz zwischen
dem Teufel und dem Urmenschen auch in der persischen Spe-
kulation nachweisen lassen wird.

Die (Gestalt des ersten Menschen, wie wir sie in den Klemen-
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tinen finden, zeigt nun allerdings vor der Hand wenig Ahnlich-
keit mit der Gestalt in den vorher besprochenen Spekulationen.
Von dem Urmenschen als einer gottlichen in die Materie hin-
absinkenden Potenz ist hier nicht mehr die Rede, dagegen
werden ganz neue Gedanken lebendig: die Identifikation des
Urmenschen mit dem ersten Menschen, der Urmensch als
Offenbarer aller gottlichen Weisheit, seine Inkorporation in ver-
schiedenen Gestalten der menschlichen Geschichte, der Gegen-
satz zwischen ihm und dem Teufel. Doch bleibt es immerhin
moglich, daB hier verborgene Zusammenhinge vorliegen!. Zu-
nichst lassen wir unseren Blick weiter wandern iiber die ver-
schiedenen Spekulationen und Systeme, in denen auBerhalb der
christlichen Gnosis im engeren Sinne der Urmensch eine Rolle
spielt. Denn wir sind noch lange nicht am Ende?.

1. Bemerkenswert ist immerhin, dafl die Rekognitionen eine Spur
ihrer Bekanntschaft mit den Spekulationen vom mannweiblichen Ur-
menschen aufweisen. Rec. I 69: Nolite putare nos duos ingenitos
dicere deos, aut unum divisum esse in duos, vel, sicut impii dicunt,
eundem masculum et femininam sui effectum, sed filium dei unigenitum
dicimus. III 9: Periclitantur enim filii impiorum, pie se putantes in-
telligere, magnam blasphemiam Ingenito ingerendo, masculofeminam
eum existimantes.

2. Bemerkt mag hier iibrigens noch werden, daB die Figur des
Urmenschen auch den Verfassern der Apostelakten zum Teil bekannt ist.
Jm Martyrium Petri (Acta apostol. ed. Bonnet I 90, vgl. Reitzenstein
Poimandres 242ff) verlangt Petrus mit dem Haupt nach unten ge-
kreuzigt zu werden, um dem ersten Menschen zu gleichen: o yap
wWTOs €rYQwos . . . xarc xsgedyy veydels ¥afev yéveow Tiv olx
ovoer mdAut VExph 9 Y «bry un xivnow Egovsw. xaraduvpeis oy
Exelvos (6 xel Ty doyny TiY airol s yiv $hpas) 1O mdv TouTo TS i
xo0unosws cuvedrioaro, — Man sieht, der Verfasser der Acta kennt
nicht nur im allgemeinen die Figur des @v$ownog, sondern es ist auch
mit dem ihr wesentlichen und charakteristischen Grundzug des Hinab-
sinkens in die Materiz vertraut. — Ein Anklang an diese Vorstellungen
findet sich auch Acta Philippi ¢. 140 (ed Bonnet II 2, p. T4): zov yag
TVTOY (€pw 100 doyevdoumor xaré xequlils Evex$évros mi Tis yis [xel
kv Sue 100 §UAov TOU Oravgos {womowm$€évios &x Tob Javirov Tijs Taga-
Baoews?]  Es scheint, als wenn hier das Versinken des Urmenschen
und der Fall Adams mit einander kontaminiert seien.
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II.

In den Spekulationen der Mandier ist die Gestalt des
Menschen bis auf wenige Spuren verschwunden. Wenn Qo-
lasta T 11 der Gabra Qadmaja (Urmensch) genannt wird, so
liBt das vielleicht nur auf manichéiischen EinfluB schlieBen
(Brandt M R 199). Eine ihnliche Gestalt wie die des Ur-
menschen konnte man in dem Adakas Mini finden, dem die
Aufgabe zufillt, die Seele des erstgeschaffenen Menschen in die
kérperliche, von den Sieben geschaffene Siule hineinzuwerfen
(s. 0. S. 34). Die gottliche Hauptgestalt, Manda d’'Hajé, ist
vielleicht mit der Gestalt des Urmenschen irgendwie verwandt,
aber doch nicht identisch, Es wird von MAanda d’Hajé be-
kanntlich im 6. Traktat des Genzi berichtet, daB er in die
bollische Welt der Damonen, um diese zu bekimpfen, hinab-
gefahren sei. Doch ist Manda d’Hajé im Kampf mit den Di-
monen eine schlechthin siegreiche Gestalt, und von einem Ver-
sinken in die Materie, dem Charakteristikum des gnostischen
Menschen, kann hier keine Rede sein. Aber bemerkenswert
bleibt es, daB dem Mind4 d’Hajé auch nach dem Bericht des
6. Traktats die Uroffenbarung (man erinnere sich an die Dar-
stellung der Klementinen) zugewiesen wird. Er erhilt hier von
dem Leben den Auftrag, der Seele Adams, des eben ins Da-
sein hervorgerufenen Menschen, eine wundersame Stimme zuzu-
rufen, d. h. ithm die wahre Religion zu verkiinden (Brandt M R
S. 37. 121). Und auch das ist beachtenswert, dafl in der spi-
teren Spekulation der Mandder, wie sie im 8. Traktat des
Genzd vorliegt, an Stelle des Manda d’Hajé Hibil Ziwa tritt,
d. h, Abel, der Sohn des ersten Menschen. Awuch er ist frei-
lich bei seiner Hollenfahrt, die wir ausfiihrlich im 8. Traktat
berichtet vorfinden, eine schlechthin siegreiche Potenz. Wenn im
mandiischen System Reminiszenzen an die Spekulationen vom
Urmenschen vorliegen, so miissen sich diese doch hier mit
Ideen anderer Herkunft verbunden haben. In diesem Zusam-
menhang ist aber vielleicht noch eine andere Figur zu erwihnen,
nimlich die des Engels Gabriel, des Gesandten, die in den
Spekulationen der Mandder hie und da eine Rolle spielt, wie
denn im 1. Traktat des Genzi Gabriel, der Gesandte, geradezu
identisch mit Hibil Ziwa erscheint (Brandt M R 44). KeBler
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(Verhdlg. des Baseler Religionskongresses ‘S. 257) hat die Ver-
mutung aufgestellt, da8 Gabriel zusammengesetzt sei aus Gabar
und El, daB also im Namen Gabriel der Name des Menschen
resp. des Urmenschen steckel.

‘Wihrend so im Mandiismus sich hdchstens verschollene
Spuren jener Spekulation nachweisen lassen, gewidhrt das
manichiische System reiche Ausbeute. Die Figur des Ur-
menschen bildet hier bekanntlich den Angelpunkt fiir das
ganze System. Uber dessen Ursprung erfahren wir, daB, als
Gott, der Kinig der Paradiese, sich durch die Veranstal-
tungen der Finsternis bedroht fiihlte, er den Urmenschen, um
sich gegen die Finsternis zu schiitzen, geschaffen habe. Nach
dem Fihrist (Fliigel, Mani S. 87) erzeugte er »mit dem Geist
seiner Rechten, seinen fiinf Welten und seinen zwilf Ele-
menten ein Geschopf, und das ist der ewige Mensch (Ur-
mensch) und berief ihn zur Bekimpfung der Finstermis.« In
der Darstellung des Systems bei Theodor Bar-Kuni (Pognon
p- 185) heiit es, daBl der Vater der GroBe zunichst die Mutter
des Lebens schuf, die Mutter des Lebens den Urmenschen und
der Urmensch seine fiinf S6hne. Auch in den Acta Archelai
¢. 7 wird — wenigstens nach dem griechischen Text des Epi-
phanius, der hier den urspriinglichen Sinn besser erhalten —
ebenfalls berichtet, daB der gute Vater aus sich eine Macht
mit dem Namen der Mutter des Lebens emaniert habe und da8
diese den Urmenschen, d. h. die fiinf Elemente (diese erscheinen
hier ungenau nicht als Sohne des Urmenschen, sondern als
identisch mit ihm) ins Dasein gerufen habe. Wir diirfen ohne
Bedenken den Geist der Rechten im Bericht des Fihrist mit
der Mutter des Lebens in den Acta Archelai und bei Theodor
Bar-Kuni identifizieren. Dann haben wir auch im Anfang des
manichiischen Systems wiederum die schon sehr bekannte Zu-
sammenstellung von Vater, Mutter und Sohn; und was wir aus
den bisherigen Berichten der gnostischen Systeme nur erschliefien

1. Ist die Vermutung richtig, so fillt von hier aus vielleicht ein
Licht auf die Spekulationen des Danielbuches. Es ist schon hiufiger
hervorgehoben, daB der Menschengestaltige, der in Daniel dem Seher
erscheint, kaum ein anderer sein kann als der Erzengel Gabriel. Dann
wiire also schon vor der Zeit Daniels die Gestalt des »Menschen« in einen
Engel Jahwes verwandelt worden.

Forschungen 10: Bousset, Gnosis, 12
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konnten, daB der Name des Urmenschen an der Gestalt des
Sohnes haftet, das findet hier nun seine iiberraschende Bestiiti-
gung. Von dem Urmenschen wird dann weiter erzihlt, daB er
sich zum Kampf der Materie mit seinen fiinf Elementen (an
anderen Stellen seinen Sohnen) gewappnet habe. Nach dem
Fibrist sind diese fiinf Elemente: der leise Lufthauch, das bren-
nende Licht, das Wasser, der blasende Wind, das Feuer. Mit
diesen Waffen stirmt der Urmensch gegen den Fiirsten der
Finsternis, der sich ebenfalls mit seinen fiinf hollischen Ele-
menten bewaffnet hat; in dem nun sich entspinnenden Kampf
unterliegt jener, und die Dimonen der Finsternis rauben
ihm einen Teil seiner Riistung (vgl. namentlich die Schil-
derung im Fihrist, Fliigel 87ff. und bei Augustin, contra
Faustum II 3 u. 6.; Baur, das manich. Rel.-System 53). Bei
einigen Berichterstattern wird bemerkenswerterweise die Sendung
des Urmenschen etwas anders berichtet. Nach diesen wirft
Gott ihn gleichsam als einen Koder den Méchten der Fin-
sternis vor. Diese werden von ungestiimem Verlangen nach
demselben ergriffen, und in der Heftigkeit ihres Dranges
verschlingen sie ihn und werden so gleichsam wie ein Tier,
das auf einen Angelhaken beiit, durch die Verschlingung
des Urmenschen gebunden und gefesselt (Titus von Bostra
I 12; Theodoret, Haer. fab. I 26, Baur S. 56). Es scheinen
das freilich Spekulationen spiterer Herkunft zu sein, die den
Zweck verfolgen, die Besiegung des Urmenschen durch die hol-
lischen Michte bereits als einen halben Sieg der Lichtmichte
darzustellen. Bemerkenswert ist auch, daB bei einigen griechi-
schen Darstellern der Urmensch schlechthin den Namen
»>Psyche« bekommt. So heiit er bei Titus von Bostra I 29
SUuxy amaviove (Weltseele). Bei Alexander von Lykopolis
c. 3 heiBt es: ,wéuwar odv Twve Sivauwy v t@ Fudy rekov-
pévy Yogiy i wip Thp, g avrf 0d wdong weydioeran
(Baur 52). Ebenso spricht Augustin, de vera rel. c. 9, (Baur 52)
davon, daBl Gott die »anima bona« gesandt habe: »et quandam
particulam suae substantiae, cuius commixtione atque miseria
hostem temperatum esse somniant, et mundum fabricatum«? In

1. Zu der Erzihlung von der sinkenden Weltseele vgl. Julius
Cassianus, bei Clemens Alexandrinus III 18,93 : .,9¢fev oloav Tov wuyiw
avwdey Emidvuly Inlvydeioar delgo Hxew &l yivesy xal gFoodv,
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den Acta Archelai erscheint dagegen wieder nicht der Urmensch
selbst als die Seele, sondern seine Riistung, d. h. die fiinf Ele-
mente. c¢. 7: ,0i 0¢ 7ol oudrovs Goyovees avrLwoleuoivreg
avtg dpayor & wiig mavomMag alvov, 6 foTwv 1 Yoy«

Nach der Besiegung des Urmenschen durch die finsteren
‘Michte erfolgt dann im manichiischen System seine Befreiung
aus der voriibergehenden Gefangenschaft. Als Befreier werden
pach den verschiedenen Quellen eine Reihe von gottlichen
Michten genannt. Zu diesen gehdrt der Freund der Lichter
(Fliigel S. 88, Pognon 8. 186) und vor allem der Lebensgeist
mit seinen fiinf Séhnen, Uber diese berichtet am genauesten
Augustin (contra Faustum 20, 91, cf. 15, 5f.). Hier werden die
fiinf Geister in folgender Reihenfolge aufgezdhlt: 1) der Splen-
ditenens (= @eyyordroyog; Anathematismen bei KeBler S.403),
2) der Rex honoris angelorum exercitibus circumdatus, 3) der Ada-
mas, heros belliger, der mit der Rechten die Lanze fithrt und mit
der Linken den Schild, 4) der alter gloriosus Rex, der die drei
Rider des Feuers, des Wassers und des Windes treibt, und 5)
der maximus Atlas (= duogdgog in den Anathematismen).
Diese Aufziihlung kehrt genau bei Theodor Bar-Kuni (Pognon
S. 187) wieder!. Bei letzterem erhilt dann jeder der Aeonen
auch seine bestimmte Aufgabe. Der Splenditenens hat von
oben die mit der Finsternis vermischten Lichtteile festzu-
halten, der Triger (Atlas) von unten die Welten, auf eins seiner
Khniee gestiitzt, zu tragen; der grofe Konig der Ehren {Rex
honoris) hat seinen Platz in der Mitte des Himmels, um von
dort aus iiber alles zu wachen; der andere glorreiche Kénig
hat, wie es scheint (die Textiiberlieferung ist hier verdorben),
die drei Riader des Windes, des Wassers und des Feuers zu
drehen und so den ReinigungsprozeB, in welchem die Licht-
elemente von denen der Finsternis allmihlich geschieden werden,
zu leiten (Pognon 189ff); der kriegfihrende Heros Adamas
zieht gegen die in der Finsternis herrschenden Dimonen zu
Felde und besiegt sie (Pognon 191). Dem entspricht genau
Augustin, contra Faustum 20, 10: »Apud vos alius expugnat

1. Die syrische Bezeichnung fir den ersten dieser Aeonen, die
Pognon mit »l'ornement de la lumiére« iibersetzt, wird dem ¢eyyoxar-
oyos entsprechen. Im iibrigen laufen die Namen genau parallel.

12*
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gentem tenebrarum (Adamas), alius ex ea capta fabricat mundum
{(der Lebensgeist), alius desuper suspendit (Splenditenens), alius
subter pertat (Atlas), alius rotas ignium, ventorum et aquarum
in imo versat (alter gloriosus Rex), alius in coelo circumiens
radiis suis etiam de cloacis membra dei vestri colligit?! (Rex
honoris)<.

Die Art, wie die Befreiung des Urmenschen durch jene
hoheren Miclite erfolgt, schildert uns andeutungsweise der Fih-
rist (Fliigel S. 88). Darnach macht sich der Lebensgeist mit
seinen Genossen auf den Weg an die Grenze der Welten des
Lichts und der Finsternis, und sie blickten in den Abgrund
der tiefsten Holle herab und sahen dort den Urmenschen von
geinen iibermiitigen Driingern umgeben. »>Und es rief der
Lebensgeist den Urmenschen mit lauter Stimme so schnell
wie der Blitz, und der Urmensch wurde ein anderer Gottc.
Ausfiihrlich erzéhlt die Befreiung Theodor Bar-Kuni (Pognon
188). Auch hier ist von der Stimme zunichst die Rede, die
der Lebensgeist von sich gibt und die das AuBere eines scharfen
Schwertes hat. Auf die Stimme hin erscheint das Bild des
Urmenschen in der Unterwelt, und es werden dann die Gebete

1. Ich habe mich bei diesen Spekulationen des Systems ldnger
verweilt, um von hier aus noch einmal auf die merkwiirdigen Parallelen
mit der Pistis Sophia hinzuweisen. Auch hier finden wir in dem
sogenannten Orte der Rechten den ersten Menschen Jeid, den Ge-
sandten des ersten Gebotes, in der Gemeinschaft mit finf Aeonen.
Sie werden aufgezihlt 8. 125 als: der Wiichter des Vorhangs, die
beiden Anfiihrer (Hponymﬁyevoi), Mselchisedek und Sabaoth., Im ein-
zelnen lassen sich allerdings zwischen diesen Gestalten wenig Berith-
rungen nachweisen. Nur das verdient hervorgehoben zu werden, daB
nach Pistis Sophia ¢. 25, S.21 davon die Rede ist, daB ein Zwovdaoris
die Aufgabe hat, die Kreise der Zgpaipe und der Efucguévn schneller
in Bewegung zu setzen, so daB offenbar durch die raschere Bewegung
den Archonten ihre Lichtelemente schneller geraubt werden. Melchi-
sedek hat dann die Aufgabe, die den Archonten entzogenen Lichtele-
mente zu reinigen und sie in den Lichtschatz zu bringen. Mit diesen
Phantasien befinden wir uns ersichtlich in dem Umkreis der manichii-
schen Gedankenwelt. Wenn aber in der Pistis Sophia der erste Mensch
Jet die Aufgabe hat, den ganzen ProzeB der Lichtgewinnung zu tiber-
wachen, und die fiinf {ibrigen Aeonen als seine Untergebenen erscheinen,
s0 ist eine Verwechslung der Rollen des ersten Menschen und des Le-
bensgeistes eingetreten.
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und die Worte berichtet, die der Urmensch in dieser Situation
gesprochen haben soll. Dann wird — aber etwas undeutlich —
erzihlt, wie der BefreiungsprozeB8 nun wirklich einsetzt. Kiirzer
und klarer sagen die Act. Archel. 7, daf der Lebensgeist dem
Urmenschen die Rechte gegeben und ihn aus der Finsternis
heraufgefiihrt hitte; nur die Elemente oder die- Riistung des
Urmenschen seien in der Gewalt der Finsternis geblieben. Und
diese werden hier wieder als die Psyche bezeichnet: ,éxzore
avv navélecye adtw Ty Yoy

Aus dem Versinken des Urmenschen in die Finsternis, aus
der Vermischung seiner Elemente mit den Elementen des Reichs
der Finsternis wird dann, wie bekannt, im manichiischen Sy-
stem diese korperliche Welt in ihrer Mischung von gut und
bise abgeleitet. Besonders verweilt die Darstellung im Fihrist
(Fliigel S. 88) bei der Mischung der feindlichen Elemente im
einzelnen. Zu erwihnen ist endlich noch in diesem Zusam-
menhange, daB bei der nach der Befreiung des Urmenschen
beginnenden Weltschopfung aus dessen reinsten Bestandteilen
die Gestirne, namentlich Sonne und Mond, gebildet werden.
Act. Archel, 8: |, Tére moehv zo [wv nvetua &rioe solg
quoriigas, & fote Thg Yuyis Aelpave, xai obrwg dmoinoe vo
gregéwpa wwrhetoar. Und dem entspricht, daB nun auch als
der Hauptsitz des Erlosers des manichéischen Systems, der dann
mit dem Christus des christlichen Glaubens. identifiziert. wird,
Sonne und Mond. gedacht werden (vgl. Baur S. 214 ff.).

III.

Die Spekulation iiber den Urmenschen findet sich auch. in
hellenistischen Uberlieferungen, die von den bisher besprochenen
gnostischen, mandiischen und manichdischen Systemen unab-
hiéngig sind und im groBen und ganzen noch gar keine Be-
einflussung durch christliche Spekulationen zeigen.  Hierher
gehort vor allem die merkwiirdige Kosmogonie des ersten Stiickes
im pseudohermetischen Corpus, des sogenannten Poimandres,. und
es ist ein Verdienst von Reitzenstein, dieses Stiick in den vor-
liegenden groBeren Zusammenhang eingereiht zu haben. Die
Kosmogonie dieses Stiickes erhebt sich auf durchaus dualistischer
Grundlage. Der Ekstatiker, der hier spricht, schaut zuniichst
die beiden groBen gegensitzlichen Welten des Lichts und der
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Finsternis!: ,Kai o5 Féav adgiavov, g 0 mmavie yeyevy-
péva 0010y Te nal ihagdy . . . . nel per OAlyov oubrog neTw-
Qeoés Iy . . . . pofegdy Te wal oTUYYéY, Groh@g E07retgduevoy
wg tindoar pe dpanovre“s. Als hichster Gott der Welt des
Lichts thront (c. 9) der Noig, der in sehr charakteristischer
Weise, etwa wie der “4vJowsog des Naassenischen Systems, als
mannweiblich aufgefaBt wird ({wy #oi @dg vrragywy). Der
Novg erzeugt dann einen £zegog Noig dqueoveyss. Wenn dieser
als Jeog Tot mrpedg bezeichnet wird, so erinnern wir uns etwa
an den migivog Jedg in den verwandten oben besprochenen Sy-
stemen der Naassener, Peraten und Doketen (s. 0. S. 124ff).
Ebenso sind wir in ganz vertrauten Gedankengiingen, wenn
weiter behauptet wird, daB der weltschopferische Noig sieben
Avouxyral geschaffen habe, die mit ihren Kreisen die gesamte sinn-
liche Welt umspannens. Endlich heifit es dann (c.12), daB der
Vater des Alls, der Novg, also das hochste Urwesen, als letzte
Emanation den »Menschen« hervorgerufen habe. Dieser Ur-
mensch trigt des Vaters Gestalt. »Daher liebte der hochste
Gott die eigene Gestalt und iibergab ihm — dem Menschen —
alle seine Werke«. Der Mensch aber (c. 13) habe die Schép-
fung des Demiurgen geschaut und habe ihm nachahmen wollen,
und wie er in die Sphire des Demiurgen hinabgekommen sei,
da seien all die Herrscher von Liebe zu ihm ergriffen und hitten
ihm ein jeder etwas von seinem Wesen mitgeteilt. So neigt
sich nun der Urmensch zu der gvotg, der Materie, herab (c. 14),
und er zeigte der drunten befindlichen ¢ioig die schone gott-
liche Gestalt. Die aber, wie sie seine unendliche Schonheit
gesehen, habe ihm in Liebe zugelichelt, wie sie das Bild der

1. S. den Text bei Reitzenstein, Poimandres S. 328 ff,

2. Wenn von der Finsternis hier weiter gesagt wird, daB sie
sich verwandelt habe e&ls iypdv rva @iow dgdrws Tevaguyuévny xal
xamvdy dnodifoliony ¢ dnd mupds xel Twva fyov dmoredoloay . . . ., 80
werden wir an die oben (8. 103 ff.) besprochenen Kosmogonieen erinnert,
wohin auch schon der Vergleich der Finsternis mit einem Drachen
deutet. '

3. Wenn im folgenden neben dem Nods dnueovgyds noch der .£d-
yos genannt wird, von dem dann weiter behauptet wird, daB er sich
mit dem weltschopferischen Noids geeint habe (Ouoovoios xal 7»), 8o
wird hier eine spitere Interpolation und Verwirrung des Systems vor-
liegen.
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schonsten Gestalt des Urmenschen im Wasser und seinen Schatten
auf der Erde gesehen habe. Er aber seinerseits habe sein
eigenes Bild, das er im Wasser gesehen, liebgewonnen und habe
diesem beiwohnen wollen. Da habe die ¢toig den Geliebten
ganz umfangen, und sie seien beide eins geworden. — Also
auch hier wieder die Idee von dem Menschen, als dem besten
Geschopf des hochsten Urwesens, und seinem Hinabsteigen in die
Materie, nur daB hier das Ganze unter dem mythologischen
Bilde der Vereinigung des Urmenschen mit der ¢quoeg darge-
stellt wird. Zu erwihnen ist, daB dann im weiteren Verlauf
dieser Mythus von der Vermihlung des Urmenschen mit der
Materie nicht kosmologisch ausgedeutet wird, wie im manichii-
schen System, so daB aus dieser Vermischung die sinnliche
Welt abgeleitet wiirde, sondern vorwiegend anthropologisch. Es
ergibt sich namlich dem Verfasser des Poimandres von hier aus
die Lehre (c. 15), dal der aus dieser Vereinigung von Ur-
mensch und Materie entstandene Mensch ein Doppelwesen sei,
unsterblich und sterblich zugleich, unter der Gewalt der Eiuap-
uévy und doch wieder iiber ihr weit erhaben. Ganz besonders
mythologisch und an uralte Zusammenhinge erinnernd klingt
es, wenn erzihlt wird, daB der Urmensch mit der Materie, weil
er bei seinem Hinabsteigen durch die Himmelswelten die Naturen
der sieben Herrscher der Planetensphiren angenommen, sieben
mannweibliche Menschen gezeugt habe. Wir diirfen schon hier
daran erinnern, daB auch nach der persischen Spekulation iiber
die Anfinge der Welten und des Menschengeschlechts sieben
Menschenpaare von dem ersten Menschenpaar abstammen sollen.

Reitzenstein hat sich bemiiht, den Spuren dieses Mythus
im Poimandres in der hellenistischen Uberlieferung weiter nach-
zugehen, und es ist ihm in der Tat gelungen, eine Fiille interes-
santen und wertvollen Stoffes, der nur hie und da noch erginzt
werden kann, zusammenzubringen. Vor allem ist es sein Ver-
dienst, daB er in diesen Zusammenhang die von uns schon be-
sprochene Darstellung der Lehre der Naassener bei Hippolyt
hineingestellt hat. Nach Reitzensteins Meinung lassen sich
némlich die hier gegebenen Ausfithrungen in letzter Instanz auf
ein Werk, das aus rein heidnischen Kreisen stammt, zuriick-
filhren. Es liegt ihnen ein Kommentar zugrunde, der zu einem
bei Hippolyt, Refut. V 9, erhaltenen Attisliede entworfen war.
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In diesem Adttisliede war die Figur des: Attis bereits mit allen
moglichen verwandten Géttergestalten der Urzeit zusammen-
gestellt. In dem Kommentar ist dann diese Idee weiter aus-
gefiithrt und Attis als der in der ganzen Welt und bei allen
moglichen Volkern verehrte Urmensch dargestellt. Dieses ganze
heidnische Elaborat sei dann von einem Anhinger der christ-
lichen Gmnosis iiberarbeitet, diese Darstellung wieder von einem
Gegner, der von dem urspriinglichen Zusammenhang keine
Abnung mehr hatte, excerpiert, und dieses Excerpt dem Hip-
polyt zugekommen. Reitzenstein wird im allgemeinen die Her-
kunft des fraglichen Stiickes richtig erkannt haben. Der grofie
Einschlag in der verworrenen Darstellung bei Hippolyt ist in
der Tat ein Kommentar zu dem hier am Schlufl zitierten Attis-
liede. Doch wird man wohl, gerade wenn Reitzenstein mit der
Annahme der wiederholten Bearbeitung recht hat, darauf ver-
zichten miissen, den Wortlaut der zugrunde. liegenden Quelle
im einzelnen noch mit der Sicherheit, wie Reitzenstein es meint
tun zu konnen, herzustellen. Ja selbst die Frage liefle sich
erheben, ob in der heidnischen Quelle schon ausgesprochener
MaBen die Identifizierung zwischen Attis und dem Urmenschen
durchgefiihrt ist, oder ob' das vielmehr erst als eine Zutat eines
der spiteren Bearbeiter erscheinen kann. Immerhin deutet aber
auf eine solche Identifikation die Tatsache hin, daB schon in dem
Attisliede die geheimnisvolle Figur, die in den samothrakischen
Mysterien verehrt wird, Adamas genannt wird, auch ist
die von Reitzenstein rekonstruierte Schrift in ihrem Anfang
(V7 S. 134, 90ff) so spezifisch hellenistisch, daB wir hier
kaum an eine spiitere Bearbeitung denken konnen. TUnd hier
ist in der Tat die Idee von dem bei allen Vélkern verehrten
Urmenschen klar ausgesprochen. Wir werden also annehmen
diirfen, daB die Lehre von dem Urmenschen irgendwann und
irgendwo auch in Kreisen der Attismysten vorhanden und
lebendig gewesen ist. Es lifit sich iiberdies aus anderen Quelien
iiber die Aittismysterien der Beweis fiihren, da #hnliche Ideen,
wie die in diesem Kommentar zum Attisliede niedergelegten,
tatsiichlich in dem Kreis der Attismysten eine Rolle spielten.
Bs handelt sich hier vor allem um die 5. Rede des Kaisers
Julien: Eig gy Muyvéoe vav Sewv (bei H. Hepding, Attis,
seine Mythen und sein Kult S. 51ff). Die Andeutungen und

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



Naassener. Attismysterien. 185

die kurzen Anspielungen, die hier gegeben werden, sind aller-
dings. recht undeutlich, aber wir besitzen noch eine von Julian
offenbar abhiingige, aber kiirzere und prizisere Ausfithrung bei
Sallustius, de diis et. mundo c. 4 (Hepding S. 58)1. Hier wird
das Geheimnis. des Attismythus folgendermaBen gedeutet: , H
uév obv Mijtne tiv Fedv fwoydvog &ovl Fsa. wai Oid ToiTO
Mizng nakeizar, 0 08 "Avvig vy yivouévwy xai @Isigousvey
Oyuroveyds: el dve toivo magd vy I'dhhe Asyerar svoediver
mworaup. ‘O yae I'ddhog tov yadabiev aitvivrerar xvxkov (Milch-
straBe) . . . ., 3¢ 08 0 “ArTig T Wugns i 0F yiugper yevé-
oewg &pogor . . . . Emei 0¢ 80er orivar Ty yéveoww wal uy
wiv doydrwy yevéoSer 10 yelgov, 6 TabTa WOLWY OfULOVEYOS,
Swvauels yoviuovs aqeis elg Tin yéveowy, mwaky ovvamTeTal TOLG
Geoig. Hier fehlt nur der Name des #vdowsmog; deutlich.
liegt der Mythus von dem Menschen vor. Attis, der die Liebe
der Gottermutter verschmiht und sich der Nymphe zuwendet,
ist der in der Materie hinabsinkende und durch die Liebe zu
ibr die Weltentwicklung in Bewegung setzende Mensch. Wenn
es im Attismythus heiit, daB die Gottermutter den Attis in
Raserei versetzt habe: und dieser in der Raserei sich verschnitten,.
die Nymphe verlassen habe und wieder zu ihr gekommen sei, so
findet dieser Zug die Deutung, daB der Urmensch sich wiederum
aus der Materie erhebt, die Verbindung mit ihr zerreifit und
sich den Géttern zuwendet. Auch hier haben wir dann die
anthropologische Umdeutung dieses Mythus und seine Beziehung
auf das Geschick der menschlichen Seele iiberhaupt: ,,Tavza
0¢ &yévero udv oddémors, #owe 08 cel*. Bei Julian finden sich
noch einige Andeutungen, die noch mehr ins Einzelne gehen
und noch deutlicher sprechen » O d¢ (Attls) sﬂebdq 7TEOLWY
7]2.\9&' axgl. Ty dayarwy, O yv.‘)ag avToy sig 70 avwor ®ared-
Jeiv Epn wal avyysvw&m T vv;upq 70 6wygov awuuo,usvog.
zijg UAng (165 C).. ‘O d¢ n:go'r]l&aw ax(n Ty wxarwu zijs vAys.
xazehdoy (167 B). Ilgdsioe ©é yoe 3w ot welrov dnuiovgyod
(das klingt bereits ganz gnostisch) wol Zmavdystar mddus Emwi
oy Mzéea tdv Sedv ez iy Exvouny* (168 A).

Demgemé8 wird nun die Annahme nicht mehr zu gewagt

1. Ich nehme im folgenden wieder auf, was ich bereits in der

Rezension von Reitzensteins Poimandres, Gott. gel. Anz. 1905 Nr. 9
8. 697 ff.,, ausgefiihrt habe.
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186 Kap. IV. Der Urmensch.

erscheinen, daB in der Tat der Mythus von dem Menschen
auch in der Mysterienreligion des Attis seine Heimat gefunden
hat. Wir kénnen vielleicht sogar noch ausmachen, wo etwa das
geschehen sein mag. Die Gnostiker, die nach dem Bericht des
Hippolyt die Ausfithrung des Mythus von dem Urmenschen
ihrerseits den Attismysterien entlehnten, gehoren doch aller
Wahrscheinlichkeit nach dem syrischen Zweige der Gnosis an.
Sie mogen in Syrien oder in Mesopotamien ihre Heimat gehabt
haben. Darauf deuten auch manche Spuren in dem Bericht der
Naassener, so vor allem, dafl Mesopotamien ihnen als Land der
ewigen Heimat gilt, Agypten dagegen als das Land der niederen
Sinnlichkeit. Man wird annehmen diirfen, da8 die Attismysterien
von Phrygien, Kleinasien friihzeitig in diese Gegenden hiniiber-
gedrungen sind. Wir haben sogar bestimmte Beweise dafiir,
daB die groBe Gottin Syriens, die Attargatis, deren Kultstitten
hauptséchlich in Hierapolis (Mabug) und Heliopolis (Baalbek)
sich befanden, tatsiichlich mit der phrygischen Kybele iden-
tifiziert wurde!. In den Gegenden, wo man die syrische
Gottermutter verehrte und in ihr zugleich die Kybele sah, wird
man sich die Gnostiker zu denken haben, die die Ausfiihrungen
iiber den Urmenschen der Literatur der Attismysterien ent-
lehnten.

In diesen Umkreis heidnischer Gnosis, als deren Haupt-
lehre die Lehre vom “4v3pwmog anzusehen ist, gehdren nun
wahrscheinlich auch die Gnostiker des Plotin hinein, denen neuer-
dings C. Schmidt eine Monographie gewidmet hat (Texte und
Untersuchungen N. F. V 4). Schmidt sieht freilich in den von
Plotin bekimpften Gnostikern -christliche Gnostiker und sucht
dieselben in einer ausfiihrlichen Untersuchung irgendwie mit
den uns bekannten gnostischen Systemen zu identifizieren. Da-
gegen erheben sich doch starke Bedenken. Schon die Einfiih-
rung dieser Gnostiker in des Porphyrius Vita Plotini c. 16
macht gegen jene Auffassung bedenklich; denn hier stehen die
Gmostiker als, wie es scheint, heidnisch-philosophische Haeretiker
neben den Christen: ,,I'eydvace 0¢ xav abrov tav Xetotiavay

1. Vgl. Artikel: Dea Syria bei Pauli-Wissowa IV 22 40. Corp.
Inser. Lat. VI 30970 stehen nebeneinander Mater deorum et Mater Sy-
riae, Verschmelzungen der Kulte der beiden Gotter im Piraeus und in
Brundisi (Pauli-Wissowa ibid.).
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7woddol uév nal &Ahov aigetivol 06 &x tijg mwakatés gilosopiag
avyyuévor, ot megl *Adéhqiov rai Awvdivov¥t,  Die Unter-
suchung iiber die hier genannten Namen der Sektenhiupter
fithrt Schmidt selbst hinein in das ganze Milieu der neuplatoni-
schen Lehrer und Schulhiiupter (S. 15—19). Auch unter den
Autoritiiten, auf welche sich jene Gnostiker nach Vita Plotini
¢ 16 beriefen, finden wir keine einzige, die wir als spezifisch
christlich-gnostisch ansprechen kinnen. Neben ganz unbekannten
Namen werden Zoroaster, Zoorgitavog, Nixédeog genannt. Das
dunkle _4Adoyemic erinnert uns allerdings an die Schriften
der ’AAdoyeveig, die uns bei der Sekte der Sethianer begegnen;
aber ob wir es bei dieser ritselhaften Quelle mit spezifisch
christlich- gnostischer Autoritiit zu tun haben oder nicht viel-
mehr mit Schriften, die sowohl die heidnische wie die christ-
liche Gmosis beeinflufft haben, steht dahin. Schmidt weist
selbst nach, daB die Gnostiker, die Plotin in seinen Lehrvor-
trigen und Disputationen bekimpfte und gegen die er eine
bestimmte Schrift geschrieben hat, in enger Beziehung zu seiner
Schule gestanden hiitten. »Nicht ganz fremde Gegner sind also
in die Schule Plotins eingedrungen, es sind vielmehr Ménner,
die er selbst zu seinen engeren Freunden rechnet. Doch sind
sie, wie er gleich hinzufiigt, bevor sie in seinen Freundschafts-
kreis traten, Anhi#nger der gnostischen Lehre gewesen — das
Umgekehrte hitte er ihnen wohl nie verziehen — und sind es
auch zu seiner Verwunderung geblieben, obwohl er es an Wi-
derlegung ihrer Ansichten zur Gewinnung fiir die heidnische
Philosophie hat nicht fehlen lassen« (S. 32). Wir konnen uns
aber irgendwie bestimmt christlich gefiirbte Gnostiker kaum in so
unmittelbarer Umgebung Plotins denken. Auch finden sich in den
Andeutungen des Plotin iiber die Lehre der »Héretiker«, so-
weit ich sehe, keine spezifisch christlichen Ziige, keine Hin-
deutung auf die Erlosergestalt des Xpeozdg. Wir finden aber,
wie es scheint, bei diesem heidnisch-gnostischen Kreis das uns
bekannte Anthroposdogma. Andeutungen iiber ihre Lehre liegen
namentlich in der zusammenhingenden Uberlieferung bei Plotin,
Enneas II9 vor, die spiter den Titel ,,Tlgog Todg yvworinodg

1. Schmidt 8. 14 iibersetzt selbt: Viele Christen, daneben auch
zahlreiche Hiretiker.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



188 Kap. IV. Der Urmensch.

erhalten hat. Danach ist die Grundlehre, die uns bei diesen
Gnostikern entgegen tritt, wiederum, wenn wir einmal von
ihren Spekulationen iiber die hochsten gottlichen Grundwesen
absehen, die von dem Fall der Psyche in die niedere Welt,
verbunden mit der Anschauung von dem absoluten dualisti-
schen (regensatz zwischen der héheren und der niederen Welt.
c. 12: ‘H yap yuyy 7 vevoaca 70y Ov ©0 oxdvog side ol
xavélaupe.  Die Psyche steht bei diesen Gmostikern allerdings
in enger Verbindung mit der Gestalt der bekannten gnosti-
schen Sophia, aber der Bericht dariiber lautet sehr merkwiirdig.
c. 10: ,, v yap elndvres vevoor udtw wal dogloy Tivd, €ite
Tig Yoyqs aebdong, elve tf toavTy civiag yevouévng cogieg,
site dugpw tavrov Féhovres eivar. Es scheint doch so, als
wenn. hier die Figur der Psyche in etwas unklarer Weise mit
der allerdings spezifisch christlich-gnostischen Gestalt der Sophia
nachtriiglich verbunden ist. Urspriinglich aber war von dem
Fall der Psyche die Rede, und wir erinnern uns nun daran,
daB gerade der in die Materie hinabsinkende Anthropos vielfach,
so namentlich im manichéischen System, mit der Psyche iden-
tifiziert wird. Weiter lehrten dann diese Gnostiker, indem sie
das ,vedoar woTw* niher bestimmen, daB die Seele eigentlich
nicht. selbst in die Finsternis hinabgestiegen sei, sondern diese
nur erleuchtet habe (éAdduyar udvov 76 exorog). Aus dieser
Erleuchtung der Finsternis sei dann das &ldwlor entstanden:
»EIT Eneldev eldwhov &v wfj Thy yeyovévar* (c.10). Das erinnert
uns unmittelbar an die Anthroposlehre des Poimandres, wo
ebenfalls von dem Abbilde und dem Schatten des in die Materie
sich hinabbeugenden Urmenschen die Rede war (zo eldog &
%@ V0wt uot w0 owlodua Emi tig y7g). Ferner lehrten die
Gnostiker, daB der Demiurg, die weltschiopferische Potenz,
aus einer Verbindung nicht der Psyche selbst, sondern des
Eidolon mit der Materie entstanden sei. ¢ 11: ,, 77 ¢’ é&re ¥a
3umoreiv 8§ VAng ual slduddov Tov moujoavza*; c. 10: ,slte Tov
ddwhov eldwhov mhdoavrsg dvtaidd mwov O TAyg“. Auch. in
der Poimandreslehre wird nicht ganz klar, wie die. Vereinigung
des. Anthropos mit der Physis gedacht sei. Man kann wenig-
stens allenfalls herauslesen, daB diese sich mindestens durch
die Vermittlung des Bildes des Menschen vollzogen habe. Dann
hiitten wir auch hier die Verbindung des Eidolon mit der Hyle.
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Darin weicht nun aber das System der Gnostiker des Plotin
von dem des Poimandres ab, daBi, wihrend in dem letzteren
aus jener Verbindung der irdische Mensch hervorgeht, der De-
miurg dagegen direkt von dem hochsten Novg emaniert und
schon vor dem 43¢wmog vorhanden ist, hier aus jener Ver-
einigung der Demiurg hervorgeht. Wihrend also dort der
Mythus von dem Urmenschen anthropologisch gewandt ist, ist
er hier kosmogonisch gedacht. Aber das ist eine Variante, die
sehr wohl erklirbar ist. Immerhin gerit das System der
Gmnostiker des Plotin mit dieser Lehre von der Abstammung
des Demiurgen von der Psyche in eine gewisse Nihe zu den
bekannten christlich-gnostischen Systemen. Und wenn es nun
weiter heift, daB der Demiurg von der Mutter abgefallen sei
und diese Welt zu seiner Ehre geschaffen habe, so wird die
Verwandtschaft noch enger; aber die Identitiit dieses eigentiim-
lichen gnostischen Systems mit irgendeinem der bekannten
christlich-gnostischen 148t sich nicht behaupten. Und so diirfen
wir es bei der Vermutung bewenden lassen, daB wir auch bei
den Gnostikern des Plotin einer heidnischen, von christlichen
Einfliissen vielleicht unberiihrten Anthroposlehre begegnen.

Die Autorititen dieser Gnostiker, die wir in der Vita Plo-
tini c¢. 16 fanden, fithren uns nun noch auf weitere Parallel-
erscheinungen. Vor allem scheint ein merkwiirdiges Verwandt-
schaftsverhiltnis zwischen diesen Gnostikern und dem anonymen
koptisch - gnostischen Werk (Schmidt, a. a. O. S. 135ff) vor-
zuliegen. Wir finden in ihm den ganz singuliren Namen des
Nikotheos wieder. Nikotheos erscheint (c. 7 S. 342, 2) als hohe
Autoritit, als Prophet und Offenbarer der hier redenden gnosti-
schen Sekte. Uber Zeit und Herkunft dieses unbekannten
gnostischen Werkes wird sich allerdings nur wenig ausmachen
lassen. Wir kénnen nur sagen, daB in ihm die Gnosis in ihrer
ginzlichen Entartung erscheint, daf die gnostische Phantasie
hier ihren wildesten Hexentanz auffiihrt, und da8 man in diesem
zum System erhobenen Unsinn nirgends festen FuB fassen kann.
Daher 148t sich auch die Frage, ob hier vorwiegend ein Werk
heidnischer Gnosis vorliegt, nicht zur Entscheidung bringen.
Zingestanden muB werden, daB hie und da wohl deutliche christ-
liche Einfliisse vorliegen. Schmidt hat zur Erhértung der
Verwandtschaft dieser Schrift mit der des Gnostikers Plotin
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mit Recht (S. 61) darauf hingewiesen, daB die bei Plotin ge-
nannten merkwiirdigen Hypostasen der smagocxijoerg, avil-
zvror und uervavorar, die sich sonst nirgends nachweisen
lassen, sich gerade in ihr 8,361, 39 wiederfinden, und hat auch
auf andere verwandte Erscheinungen ebendort aufmerksam ge-
macht. Das Wichtigste scheint mir zu sein, daf auch hier die
Lehre von dem Menschen vorgetragen wird. Gleich im zweiten
Kapitel (S.336,11) begegnen wir diesem Stichwort: »der unfaf-
faBbare Mensch«. 337, 271 ist von den korperlosen Gliedern,
aus denen der Mensch zusammengesetzt ist, die Rede (vgl. weiter
unten die Spekulationen der judischen Kabbala). 8. 358, 381
findet sich der bemerkenswerte Satz: »Denn Du hast den Men-
schen in Deinem selbstentstandenen Verstande (alzoguiig voig)
und in der Uberlegung (dtavota) und dem vollkommenen Ge-
danken erzeugt. Dies ist der vom Verstand erzeugte Mensch,
welchem die Uberlegung (diavora) Gestalt gegeben hat. Du
bist es, der dem Menschen alle Dinge gegeben hat. Und er
trug sie, wie diese Kleider, und zog sie, wie diese Gewiinder an,
und hiillte sich, wie die Kreatur, in einen Mantel ein. Und
dieses ist der Mensch, den kennen zu lernen das All fleht«.
3863, 20 finden wir endlich eine ausfithrliche Schilderung der
Gestalt des Menschen, die wiederum an kabbalistisch-jiidische
Spekulationen erinnert. Und zum SchluB heifit es Kap. 22:
»Dies ist der Mensch, der entsprechend jedem Aeon geschaffen
ist, und diesen hat das All begehrt«. Auch die Offenbarung
des Nikotheos scheint sich nach den Andeutungen c. 7 eben
auf die groBe Geheimlehre von diesem Menschen zu beziehen.

Den beiden Namen, die bei den Gnostikern des Plotin ihre
Rolle spielten, dem Zoroaster und dem Nikotheos, begegnen
wir noch einmal in dem mit £ bezeichneten Buch des Alchi-
misten Zosimus. Reitzenstein, dessen Verdienst es ist, auch auf
diese Parallele die Aufmerksamkeit gerichtet zu haben, hilt
wohl mit Recht die hier gegebenen Ausfilhrungen ebenfalls im
Grunde fiir heidnisch, obwohl hier und da unter dieser Voraus-
setzung geringfiigige christliche Interpolationen auszuscheiden
sind. Hier? ist nach Anfilhrung der Autorititen des Zoroaster
und des Hermes davon die Rede, daB der pneumatische Mensch,

1. Vgl. den Text bei Reitzenstein S. 103.
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der allein auf Gott sein Augenmerk richte und der Heimarmene
tiberlasse, was sie 7¢) éavtig mnhg, vovréort T oduart, tun
wolle, bei solchem Wandel schlieflich den Sohn Gottes schauen
werde, der sich der heiligen Seelen wegen in alle Dinge ver-
wandle, damit er diese aus dem Lande der Heimarmene in das
korperlose Land hinaufziehe. ,,JIdvra yag Jdwvdusvos mdvre
ooc Féler, yiverar nol smezel tranrover did mwevrog guuarog
dufrwy (nal) Qutilowv Tov Exdovov vodv elg ©0v evdaiuove
ydgov avdounoey, Gmovrreg v wal PO TOD CLUATLAOY Yevé-
odar. 'Wir denken bei dieser Gestalt des Sohnes, der in die
Materie hinabsinkt und wieder aus ihr emporsteigt, sofort an
den in die Materie hinabsinkenden Urmenschen. Und wenn
es heiBt, daBl dieser vidg sich in alle Gestalten verwandle,
alles werde, was er wolle und durch jeglichen Korper hindurch-
gehe, so konnen wir hier auch eine Verwandtschaft mit den
manichdischen Spekulationen iiber den Urmenschen nachweisen.
Denn auch hier wird iiberliefert, daB der Urmensch bei seinem
Hinabsinken in die Finsternis sich in mannigfaltige Gestalten
verwandelt und immer wieder unter anderen Formen den démo-
nischen Gegnern erschienen sei. Augustin, de haeres 46: »hunc
primum hominem, quem laudatis, quia mutabilibus et menda-
cibus formis cum adversa gente pugnavit« (vgl. contra Faustum
V 4; Baur S. 55). — Und diese Vermutung, daB wir hier wieder
einmal den Zusammenhingen der Anthroposlebre begegnet sind,
tduscht uns nicht; denn unmittelbar nach diesen Ausfiihrungen
wird im Text des Zosimus tatsichlich der Name des Anthropos
erwihnt. Mit Berufung namentlich auf die Autoritit eines
Bitos (neben Hermes) wird behauptet, daB dieser Urmensch in
der heiligen #gyptischen Sprache den Namen »Toth« traget
und daB die Chaldier, Parther, Meder und Hebrider ihn Adam
nennen. Auch habe er noch einen Eigennamen und einen Béi-

1. Dieselbe Idee wird tbrigens (Reitzenstein S. 106) nach einem
aus einer hermetischen Schrift stammenden Zitat bestimmter ausge-
sprochen: ,;0 0¢ viog 100 $c0d mavra Jvvduevos xai mevra yevdueros, § 1o
S€ler, s FEAEL @alver ExdoTo,

2. Wenn der Urmensch in diesem Zusammenhang als ,founvets
AEITOY TOY BVTWY xal SvouaTomOLdS TAVTEY TWY CwuaTixdv* charakteri-
siert wird, so erinnern wir uns an die Spekulationen der Klementinen
iiber den Urmenschen, der den Geschopfen allen ihren Namen gibt.
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namen: 6 d¢ ow (streiche: adrod) dvIowrmog, 6 mvevuaTixog
xel xvgiov (éxer ovoua) wai rmeoonyoexov*. Den geheimnis-
vollen Eigennamen wisse niemand als der unauffindbare (avev-
eerog) Nikotheos; der Beiname aber sei gwg. Weiter heiBit es
dann von dem Urmenschen mit dem Beinamen ¢d@g, da8 ihn
einst die Démonen hitten bereden wollen, den von ihnen ge-
schaffenen Adam, den aus der Heimarmene und von den vier
Elementen stammenden, anzuziehen; der aber habe wegen seiner
unverdorbenen Natur nicht gewollt. Zum SchluB wird noch
ausgesprochen, daB der Urmensch bis jetzt und bis zum
Ende der Welt offentlich und im geheimen den Seinen bei-
wohne (Ad9o¢ nai @avegq ovvidy zoig éavrot), diesen rate, durch
ihr hoberes geistiges Wesen sich von dem ihnen -anhiingenden
Adam, der immerdar mit dem pneumatischen Lichtmenschen in
Streit liege, zu befreien (Adou . ... dialyhovuévov v rvev-
paten@ wol Qurevg avdedme). Dieser Bericht des Zosimus
ist in mehrfacher Hinsicht auBerordentlich interessant!. Be-
achtenswert ist zun#chst, -daB bei Zosimus darauf hingewiesen

1. Was die Autoritit des Bitos anbetrifft, auf dessen ihm vor-
liegende Schrift sich Zosimus zu bernfen scheint (xel fAéwer Tov =L~
woxe, Ov xal Blrog ypayas), so finden wir — es ist ein Verdienst
Reitzensteins, .das nachgewiesen zu baben — dieselbe Autoritit unter
dem Namen des Bitys bei Jamblichus, de mysteriis 8, 4, wieder, und
auch hier taucht die Anthroposlehre wiederum auf. Es scheint, als obin
dieser Spekulation zwei Grundwesen unterschieden werden: ,Ka$apov
8 voiy dmip Tov xdapov mporidéace xal Eve dufpiorov v Shw 1§ x00uUQ
xa) Sumpnuévoy Eml ndceg tas opalpas Eregove. Hier scheint von dem
einen iiberweltlichen Nots der in die Materie hinabgesunkene, in alle
Sphiren verteilte Ereégog, d. h. der »Mensch« unterschieden zu sein,
AuBerdem ist in diesem Zusammenhang noch die Rede von der Er-
hebung der Seele in die obere Welt (und bei dieser Gelegenheit wird
gerade die Autoritit des Bitys zitiert) und von der doppelten Seele,
die der Mensch besitze, einer oberen himmlischen und einer zweiten aus
der Welt der Heimarmene stammenden (s. Exkurs IV). Den Bitos des
Zosimus und den Bitys des Jamblichus diirfen wir vielleicht ferner in
dem in den #gyptischen Zauberpapyri haufiger erwahnten Thessaler
Pitys wiedererkennen und schlieBlich vielleicht mit dem von Plinius im
28. Buch benutzten Bithus von Dyrrhachium identifizieren. Wire letz-
tere Identifikation richtig, so hitten wir damit eine gewisse Zeit-
bestimmung fiir das Alter der hellenistischen Anthroposlehre gewonnen
{Reitzenstein S. 108).
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wird, daf die Chaldier, Parther, Meder und Hebréer den Ur-
menschen »Adam« nennen. Das erinnert uns an die Behauptung
der Naassener bei Hippolyt V 7, daB die Chaldder den Ur-
menschen »Adam« nennen, und an die dort vorgetragene
»chaldiische« Spekulation iiber ihn. Wie oben schon ange-
deutet wurde, scheint freilich die »chalddische« Spekulation im
Zusammenhang des naassenischen Systems falsch wiedergegeben
zu sein. Wir finden diesen Mythus in besserem Zusammenhang
eben in den Ausfilhrungen des Zosimus. Bei den Naassenern
ist davon die Rede, daB der erste Mensch eine Siule ohne
Leben und Bewegung gewesen sei, ein Abbild des im Hymnus
gepriesenen oberen Menschen. Dann bricht der Bericht des
Mythus ab mit einem ,7zegi @y 6 naza uégog Aoyog &ovi wokic,
und es wird aus einem ganz anderen Zusammenhang der
Gedanke eingebracht, daf dem groBen himmlischen Menschen
eine Seele gegeben sei, damit er infolge seiner Verbindung mit
dieser leide und geziichtigt werde. Der urspriingliche und in der
Darstellung der Naassener unterbrochene Zusammenhang liegt
nun wohl im Bericht des Zosimus vor, wenn es heifit, daBl die
Archonten (dieser Welt) den Urmenschen (z¢ ¢wg) hitten iiber-
reden wollen, den von ihnen aus den vier Elementen geschaffe-
nen Adam, d. h. offenbar jene korperliche und geistlose Siule,
anzuziehen. Allerdings ist nun auch hier wieder der urspriing-
liche Mythus dadurch entstellt, daB gesagt wird, der Urmensch
habe jener Verlockung widerstanden. Urspriinglich muff die
Erzihlung gelautet haben, daB der geistige und korperlose Ur-
mensch durch die List der Di#monen in sein Ebenbild, den
seelenlosen Leib, hinabgelockt sei (vgl. hier die manichiische
Lehre von der Schopfung des Menschen).

Dann aber sehen wir ganz deutlich, daB wir in dieser
Erzéhlung von der Entstehung des ersten Menschen, deren weitere
Zusammenhénge wir bereits im ersten Kapitel behandelt haben,
einen Parallelmythus zu dem vom Fall des Urmenschen vor
uns haben. Der Urmensch, der, durch das Schauen der Materie
verlockt, in diese hinabsinkt oder durch die Liebe zu seinem
Spiegelbilde, das er schaut, hinabgezogen wird, und der obere
himmlische Adam, der von den Archonten verlockt wird, in sein
korperliches Ebenbild hinabzusteigen, sind in der Tat parallele

Figuren, nur daB wir hier die anthropologische und dort die
Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 13
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kosmogonische Wendung des Mythus haben. Und wie die
kosmogonische in die anthropologische Auffassung iibergeht,
dafiir bieten uns wieder die Spekulationen des Poimandres das
beste Beispiel (s. 0. 8. 183). Wenn es endlich von dem Ur-
menschen heiBt, daB er Aa%og xai @aveoy vom Anfang der
Welt an bis zum Ende den Seinen beigewohnt und ihnen Rat
und Offenbarung gegeben habe, so werden wir lebhaft an die
Spekulationen der Klementinen iiber den durch die Generationen
wandelnden Urmenschen erinnert. So greifen die Parallelen
ineinander, und wir befinden uns immer wieder in demselben
Umkreis verwandter Gedanken und Spekulationen?,

IV.

‘Wir konnen diese Spekulationen iiber den Urmenschen mit
einem Schlage in eine friihere Zeit zuriickverfolgen, wenn wir
uns nunmehr dieser Gestalt auf dem Gebiet der jiidischen
Spekulation zuwenden. Vor allem diirfte es klar sein, daB die
Spekulationen des jiidischen Philosophen Philo iiber den Ur-
menschen in diesen Zusammenhang hineingehdren. Philo unter-
scheidet bekanntlich zwischen dem erstgeschaffenen Menschen,
dessen Erschaffung Gen. 1 berichtet wird, und dem zweiten

1. Auch sonst lassen sich ibrigens hier und da Spuren einer heid-
nischen Anthroposlehre nachweisen. So hat Reitzenstein auf ein Stiick
in dem von Wessely (Denkschrift d. Akad. zu Wien 1888 8. 73 Z. 11681f.)
veréffentlichten Zauberpapyrus hingewiesen. Hier wird ein uns unbe-
kannter und ungenannter Gott vom Zauberer angerufen, und zum SchluB
spricht der Zauberer: ,ITpdadefai mov robs Adyovs ws Pékn mugds, Sre
2yd) elur "AvSowmos $e0i, ¢ mhdouw xdiliorov yévero Ex mveduaros xai
doogov xai yis¢. Wenn man weifl, da die Magier sich mit dem Namen
des Gottes, den sie anrufen, zu benennen und sich so mit diesem zu
identifizieren pflegen, so wird man schliefen, daB der angerufene Gott
eben der “Avdowmos Feov ist. Bemerkenswert ist hier die Spekulation,
daB dieser &x mweduaros xal dpdgov xai yis geschaffen sei, doch kann
sie vorliufig nicht erklirt werden. Zu vergleichen ist hier iiberhaupt,
was Reitzenstein 8. 277-—281 iiber den detrsgos 9 ausfiihrt. Ebenso
ist vielleicht noch auf die groBe Rolle hinzuweisen, die die Erschaffung
des ersten Menschen in der sogenannten Kogn xdouov bei Joh. Stobius
I, 44 ed. Meineke p. 287 (946) spielt. Vor dessen Erschaffung ist die
ganze Natur noch 6de und trige, erst nach derselben, die durch den
Beistand aller Planetengeister vor sich geht, kommt Leben und Be-
wegung in die trige Masse hinein (Reitzenstein 8. 243).
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Menschen, der als Mann und Weib (Gen. 2) von Gott erschaffen
wird. DaB Philo diese Unterscheidung nicht aus dem Bericht
der Genesis herausgesponnen, sondern erst in diesen hinein-
gelesen und hineingetragen hat, diirfte fiir jeden, der die ge-
samten religionsgeschichtlichen Zusammenhinge der Lehre
vom Urmenschen iiberschaut, klar sein. Die ausfiihrlichste Dar-
stellung der Philonischen Lehre vom Urmenschen findet sich
in Philos Schrift: »de opificio mundi« §§ 134—144, 148—150.
Es heiBit hier sofort im Eingang: »Und deshalb . . . . besteht
ein ungeheurer Unterschied zwischen dem nunmehr geschaffenen
Menschen und dem, der frither nach dem Bilde Gottes geworden.
Denn der eine ist geschaffen, der Sinnenwelt angehorig und im
Besitz einer bestimmten Qualitiit, besteht aus Seele und Leib,
ist Mann oder Weib und von Natur sterblich, der aber nach
dem Bilde ist Idee oder das Genus oder Siegel, der Welt des
Geistes angehorig, korperlos, weder ménnlich noch weiblichs.
Leider verbreitet sich Philo im weiteren Zusammenhang
seiner Ausfilhrungen nicht mehr iber den erstgeschaffenen
Menschen xar elxdve, sondern gibt eine lange Ausfiihrung
iiber die ebenfalls vorhandene, wenigstens relative Vortrefflich-
keit des ersten irdischen Menschen, des Ahnherrn des ganzen
Menschengeschlechts. Es scheint, als wenn die Verehrung des
vorweltlichen Anthropos etwas auf die Verherrlichung des ersten
irdischen Menschen eingewirkt hat. Wenn Philo hier den ersten
Menschen als die ,,aupus 7ol fuerégov wavrdg yévovg* (§ 140),
als den ,,&gxnyén;g“ unseres (zeschlechtes, als den allein wahren
Kosmopoliten feiert (§ 142), wenn er sagt, daB sich auf ihn die
Fiille des gottlichen Geistes ergossen habe (§ 144), wenn er
von ihm behauptet, da er im Besitz einer des Kosmopoliten
wiirdigen srolezele gewesen sei und daB o 77g ¢loews dgFig
Adyog in seinem Besitz gewesen sei (§143), so erinnert das alles
direkt an die Verherrlichung des Adam im klementinischen
Schriftenkreise. Aber dort ist eben Adam nicht nur der erste
irdische Mensch, sondern zugleich eine himmliche Potenz, der
wahre Prophet, der sich inkorporiert hat. Auch dafl § 148 als
ein besonderer Beweis der Weisheit des ersten Menschen die
Erzihlung eingefiihrt wird, da Adam allen Tieren den Namen
gegeben habe, erinnert an die Darstellung der Klementinen.
Auch sonst begegnet uns die Gestalt des ersten himmlischen
13 *
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Menschen (zar’ eizove) hiufig in den Ausfithrungen des Philo.
Legum allegor. I § 31 ist die Rede von einem zweifachen
Geschlecht der Menschen: ,;O uév yde &ozy otgdviog _AvIew-
mog, 0 08 yijivog” (vgl. § 53; § 88; II §4: ,,Llo yap arSed-
oy yévy, ©6 Te wazva Ty Eludva yeyovog xai ©0 rerhacuévov
& y76“). Besonders bedeutsam sind die Ausfilhrungen in »de
confusione linguarum« § 146, wo die Rede ist von dem ,,mowzd-
yovog avrod Aoyog, ayyéhwy meesBiTarog” und es dann heifit:
oHal yoe Ggxn wel ovoua Jeot wol Adyos el 6 wat eixlrva
"Av3owmog nal 6 dpv logarl mpooayogeveren®, Hier wird
§ 41 auch ausgefiihrt, daf die Menschen Frieden halten miissen,
weil sie alle von einem Vater abstammen und zwar — an den
irdischen Menschen wird hier nicht gedacht — von dem himm-
lischen Urmenschen: ,,fva xoi ©ov adtov Ermiyeyoauuévor marépa
od Svyzdv, GAX adavarov, "Avewmov Yeol, Og tov Gidiov
Myog v & avdyang wai avrog EoTwy GpSagrogtl,

Auch in der jidisch-apokalyptischen Literatur ist der Ur-
mensch, wie jetzt schon hdufiger nachgewiesen ist?, eine be-
kannte Figur. Es soll das hier nicht mehr ausfiihrlich be-
wiesen, sondern nur kurz angedeutet werden, da jedenfalls die
urspriingliche Bedeutung dieser (restalt den jiidischen Apoka-
lyptikern nicht mehr bekannt ist, und diese hier iiberdies eine
Verdunklung durch ihre Kombination mit der jiidischen Messias-
gestalt erfahren hat, uns also ein genaueres Eingehen auf diese
Phantasien bei unserem gegenwirtigen Thema nicht viel niitzen
wird. Aller Wahrscheinlichkeit nach hat aber bereits Daniel
die Gestalt des himmlischen Menschen gekannt und sie kiinstlich
erst in seinem beriihmten siebenten Kapitel als Symbol des
israelitischen Volkes umgedeutet. Charakteristisch ist, dafi auch
hier die Figur des Menschengestaltigen in unmittelbarer Nihe
des hochsten Gottes steht, mit seiner Herrlichkeit umkleidet ist

1. Weitere Stellen bei Gfrérer »Philo« I, 267ff., 407ff, Auch der
Apostel Paulus scheint die Spekulation von dem himmlischen Urmen-
schen zu kennen, aber er geht kurz und unter einer gewissen Polemik
an ihr voriiber (I Corinth. 1546); denn fiir ihn ist der himmlische
Mensch nicht der erste, sondern der zweite, der nach Adam gekommene
Jesus Christus.

2. Uber Spuren der Gestalt im A. Test., etwa Hiob 157f., Ezech. 28,
wage ich nicht zu urteilen.
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und neben ihm im Weltgericht erscheint (vgl. Bousset, Rel. d.
Judent. # S. 307ff.; GreBmann, Israelitisch-jiidische Eschatologie
340—347). Von hier aus erklirt sich dann, daB die Bilderreden
des Buches Henoch bereits ausfiihrliche Spekulationen iiber den
Menschen, sein vorweltliches Dasein, seine Schopfung, bevor die
Gestirne wurden, und seine Stellung im Weltgericht vorzu-
tragen wissen. Schwerlich hat der Verfasser der Bilderreden
das alles aus den Andeutungen des Daniel herausgesponnen,
vielmehr ist anzunehmen, daBl hier eine #ltere Spekulation, die
Daniel erst soeben und andeutungsweise heriibergenommen hat,
durchbricht und zur Erscheinung kommt. Noch einmal tritt
uns bekanntlich innerhalb der jiidischen Apokalyptik in der
sogenannten Menschensohn-Vision des 4. Esra ein bis ins Ein-
zelne ausgefiibrtes Bild des vorweltlichen Menschen entgegen,
und dieses ist mit besonders konkreten mythologischen Ziigen
ausgestattet, die uns noch weiter unten im Zusammenhang be-
schiftigen werden. — Wenn dann endlich in den drei ersten
Evangelien das ritselhafte Wort »Mensche, ,,6 vidg ol Av-
Jodsmwov, auf Jesus angewandt erscheint, sei es, daB dieser
das apokalyptische Geheimwort selbst gebraucht' hat, sei es,
dafl seine erste Gemeinde es auf ihn angewandt hat (Bousset,
Rel. d. Judent.? 307), so ist hier allerdings die Gestalt des
Menschen eine reiue Hieroglyphe geworden, die, unverstanden
oder umgedeutet, mit neuem Gehalt erfiillt, zuniichst einfach
weitergegeben wird. Doch zeigt sich in der Art, wie das vierte
Evangelium die Figur des Menschensohnes behandelt, doch viel-
leicht noch irgendwie die Spur eines Verstindnisses von der
Bedeutung der urspriinglichen Gestalt. Die Ideen des vorwelt-
lichen Seins, eines Herabsteigens aus der oberen Welt in die
niedere, der Inkorporation eines gottlichen Seins in einem mensch-
lichen Wesen erscheinen hier aufs engste verbunden mit der
Gestalt des viog 7o Av9od'mov.

Darauf, da8 dann gerade in den Spekulationen der juden-
christlichen Gnosis, wie wir sahen, die Gestalt des durch
die Welt wandernden Urmenschen eine zentrale Rolle spielt,
mag in diesem Zusammenhang noch einmal zuriickverwiesen
werden. Hier soll nur kurz darauf aufmerksam gemacht
werden, daB uns die Figur des Menschen auch in der spiteren
judischen Gelehrtenspekulation begegnet. Wenn hier freilich
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betont wird, daB der erste Mensch mannweiblich gewesen sei
(Bereschith Rabba Kap. VIII zu Gen. I 26; Bamidbar R. Kap.
XIV; Berachoth 612), so weisen die ndheren Ausfilhrungen
allerdings wohl auf den nicht in diesen Zusammenhang gehori-
gen platonischen Mythus vom mannweiblichen Urmenschen.
Bemerkenswerter ist bereits, daB die rabbinischen Quellen da-
von zu berichten wissen, daBl der erstgeschaffene Mensch eine
ungeheure Grofe gehabt und mit seinem Leibe die ganze Welt
von einem Knde zum anderen erfiillt hitte. Daran schlieft
sich dann auf Grund von Ps. 1395 (»Hinten und vorn hast Du
mich umschlossen und legtest auf mich Deine Hand«) die Phan-
tasie, daB Gott, indem er seine Hand auf den ersten Menschen
legte, seine urspriingliche ungeheure GroBe vermindert habe
(Bereschith Rabba a. a. O., Sanhedrin 38a.b., Pesachim 54b).
Noch niher heran an gnostische Phantasien kommt der Bericht
in den Aboth des R. Nathan, daB Adam zuerst als ein lebloser
Korper von ungeheurer GriBe die Erde bedeckt habe. Uberall
erscheint doch auch hier der erste Mensch als eine kosmogo-
nische Potenz!. Auch das mag erwiihnt werden, daB nach
Sanhedrin 59a die Engel den ersten Menschen bedienten,
daB sie nach den Pirke des Rabbi Elieser bei der Hochzeit des
Adam als Brautfithrer erscheinen (vgl. die oben erwihnten man-
daischen Legenden). Ferner sollen die Engel gegen die Schopfung
Adams protestiert haben unter Bezugnahme auf das Psalmwort
83 (Sanhedrin 38b, Pirke des Rabbi Elieser c¢. 13). Auch die
bereits in der &lteren jiidischen Uberlieferung nachweisbare
Legende (s. 0. S.174), daB der Satan sich geweigert habe, den
ersten Menschen anzubeten, und dariiber zu Fall gekommen sei,
findet sich in der spiéteren jiidischen Tradition (Bereschith Rabba
des Rabbi Moses Hadarschan; Pugio fidei des Raimund
Martin p. 563). Ferner ist es fiir den weiter unten zu verfol-
genden Zusammenhang beachtenswert, daB nach der jiidischen
Tradition der erste Mensch im Besitz des himmlischen Glanzes,
der himmlischen Glorie erscheint. Nach Pesikta, ed. Buber 36b,

1. Vgl. hierzu auch Pirke des Rabbi Elieser Kap. XI: Gott habe
bei Erschaffung des ersten Menschen Staub von allen vier Enden der
Welt genommen. Geradezu als Mikrokosmos, als Zusammenfassung
aller Elemente erscheint Adam in dem Schépfungsbericht Slav. Henoch
¢. 30.
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und Baba Bathra 58a war dieser Glanz Adams von solcher
Stirke, daB er die Sonne in Schatten stellte. Mit dem Siinden-
fall soll dann der Glanz verloren gegangen sein (Ber. Rabba
Kap. XI u. XTI, 2)t. Verwandt mit dieser Vorstellung ist die
andere Phantasie, da mit Adam das himmlische Licht er-
schaffen sei, mit dem er die ganze Welt habe iiberschauen
konnen, und daB dieses mit der Vertreibung Adams aus dem
Paradiese ebenfalls verschwunden sei (vgl. Baraitha in Chagiga
12a bei Bacher, Agada der Tannaiten II 397; Ber. Rabba a.
a. O.; Adamsbuch d. Morgenl. S.171f). Es braucht wohl kaum
daran erinnert zu werden, daf uns diese Phantasien lebhaft an
Vorstellungen der persischen Religion vom Hvarena erinnern
(s. 0. S. 1474f)2,

Eine Figur, die in engster Beziehung zu den Spekulationen
itber den Urmenschen zu stehen scheint, ist dann die der spezi-
fisch spiten jiidischen Tradition eigene Gestalt des Engels Me-
tatrond. Von dieser Figur des Metatron horen wir bereits
Chagiga 15a. Nach dem hier vorliegenden Bericht sah Rabbi
Elischa Ben-Abujah (= Acher, Anfang d. 2. nachchristl. Jahrh.)
in einer Vision, wie dem Metatron im Himmel die Erlaubnis
erteilt wurde, niederzusitzen, um das Verdienst Israels aufzu-
zeichnen. Da hitte er gedacht, ob es vielleicht nicht zwel
hochste Mighte gebe. Hier erscheint also der Metatron selbst
in der jiidischen Spekulation fast als ein dedzegog @gdg, un-

1. Diese Phantasie ist auch in die christliche Uberlieferung iiber-
gegangen, Nach Ephraem, Opera ed. Assem. I 26 E, sollen die ersten
Menschen sich ihrer Nacktheit nicht geschimt haben wegen der Glorie,
in die sie eingehiillt waren (vgl. den Bericht der Schatzhéohle iibers.
von Bezold S. 4 und das Adamsbuch des Morgenlandes iibers. von Dill-
mann S. 17ff.; simtliche Stellen iiber den Glanz Adams bei Ginzberg
»die Haggada bei den Kirchenvitern« 1900 S. 33).

2. Vgl. endlich noch die von Lietzmann (der Menschensohn 1896
8. 49) miBhandelte Stelle Taanith jerusal. 65a: »Sagt Dir einer, ich
bin Gott, so ligt er, sagt er Dir, ich bin der Mensch (Meunschensohn),
80 wird er es zuletzt bereuen<. — Auch hier erscheint der Mensch als
eine der jiidischen Spekulation vertraute Gestalt.

3. Die von Kohut, Abh. f. d. Kunde des Morgenlandes IV 8, 389f.,
u. a. (vgl. Henle, theol. Quartalschr. LXX 1888 612ff.) versuchte Glei-
chung des Metatron (j=wew) mit Mithras (pmewn!) ist wohl definitiv
aufzugeben.
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mittelbar neben dem héchsten Gott. So wird auch in der jiidi-
schen Tradition Ex. 241 (>Und zu Moses sprach er [Gott]:
»Steige zu Jahwe hinauf“<) in Verbindung mit 2321 (»Mein Name
ist in ihm, dem Engel<) so gedeutet, daf man annahm, der
Metatron habe zu Moses gesprochen: »Steige hinauf zu Jahwe<.
Der Metatron werde hier geradezu mit Gott gleichgestellt, weil
hier der Name Gottes auf ihm ruhe (Sanhedrin 38b). Auch
als der Engel, dem Gott die Weltschopfung iiberliBt, also als
Demiurg, erscheint der Metatron (Chullin 16a, Jebamoth 18).
Ber. Rabba zu Gen. 19 wird unter Berufung auf Ben Asai und
Ben Soma ausgesprochen, daBi die weltschopferische Stimme
Gottes sich im Metatron inkorporiere. Nach Josua Ben Cha-
nanja ist Metatron der Finger Gottes (Bacher 1%, 154). Es
1Bt sich also die Metatronspekulation auf Rabbinenkreise am
Ende des ersten und Anfang des zweiten nachchristlichen Jahr-
hunderts zuriickfiihren!. Diese Gestalt des Metatron, die in
der Tat als ein Jetregog @edg neben dem hichsten Gott, als
eine weltschopferische Potenz erscheint, erinnert uns stark an
die Gestalt des Urmenschen, und es scheinen hier auch wirklich
nachweisbare Beziehungen vorzuliegen. Und zwar konnen wir
den Nachweis auf einem Umweg filhren. Xs laBit sich nim-
lich zuniichst beweisen, daB die Figur des Metatron in der
spiteren jiidischen Spekulation mit der des Henoch zusammen-
gebracht wurde. Ausdriicklich heifit es im Targum Pseudo-Jo-
nathan zu Gen. H2¢: »Henoch . . . . wurde weggenommen und
durch den Memra des Herrn in den Himmel versetzt, und Gott
hieB von nun an seinen Namen »Metatron¢, den »groBen
Schreiber« <%,  Auf der anderen Seite wird wiederum in den
Bilderreden des Henoch offenbar ein Ansatz zur Identifikation

1. Vgl. die Zusammenstellung der Stellen bei Karppe »Etudes sur
les origines et la nature du Zohar« Paris 1901 p. 54.

2. Andere Nachweise fiir diese Spekulation siehe bei Karppe S.104.
Namentlich ist hier das bei Jellinek, Bet ha-Midrash II 4 sich findende
Henochfragment zu erwihnen. Bemerkenswert ist noch, daB in einer
spitjiidischen Schrift, dem Serubabelbuch, Metatron mit dem Erzengel
Michael identifiziert wird (Gfrorer, Jahrh. d. Heils I 320). Wie Me-
tatron in der jiidischen Tradition, erscheint iibrigens der Erzengel Mi-
chael, Ascensio Jesajae 9, 21—23 (lat. Text), als der Gerichtsschreiber
Gottes.
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der Gestalt des Henoch mit der des Urmenschen gemacht.
Kap. 71 des Henochbuches kann nicht anders verstanden wer-
den als unter der Annahme, daB hier die Erh6hung des Henoch
zum Urmenschen geschildert wird! (vgl. auch die Stellung des
Henoch im slavischen Henochbuch 22, 6ff.; 67,2). Wenn nun
innerhalb der jiidischen Tradition Henoch auf der einen Seite
mit dem Urmenschen, auf der anderen Seite mit Metatron zu-
sammengebracht wird und beide Male beschrieben wird, wie He-
noch zum Urmenschen resp. zum Metatron erhoht wird, so ergibt
sich daraus m. E. die Gleichung: Metatron = Urmensch. Und
in der Tat wird denn auch diese Gleichung, allerdings erst in
den spiten Quellen der jiidischen Kabbala, aber hier auch be-
stimmt ausgesprochen. So in einer von Gfrorer I, 350 zitierten
Stelle des Sohar: »Am Anfang schuf Gott, d.h. den Metatron,
ihn schuf Gott als den ersten und den Anfang des ganzen
Heeres der Himmel und der unteren Welten, das ist der »kleine
Adamc (Terminus der jiidischen Kabbala), den Gott sich zum
Bilde schuf« (andere Stellen bei Gfrorer S. 321, 350).
Uberschauen wir diesen ganzen Zusammenhang, so ist
es nicht mehr verwunderlich, daB in der jiidischen Kabbala,
welche so viele uralte Elemente mythologischer Spekulation er-
halten hat, die Gestalt des Urmenschen wieder in aller Deut-
lichkeit auftaucht. Es kann hier nur noch in Kiirze auf diese
vielfach verschlungenen Spekulationen hingewiesen werden, wie
sie neuerdings von Karppe (vgl. p. 343ff. c. 15—21) ausfiihrlich
zusammengestellt und behandelt sind. Nach dem System des
Sohar war Gott, bevor er den Anfang der Schopfung gemacht
hatte, allein, ohne bestimmte Gestalt und ohne eine Ahnlichkeit
mit irgend einem Dinge. Von diesem Zustande Gottes wird
dann bestimmt die Zeit unterschieden, seitdem er die Figur
des Idealmernschen geschaffen habe. Der Idealmensch er-
scheint also auch hier von vornherein als eine kosmogo-
nische Potenz. Er umfaBit die zehn Sephiroth. DaB diese
zehn Sephiroth kosmogonisch gedacht sind, ergibt sich aus der
AuBerung, bei Karppe p. 367f.,, daB die mit Kleidern beklei-
deten Sephiroth die Stationen sind, welche die vom Himmel

1. Es ist sehr gewagt mit Appel (Beitr. z. Ford. christl. Theol.
X 3 8.255f.) durch Operationen am Text diese Idee, die ibre jiidischen
Parallelen bat, beseitigen zu wollen.
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herabsteigenden Seelen durcheilen miissen, um den Korper zu
erreichen. In ijhrer Gesamtheit genommen, werden diese Sephi-
roth als das obere Universum, als der obere Mensch, als die
Figur oder Form Gottes bezeichnet (Karppe 369). Beachtens-
wert ist es, daf als hochste der Sephiroth, also als oberste Hy-
postase die Krone erscheint, das Diadem, welches das Haupt
des himmlischen Menschen schmiickt. KEs heifit von ihr, daB,
wer die Krone betrachtet, die Herrlichkeit des Konigs schaut
(Karppe 370ff). Diese erste Substanz des Urmenschen wird
auch als das Urlicht, die Urluft, bezeichnet (Karppe 372ff.).
Sollte vielleicht die Krone des Urmenschen wiederum nichts
anderes sein, als das persische Hvarena, der himmlische Glanz,
der auch nach persischer Spekulation (s. 0. S.148) dem Urmen-
schen eignet! und der hier eine himmlische Hypostase geworden
ist? Auch die frithere jiidische Legende weil ja bereits von
einem Urlicht zu berichten, das mit dem ersten Menschen zu-
sammen geschaffen wurde. Alle diese Vorstellungen gehoren
offenbar demselben Umkreis von Ideen an. Erwihnt mag aus
den ausfiihrlichen Spekulationen des Sohar noch werden, da
in diesen die nichstfolgenden Sephiroth als Vater, Mutter und
Sohn erscheinen (Karppe 376). Im iibrigen konnen wir kurz
iiber diese letzten Auswiichse und Auswucherungen der Spekula-
tion vom Menschensohn hinweggehen, da sie nichts Neues mehr
bringen (vgl. noch Karppe 392, auch 454ff, die Verherrlichung
des ersten Menschen, und Gfrérer I, 3441f).

V.

‘Wir werden unsere Umschau noch weiter ausdehnen miissen
und wenden uns zuniichst den eigentiimlichen Spekulationen der
persischen Religion zu. Bereits die &ltesten Quellenschriften
der persischen Religion kennen die eigentiimliche Gestalt eines
Urmenschen. Sein Name ist Gayo-Maretan (= das sterbliche
Leben; Tiele, Gesch. der Religion im Altertum IT 133). Die
Stellen, die von dieser (zestalt im Avesta handeln, hat Win-
dischmann (Abhdlg. f d. Kunde d. Morgenl. I ?3ff.) gesammelt.
Sie hat dort ihre Stelle neben dem Urstier (Géu§ Urva, Gosurun

1. Nach Pognon p.186 wird von einem Engel die Krone des Sieges
dem manichéischen Urmenschen vorangetragen.
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= Seele des Rindes) und wird auch das reine sterbliche Leben,
das Leben, der reine Mann, der erste Mann genannt. Er hat
die Gestalt eines 15jihrigen glinzenden, weiBaugigen Jiinglings,
ist der erste Bekenner des wahren Glaubens, der zuerst die
Gedanken und Gebote Ahuramazdas horte. Auch wird er be-
reits in Parallele mit dem persischen Messias gesetzt. An dret
Stellest treffen wir auf die Formel »von Gayo-Maretan bis
auf den Saofyafit« (Yasna 31, 5 u. 10 und Yast 14, 5), eine
Formel, durch welche der erste und der letzte Heros des ganzen
Geschichtsverlaufes in engen Zusammenhang miteinander ge-
bracht werden. Viel mehr ist es nicht, was wir im Avesta iiber
ihn finden.

In der spiteren Pehleviliteratur flieBen die Quellen iiber
Gayo-Maretan reichlicher, und hier finden wir denn auch einen
zusammenhingenden Mythus von dem Urmenschen. Dieser
steht ziemlich gleichlautend im Bundehesh c. 3, 19ff,, Zad-
Sparam 2, 8, Dadistan-i Dinik 64, 4, Dinkard IX 32, 7. Dar-
nach ist Gayomard das erste und der Anfang der Geschopfe
Gottes, das von dem bosen Geiste Ahriman getotet wird. Nach
einer 3000jihrigen Herrschaft Gayomards und nach 6000jahri-
gem Bestande des Weltlaufes beginnt der Angriff Ahrimans
auf diese Welt und die Herrschaft des Urmenschen in ihr.
Die Art, wie Gayomard von den Angriffen des bisen Geistes
fillt, wird ausfithrlich berichtet, doch nicht so, daf man sich
ein ganz klares Bild davon machen konnte. Man wird anneh-
men diirfen, dafB bereits die Verfasser dieser spiiteren Literatur
eine Erzihlung wortlich weitergaben, die sie selbst nicht mehr
recht verstanden haben. Es ist hier im Anfang von einem
Biindnis zwischen Ahriman, der 3000 Jahre voller Furcht da-
gelegen habe, ohne etwas zu unternehmen, und dem weiblichen
Dimon der Unzucht Gahi die Rede. Diese letztere triigt ihm
ein Biindnis mit ihr an und bedingt sich dafiir von Ahriman
einen jungen fiinfzehnjihrigen Mann, und dieser Wunsch wird ihr
von Ahriman — es wird nicht ganz deutlich, wie — erfiillt
(Bundehesh 3, 3—9). Auch wird nicht ganz klar, inwiefern
diese Episode mit dem Untergange Gayomards tatsiichlich zu-
sammenhéngt. Dann heilt es wortlich weiter (die verschiedenen
Ubersetzungen stimmen hier so ziemlich iiberein) Bundehesh
3, 19: »Vor dem Kommen (Ahrimans) zu Gayomard brachte
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Ahura Schweil (? »Kheic) iiber Gayomard hervor so lange, wie
man ein Gebet von einer Stanze zu sprechen pflegt. Und es
schuf Ahura diesen »Schweii« in der Gestalt eines jungen
Mannes von fiinfzehn Jahren, glinzend und hoch. Als Gayomard
sich von dem »Schweil« erhoben, sah er die Welt dunkel, wie
die Nacht und die Erde, als wire nicht ein Nadelknopf frei von
schidlichen Kreaturen geblieben<. Und nun beginnt der Ver-
nichtungskampf Ahrimans gegen Gayomard, den dieser noch
dreiBig Jahre iiberdauert, um dann zu sterben. Derselbe riitsel-
hafte Bericht findet sich auch in den iibrigen angegebenen
Quellen. Bemerkenswert ist jedoch, daf nach dem Bericht des
Dinkard der Schweil nicht durch Ahura, sondern durch die
Dimonen herbeigefiihrt wurde.

Was mag der Sinn dieser riitselhaften, von ihren Uber-
lieferern nicht mehr recht verstandenen Erzihlung sein? Ich
glaube, daB bereits Windischmann a. a. O. hier das Richtige
gesehen hat. Es wird hier urspriinglich der Mythus vorgelegen
haben, daB der Urmensch, der als geschlechtlich ungespalten
gedacht wird, in sinnlicher Liebe zu seinem Ebenbilde entbrennt
und dadurch den Untergang findet. Man beachte den charak-
teristischen Zug in unserem Bericht, daf aus dem »Khei<, das
iiber den Urmenschen gebracht wird, von Ahuramazda der
jugendliche Leib eines Mannes von fiinfzehn Jahren gebildet wird,
also irgendwie dem Gayomard aus diesem sein eigenes Ebenbild
entgegentritt, Mit dieser Vermutung wird es sich auch reimen,
daB der Diamon der Unzucht, Gahi, in der betreffenden Erzih-
lung eine Hauptrolle spielt, und vielleicht lieBe sich von hier
aus noch die urspriingliche Bedeutung des Gegenstandes erraten,
der jetzt in den Quellen mit »SchweiBi« »Speichelc iibersetat
werden muB, Der Mythus wird urspriinglich erzihlt haben,
daB Gayomard in irgend etwas Fliissigem, in Wasser oder in
der Quelle, sein Ebenbild erblickt und zu diesem in sinnlicher
Liebe entbrennt. Als er dann von jenem Wasser sich erhebt,
in dem er sein Spiegelbild geschaut (Bundehesh 3, 20), ist eben
das Verderben hereingebrochen, die Welt dunkel wie die Nacht
und voll schédlicher Geschopfe. Wenn diese von Windisch-
mann ausgesprochene Vermutung und Deutung zu Recht be-
steht, so hétten wir in dem in den spiteren persischen Quellen
vorliegenden Mythus vom Urmenschen eine direkte Parallele
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zu dem besprochenen Mythus in Poimandres, nach welchem der
Urmensch, durch die Liebe zu seinem eigenen Ebenbilde ver-
lockt, in die Materie hinabsinkt!t. Der Mythus findet nun in
den persischen Quellen seine Fortsetzung; denn, indem Gayo-
mard zugrunde geht, erwichst neues Leben aus dem Tode.
Bei Gayomards Tode fillt dessen Same zur Erde und wird zu-
nichst durch das Sonnenlicht gereinigt, dann iibernimmt Néryd-
sang (der Engel Ahura-Mazdas) zwei Teile desselben und
Spendarmad (der Geist der Erde) einen Teil zur Bewahrung,
nach 40 Jahren schieft aus diesem Samen in Gestalt einer
Reivaspflanze das erste miteinander verbundene Menschenpaar,
Mashya und Mashyana, hervor, und das Leben der Menschen
beginnt (Bund. 15, 1ff). Sehr bemerkenswert ist, daB nach
Bund. 15, 24 von diesem ersten Menschenpaare sieben Paare
abgestammt sein sollen, welche die sieben Teile der Welt bevol-
kerten. Man erinnert sich unwillkiirlich an die sieben Menschen-
paare, die nach dem Poimandres aus der Vereinigung des Ur-
menschen mit der Physis Lervorgehen.

Auch sonst wissen die spiten persischen Quellen vielerlei
von dem ersten Menschen zu berichten. Er ist auch hier der
reine Mann (Did. Din, 2, 10. 12), der erste Gldubige (Dinkard
IX 58, 18), der erste Priester (Bund. 24, 1). Sein Name
wird zusammen genannt mit dem des Zarathustra und des
Soshyans. »Die Besten sind diese Drei, welche sind Anfang,
Mitte und Ende der Schopfungs, (Gayomard, Zaratist, Soshyans)
(Dad. Din. 2, 9; cf. 4, 6; 28, 7). Bemerkenswert ist, da es von
Gayomard vor allem heiBit, daBl er der erste bei der Auferstehung
sei (Bundehesh 30,7). Er ist auch sonst der erste und der An-

1. Windischmann hat, ohne jene direktere Parallele zu dem von
ihm postulierten Mythus zu kennen, auf eine weitere vermutliche Pa-
rallele in dem griechischen Miarchen von Narcissus hingewiesen. Strabo
erzihlt bekanntlich, dafi im Lande der Thespier am Helikon die Quelle
des Narcissus sei. Hier habe Narcissus ins Wasser geschaut und sich
in sein Spiegelbild verliebt, und so sei ihm der Tod geworden. An
seiner Stelle sei die blaue Narcissusblume aufgesprossen (Ovid, Met.
III 346ff; Pausanias IX 31, 7). DaB auch dieser Narcissusmythus spe-
kulativ auf das Hinabsinken der Seele (der einzelnen Menschen) ge-
deutet werden konnte und gedeutet worden ist, beweist die interessante
Stelle bei Plotin, Enneas I 6, 8.
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fihrer des Menschen. »Uber die Fiihrerschaft der Menschen,
der Tiere und aller Dinge heiit es in der Offenbarung, daf§
als der erste des menschlichen Geschlechts Gayomard hervor-
gebracht wurde, glinzend und weil mit Augen, welche nach
dem einen grofen (Gott) schauten« (Bundehesh 24, 1); vgl. die
Verherrlichung des ersten Menschen als des Anfiihrers des
ganzen menschlichen Geschlechts in den Klementinen (Rek
1,451f, 5.0.8.173,2). Durch ihn als den ersten Menschen wird
Zarathustras Stammbaum bis auf Gott selbst zuriickgefiihrt
(Bundehesh 32, cf. S. B. E. V 141 Anm. 8; Dinkard VII
2, 70)1

Interessanter noch sind diejenigen Ziige der Uberlieferung,
die darauf hindeuten, daB Gayomard von Anfang an als kos-
mogonische Potenz aufgefalit wurde. Hierher gehort, was z. B,
ZAd-Sparam 2 6 von der ungeheuren GriBe Gayomards erzéhlt
wird., DAd. Din. 2,10 heiit es: sEiner ist der reine Mann, welcher
ihr (der Weisheit) erster verniinftiger Oberpriester war, in dessen
Schutz die ganze Schopfung der heiligen Wesen von ibhrem An-
fang bis zur endlichen Vollendung der weltlichen Kreatur war.«
Nach Dinkard VII 1, 7 gehort Gayomard zum Range der
hochsten Engel. »Gayomard gehérte zu der guten geistigen
Herrschaft der Erzengel, d.h. er war geeignet fiir den héch-
sten Himmel«, (Ganz gnostisch klingt DAd. Din. 64, 4:
»Aunharmazd, der Allherrscher, erzeugt aus dem endlosen
Licht die Gestalt eines Feuerpriesters, dessen Name der
Auharmazd’s war und dessen Glanz der des Feuers. ... Unter
der Gestalt des Feuerpriesters wurde von ihm das materielle
Dasein geschaffen, das »Mensch« genannt wird.« Die Vor-
stellung von Gayomard geht endlich ganz in die vom kosmi-
schen Urmenschen iiber, wenn es Minokhired 27, 18 heifit, daBl
aus dem Leib des getoteten Urmenschen die Metalle werden.
Ebenso wird Dad. Din. 64, 7 gesagt: »Der Grund, wo Gayomard
das Leben aufgab, ist Gold, und aus dem iibrigen Lande, wo
die Auflosung seiner Glieder erfolgte, wuchern die verschiedenen
Arten der Metalle auf.« Zad-Sparam 10, 2 nennt acht Arten
von Metallen, die aus den Gliedern Gayomards entstanden

1. In der spitpersischen Sage ist Gayomard der Kénig des gol-
denen Zeitalters, so bei Tabari; Firdusi ete.
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geien, darunter die sieben Metalle, die man mit den sieben
Planeten in Zusammenhang bringt. Ganz deutlich schaut hier
iiberall die Auffassung von Gayomard als dem Makrokosmos,
der Personifikation des Weltalls, hindurch. Bemerkenswert ist
endlich, daB es Bundehesh 30, 9 heift, daB bei der Aufer-
stehung die eine Hilfte der Sonne dem Gayomard leuchten
werde, die andere simtlichen iibrigen Menschen 1.

Der Urmensch Gayomard hat also jedenfalls, wenn man
auch den urspriinglichen Sinn dieser Gestalt gar nicht mehr
verstand, in der Phantasie der persischen Religionsanhéinger eine
ganz bedeutend Rolle gespielt, und man kann sich nicht mehr
dariiber wundern, wenn Schahrastini uns in seinem Werk iiber-
liefert (Haarbriicker I 276f.), daB es bei den Persern eine eigene
Sekte des Urmenschen, die Kajimarthija, gegeben habe? Leider
erfahren wir von der Lehre dieser Sekte sehr wenig. Immerhin
bedeutsam ist es, daB Schahrastini zum SchluB von ihnen be-
richtet: »Sie glauben ferner, da das Licht den Menschen, als
sie noch Geist ohne Korper waren, die Wahl gelassen habe,
daB sie entweder den Orten Ahrimans enthoben wiirden oder daf§
sie mit Korpern bekleidet wiirden, um den Ahriman zu bekédmpfen.
Sie hitten die Bekleidung mit Kérpern und den Kampf mit
Ahriman unter der Bedingung gewihlt, daBl ihnen Beistand
vom Lichte und Sieg iiber die Heere Ahrimans und ein gliicklicher
Ausgang gewihrt wiirde, und daB bei dem Siege iiber ihn und
der Vernichtung seiner Heere die Auferstehung eintriite. Jenes
sel die Ursache seiner Vermischung und dieses die Ursache der
Befreiung.«  Sollte vielleicht bei der Sekte der Kajimarthija
das Schicksal des im Kampf mit Ahriman zuniichst unterlie-
genden, dann doch endlich siegenden Urmenschen als Symbol

1. Uber die spiteren Phantasicen tiber die Abstammung Gayo-
mards von Ahura und dessen Tochter Spendarmad s. u. Kap. VIIL

2. Hierzu ist dann wieder zu vergleichen, was Hippolyt V 7 von
den Spekulationen der Chaldier (= Perser) itber den Urmenschen be-
richtet, auch die oben S.191ff. aus Zosimus beigebrachten Notizen iiber
den Urmenschen bei den Chaldiern, Parthern, Medern und Hebriern.
Vielleicht 15st sich von hier aus auch das Ritsel, daB Aristides in
seiner Apologie die Verehrung »des Menschen« neben der Verehrung
der Elemente als Irrtum der Chaldier betrachtet (vgl. e. T; J. Geffcken,
zwei griech. Apologeten S. 10).
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fir das Geschick der Seelen, die in diese Welt von Ahura-
mazda gesandt werden, gegolten haben? In diesem Zusammen-
hang mag iibrigens noch eine Spekulation erwihnt werden, von
der uns Schahrastani bei der Besprechung der echten Anhinger
Zarathustras (Haarbriicker I 281) berichtet. »Als 3000 Jahre
(der Schopfung) vergangen seien, habe er (Ahuramazda) seinen
Willen in der Gestalt von glinzendem Licht! nach der Zu-
sammensetzung der Gestaltung des Menschen herabgesandt,
welchen 70 von den verehrungswiirdigen Engeln umgaien.«
Hier scheint also der Mensch als eine erste Hypostase des gott-
lichen Urwesens, als dessen Wille, als glinzende Lichtgestalt,
als hoher Himmelskonig, von 70 Engeln umgeben.

Es kann- keinem Zweifel unterliegen, dafl auch in der Welt
der persischen Spekulation der Urmensch eine ganz besondere
Rolle spielt, und auch hier ist er sicher urspriinglich eine kos-
mogonische Potenz gewesen. Sein Untergang wird als die
unerldfiliche Vorbedingung alles Weltwerdens aufgefafit, und
wenn er auch nicht direkt als Makrokosmos gilt, aus dem alle
anderen Wesen hervorgehen, so liegt diese Auffassung des Ur-
menschen als des Makrokosmos doch noch deutlich in der Phan-
tasie vor, daBl von dem sterbenden Gayomard die verschiedenen
Arten der Metalle sowie das erste Menschenpaar abstammen?.

Uberschauen wir nun endlich das bisher zusammengestellte
gesamte Material, so sehen wir, wie wesentlich zwei Linien der
Uberlieferung neben einander herlaufen. In der persischen
Tradition und in dem Lehrsystem des Manichiismus, das auch
in diesem Punkt seinen engen Zusammenhang mit dem Parsismus
zeigt, wird der Urmensch vom Fiirsten der Finsternis, von Ahriman
besiegt, verschlungen oder getotet. Und mit dessen Besiegung
oder gewaltsamer Vernichtung beginnt die Weltentwicklung.
In der gnostischen Uberlieferung auf christlichem wie auf hel-

1. Man achte hier und im Vorhergehenden auf die Zusammenhinge
der Vorstellungen von »Urmensche und »Licht« und vergleiche die jiidi-
schen Spekulationen o. 8. 199. 202.

2. DaB der Urmensch nicht in vollem Umfange als Makrokosmos
erscheint, liegt daran, da8 neben ihm in der persischen Spekulation
die Gestalt des Urstieres steht, der ebenfalls einen unfreiwilligen und
gewaltsamen Tod erleidet, und aus dessen Samen dann die Vegetation
und das gesamte tierische Leben abgeleitet wird,

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



Persische Spekulation. Zusammenfassung. 209

lenischem Boden versinkt der Urmensch mit seinem Willen in
die Materie, aber auch hier beginnt nach seinem Fall die Ver-
mischung der Prinzipien und die Geschichte alles Werdens!. —
Vielleicht laufen aber die Linien noch enger zusammen und
liegt die letztere Auffassung dem Urspriinglichen ndher als die
persisch-manichéische.

Es weisen namlich verschiedene Anzeichen darauf hin, daB
die Kombination, daB der Tod des Urmenschen von Ahriman
ausgehe, erst Eigengut der persischen Spekulation ist, und daf§
der Mythus urspriinglich den Verlauf gehabt haben muB, da8
die hochste Gottheit selbst den Urmenschen totet oder als Opfer
darbringt, um durch seinen Tod die Weltentwicklung in Be-
wegung zu setzen, Deutlich erkennbar liegt er so nach dem
Urteil der Autorititen noch in der Mithrasreligion vor.
‘Wenn hier der Gott Mithras nach der immer wiederkehrenden
allerheiligsten Darstellung der Mithrasmysterien den Stier totet
und aus dem Schweif des getiteten Stieres die Ahren auf-
sprieflen, so liegt dem die Anschauung zugrunde, daf durch
die von dem Goit vollzogene Tétung des Stieres alle Frucht-
barkeit und alle natiirliche Entwicklung ins Dasein gerufen
wird. Die Idee, daB die hochste Gottheit selbst das Urwesen
preisgibt und totet, um die Weltentwicklung herbeizufiihren,
wiirde in einer viel genaueren Analogie stehen zu der Wendung
des Mythus in der Gnosis, nach welcher der Urmensch durch
sein freiwilliges Versinken in die Materie die weitere Entwick-
lung herbeifithrt. DaB8 wir mit diesen Kombinationen nicht
fehlgreifen, wird uns im folgenden Abschnitt ein Blick auf die
indische Mythologie beweisen.

VI

Nur mit Zogern und einem gewissen Bedenken erweitern
wir das Gebiet unserer Umschau noch einmal und wenden uns auch

1. Daneben steht eine dritte Auffassung, nach welcher der Ur-
mensch iiberhaupt nicht fillt, sondern als dslregos Gcdg, als ein vollendet
herrlicher Aeon neben dem hiochsten Urwesen stehen bleibt. Der Idee
des Falles entspricht dann — wenigstens in den Klementinen — der
Gedanke der immer wiederholten Inkarnationen in den frommen Offen-
barungstrigern. Wo auch diese Idee fehlt, haben wir wohl nur Rudi-
mente der urspriinglichen Auffassung.

Forschungen 10 : Bousset, Gnosis. 14
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den Spekulationen iiber den Urmenschen in der indischen Re-
ligion zu. Doch sind die Parallelen hier so auffillig und
die Vorstellungen so urwiichsig und original, dafl wir nicht
daran vorbeikommen konnen, auch dieses Religionsgebiet
ins Auge zu fassen. Bereits im Rigveda (X 90) findet sich
eine eigenartige Spekulation iiber den »Urmenschenc. Die
diesem dort entsprechende Gestalt heit Purusha. Purusha
ist nach der hier vorliegenden Auffassung eine kosmische Po-
tenz, der Makrokosmos. Und besonders bemerkenswert ist, dafl
die Weltschpfung hier durch eine an Purusha voll-
zogene Opferhandlung eingeleitet wird. »Als die Gotter
mit Purusha als Opfergu8 ein Opfer bereiteten, ward der Friih-
ling sein Opferschmalz, der Sommer sein Brennholz, der Herbst
der OpferguB. Von diesem alles darbringenden Opfer entstanden
die Rig- und die Sama-Lieder .... Als sie den Purusha zer-
legten, wie vielfach verteilten sie ihn? Was ward sein Mund,
was die Arme, was Schenkel und Fiie genannt? Der Brah-
mane war sein Mund. Die Arme wurden zum Réjania, seine
Schenkel zum Vaigya, aus den FiiBen entsprang der Cudra.
Der Mond ist entstanden aus dem Geiste, aus dem Auge ent-
stand die Sonne, aus dem Munde Indra und Agni, aus dem
Atem entstand VAyu, aus dem Nabel ward der Luftraum, aus
dem Haupt entwickelte sich der Himmel, aus den Fiifen die
Erde, die Weltgegenden aus dem Ohre. So bildeten sie die
‘Welten« (nach Lehmann bei Saussaye$ II56). Hier ist also die
Idee, von der wir im persischen Mythus nur noch Spuren fanden,
klarer ausgesprochen, dafi die Welt aus dem Leib des getdteten
Urmenschen stammt!. Auch das ist deutlich zum Ausdruck
gebracht, was in der persischen Spekulation verdunkelt war,
daB die Opferhandlung von den Géottern oder der hidchsten
Gottheit veranstaltet wird. KEs wird also auch von hier aus
wahrscheinlich, daB die Idee, daB der Urmensch dem bdsen
Geiste Abriman unterliegt und von ihm getotet wird, erst se-
kundir ist. Wir stehen aber damit offenbar vor einem weitver-
breiteten uralten, vielleicht arischen Mythus. Mit Recht bemerkt
E. Lehmann bei Saussaye II 56ff.: »Auch dieser Version liegt

1. Wir kdnnen dabei von einigen indischen Singularititen, z. B.
der Ableitung der Vedalieder aus dem Opfer des Urmenschen und der
Ableitung der vier indischen Kasten aus dessen Leib absehen.
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ein altes mythisches Motiv zugrunde, die Vorstellung, die wir
gleicherweise bei Persern und Germanen! finden, von dem Ge-
schopf, das getotet wird und aus dessen Korpern und Gliedern
die Welt oder die Lebenden gebildet werden.«

Was mag der Sinn jener merkwiirdigen Spekulation iiber
die Opferung des Urmenschen sein? Eine Vermutung mag hier
wenigstens, ohne daf irgendwie das Resultat unserer Unter-
suchung von deren Giiltigkeit oder deren Nichtgiiltigkeit beriihrt
wiirde, in diesem Zusammenhang versucht werden. Wir be-
sitzen in dem Mpythus von der Opferung des Urmenschen viel-
leicht einen uralten Kultmythus. Es wird als Kultsitte voraus-
zusetzen sein, daB, etwa als Friihlingsopfer, ein Mensch resp. ein

1. In der germanischen Mythologie entspricht diesen Theorien der
Mythus vom Riesen Ymir. Es heit in der Edda, daB die Gotter den
Urriesen Ymir zerstiickelt und aus seinem Fleisch die Erde, aus seinen
Knochen die Gebirge, aus seinem Schidel den Himmel, aus seinem
Schweil die Seen, aus seinen Haaren den Baum, aus seinen Brauen
den Midgard und aus seinem Gebein die Wolken gebildet hitten (E.H.
Meyer, Mythologie der Germanen S. 446, Edda, itbers. v.Simrock, S.253).
Neben dem Urriesen steht {ibrigens in der germanischen Mythologie,
wie in der persischen, die Kuh Audhumla als Urwesen und kosmogo-
nische Potenz (vgl. Meyer S. 444ff.). DaBl diese Mythen der Edda
durchweg erst spiteres Kunstprodukt sein sollen, und daf} sie zumeist
aus mittelalterlichen Spekulationen christlicher Schriftsteller abzuleiten
seien, scheint mir immer noch eine recht ungesicherte und gewagte
Behauptung. FEs mag ja allerdings manche Aygfilhrung im einzelnen

. spitere, kiinstliche und mit mittelalterlichen Ideen zusammenhin-
gende Ausschmiickung sein, aber die Grundideen sind m. E. fiir alt zu
halten und viel zu voreilig ist hieriiber Saussaye II 565 geurteilt (»Jetzt
ist es auf Grund literarischer Forschungen fiir immer mit dieser urari-
schen Kosmogonie und Eschatologie aus«; vgl. das oben zitierte Urteil
Lehmanns). Zumal die Ableitung der kosmogonischen Auffassung des
Urriesen Ymir aus mittelalterlichen Spekulationen, in denen behauptet
wird, da der Mensch als Mikrokosmus sich aus den einzelnen Bestand-
teilen der Weltelemente zusammensetze, erscheint mir ginzlich unmig-
lich. Die eigentliche mythische Spekulation iiber den Urmenschen als
Makrokosmos ist sicherlich ilter als die gelehrten Phantasien fiber den
Menschen als mikrokosmisches Wesen. Eine erneute umfassende Unter-
suchung der ganzen Frage wire dringend erwiinscht. Doch kommt fiir
unsere Untersuchung in der Tat nichts darauf an, ob wir hier altarische
mythische Zusammenhinge haben, was mir allerdings wahrscheinlich
ist, oder nur indoeranische.

14*
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Rind dargebracht wurde. Man sah darin einen Fruchtbarkeits-
zauber, von dem alles Gedeihen der Erde und des Viehes von
dem betreffenden Jahre abhing. Aus dieser Kultsitte entstand
der kosmogonische Mythus. Man sagte sich, daB alle Weltent-
wicklung und alle Fruchtbarkeit des Werdens daher entstanden
sei, daB die Gottheit oder die Gotter am Beginn der Welt den
Urmenschen oder den Urstier geschlachtet hiitten und daB da-
her alles Werden auf Erden, alle Vegetation und Fruchtbarkeit
abstamme. So konnte sich denn die Idee entwickeln, da8 aus
dem Leib des getdteten Urmenschen oder Urstieres die Welt
sich entwickelt habe, und diese Spekulation lieB sich dann ins
Einzelne unendlich weit ausmalen. Der Hauptlegende der
Mithrasmysterien, die in dem alles beherrschenden Kultbilde der
Mithrasverehrer ihre Darstellung gefunden hat, liegt nachge-
wiesenermaflen diese Idee zugrunde (s. o. S. 209)1.

Die Gestalt des Urmenschen hat in der indischen Phan-
tasie weiter gewirkt. Von Purusha ist allerdings in den spi-
teren Spekulationen selten mehr die Rede. An seine Stelle tritt
eine andere Gestalt der altbramanischen Spekulation, Nariyana.
Uber Nardyana bemerkt Grill (Unters. iber d. Entstehung des
4. Evangeliums 8. 348), dem wir die meisten der folgenden
Kombinationen verdanken, folgendes: »Nardyana ist urspriing-
lich ein Bild der Theosophie des Bramanentums. Der Name
ist eine Ableitung von nara (Mensch, Mann, &»jo) und besagt
etwa soviel, wie der Menschenartige, Menschenihnliches. Er
diente nach allen Anzeichen anfinglich, wie der vedische Name
Purusha (d. i. Mensch) zur Bezeichnung der Welt, des Univer-
sums als des hochsten Wesens, des Absoluten, indem der Ma-
krokosmos nach Analogie des Mikrokosmos angeschaut wurde.«
Der Zusammenhang der beiden Gestalten des Purusha und des

1. Ich habe diese Vermutung bereits in meiner Rezension von
Reitzenstein »Poimandres« G. G. A. 1905 8. 702 ausgesprochen, ohne
mich damals der indischen Spekulation zu erinnern, nur auf Grund einer
Untersuchung der persischen Phantasien. Ich finde in dem indischen
Mythus eine starke Bestitigung der Hypothese.

2, Grill, S. 348, 3 beruft sich hier auf Roth im Petérsburger Sunskrit-
worterbuch, der Nirdyana mit scharfsinniger Anspielung auf die bibli-
schen Parallelen mit sMenschensohn« dbersetze. Uber das Alter der
Verehrung des Nirdyana vgl. Lehmann bei Saussaye II 128.
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Nardyana wird {ibrigens ausdriicklich auch im Catapatha-
brahmana! durch die einfache Nebeneinanderstellung der
beiden Namen bestiitigt (Stellen bei Grill 348, 4). Nun ist in
der spiteren indischen Spekulation Nardyana in eine enge
Beziehung zu Vishnu, dem héchsten Gott der hinduistischen
Religion getreten. Es hingt das mit der Weiterentwick-
lung der Ideen iiber diesen letzteren Gott zusammen. Vishnu,
der im alten vedischen System noch eine verhdltnismiBig unter-
geordnete Rolle spielt, und von dem eigentlich nur der eine be-
kannte Mythus erzihlt wird, daB er dereinst in drei Schritten
die Welt durchmessen habe, riickt in der Entwicklung der in-
dischen Religion allmihlich zu einer der hochsten Gottheiten,
ja zu der hdchsten Gottheit des hinduistischen Pantheons auf.
Als solcher ist er dann allmiihlich mit einer ganzen Reihe an-
derer Gotter identifiziert, deren Kult und Verehrung er in sich
aufsog. Man sagte dann, daB die betreffende Gottheit oder der
betreffende Heros ein Avatara, eine Erscheinung Vishnus sei.
Diese Avataralehre »scheint von Hause aus mit derselben Ak-
komodationspraxis in Verbindung zu stehen, durch welche iiber-
haupt die hinduistische Religion ihren Charakter erhalten hat.
Es ist eine der Methoden und zwar eine der wirksamsten, mit
deren Hilfe die Sektengriinder die bestehenden Kulte ihrer Re-
ligion einverleibt haben, um dieser einen um so sichereren Platz
im Volke zu schaffen« (Lehmann bei Saussaye II 136). Die
bedeutsamste Identifikation ist die des Vishnu mit dem be-
kannten Heros des grofien indischen Heldenliedes Krishna (ur-
spriinglich auch einer Gottheit) oder genauer die Lehre, dafB
Krishpa ein Avatara des Vishnu sei. Im Zusammenhang da-
mit vertieft sich die Avataralebre zu der Lehre von den In-
karnationen (Avatara = herabsteigen) des Gottes in Menschen-
gestalt. So erscheinen die Avataras in der indischen Theologie
»als tiefes Mysterium«, »es ist keine voriibergehende Manifesta-
tion der Gottheit, sondern die volle Existenz Gottes in diesem
lebenden Wesen. Er ist wahrlich Gott und wahrlich Mensch
(oder Tier) in innigster Verbindung« (Lehmann bei Saussaye
II 136). Gerade in seiner Verbindung mit Krishna wird nun
Vishnu zugleich Vishnu Narayana, eben der Gott, der sich in

1. D. h. Bramana der hundert Pfade; vgl. L. v. Schroder »Indiens
Literatur und Kulture S. 168 ff.
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Menschengestalt inkarniert. Und welcher religitsen Vertiefung
diese Avataralehre fihig ist, zeigt am besten die schione Stelle
in Rhagavadgiti. »Immer wieder und wieder, wenn Erschlaffung
der Tugend eintritt .. .. und das Unrecht emporkommt, dann
erschaffe ich mich selbst. Zum Schutz der Guten und zur
Vernichtung der Ubeltiter, mit dem Zweck, die Tugend wieder
zu festigen, entstehe ich in einem Zeitalter nach dem anderenc
(L. v. Schroder Indiens Literatur u. Kultur S. 331)1, Von
Interesse diirfte fiir uns die Frage sein, bis in welches Alter
die Spekulationen der hinduistischen Theologie hinaufreichen.
Schroder a. a. O. 360—367 hat dieser Frage eine lingere
und lehrreiche Untersuchung, bei welcher er sich auf den Be-
richt des Megasthenes iiber die Religion der Inder stiitzt,
gewidmet, deren Resultat er im folgenden Satz zusammenfalit:
»Wir kionnen nach alledem aus den griechischen Nachrichten
wohl schlieBen, daBl im Jahre 300 v. Chr. der Kult des Rudra-
Civa und der des Vishnu als hdchster Gétter bereits ganz in
den Vordergrund getreten war, daB der erstere im Berglande,
der letztere in der Gangesebene verehrt wurde und daB schon
damals der Heros Krishna, vielleicht auch Rami, als Inkar-
nation Vishnus angesehen und gottlich verehrt wurde« (S. 367).

Bemerkenswert ist, daB auch die Idee des geopferten
Gottes in diesem Umkreis der Gestalten Purusha, Vishnu, Na-
rayana mehrfach wiederkehrt. So heifit es auch von Na-
rayana, daB er sich zum Opfer hingab, um die Welt zu schaffen
(Schroder 327, Lassen, Indische Altertiimer 1% 918—920). So
kehrt in den Prosateilen des Yajur-Veda hiufig der Satz wieder:
»Vishnu ist das Opfer«<. Im Zusammenhange damit stehen
wohl auch die Legenden, in denen erzihlt wird, daB Vishnu der
Kopf abgerissen und spiter wieder angefiigt wurde, wie man
ihn in drei Teile geteilt habe u. s. w. (Schroder 325).

So haben wir in der indischen Religion nicht nur die Idee
von der Opferung und dem Tode des Urmenschen in ihrer ver-
haltnismiBig reinen und urspriinglichen Gestalt aufgefunden, es
tritt uns jetzt auch in diesem Zusammenhang eine zweite Idee
entgegen, die ebenfalls in den gnostischen Systemen eine Rolle

1. DaB diese Avataralehre in Zusammenhang und in Abhingigkeit
zu der Lehre von den unendlich oft wiederholten Inkarnationen Buddhkas
in der buddhistischen Theologie steht, ist wohl als sicher anzunelrmen.
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spielte, nimlich die Spekulation von dem Urmenschen, der von.
Anfang der Welt an in verschiedenen Gestalten diese durch-
wandert und in immer neuen Inkarnationen sich offenbart. Denn
es 1Bt sich kaum annehmen, daB die eigentiimliche Idee der
judenchristlichen Gnosis von dem in den einzelnen Propheten
sich offenbarenden ersten Menschen und die indische Avatara-
lehre ganz auBer Beziehung zu einander stinden?.

VIL

Wir haben im Vorhergehenden weite und iiber die ent-
legensten Gebiete sich erstreckende Zusammenhénge zu iiber-
schauen versucht und fassen das Resultat kurz zusammen: Es
hat einen uralten Mythus, vielleicht im Zusammenhang mit einer
alten Kultsitte (Fruchtbarkeitszauber), gegeben, in welchem be-
richtet wurde, daf die Welt durch das Opfer des Urmenschen
entstanden, aus seinem Leibe gebildet sei. Der Mythus ist viel-
leicht arischer, jedenfalls indoeranischer Herkunft. In seiner
originaleren Gestalt liegt dieser Mythus bereits im Purushaliede
des Rigveda vor. In der indischen Religion hat er stark weiter
gewirkt. Mit Purusha verwandte Gestalten waren Nariyaua,
Vishnu, Krishpa. Die in der indischen Religion eigentiimliche
Avataralehre, die Lehre von der Inkarnation des Gottmenschen
in wechselnden Gestalten hing mit diesem Mythus zusammen.
Auch im Parsismus begegnen uns Spuren derselben Spekulation.
Gayo-Maretan, das sterbliche Leben, die erste Schopfung des
guten Gottes vertritt dort die Stelle dieses Urmenschen. Auch
hier ist noch die Idee erhalten, daB mit dessen Tode die Welt-
entwicklung beginnt, und deutlich zeigen sich hier und da Spuren
von einem urspriinglich kosmologischen Charakter des Urmenschen,

1. Was man sonst iiber Beeinflussung der Gnosis durch indische
Religionssysteme behauptet hat, vgl. Garbe, Siamkhya-Philosophie 1894
8. 96—99, Simkhya und Joga S. 4ff. und 40; und endlich Philo-
gophy of ancient India 1897 p. 46ff.; Lassen, Indische Altertiimer
III 380—387 (Grill 356, 2) scheint mir im grofien und ganzen kaum
stichhaltig zu sein. Es handelt sich hier doch um sehr allgemeine und
vage Beobachtungen. Von einer dieser Beriihrungen, die in der Tat
erwihnenswert ist (Annahme von fiinf Elementen) wird im folgenden
Abschnitt die Rede sein. In der Urmenschen- und Avataralehre scheint

man aber in der Tat der Annahme einer Berithrung nicht ausweichen
zu konnen.
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z. B. wenn aus seinem Korper die Metalle entstanden sein
sollen. Nur ist hier der Mythus insofern verdunkelt, als Gayo-
mard seinen Tod durch den bosen Geist Ahriman erleidet und
also die Idee einer Opferung! durch die Gottheit ganz und gar
zuriicktritt. Doch hat sich in einem Seitenzweige der persischen
Religion, in der Mithrasreligion, die Idee eines durch die Gott-
heit dargebrachten Opfers des Urwesens erhalten; Mithras
schlachtet im Anfang der Weltentwicklung den Urstier, dessen
kosmogonische Bedeutung deutlich ist. DaB die Spekulationen
von dem Urmenschen in der persischen Religion eine grofie
Rolle gespielt haben miissen, erhellt auch daraus, da noch ganz
spite Quellen (Schahrastini) eine persische Sekte kennen, die
sich direkt nach dem Urmenschen Kajimarthija bezeichnen.

In dem Ma8, als sich die griechische Gedankenwelt mit
orientalischen Phantasien vermihlte, hat dann dieser Mythus
eine neue Wendung bekommen. Aus dem am Anfang der
‘Weltschopfung geopferten Urmenschen wird nun der Protan-
thropos, der Erstgeborene der hiochsten Gottheit, der Jevregos
Ocdg, der im Anfang der Weltentwicklung in die Materie hin-
absinkt oder in die Materie hinabgelockt wird und so den An-
stoB zur Weltentwicklung gibt. Es ist gleichsam die gottliche
Idee, die mit ihrer Zersplitterung und Gebrochenheit in der
realen Welt wirksam wird und aus ihr emporstrebt, die (plato-
nische) Weltseele, die in die niedere Welt eingeht und in ihr
sich nach Erlosung sehnt, die weltschopferische Potenz, der De-
miurg. So etwa liegt am reinsten, aber freilich mit einer ge-
wissen anthropologischen Wendung, die wir spiter besprechen
werden, diese Idee in der hermetischen Schrift im Poimandres
vor. Auch die Gnostiker des Plotin, die wilden Spekulationen
des Alchimisten Zosimos gehtren in diesen Zusammenhang
hinein. Verwandte Ideen kristallisieren sich um dieses Zen-
trum, so die pantheistisch gerichtete von dem gottlichen Urmen-
schen, der durch alle Dinge dieser Welt hindurchgeht, sich in
alle Einzelwesen verwandelt und aller verschiedenen Wesen-
heiten teilbaftig wird (vgl. vor allem die halbheidnische, halb-
christliche Spekulation der Naassener) Auch in dem Um-

1. DaBi die gesamte Schiopfung und Weltentwicklung mit einer
Opferhandlung des hochsten Wesens beginnt, ist iibrigens auch Lehre
des zervanitischen Systems.
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kreis der Attisreligion und ihrer Mysterien scheinen diese Gedanken
von dem in die Materie versinkenden Urmenschen lebendig ge-
worden zu sein. Attis wird der dsvzegog @eds, dessen Liebe
zu der niederen Nymphe sein Versinken in die Materie be-
deutet und dessen Kastration dann den Sinn der Erhebung
der Seele aus der Materie gewinnt.

Von dieser Idee zeigt sich die christliche Gnosis tief be-
rithrt.  Viele ihrer Spekulationen sind nur von dort aus verstéind-
lich, Allerdings ist die Figur des Anthropos, wenn wir etwa
von dem System der Naassener absehen, recht undurchsichtig
geworden. Ihr eigentlicher Sinn ist verloren gegangen. Denn
der Mythus, der urspriinglich von dem Urmenschen erzihlt
wurde, sein Hinabsinken in die Materie, ist nun auf eine ver-
wandte, aber doch aus anderen Wurzeln stammende Gestalt,
niamlich auf die der Sophia iibertragen, aber immer noch bleibt
die Figur des Urmenschen in der niichsten Nihe der Sophia
stehen, so im System der Gnostiker bei Irenius I 30, bei den
Barbelognostikern, in der Pistis Sophia und den koptisch-gnosti-
schen Schriften. Auch die valentinianischen Systeme zeigen
hier und da noch Spuren des urspriinglichen Zusammenhangs.
Geblieben ist dem Urmenschen, wenigstens in den &lteren
Systemen, die Stellung des devregog @edg, ia seine Gestalt hat
sogar auf das Urwesen der gnostischen Spekulationen abgefiirbt,
sodaBl hier und da dieses Urwesen selbst als der erste Mensch,
der Urmensch erscheint, neben den dann noch ein zweiter trittt.
— Wiihrend in der mandiischen Religion die Gestalt des Ur-
menschen bis auf wenige Spuren verschwunden ist und hier
wahrscheinlich durch eine andere Figur, nimlich die des sieg-
reichen, in die Unterwelt hinabsteigenden Erlosergottes (Sonnen-
gottes) verdriingt wird, tritt in der manichiischen Religion diese
Figur ganz deutlich wieder heraus. Der in die Materie hinab-
steigende und hier besiegte, gefangengehaltene und nur miihsam
und unter Verlust seiner Lichtriistung befreite Urmensch ist

1. Grill 8. 348, 4 macht darauf aufmerksam, daB auch in den indi-
schen Spekulationen der Urmensch teilweise als ein gedoppelter er-
scheint. »Vom Purusha als dem Urwesen schlechthin wird der Purusha
als der . . . . Erzeugte, vom Allschaffenden der Ersterschaffene unter-
schieden, welch letzterer auch im Verhiltnis zur Welt als der Vorher-
geborene bezeichnet wirde.
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deutlich eine kosmogonische Potenz. Die ganze Weltentwicklung
wird hergeleitet aus der Vermischung der Lichtteile des Ur-
menschen mit den Elementen der Finsternis. Die besseren
Teile der Welt sind die Glieder des Urmenschen. Ja, man
kann geradezu sagen, dall dieser auch hier als ein Opfer
gilt, als eine Lockspeise, die das hdchste Wesen dem Teufel
vorwirft. Es zeigt sich allerdings zugleich ein starker duali-
stischer Einschlag in die Grundidee. Die Besiegung und
teilweise Verschlingung des Urmenschen geht von dem bésen
Geiste aus, wie in der eng verwandten altpersischen Religion
die Totung des Gayomard durch Abriman erfolgt.

In diesem Zusammenhang miissen wir auch die anthropo-
logische Wendung ins Auge fassen, welche der Mythus von
dem Urmenschen erfahren hat. Schon im Poimandres wird aus
der Vermischung des Anthropos mit der Physis nicht die ge-
samte Weltentwicklung abgeleitet, sondern die Entstehung des
Menschen. Aus der Vermischung der disparaten Elemente ent-
steht der Mensch, seinem Wesen nach geteilt, sterblich und un-
sterblich, der hdheren und niederen Welt angehdrig. Ebenso
wird, wenn es bei Zosimus heifit, da der Urmensch durch die
Déimonen in den menschlichen Leib hinabgelockt sei, dieser
wohl als ein Symbol fiir das Drama betrachtet, dai sich bei
dem Fall jeder menschlichen Seele in diese niedere leibliche
Welt vollzieht. So liegt diese Wendung des Mythus auch in
manchen der in unserem ersten Kapitel behandelten Spekula-
tionen vor, die von der Entstehung des ersten Menschen han-
deln. Hier kehrte, wie wir sahen, immer aufs neue die Idee
wieder, daf der Leib des Menschen von den niederen bosen
oder halbbosen Michten geschaffen sei, und daB das hdohere
Wesen des Menschen dann irgendwie von oben herzugekommen
sel. In den Schriften der mandiischen Religion scheinen sich
noch Spuren von der Auffassung erhalten zu haben, daB das
héhere Wesen, das in die skorperlichen Sdulen« hineinfallt, der
Urmensch selbst (Adakas Mana, s. 0. S. 34) ist. Diese Idee
scheint ferner in dem von den Naassenern (Hippolyt V 7) iiber-
lieferten chalddischen Mythus, wenn auch entstellt, vorzuliegen.
Spuren dieser Auffassung zeigten sich endlich im manichiischen
System. An andern Orten ist die Idee ganz verdunkelt. Es
wird da nur berichtet von einer Lichterscheinung, die von oben
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herabgedrungen sei, einem Spinther, der in den Menschen ge-
kommen sei (System des Satornil, Gnostiker bei Irendus I 30).
Aber im Grunde liegt iiberall derselbe Mythus vor, und die
Idee von einem hioheren Wesen, das in den Leib des erst-
geschaffenen Menschen eingeht, ist urspriinglich kaum etwas
anderes als die ins Anthropologische gewandte Idee von dem
Urmenschen, der durch sein Hinabgleiten in die Materie die
Welt ins Dasein ruft.

Auch in die jiidische Religion ist die Spekulation von dem
Urmenschen teilweise eingedrungen, hat aber hier wieder, zum
Teil wenigstens, eine neue Wendung genommen, sodaB sie
schwer erkennbar ist. Der Urmensch ist eine eschatologische
Figur geworden und seine Gestalt im wesentlichen aus der
Urzeit in die Endzeit verlegt. Schon in der persischen Speku-
lation spielte, wie wir sahen, der Urmensch Gayomard bei der
Auferstehung eine besondere Rolle. Er wird als der Erste der
Auferstandenen und zum Teil wohl schon als Herrscher der
zukiinftigen Welt aufgefaft. Die ganze Weltentwicklung um-
spannt die persische Spekulation mit den Worten »von Gayomard
bis SoShyans«. Auch im Judentum scheint die Idee sich vor
allem festgesetzt zu haben, daff der Mensch in der Endzeit eine
ganz besondere Rolle spielt. So war, wie es scheint, bereits
Daniel die Vorstellung gegeben, daBl neben Gott im Endgericht
die Figur des Menschen stehe, und er deutete sich diese Idee in
seiner Weise symbolisch. Sehr bald aber wuchs dann die Ge-
stalt des Urmenschen mit dem jiidischen Messias zusammen,
und wir koénnen uns nun nicht mehr wundern, daB wir auch in
der jiidischen Theologie gleichsam einen devzegog @ecg finden,
ein uranfingliches Wesen, das direkt neben Gott den Allmich-
tigen erscheint und ihn aus der Weltrichterstellung geradezu
verdringt. So ist die Idee weiter gewandert, hinein in die neu-
testamentliche Literatur, wo ihre Herkunft und ihr urspriing-
licher Sinn allerdings vollig verdunkelt ist und wo sie nur noch
als ritselhafte Hieroglyphe stehen geblieben ist. — Dagegen
kannte der griechische Philosoph Philo die Idee des Urmenschen
obne diese eschatologische Wendung und ohne ihre Kombination
mit der Messiasgestalt, und auch in der spiteren jiidischen
Spekulation, namentlich in der kabbalistischen, begegnet uns
dieselbe Figur als die des deiregpog @eds. Auch in die
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jiidisch-christlichen Adamssagen hat die Idee vielfach hinein-
gewirkt und veranlaBt, daB die Figur des Adam oft geradezu
im Gegensatz zu der Darstellung der Genesis tiber alles MaB
verherrlicht wurde. Ja hier und da erscheint auch der Adam
des Alten Testaments fast als eine bereits kosmogonische Po-
tenz. Von hier aus kann es nicht mehr wundernehmen, daB
gerade in der judenchristlichen Gnosis, wie sie bei den Ebioniten
der Klementinen und verwandten jiidischen Sekten vorliegt, die
Gestalt des ersten Menschen, die hier zum Teil mit Adam zu-
sammenfillt, eine so beherrschende Rolle spielt. Und hier
treffen wir nun mit einem Male auch jene, wie es scheint,
weitabliegende Spekulation wieder, die uns bisher nur in den in-
dischen Systemen begegnete, von den verschiedenen Inkarnationen
des Urmenschen und seinem Wandern durch die Welt in wech-
selnden Gestalten. So schlieBen sich iiberall die Ringe zur
Kette zusammen, und wir iiberschauen in der Tat einen grofien
und zusammenhingenden Umfang von Spekulationen verwandter
Art. Und erst wenn wir diesen ganzen Zusammenhang durch-
schauen und iiberarbeiten, konnen wir in die einzelnen verwor-
renen Phantasmata und barocken Einfille einigermafien Sinn
und Zusammenhang hineinbringen.

Zum SchluB moge noch darauf hingewiesen werden, daB sich natiir-
lich die Spekulationen iber den Urmenschen in mannigfacher Weise
mit andersartigen Phantasien und mythologischen Vorstellungen ver-
schlingen. So hat in dieses ganze Gebiet von Spekulationen wahr-
scheinlich auch die Verehrung des ersten Menschen hineingewirkt, die
sich bekanntlich in vielen Religionen als uralter Bestandteil nachweisen
1liBt. Der erste Mensch gilt dann als der Urabn des ganzen Menschen-
geschlechts, in welchem der Kult und die Verehrung der Ahnen gipfelt.
Er wird zugleich in diesem Zusammenhang der erste Tote, der Fiirst,
der im Reich der Unterwelt die Scharen der Toten um sich sammelt,
oder der Konig, der nach einer damit zusammenhingenden Vorstellung
in einem fernen und fabelhaften Wunderlande jenseits der groBen
Wasser des Ozeans etwa da, wo das Paradies ist und die Seligen weilen,
regiert. Als First der Unterwelt wird der erste Mensch zugleich
auch der groBe Totenrichter. Ideen dieser Art, wie sie in der indi-
schen Yamalegende und zum Teil auch in der eranischen Yimasage
deutlich vorliegen, mogen zum Teil namentlich in die jiidische Escha-
tologie hineingewirkt und hier zur weiteren Ausbildung der messiani-
schen Theologie beigetragen haben. Wenn hier der Menschensohn
(Mensch) als der Konig des Paradieses und als der zukiinftige Welten-
richter erscheint, so erklirt sich das zum Teil vielleicht aus diesen
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Zusammenhingen (Gressmann, Ursprung der israelitisch-jiidischen Escha~
tologie S.290ff.; Bousset, Rel. d. Judent.? S. 2971, 557ff.). Doch sind
diese Spuren zu unsicher, als daB wir ibnen in diesem Zusammen-
hange weiter nachgehen konnten.

Charakteristischer ist die an manchen Punkten nachweisbare Be-
einflussung der Vorstellungen von dem Urmenschen durch den ver-
wandten Mythus von dem Sonnenheros, der, wie der Urmensch, tag-
tiglich stirbt oder in die Unterwelt hinabsinkt, um dort drunten mit
den bosen Scharen der Finsternis, Teufeln, Ungeheuern und Dimonen
zu kimpfen, der bei seinem Wiedererscheinen Licht, Leben und Gestal-
tung wiederbringt und schafft. Es ist nicht zu verwundern, wenn diese
zwar nicht identische, aber doch verwandte Gestalt den Mythus vom
Urmenschen mit neuen Ziigen bereichert hat. Schon in der indischen
Mythologie treffen wir auf die Tatsache, daB »der Urmensch mit Vor-
liebe in der Sonne verkdrpert angeschaut wird« (Grill 348, 4). Auch
der persische Urmensch Gayomard steht in einer gewissen Beziehung
zur Sonne und zum Licht. Wir erinnern daran, daf nach dem Bun-
dehesh (s. 0. S. 205) der Same des gestorbenen Urmenschen der Sonne
zur Reinigung anvertraut wird, ferner an die Phantasien von der glin-
zenden Lichtgestalt des Urmenschen, an den Zug, dal bei der Auf-
erstehung das Sonnenlicht zur Hilfte diesem, zur Hilfte den an-
deren Geschopfen eignen soll. Geradezu mit einem Lichtgott iden-
tifiziert wird er bekanntlich in der Darstellung des Zarathustrischen
Systems bei Sharastini (Haarbriicker I 282), wo es heiit, daB Gott
seinen Willen in der Gestalt eines glinzenden Lichtes nach der Zu-
sammensetzung der Gestalt des Menschen herabgesendet habe, und wo
der Mensch als Himmelsfiirst, umgeben von siebenzig verehrungswiir-
digen Engeln, erscheint. In der jidischen Spekulation iiber den
Messias-Menschensohn, wie sie uns im vierten Buch Esra c. 13 ent-
gegentritt, scheint derselbe Zusammenhang vorzuliegen. Wenn hier
der »Mensch« aus dem Meere auftaucht, mit den Wolken des Himmels
fliegt, sich einen groBSen Berg lossehligt und darauf fliegt, wenn es
heift, daB, wohin die Stimme seines Mundes erging, alle, die seine
Stimme vernahmen, zerschmolzen, wie Wachs zerflieBt, wétin es Feuer
spiirt, oder wenn gesagt wird: »Ich sah, wie er von seinem Munde
etwas wie einen feurigen Strom ausliefi, von seinen Lippen einen flam-
menden Hauch und von seiner Zunge stirmende Funken«, und wenn
der Messias mit diesen Waffen das unzéhlige ihm entgegengestellte
Heer in einem Nu zu Asche verbrennt, so schauen hier die Ziige des
Sonnenheros, der aus dem Dunkel auftaucht, deutlich durch die Gestalt
des »Menschens hindurch. Auch im manichdischen System liB8t sich
ein derartiger EinfluB spiiren. Die Art, wie hier der Urmensch sich
wappnet, erinnert an die Waffenriistung des Sonnengottes. »Das erste,
was er anlegte, war der leise Lufthauch. Er hiillte dann den erhabenen
leisen Lufthauch mit dem brennenden Licht wie mit einem Mantel ein,
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zog iiber das Licht das von Atomen erfiillte Wasser an und bedeckte
sich mit dem blasenden Winde. Hierauf nahm er das Feuer als Schild
und als Lanze in seine Hands (Fligel, Mani 8. 87). Ausdriicklich heiBit
es im manichdischen System, dal aus den reinsten Lichtelementen,
welche dem Urmenschen geraubt wurden und in der Materie gefangen
blieben, durch den Geist des Lebens Sonne und Mond gebildet seien.
Und dem entspricht, daB die manichiische Erlésergestalt, der Christus
der Manichier, nach der Vorstellung des Systems seinen Hauptsitz in
Sonne und Mond hat (Baur, Manich. Rel. Syst. S. 67 und 214). Viel-
leicht lassen sich auch in der Gnosis einige Spuren dieser Anschauung
nachweisen und stehen gewisse hier vorkommende merkwiirdige Spekula-
tionen damit in Zusammenhang., So wissen wir von Hermogenes, da
er gelehrt habe, daB Christus bei seiner Auffahrt in der Sonne seinen Leib
gelassen habe; Clemens Alexandrinus, Eclogae ex seript. proph. § 56:
w Evior uév olv qaoe 16 odue tot Kuplov &v 1¢ nAly airdy dmorl{Iseda,
o¢ ‘Eguoyévns“. (Vgl. Hippolyt, Refut. VIII 17: 8» . . . . dvsgydusvov
&g Tols ovpavovs v TG nAlp 10 Gdue xareledocméver, ity J moos TOHV
werépe nemogevodar)l. Mit dieser Vorstellung hingt auch offenbar die
Phantasie zusammen, die sich bei den Gnostikern des Irendus I 30, 14
und bei den Valentinianern IIT 17, 4 (u. §.) nachweisen lifit, daB
Christus oder der psychische Christus bei seinem Aufstieg zum Himmel
zunidchst im Topos des Demiurgen sitzen geblieben sei, sich hier zu
dessen Rechten niedergelassen habe und seinen Gliubigen, ohne daB
der Demiurg es ahne, den freien Durchzug durch diese Welten schaffe
und sichere, bis das letzte pneumatische Element in die obere Welt
eingezogen sei. Auch auf die spiteren jidischen Phantasien von dem
die ganze Welt durchleuchtenden Licht, das mit Adam geschaffen sei,
und auf die Spekulationen der Kabbala, in welcher neben dem Adam
Kadmon das Urlicht erscheint, sei in diesem Zusammenhang hinge-
wiesen. — Ferner hingt es mit diesen Vorstellungen wohl zusammen,
dafl des Sftern von einem blitzartigen Erscheinen des Urmenschen die
Rede ist. So erscheint in dem System des Satornil dem weltschopfe-
rischen Engel ein Licht von oben her, das die ganze Welt erleuchtet,
und durch dieses ihnen erschienene Licht werden jene Michte veranlaBt,
den Menschen zu schaffen (Philaster Haer. 31: »Lumen . ..., quod
eluminavit mundum istum«). Im manichiischen System heifit es Fligel,
Mani S. 88: »Und es rief der Lebensgeist den Urmenschen mit lauter
Stimme so schnell wie der Blitz, und der Urmensch wurde ein anderer
Gott« (vgl. Theodor Bar-Kuni bei Pognon S.188). Sollte es zu gewagt
sein, ip diesen Zusammenhang auch die neutestamentliche Spekulation

1. Die Beziehung auf Ps. 18, 5f. ist natiirlich erst spiter gefunden.
Dorther entwickelt ist die Idee nicht. Uber die Identifikation Christi
mit der Sonne oder einer héberen Sonne als der sichtbaren vgl. moch
Augustin tract. in Ev. Jo. 24, 2 (Gruppe, a. a. O. S. 1626).
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Lue. 17, 24 einzustellen: »Wie der Blitz von einem Ende des Himmels
bis zum andern auflenchtet und strahlt, so wird auch der Menschen-
sohn an seinem Tage sein«?

V. Kapitel
Elemente und Hypostasen.

In den Zeugnissen, welche wir in der griechischen Literatur
iiber die persische Religion besitzen, kehrt die Behauptung
auBerordentlich hiufig wieder (die auch den Tatsachen teilweise
entspricht), daB ein Charakteristikum der Religion der Perser
die Verehrung der Elemente sei. Den Reigen ertffnet hier
Herodot, der uns iiberliefert, dall die Perser neben dem hochsten
Himmelsgott Sonne und Mond, Erde, Feuer, Wasser und Winde
verehren I 131. Wir finden hier neben Sonne und Mond also
die bekannten vier Elemente als Gotter der persischen Religion
aufgezihlt. Als charakteristisch mag dabei von vornherein be-
merkt werden, dafl als viertes Element nicht das Element der
Luft, sondern statt dieser die Winde genannt werden. Das
hingt in der Tat mit einem Spezifikum der persischen Religion
zusammen. Denn die Perser unterschieden bestimmt von dem
Gott der Luftreligion die Gottheit der Winde (Vayu und Vata),
und es scheint, als wenn der Kult des Windgottes und der
Winde wenigstens in der spiiteren persischen Religion die her-
vorragendere Stellung eingenommen hat (vgl. Spiegel, Eranische
Altertimer II 104). Die Mitteilung des Herodot wurde von
Hand zu Hand weitergegeben. So heiBt es bei Strabo XV 3,13:
pe + o« TO¥ Otpavoy fyoluevor Aia* tiudor 08 wal “Hltov, ov
zeholor MiSony, xai Selafyyy noi Agoodizyy xai IMoe wai Ty
ual ~Avéuovs nal “Yowo*. Man beachte in diesem Zusammen-
hange vor allem noch die Charakterisierung dec hochsten Gottes
als Odgavog. 'Wir werden des weiteren beobachten konnen, daf
vielfach in verwandten Aufzihlungen der Elemente auch der
Otoavie neben der I'z eine Rolle spielt. Es kann in diesem
Zusammenhang nicht wundernehmen, da8 in der Rede des Dio
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Chrysostomos an die Borysthener (XXXVI) als Lehre der
Mager eine eigentiimliche Kombination griechisch-philosophischer
(stoischer) Lehren von den Elementen mit persischen Religions-
anschauungen vorgetragen wird. Es wird hier geschildert, wie
die Mager in ihren alten Gesiingen vom Wagen des hiochsten
Gottes mit seinem Viergespann zu singen wissen. Die vier
Rosse, von denen ein jedes eine bestimmte Farbe triigt, sind
deutlich als die vier Elemente: Feuer, Luft, Wasser, Erde
charakterisiert, die hier als Zeus, Hera, Poseidon, Hestia er-
scheinen, und in eigentiimlicher Weise ist die persische Lehre
vom Weltbrande mit der stoischen Anschauung von der der-
einstigen Verschlingung aller Elemente durch das Feuer kom-
biniert. Auch daB alle Ausfibrungen in der Einkleidung
einer Lehre vom »>Wagen« Gottes erscheinen, weist deutlich
auf teilweise orientalischen Ursprung dieser merkwiirdigen Kom-
binationen. So ist denn auch die Behauptung, da die Perser
die Elemente verehren, auf die christlichen Schriftsteller iiber-
gegangenl. Ganz besonders charakteristisch ist hier das Zeugnis
des Apologeten Aristides, der bei seiner Schilderung des heid-
nischen Gottesdienstes (c. 3) damit beginnt, daf er als den
Gottesdienst der Chaldder (nach dem griechischen Text; der
Syrer hat: Barbaren) den Dienst der Elemente (oroiyeia) be-
zeichnet. Als Elemente werden c. 4 aufgezihlt: ovgardg, 77,
tdwe, mig, avéuwy mvoy, yhiog, oelijvy. Es ist in hochstem
Grade bemerkenswert, wie diese Liste mit der von Herodot
iiberlieferten iibereinstimmt. Auch hier haben wir unter den
orouysic gegen alle griechische Gewohnheit den odgavdg erwihnt
und daneben noch 7Acog und oedyry. Es ist hier nicht von
aije die Rede, sondern von avéuwr 7zvorj. Unter dem gemein-
samen Namen der orowyeic sind hier also nicht die Elemente
der griechischen Philosophie zusammengefaBt, sondern die Ele-
mentargottheiten, die nach griechischer Uberlieferung die Haupt-
gottheiten der Perser sind. DaB hier von der Religion der

1. Vgl. u.a. Tertullian, adv. Marcionem I113: »Substantiae . . . .,
quas colunt et Persarum magi et Aegyptiorum hierophantae et Indorum

gymnosophistae . ... Theodoret H. E. V 39: ,Mdyovs 0¢ xadoiow
of ITépoae TOUS T& OToLyeicr Jeomorovvrag.  Malalas, Chronogr. VII
p. 173 ed. Bonn.: ,,0¢ ray ITepodiy Bavsidels .. . Tquvrss te avte T€o-

capa orotyeiat (vgl. Cumont, a. a. 0. I 103, auch II 24).
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Chaldéer geredet wird, kann uns nicht irremachen. Wir werden
noch nachweisen, wie infolge des Vordringens der persischen
Religion ins babylonische Tiefland fiir die griechische Uberlie-
ferung die Begriffe »Perser« und »Chaldier« vielfach ganz
ineinander flieBen (vgl. Exkurs V). Noch in spiter Zeit be-
richtet uns Albiruni, dem wir so vortreffliche Nachrichten iiber
die ihmybekannten Religionssysteme verdanken: »Vor Zarathustra
verehrten die Perser Sonne, Mond, Planeten und die urspriing-
lichen Elemente und brachten ihnen als heilige Wesen den
Kult dar« (Chronology translated by Sachau p. 186)%. Auch in
dem Absenker der persischen Religion, der Mithrasreligion, spielt
die Verehrung der Elemente, wie Cumont ausfiibrlich nach-
gewiesen hat, eine zentrale Rolle. Eine Darstellung der Ele-
mente findet sich auch fast auf allen heiligen Kultbildern der
Mithrasmysterien, und zwar finden wir hier das Element des
Feuers gewshnlich unter dem Bilde des Léwen, das des Erd-
geistes unter dem Symbol der Schlange, das des Wassers durch
einen Krug dargestellt, wihrend an den Ecken des Altarbildes
vielfach die Hiiupter der blasenden Winde sichtbar werden.
Daneben haben wir immer wiederkehrend Darstellungen von
Sonne und Mond, der sieben Planeten, der Zodiakalgestirne.
Wenn in den eben erwihnten islamischen Zeugnissen neben
der Verehrung der Elemente auch die Verehrung der (estirne,
der Planeten, als charakteristisch fiir die persische Religion an-
gefithrt wird, so trifft das fiir die Mithrasreligion ganz genau zus.

1. Im hochsten Grade bemerkenswert ist, daB Aristides als letzten
Gegenstand der Verehrung der Chaldier den Menschen nennt (c. 7)
s. o. S. 207, 2.

2. Vgl. auch Bar-Salibi bei Pain Smith II 2009: »Der Magismus
ist eine aus Heidentum und Chaldiismus zusammengesetzte Sekte. Sie
betet die Elemente an, wie die Heiden, und betet die Sterne an« (vgl.
Cumont I 14, 5).

3. Hiufig finden sich Belege dafiir, daB in den griechischen Nach-
richten die Verehrung zwar nicht aller, aber dieses und jenes Elementes
in der persischen Religion hervorgehoben wird. So haben wir bei
Clemens, Protrept. I B, die auf Dinon zuriickgehende interessante Notiz:
nrovs ITfpoas dvadnuare uove 16 o xai 16 Vdwp voullovres. Bei Vitru-
vius, de architectura VIII Praef. heifit es: »Thales Milesius omnium rerum
principium aquam est professus.... Magorum sacerdotes aquam et ignems«.
In dem Brief eines Peter von Alexandria in einem koptischen Manu-
gkript bei (Cumont I 20f.) steht ein Glaubensbekenntnis des Persers Ba-

Forschungen 10: Bousset, (rnosis, 15

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



226 Kap. V. Elemente und Hypostasen.

Vielleicht erklirt sich auch von hier aus der spitere Sprach-
gebrauch des Wortes »Element, oroiyeiov«. Diels (Elementum
S.*44) hat darauf hingewiesen, daB in der Zeit um Christi
Geburt etwa der Begriff ,,0roixeiov” eine wirkliche neue und
wichtige Umgestaltung erfahren habe, daB er nimlich seitdem,
wihrend er vorher nur die Grundelemente alles Daseins nach
griechischer Philosophie bezeichnet habe, auch zur Bezeichnung
der Gestirne, Sonne und Mond, der Planeten, der Tierkreis-
zeichen verwandt werde. Die rein sprachliche Erklirung, die
Diels fiir diese Erscheinung gibt, scheint mir kaum zureichend
zu sein. Sollten hier nicht direkt religis-orientalische Ein-
flisse vorliegen? In der religivsen Tradition der Chaldder
oder der Perser, die tatsiichlich einen weitreichenden EinfluBl
auf griechisches Denken und Vorstellen gewonnen haben, er-
schienen eben Sonne, Mond, Himmel und die vier Elemente
als eine zusammengefaBite Einheit. Dazu gesellten sich auch an
manchen Orten, z. B. in der Mithrasreligion, die Planeten und
die Tierkreiszeichen. Diirfte man nicht von hier aus die Er-
klirung wagen, daB, wenn nun namentlich in jiidischen und
christlichen Quellen der Begriff ,,0z0¢xeiov* jene umfassendere
Wendung erhalten hat, dies eine Folge jener Religionsanschauung
ist, in welcher jene Grofen als kultische Einheit erschienen, der-
gestalt daB nunmehr der Name fiir einen Teil der verehrungs-
wiirdigen Dinge ,,0toiyeiov auf das Ganze iibertragen wurde?

Das niher zu untersuchen ist hier nicht unsere Aufgabe,
sondern wir haben die Frage zu stellen, ob sich nicht auch in
der Gnosis Spuren jener orientalischen Fundamentalanschauung
von der Verehrung der oroeyeie nachweisen lassen. Wir kinnen
von vornherein vermuten, daB diese Spuren gar nicht so hiufig
sein werden. Denn infolge des starken Dualismus der Gnosis
liegt dieser ja im groBen und ganzen der Gedanke fern, die
Elemente dieser korperlichen Welt irgendwie unter die héchsten

siliug: »Ich glaube an die Sonne, an den Mond, das Wasser und das
Feuer, das gleichsam die ganze olxovuévn erhellt«. Epiphanius, adv.
haer. Dindorf III 571: (im Anhang des Werkes), ,,/Taga Iépoass Meayov-
oaior xadoluevor of eldwle uiv pledstrouevor, &iddlo J¢ mgooxuvoivres
gl xed oedvy xel nAilpe. Persisches Glaubensbekenntnis bei Langlois,
Hist. Armen. IT 193 f.; (vgl. 282): Wir beten nicht, wie 1hr, die Elemente,
die Sonne, den Mond, die Winde und das Feuer an.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



Elemente i. d. Klementinen. 227

Gottheiten, die sie verehrten, einzureihen. Dennoch aber finden
sich Spuren hochst interessanter Art der religionsgeschichtlichen
Beeinflussung auch an diesem Punkte. Vor allem haben wir
hier wieder auf die Spekulationen der klementinischen Schriften
und derjenigen Sekten hinzuweisen, die mit der im klemen-
tinischen Schriftenkreise sich darstellenden ebionitischen Gmosis
verwandt erscheinen. Bereits oben konnten wir auf die spe-
zifische Beriihrung der hier vorliegenden Spekulationen mit dem
persischen Religionssystem hinweisen. Diese Beobachtung be-
stitigt sich hier von einer neuen Seite. In der am Anfang
der Homilien stehenden Aiaucgrvole ToaxdfBov werden in der
Tat als die heiligen Zeugen, die beim Schwur des in die My-
sterien Einzuweihenden anzurufen seien, die vier Elemente ge-
nannt und zwar: oleardg, i, tdwg, dnel. Daneben gelien,
was hier zunichst nicht weiter in Betracht kommt, Brot und
Salz als heilige, sakramentale Elemente. Charakteristischerweise
ist in jener Aufzihlung das Element des Feuers nicht genannt;
denn dieses gilt im System der Klementinen, wie wir nach-
gewiesen haben, infolge eines offenbaren Antagonismus gegen
die persische Religion als unheiliges Element. Wenn anstelle
des Feuers hier ovgavdg eintritt, so erklirt sich das gut aus
dem bisher bereits Erorterten. Dafl als viertes Element die
Luft und nicht die Winde genannt werden, ist allerdings spe-
zifisch griechisch gedacht und nicht orientalisch. Wir werden
aber sofort sehen, daf hier nur eine schlechte Uberlieferung
vorliegt und urspriinglich in der Tat in diesem Sektenkreis auch
das Element der Winde zu Hause ist.

Noch interessanter sind die charakteristischen Nachrichten
iiber die den Ebioniten verwandten Sekten der Ossier, Samp-
siter, Elkesaiten, die wir bei Epiphanius und Hippolyt finden.
Bei diesen werden in ziemlich einheitlicher Uberlieferung sieben
Schwurzeugen genannt, und ausdriicklich wird auch iiberliefert,

1. Eine Parallele zu dieser Anrufung der Elemente als Schwur-
zeugen findet sich tbrigens schon bei dem jiidischen Philosophen
Phile, De specialibus legibus I 1 (Diels Elementum 8. 48ff.), wo es
heifit, daB der Schwur bei Gott nicht erlaubt, dagegen der Schwur bei
der Erde, Sonne, den Sternen, dem Himmel gestattet sei (vgl. den bei
Vettius Valens [Diels S. 49] iiberlieferten Schwur bei Sonne, Mond,
Sterne, Natur, Vorsehung, den vier Elementen.

15*
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daB diese Schwurzeugen auch bei dem heiligen Sakrament der
Taufe eine Rolle spielen und angerufen werden (Hippolyt, Refut.
1X 15). Folgende Tabelle mag uns einen Uberblick iiber die
im groBen und ganzen iibereinstimmende Uberlieferung ver-
schaffen. Ich stelle zundichst in die drei ersten Kolumnen die
Zeugenreithen zusammen, die uns Epiphanius Haer. XIX 1
(A und B) und XIX 6 bei seiner Schilderung der Sekte der
Osséier oder Sampstier iiberliefert, dann die bei Epiphanius
XXX 17 als ebionitisch oder genauer elkesaitisch iiberlieferte
Zeugenreihe, dann diejenige nach Hippolyts Refut. IX 15.
Zugrunde lege ich die Reihenfolge der Zeugen bei Epiphanius
XIX 1 (A) und weise in den parallelen Listen durch beige-
fiigte Ziffern auf die jeder Aufzihlung eigentiimliche Ord-
nung hin.

L IL ’ . Iv. V.

Ep. Haer.|x1x 1 Bi.. XIX6: | XXX 17: [Hipp.IX 15:

XIX1A: ) }

&hog 6. cthag 1. &dag 8. &lag \ 6. GAag

towe | 2. Yowe 2. towe 4. {dwe | 2. tdwe

7 i 5.7 2.7j] \7 7h

cprog | 5. tAarov — 1. agrog MZL’ 5. ¢harov

dhatov

olavig 1. otgavdg | 6. ofgavds | 1. oleavds | 1. 0dgavdg

al 3o 4. ayyehor (3. al%je | 6. &yyehor | 4. Eyyedoe
T3¢ 7TQO0- THg Ot~ T3¢ 719C0-
euxg ! #oL00TYYg|  euxiis

avepog. 3. wveluara 4. Gvepog | B, dvepor. | 3. myveduare
ayea. &y,

Wenn wir in diesen Reihen der sieben Zeugen von den
beiden sakramentalen Elementen: alag und &grog oder &Laow
absehen, so behalten wir als die verehrungswiirdigen Zeugen
die fiinf Elemente: tdwe, yi, ovgards, ei¥ije, avenog. Auch
hier ist das Feuer verschwunden, und es ist wiederum kein
Riitsel mehr, weshalb gerade ovgardg an seine Stelle getreten
ist. Ganz besonders ist hervorzuheben, dafl als das eine der
Elemente &veuos resp. &vewor eintritt. Hier haben wir die alte
orientalische Auffassung, die in der fiauaprvoie verloren ge-

1. = Hyppolyt IX 15.
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gangen ist. Wenn wir in zwei der Listen anstelle der aveuot
»revebpare ayia genannt finden, so sehen wir, daB hier mvel-
uere urspriinglich noch im alten Sinn = aveuor gedacht ist.
Wenn von ,,7mveducra ayie die Rede ist, so hat sich
allerdings vielleicht ein halbchristlicher Anklang an ,,7zveiuc
aywor eingestellt. Charakteristisch ist, daB wir hier fiinf Ele-
mente haben. Neben den vier durchschnittlich genannten Ele-
menten hat sich auch der «idye eingestellt. Dieses fiinfte
Element des ald7p! ist bekanntlich in der griechischen Speku-
lation seit frithester Zeit nachweisbar. Bereits der Pythagorier
Philolaus kannte eine ,,7zéusmey odoia, die er ,,@ Tag opaipag
oAzag* nennt (Zeller, Gesch. d. Philosophie I4 376 Anm. 3).
Unter dieser méumry olole hat dann Aristoteles den Ather
verstanden (Diels, Elementum S. 26). Es fragt sich dennoch,
ob wir ohne weiteres bei der Lehre von den fiinf Elementen
nur griechischen Einflu anzunehmen haben, wenigstens bei den
Uberlieferungen, die sich sonst als orientalisch bedingt erweisen.
Die Lehre von den fiinf Elementen ist ndmlich auch in der
indischen Spekulation nachzuweisen. Ritter (»Stupas« S. 153)
bemerkt: »Der gewohnlichen Klasse der Ordensbriider bei den
Buddhisten . . . . werden nur Steine auf die Griber gesetzt, die
durch ihre Gestalt die fiinf Elemente bezeichnen: Ather Kha,
Wind Ka, Feuer Ra, Wasser Wa, Erde A (vgl. Fliigel, Mani
S. 179)«. Und die Meinung, daB die Pythagorsier in ihrer
Annahme der fiinf Elemente von indischer Spekulation abhiingig
seien, ist weit verbreitet. Sie ist ausfiihrlich vorgetragen und
begriindet von L. v. Schroder?, »Pythagoras und die Indier«
Leipzig 1884, aufgenommen z. B. von Garbe, »Simkhya-Philo-
sophie 1894 S. 93 (vgl. Fliigel, Mani 179f.).

Eine weitere Parallele zu der Verehrung der Elemente in
den klementinischen Schriften und bei den verwandten Sekten

1. Fiir das Element des «i$ijg tritt dann in einigen Listen die
Umdeutung &yyelot 135 mpoosuyis, tijs dexatogivng ein.

2. v. Schroder duflert S. 656 Anm. 2: »Sollte am Ende gar in der
Stelle des Philolaus . . . . in dem seltsamen ,0Axec“ als Bezeichnung
des fiinften Elementes, das schon soviele Korrekturen, aber keine be-
friedigende hervorgerufen hat, sich eine Verstimmlung der indischen
Bezeichnung des Ather, d. i. Ak:‘u;a erhalten haben?« (vgl. dazu Garbe
8. 93, 1).
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findet sich in der Spekulation der *Awdpeaaeg peyeds; des Simon
Magus bei Hippolyt, Refut. VI 9ff. Als das Grundelement
aller Weltentwicklung wird hier — wohl in Anlehnung an
stoische Spekulation — das Feuer bezeichnet. Orientalisch aber
klingt es schon, wenn eine doppelte Art des Feuers unter-
schieden wird!: ein verborgenes und ein offenbares Feuer. Aus
dem Grundelement des Feuers werden dann die sechs Urwurzeln
alles Daseins abgeleitet (VI 12ff), und als diese werden zu-
nichst genannt sechs hypostasenartige Wesen, diesen dann aber
folgende GroBen substituiert: oleavdg, 77, ijAtog, oekipy, dre,
Udwp. Auch diese Auffassung ist uns nach dem oben Gesagten
verstindlich. Wieder werden, wenn wir das Feuer mitrechnen,

1. Merkwiirdige Spekulationen »der Perser und Mager« tiber eine
doppelte Natur des Feuers iiberliefert Firmicus Maternus de errore
profan. relig. c. 4 (Cumont Il 18). TUber drei Arten von Feuern bei
den Persern Darmesteter, Zend Avesta II 151ff. — Yasna 17 werden
gar fiinf Arten aufgezihlt, Brandt M. S. 23. Vgl. unten das doppelte
Feuer in der Aufzihlung der manichiischen Elemente nach den Acta
Archelai. — Da in der obigen Untersuchung hauptsichlich die gnosti-
schen Taufsekten herangezogen wurden, bei denen das Feuer als hei-
liges Element vielfach ganz ausscheidet, so mége in diesem Zusam-
menhang noch auf gnostische Spekulationen hingewiesen werden, bei
denen wie in der Apophasis das Element des Feuers eine zentrale Rolle
spielt. Die Gnostiker des Plotin lassen den Demiurgen zuerst das
Feuer schaffen (Schmidt 1. ¢. 8. 42). Ebenso nennen die Markosier das
Feuer als erstes der Elemente Iren. I117,1. Die Ptolemaeer leiteten das
Feuer aus der @yvoux ab, weil diese allen anderen Leidenschaften zugrunde
liege, so wie das Feuer durch alle Elemente hindurchgehe Iren. 15, 4
(vgl. Excerpta ex Theodoto c. 48). Die Natur des Schipfergottes gilt
als feurig, vgl. den nmipwos $e0s Hoaldaios bei den Naussenern, den
$¢ebs mugros bei den verwandten Sekten, den angelus igneus des Apelles
(s.0.8.126, 131). Auch die Lehre vom Weltbrande war eine der Gnosis
geldufige und beliebte Anschauung: Iren. I 7, 1 (Ptolemaeus); Pistis
Sophia 8. 48, 35ff.; daB der letzte Akt der Weltgeschichte das grofe
den letzten Rest der Vermischung vernichtende Weltfeuer sein werde,
ist eine Grundlehre des Manichdismus: Fliigel, Mani 8. 90, vgl. auch
die manichdische Apokalypse in den Turfan-Fragmenten (Miiller S. 19f.).
Der Weltbrand soll 1468 Jahre (4><865 = 1460?) dauern. Die Mani-
chiische Eschatologie hdngt wohl unmittelbar mit der bekannten per-
sischen Spekulation vom Weltbrand zusammen. In den gnostischen
Spekulationen sind persische und griechisch-stoische Elemente schwer
zu sondern.
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finf Grundelemente aufgeziihlt; denn anstelle des aid4p tritt
hier, wohl infolge orientalischer Beeinftussung, odgavdg ein,
daneben stehen #Aiog und oedijvy. Die ganze Aufziihlung
erinnert uns direkt an die Reihen der von den Persern ver-
ehrten Gottheiten, wie sie die griechische Tradition zu iiber-
liefern weiB1.

Eine weitere direkte Parallele bieten uns die Spekulationen
des manichiischen Systems iiber die Elemente. Als Grund-
wesen gelten hier bekanntlich neben dem ersten » Grofherrlichenc,
dem Koinige der Paradiese, der Luftkreis (Lichtither) und die
Lichterde (Fliigel, Mani S. 86). Jedes dieser Grundwesen hat
dann wieder fiinf Glieder, der Konig der Paradiese sogar zwei-
mal fiinf Glieder. Charakteristisch ist nun, das als Glieder der
Lichterde die fiinf Elemente in einer gleich zu besprechenden
Reihenfolge aufgezihlt werden. Diese fiinf Elemente kehren
auch als das Riistzeug des Urmenschen wieder (Fliigel S. 87)
und finden sich abgesehen vom Fihrist bei verschiedenen Zeu-
gen, deren Uberlieferung ich hier nebeneinander stelle, und zwar
bringe ich in der ersten Kolumne den Bericht im Fihrist
(Fligel S. 86), in der zweiten den zweiten Bericht iiber die
Geschlechter des Urmenschen (S. 87), in der dritten drei iiber-
einstimmende Listen, die sich in den von F. W. K. Miiller
iibersetzten KFragmenten aus Turfan S. 98f. und S. 38 finden,
(vgl. auch die Zusammenstellung bei Miiller S. 99), an vierter

1. IT. m.. IV, V.
Der leise |1.Leiser |Reiner Ather| 1. aér | uéya mwte
Lufthauch | Laufthauch| (Geist) | }
Wind | 4. Wind Wind 5. ventus bo- | &veuog
| J\ | nus |
Licht 2. Licht  'ReinesLicht'2, lux " arje
Wasser 3. Wasser | Wasser | 4. aquabonal {'dwg
Feuer 5. Feuer | Feuer 3.ignis bo- : 10 Eowdev
| ., nhus | 7zve T6 Lwov

1. Bei Theo Smyrnaeus c. 8 (vgl. Diels, Elem. 49, 4) liegt eine
engverwandte Aufzihlung der acht Gotter vor, bei denen die Orphiker
zu schworen pflegen: ndp, Udwy, yuie, olpavis, aeAivn, fikwos, vy, vi§
Nur das 7. und 8. Glied sind neu; im {brigen haben wir hier eine
direkte Parallele, abgesehen davon, dal hier vier Elemente und nicht
fiinf genannt werden.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



232 Kap. V. Elemente und Hypostasen.

Stelle die Liste Augustins, de Haer. 46 (vgl. Fliigel S. 185),
an fiinfter die der Acta Archelai c. 13.

Deutlich tritt hier die Reihe der fiinf Elemente heraus.
Das Feuer steht anders als in den klementinischen Schriften
und den verwandten Uberlieferungen wieder inmitten der Reihe
als heiliges Element. Als fiinftes Element hinzukommend
tritt hier der leise Lufthauch (Nr. 1), der Ather, der Geist
ein, sonderbarerweise in den Acta Archelai ,uéye 7p“ ge-
nannt, so daB wieder von zwei Feuern die Rede ist, dem uéye
79 und dem Zowdey 7rip Lwov (vgl. das Simonianische System).
Bemerkenswert ist, daB auch bier iiberall der Wind als Ele-
ment genannt wird. Fiir die Erde ist dann offenbar das Ele-
ment des Lichtes eingetreten und zwar deshalb, weil die fiinf
Elemente ja als Glieder der Lichterde angefiihrt sind, diese
also in der Aufzihlung nicht wiederholt werden konnten. Son-
derbarerweise setzt die Aufzihlung in Acta Archelai drjo statt
guws. — Die Sicherheit, mit der wir die urspriingliche Aufzih-
lung im manichéischen System rekonstruieren konnen, wichst
noch dadurch, daf daneben an verschiedenen Stellen der Uber-
lieferung die gegeniiberstehenden fiinf bosen Elemente aufge-
zahlt werden, und zwar entspricht dem leisen Lufthauch der
hollische Rauch, Qualm, fumus (bei Fliigel S. 86 auch Gift),
dem Winde der Gliihwind oder der bose Wind, dem Licht die
Finsternis, dem Wasser der Nebel (im Fihrist) und dem Feuer
der Brand, das bose Feuer!. Bemerkenswert ist hier noch die
weitere Ausfithrung Schahrastinis, nach welcher unter diesen
fiinf Elementen der leise Lufthauch als das geistige Element
gilt, das sich in den vier anderen als den Korpern bewegt, und
ebenso bei den fiinf bosen Elementen der Qualm das geistige
Element ist und die vier anderen die kérperlichen. Dem ent-
spricht in den Fragmenten aus Turfan bei Miiller S. 193 der
Hymnus: »Lob dem Vater und dem Sohne und dem auser-
wihlten Lufthauch (dem Heiligen Geiste) und den erzeugenden
Elementen«. Hier steht also der Lufthauch als die beherr-
schende Kraft neben den erzeugenden Elementen und wird

1. Vgl. die Aufziiblung bei Fliigel S. 86 und 87; Augustin, de haer.
46; Augustin, contra epistolam Manichaei, quam vocant fundamenti,
c. 28 und 31 (vgl. Fliigel S. 186); Theodor Bar-Kuni bei Pognon
p. 184, Schahrastini Haarbriicker I 286ff.
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dann mit der christlichen Vorstellung von dem Heiligen Geiste
in eins gesetzt. Zu dieser Vorstellung ist weiter zu vergleichen
die Wendung in der Aiapapripic ’laxdfov c. 2: >Himmel,
Erde und Wasser und zu alledem die Luft, die alles durch-
stromt<!, Es ist moglich, daB bei dieser Verhiltnisbestimmung
der Elemente stoischer EinfluB weiter wirkt (Diels S. 48).
Ubrigens ist bemerkenswert, daB sich auch im 6. Traktat des
Genza r. zum Teil dieselben elementaren Gegensitze finden.
Nach Norbergs Ubersetzung I 147 finden wir hier gegeniiber-
gestellt: mansuetudo (der leise Lufthauch?) — contumacia loci
caliginosi, ignis vivus — ignis consumens, Jordanus tertius (Jor-
dan) — aqua vorax. Es ist wahrscheinlich, daB hier ein direkter
EinfluB des manichiischen Systems vorliegt, moglich auch, dafl
jene Spekulationen iiber die Gegensiitze der Elemente ilter sind2.

Im iibrigen treten, wie schon angedeutet, in den gnosti-
schen Spekulationen die Elemente nicht sonderlich hervor. Hier
und da gelten sie als von vornherein bGse Wesen; so befinden
sich in dem System der Gnostiker bei Irenfius I 30 unter dem
spiritus sanctus die elementa segregata: aquae, tenebrae, abyssus,
chaos® und reprisentieren hier die schlechte und die bose Welt.
Auch fiir Bardesanes sind die Elemente: Luft, Feuer, Wasser,
Finsternis die vier Substanzen der bGsen Materie (Ephraem
Hymnus 41 p. 532 E Hilgenfeld 521). Ganz andersartigen und
wohl spezifisch griechisch beeinflulten Spekulationen iiber die
Elemente begegnen wir endlich bei den Valentinianern. Bei
den Markosiern erscheinen die vier Elemente: Feuer, Wasser,
Erde, Luft mit ihren vier Wirkungen: Warmes, Kaltes, Trocke-
nes, Feuchtes als die ersten Schépfungen der gefallenen Sophia
(Irendius I 17, 1). Daneben steht dann die Dekas: die sieben
Planetenhimmel und ein achter, der Fixsternhimmel, nebst,
Sonne und Mond. Auch hier also wieder die Nebeneinander-

1. Fast noch charakteristischer c. 4: 6 dut mavrwy dujrwy «ldng
¢ dnidp 16 Slee Seds.

2. Eine Spur dhnlicher Entgegensetzung der Elemente findet sich
auch in der persischen Spekulation, Bundehesh Kap. 3, 24, wo Feuer
als gutes, Rauch als boses Element sich gegeniibertreten.

3. Die Aufzihlung ist natiirlich durch Genesis 1 bedingt; auch
die Vorstellung, daB sich die Elemente unter dem spiritus sanctus be-
finden, stammt von dorther.
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ordnung der Elemente und Gestirne. Vor allem im ptolemii-
schen System begegnet uns jene beachtenswerte Ableitung
der Elemente aus den Leidenschaften der Sophia, und es ist
bereits oben darauf hingewiesen, wie hier ein bemerkenswerter
Versuch vorliegt, die dualistische Grundlage der Gnosis zu
iiberwinden und zur monistischen Spekulation zuriickzukehren.
Die Anhéinger der valentinianischen, ptolemiischen Schule haben
offenbar sich ganz besonders mit diesem Gedanken der Ablei-
tung der materiellen Welt aus den wadn der Sophia beschif-
tigt, und so sind die verschiedensten Kombinationen entstanden,
die uns die kirchlichen Uberlieferer, allen anderen voran Ire-
ndus, mit einem gewissen Behagen und Spott iiber die wilden
Phantasien der Gnostiker auftischen. Es stimmt kaum eine
Ableitung mit der anderen iiberein, und die Differenz in den
verschiedenen Versuchen scheint besonders daher zu riihren, daB
man bald versuchte, wirklich die vier korperlichen Elemente
aus den Leiden der Sophia abzuleiten, bald anstelle der vier
Elemente eine andere Einteilung der materiellen Welt substi-
tuierte, nimlich die Unterscheidung zwischen ihren psychi-
schen (demiurgischen), hylischen und dimonischen Bestandteilen.
Eine einigermafien klare Ableitung der vier Elemente liegt.
z. B. Irendus I 5, 4 vor, wo aus der ovdoig xmlyfews die
Erde, aus der zimowg zoi ¢dfov wie aus den Tritnen der
Sophia das Wasser, aus der Aimzyg znfbig die Luft, aus der
in den drei aufgeziihiten Leidenschaften verborgenen ayvoia
das durch alle drei Elemente hindurchgehende Feuer abge-
leitet wird™,

Sehr interessant und charakteristisch ist es nun, wie in der
Spekulation der Gnosis aus den fiinf Elemenien, hier und da
noch deutlich erkennbar, abstrakte, gittliche Hypostasen werden.
Das ist ja fiberhaupt die Genesis aller Hypostasenlehre, daBl in
der Tendenz auf den Monotheismus urspriinglich lebendige
Gottergestalten allméhlich in abstrakte Wesen umgewandelt
werden, die dann in eine unio mystica zur héchsten Gottheit

1. Vgl. Irendus II 10, 3, wo aus den Trinen das feuchte, aus dem
Geldchter der Sophia das lichte, aus der Traurigkeit das feste, aus der
Furcht das bewegliche Element abgeleitet wird. Andere Versuche liegen
vor Ireniius I 2, 3; I 4, 2 (vgl. noch I 5, 4 an erster Stelle); Excerpta
ex Theodoto 48; Hippolyt, Refut. VI 32.
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treten, so daf sie halb noch als neben ihm stehende Wesen
gelten, halb als seine Eigenschaften genommen werden kénnen.
Ganz deutlich ist das im System des Mani. Wihrend hier die
fiinf Elemente als die Glieder der Lichterde aufgezéhlt werden,
stehen daneben als die Glieder des Luftkreises (urspriinglich
nur eine Verdoppelung der Lichterde) fiinf abstrakte Wesen-
heiten: die Sanftmut, das Wissen, der Verstand, das Geheimnis,
die Einsicht (Fliigel S. 86). Dieselben Abstraktionen sind schon
vorher als fiinf Glieder des Konigs der Paradiese genannt,
daneben stehen hier fiinf andere: die Liebe, der Glaube, die
Treue, der Edelsinn, die Weisheit. Deutlich sehen wir die
konkrete Vorstellung der fiinf Elemente sich in die abstrakte
der fiinf Tugenden oder Hypostasen der Gottheit umsetzen. In
diesem Zusammenhang wird es schon verlohnen, daf wir diesen
héchsten fiinf Hypostasen des Manichiiischen Systems noch etwas
weiter nachgehen. Ihre griechischen Namen finden sich iiber-
liefert in den Acta Archelai c. 10: roog, évvora, qeovyotg, évdi-
unotg, Aoyioudg. Eine entsprechende Aufzihlung findet sich
bei Theodor Bar-Kuni, die Pognon (S. 184) mit: intelligence,
science, pensée, réflexion, sentiment wiedergibt. Die Reihenfolge
scheint genau der in den Acta Archelai zu entsprechen. Es
ist nun im hochsten Grade beachtenswert, daBl es in c¢. 27 der
Acta Thomae heiit: , EA9¢, 6 meeopitegog Ty mwévre uekiv,
vo0g éwvolag qeovicewg Evdruroews Aoywouod. Diese genaue
Ubereinstimmung kann kein Zufall sein. Wir werden hier eine
manichiische Beeinflussung der Acta Thomae anzunehmen haben
oder eine gemeinsame Grundlage der hier und dort sich fin-
denden Spekulationen. Und der sges3vregog Ty mwévee pe-
Awy kann kaum jemand anders sein als der miBverstandene
»dritte (Gesandte« des Manichdischen Systems, der hier, wie
alle anderen hochsten Grundwesen, der Koénig der Paradiese,
die Lichterde, der Urmensch, mit fiinf Gliedern umgeben er-
scheint. Aber die Parallelen gehen noch weiter. Auch die
fiinf Hypostasen, die nach dem bei Irenius vorliegenden Be-
richt die hochste Gottheit im System des Basilides umgeben:
volg, Adyog, gedvnoig, gogia, dvvapug erinnern in auffilliger
Weise an die Spekulationen des manichéischen Systems. Da
wir bereits oben eine starke gemeinsame Grundlage des basili-
dianischen und des manichiischen Systems nachgewiesen haben,
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so wird auch hier eine wirkliche Beziehung zwischen beiden
anzunehmen sein, und wir werden vermuten diirfen, daB auch
die fiinf Hypostasen in der Lehre des Basilides einst leben-
digere und konkretere Figuren gewesen sind. Greifbar und
deutlich liegt aber dieselbe Umwandlung konkreter Gotter-
gestalten in Hypostasen im System der *Amdqpacig ueyahy des
Simon Magus bei Hippolyt, Refut. VI 12ff. vor. Hier haben
wir direkt die folgenden Parallelen nebeneinander: odeavds, y7,
qjAtog, aehjyy, aie, Towe = voig, émivoe, quvi), &vore, Aoyio-
udg, &v3unorg. Auch diese Liste von abstrakten Wesenheiten
ist mit der des manichiischen Systems beinahe identisch, nur
daB hier émivore etwa statt godvroig eingetreten und die o]
neu hinzugekommen ist!.

Parallel liuft eine #hnliche Spekulation, bei der die Vier-
zahl an Stelle der Fiinfzahl eine Rolle spielt. So ist im Fihrist
(Fliigel 8. 95) die Rede von dem Glauben an die vier groSherr-
lichen Wesenheiten: Gott, sein Licht, seine Kraft und seine
Weisheit. Dieses Fragment der manichiischen Spekulation findet
seine merkwiirdige Bestiitigung in den Fragmenten aus Turfan
{bei Miiller S. 74). Hier heiBt es: »Die grofe Glorie lobe ich
und den Gott Zarvin, das Licht, die Kraft und die Giite« . .
Ebenso stehen (Miiller S. 62) nebeneinander: Licht, Kraft, Weis-
heit, Gott (vgl. S. 71: Vater, Licht, Kraft; S, 102: »des Vaters
Zarvin — Gottes Kraft, des Sohnes Jesu Giite«). Bestiitigt
wird die Lehre Manis vom viereinigen Gott auch in der Ab-
schworungsformel (Kefler S. 3569. 403 s. o). Der vierperson-
liche Gott der manichéischen Spekulation scheint urspriinglich
niemand anders als der persische Gott Zarvin gewesen zu sein
{s. 0. 8. 89{). Damit stimmt auch iiberein, daB nach Schahra-
stani bei Haarbriicker I 292 der persische Ketzer Mazdak vier
Grundkrifte der hochsten Gottheit angenommen haben soll, die
Kraft der Unterscheidung, der Einsicht, des Gedichtnisses und
der Freude. Weiter miissen wir damit in Zusammenhang
bringen, daf nach Theodor Bar Kuni bei Pognon 8. 162 Zo-
roaster vier Grundwesen, die hier ausdriicklich als die Elemente

1. Vgl. noch in dem unbekannten koptisch-gnostischen Werk bel
Schmidt 8. 348, 30ff. die Aufzihlung der finf Krifte: »Liebe, Hoffnung,
Glaube, Erkenntnis, Friede« Auch an die Erwihnung der heiligen
Ievrag bei Irendus contra Celsum VI 31 ist hier zu erinnern.
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bezeichnet werden, angenommen haben soll, welche die teilweise
ritselhaften Namen: Ashuqar, Parchuqar, Zaruqar und Zarvan
tragen sollen. Diese Notiz findet ihre Bestitigung in der von
Theodor Noeldeke (FestgruB an Roth S. 35) herausgegebenen
Acta des »Adhurhormizd und der Anahedh«, wo ebenfalls als
die hochsten gottlichen Wesen der persischen Religion Ashogar,
Frashoqar, Zaroqar zusammen mit Zarvin genannt werden. Es
liegt hier ein merkwiirdiger religionsgeschichtlicher Zusammen-
hang vor. Urspriinglich offenbar dem zervanitischen System
angehorige Spekulationen finden sich mitten in den Traditionen
des manichiischen Lehrsystems wieder. Zugleich liegt eine
neue Illustration fiir die Umdeutung der Elemente, diesmal vier
an der Zahl, in Hypostasen vor.

Auf eine andere Umwandlung konkreter Gotter- oder Di-
monengestalten sei in diesem Zusammenhang noch hingewiesen.
‘Wenn es im System der Barbelognostiker bei Irenfius I 29, 4
heifit, da der Weltschipfer, der Proarchon, der Sohn der ge-
fallenen Sophia mit der Authadia fiinf Hypostasen: Kakia,
Zelos, Phthonos, Erinys, Epithymia gezeugt habe, so ist es klar,
daB hier die uns bekannte Hebdomas der Planetengétter in ab-
strakte Wesen umgedeutet ist. Ein #hnlicher Vorgang mag
zugrunde liegen, wenn die klementinischen Homilien 17, 9 neben
Gott und seiner Weisheit die sechs Ausdehnungen Gottes
kennen: oben und unten, vorn und hinten, rechts und links
(s. 0. S. 142). Auch hier sind offenbar Abstraktionen an Stelle
urspriinglicher konkreter Wesenheiten getreten. Ein hiibsches
Beispiel fiir diesen Vorgang bietet weiter auch der Bericht des
Plutarch iiber die persische Religion de Is. et Osir. c. 47, in
welchem die sechs Ameshas Spentas des hiochsten Gottes ganz
abstrakt mit dem Beinamen: &woia, alijdea, edvopie, cogia,
nholtog, 6 Ty NOéwy Jnuioveyds eingefithrt werden. Auch
die dreifiig Hypostasen im valentinianischen System, die wir ver-
schiedentlich aufgezihlt finden, entsprechen urspriinglich wohl
ebenfalls irgend einem GiGttersystem. In diesem Zusammenhang
sind die geheimnisvollen Eigennamen, welche Epiphanius Haer.
31, 2 neben den abstrakten Beziehungen iiberliefert, beachtens-
wert. Vielleicht diirften sich hier noch irgend welche Spuren
alter Gotternamen nachweisen lassen.
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VL. Kapitel.
Die Gestalt des gnostischen Erldsers.
L

In den meisten gnostischen Systemen gilt irgendwie Jesus
Christus als der Erloser; denn die Mehrzahl derselben ist
eben bereits christlich beeinfluBt, und diese Beeinflussung zeigt
sich ganz wesentlich darin, daB in der bunten Welt der gnosti-
schen Abstraktionen und Gottergestalten die Person Christi an
dem Punkte erscheint, wo es sich um die Erlosung aus der
niederen Welt handelt. Sieht man aber genauer zu, so ergibt
sich mit grofler Deutlichkeit, daf die Gestalt des Erlosers als
solche nicht erst aus dem Christentum in die Religion der
Gnosis eingedrungen ist, sondern hier bereits irgendwie und
unter verschiedenen Formen vorhanden war, und daB diese Er-
16sergestalt (oder die Erlosergestalten) erst nachtriiglich und
kiinstlich mit der Figur des historischen Jesus Christus ver-
bunden worden ist. Das zeigt sich schon mehr oder minder
daran deutlich, daB die gnostischen Systeme garnicht fihig
waren, die volle und wahre Gestalt des Erlosers Jesus in sich
aufzunehmen, dafl sie namentlich fiir seine historische Erschei-
nung gar keinen Raum haben. Von hier aus begreift sich alles
das, was man als christologischen Doketismus des Christentums
bezeichnet. Wenn gelehrt wird, dafl Christus nur als eine
Scheingestalt auf Erden gewandelt sei, oder wenn wir die Be-
hauptung finden, daBl bei der Taufe sich eine iiberweltliche Er-
l6sergestalt mit dem Menschen Jesus verbunden habe, oder auch,
daB die iiberirdische Gestalt des Erldsers bereits vollkommen
fertig durch den Leib der Maria, wie durch einen Kanal, hin-
durchgegangen sei, so sind das, religionsgeschichtlich betrachtet,
alles nur Versuche, die historische Gestalt Jesu mit einer be-
reits gegebenen gnostischen Erlosergestalt zu kombinieren.

Diese Behauptung gilt es im Einzelnen zu erweisen. Das
konnen wir nicht besser erreichen, als indem wir versuchen, die
zugrunde liegende gnostische Erlosergestalt (oder die Erloser-
gestalten) aus den Fragmenten, die uns die gnostischen Quellen
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bieten, zu rekonstruieren und ihren Sinn zu verstehen. Zu
diesem Zweck vergegenwirtigen wir uns eine Reihe gnostischer
Erlésergestalten und achten dabei von vornherein besonders auf
die fremdartigen Ziige im gnostischen FErloserbilde, die sich
hiufig in diesen Spekulationen einstellen.

In der Darstellung des simonianischen Systems, Irenius
I 23, 3 wird berichtet, daB der Erloser (hier Simon), da die
Engel die Welt schlecht verwalteten und ein jeder von ihnen
nach der Herrschaft strebte, vom hichsten Himmel herabge-
stiegen sei. Daneben wird auch erwihnt, daB dieser Herabstieg
zu dem Zweck erfolgt sei, die Helena, die sich in der Gewalt
der bisen Engelmichte befand, zu befreien, eine Angabe, der
wir bereits in einem andern Zusammenhange nachgegangen sind.
Bemerkenswert ist bei alledem, daf§ nur ganz nebenbei bemerkt
wird, daB der Herabstieg des Erlosers Simon auch irgendwie
den Menschen zum Heil geschehen sei. Als der charakteri-
stische Zug seines Herabkommens gilt aber schon hier, daB er
bei seinem Durchwandern durch die einzelnen Himmel sich
verwandelt und sich den jeweilig herrschenden Michten #hunlich
gemacht habe (»descendisse eum transfiguratum et assimilatum
virtutibus et potestatibus et angelis«). Deutlicher gibt in seinem
Bericht Fpiphanius (= Hippolyt; H. XXI 6) den Zweck dieser
Verwandlung an: ,,[T¢dw éleye uerauopqpoiodar xa¥ Exraarov
oleavdy, Grrwg ador Tolg avrovg &v T naviévar’

Zu dieser merkwiirdigen Vorstellung finden sich nun eine
Reihe von Parallelen in christlich-gnostischen Systemen. Leider
gibt uns Satornil N#heres iiber die Herabkunft des Erlosers
nicht an. Nur ist auch hier bemerkenswert, daBl als erste Ur-
sache der Herabkunft des Erldsers angegeben wird, daB der
himmlische Vater die Macht der Weltherrscher habe vernichten
wollen (Irendus I 24, 2: >Et propter hoc quod dissolvere vo-
luerit pater?® eius omnes principes, advenisse Christum ad de-
structionem Judaeorum dei et ad salutem credentium eic).
Nur so nebenbei und an zweiter Stelle wird bemerkt, daB
das Kommen Christi auch zum Heile det Gldubigen erfolgt

1. So ist zu lesen statt der falschen lateinischen Ubersetzung:
»voluerint patrem« nach der Parallele bei Theodoret: ,,70v marépa gnot
100 XoeotT0d xeralicer fovidusvoy usta tav cilwv dyyflwy xei 10v TdY
Tovdalwy Jedy dmooreiiar 10v Xoworov &g 16v xdouoY.
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sei. In erster Linie ist auch hier die Absicht: der Sturz der
Herrschaft der Weltmichte. Auch in einem der folgenden Sitze
stehen die beiden Zweckbestimmungen nebeneinander: »Venisse
salvatorem ad dissolutionem malorum hominum et daemoniorum
ad salutem autem bonorum.« Ahnlich verhilt es sich mit dem
System des Basilides bei Iren. I 24, 3f. Hier wird behauptet,
daBl die weltschopferischen Engelmichte sich ein jeder bestimmte
Teile der Erde zur Herrschaft angeeignet hitten, und da nament-
lich der Hochste unter ihnen, der Judengott, sich habe alle
Volker unterwerfen wollen, so hitten alle anderen Engelfiirsten
gegen ihn gestritten. Da habe der unbekannte Vater seinen
erstgeborenen »ovg gesandt zur Befreiung der Gldubigen von
der Herrschaft der Weltschipfer. Auch hier spielt also die
Weltherrschaft der Weltschopfer und die Zerbrechung dieser Welt-
herrschaft eine Hauptrolle. Weiter lehren die Basilidianer, da
der Erloser die von ihnen angenommenen 365 Himmel habe
durcheilen miissen und daf} er das in Kraft eines geheimnis-
vollen Namens »Caulacau« getan habe: »quemadmodum et . ...
nomen esse, in quo dicunt descendisse et ascendisse Salvatorem,
[esse] Caulacau«. Der Erloser scheint im Basilidianischen System
geradezu den Namen Caulacau getragen zu haben. Von dem
Gldubigen, der diesen Namen gelernt habe, wird I 24, 6 be-
hauptet, dall er den gesamten Engeln und den Michten gegen-
iiber unsichtbar, ungreifbar werde, quemadmodum et Caulacau
fuisse. Ebenso wird bei Philaster (Hippolyt), Haer. 33, be-
hauptet, daB die Nicolaiten Caulacau hominum verehren (vgl.
Epiph. 21, 3): ,,&hdor ¢ oy Kevdazed @oevrwg dofdovery
dgpoved Twe Tovtov ovtwg walofvreg“l. Durch die Ausfiih-
rungen des Irendius wird iibrigens auch klar, was die Behaup-
tung bedeutet, dafi der Erlgser durch oder mit Hilfe des Namens
Caulacau herabgestiegen sei. Der zauberische Name hat offen-
bar die Kraft, ihn den Miichten zu verbergen und ihren Nach-

1. Vgl. auch Theodoret Haer. fab. 1 4: ,,Tov J¢ cwrijoa xal xigiov
Kevhaxabay dvouclovow. Epiphanius 25, 4 filhrt das Wort zuriick auf
wh % Jes. 28, 10; Hippolyt Refut. V 8, p. 150, 48f.; Hilgenfeld,
Ketzergesch. 8. 197 Anm. 319. Ob diese Deutung die richtige ist oder
ob vielmehr anzunehmen ist, daB hier ein fremdartiger gnostischer
Name spiter auf jene alttestamentliche Stelle gedeutet und bezogen
ist, steht noch dahin,
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stellungen zu entziehen. Das geht aus der weiteren Uberliefe-
rung bei Irendus ganz klar hervor: »Et sicut filium incognitum
omnibus esse, sic et ipsos a nemine oportere cognosci, sed cum
sciant ipsi omnes et per omnes transeant, ipsos omnibus invisi-
biles et incognitos esse« Dieselbe Anschauung liegt vor, wenn
im Bericht des Epiphanius 26, 9 der Gnostiker nach der Voll-
endung bestimmter mysteridser Kulthandlungen zu sprechen ge-
lehrt wird: ,, By eipe 6 Xoiowog, émeidy Gvardev navaféfyna
dia Ty ovoudrwy tov tle’ agydvrwv” Ferner LBt sich ein
ahnlicher Zug bei den Gnostikern des Irendus I 30, 12 nach-
weisen: »Descendisse autem eum per septem coelos, assimilatum
filios eorum dicunt et sensim eorum evacuasse virtutem. Ad
ipsum enim universam humectationem luminis concurrisse di-
cunt¥ Wir finden auBerdem hier einen neuen Zug in der
Auffassung von dem Herabsteigen des unbekannten Erlosers:
Er soll auf diese Weise den niederen Méchten ihre Lichtkraft
entzogen haben. Weiter ist noch darauf hinzuweisen, daf auch
die Pistis Sophia diese Spekulationen kennt. Es heifit hier
c. 7 8.7, 26ff.: »Und als ich (Jesus) mich zur Welt aufgemacht
aatte, kam ich in die Mitte der Archonten der Sphaera und
hatte die Gestalt des Gabriel, des Engels der Aeonen, und nicht
haben mich die Archonten der Aeonen erkannt, sondern sie
dachten, daB ich der Engel Gabriel wire« Dem gegeniiber
wird c. 15ff. betont, daB bei dem nunmehr erfolgenden Aufstieg
des Erlosers die Archonten ihn in seiner wahren Lichtherr-
lichkeit schauen, gegen ihn Krieg zu fiihren beginnen, aber
von ihm besiegt und zum Teil vernichtet werden. Endlich
diirfen wir in diesem Zusammenhang die eigentiimlichen Speku-
lationen der Himnmelfahrt des Jesaja einstellen, die sich nunmehr
als entschieden gnostisch erweisen. Hier sieht der Seher, der
in den hochsten Himmel gelangt ist, c¢. 10, 7ff., wie Jesus
Christus den Befehl erhilt, durch die Himmel auf die Welt
hinabzusteigen. Ausdriicklick wird auch hier vermerkt, daB er
sich in jedem Himmel verwandelt und das Aussehen der da-
selbst befindlichen Engel annimmt, und daB er dann (il, 22)
bei seiner Auffahrt in jedem einzelnen Himmel den Michten zu
deren Erstaunen in seiner urspriinglichen Herrlichkeit erscheint.
Auch wird hier berichtet, daB er an den Pforten der einzelnen
Welten den Hiitern das Losungswort abgibt und infolgedessen
Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 16
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durchgelassen wird (vgl. 10, 24. 25. 27; anders 10, 31). Diese
ganze Darstellung ist durchaus gnostisch gehalten.

Bei diesem immer wiederkehrenden konkreten Zug des gno-
stischen Mythus vom Erlgser hat unsere Uberlegung einzusetzen.
Was mag es filr einen inneren Sinn haben, dal der Erloser
unerkannt zur Welt der Dimonen herunterfihrt, um sein Er-
losungswerk zu vollziehen? Aus christlichen Préimissen kann
dieser Zug kaum erklirt werden. Nach den Evangelien war
Jesus auch in seiner irdischen Erscheinung den Dimonen und
dem Teufel sehr wohl bekannt. Die Andeutung des Paulus
(I Kor. 2, 7ff)), daB die Archonten dieser Welt Jesus nicht er-
kannt hitten, steht auBler allem Zusammenhang und ist so dunkel
und fragmentarisch, da8 wir unméglich annehmen kénnen, die
samtlichen gnostischen Spekulationen stammten dorther, daf8 viel-
mehr Paulus selbst aus einem grofieren Zusammenhang erst erklirt
werden muB, Sollte dieser Zug im gnostischen Erloserbilde
vielleicht aus der gnostischen Mysterienpraxis stammen, so da8
hier die bekannte Lehre von dem Aufstieg der pneumatischen
Seelen durch die sieben Himmel und ihre Archonten einfach
auf den Erlgser iibertragen wire und dieser somit als das Ur-
bild und Vorbild der Erlosung erschiene? Aber weshalb wird dann
dieses Unerkannt-Bleiben den Ddmonen gegeniiber immer nur
beim Herabstieg, nicht beim Aufstieg des Erlosers gemeldet?
Alle diese Erklirungen reichen nicht aus. Wir haben hier vielmehr
einen durchaus plastischen, ganz und gar mythischen Zug. Es
muB} den gnostischen Spekulationen die Erzihlung von einem Er-
loser-Heros zugrunde gelegen haben, der sich unerkannt in die
‘Welten der bosen Michte begab, um diese zu iberlisten, um
ihnen ein hohes Gut, einen wertvollen Besitz oder ein dngstlich
gehiitetes Geheimnis zu entreifien.

Um diese Rekonstruktion in ihrer Richtigkeit zu erweisen,
werden wir uns nach vollstindigeren Erlésermythen umschauen
miissen, die uns moglichst ohne Verquickung mit christlichen
Einfliissen erhalten sind. Die mandiische Religion bietet uns
den groflen Vorteil, daff wir hier den Mythus von der Hollenfahrt
des Erlosers noch unberiihrt mit christlichen Ideen und mit reichen
originalen Ziigen ausgestattet wiederfinden. Es kommt hier
vor allem der 6. und noch mehr der 8. Traktat des Genza r.
in Betracht. Der 6. Traktat, der an und fiir sich gegeniiber
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dem 8, Traktat teilweise ilteres Material enthilt, ist leider ge-
rade in der Darstellung der Besiegung der rebellischen démoni-
schen Michte durch den Erléser sehr fragmentarisch. Dennoch
148t sich einiges bereits auch aus ihm entnehmen. Von dem
hier verherrlichten Mandad d’Hajé, der mit der Gestalt des
christlichen Erlosers garnichts zu tun hat, wird berichtet, daB
er am Anfang der Weltentwicklung von den hoheren und
ihm iibergeordneten Wesenheiten ausgesandt wird, mit der Welt
der Finsternis Kampf zu fithren. Allerdings scheint schon hier
die Darstellung in Unordnung geraten zu sein; denn als Motiv
dieser Aussendung wird nicht, wie wir nachher im 8. Traktat
finden werden, die Rebellion der Michte der Finsternis gegen
das Licht genannt, sondern der Versuch mittlerischer Michte,
von den hoheren gottlichen Wesenheiten abzufallen und sich
eine eigene Welt zu griinden. Mit diesem Motiv steht aber die
nachmalige tatsiichliche Entsendung des Mand4 d’'Hajé und sein
gegen die Michte der Finsternis Ruhd und Ur gerichteter
Kampf in keinem Zusammenhang. Wir werden annehmen
diirfen, daB urspriinglich ein anderer Zusammenhang vorlag, in
welchem berichtet wurde, dal Méndd d’Hajé tatsichlich ent-
sandt sei, um die revolutionierenden Michte der Finsternis
zu bezwingen. Mit Kleid, Stab und Giirtel ausgeriistet steigt
er dann hinunter, um die finsteren Michte zu bezwingen. Wie
schon angedeutet, ist der Bericht iiber die Bezwingung dieser
Miéchte sehr kurz behandelt. Es wird eigentlich nur erzihlt,
dafl der Riese Ur bei jedem Versuch, aus der Welt der Fin-
sternis hervorzubrechen, durch den blofen Anblick des Erlosers,
besonders durch das Vorhalten des Margni des lebenden
Wassers und der Krone des lebenden Feuers all seine Macht
verliert. 'Wir finden hier in der Tat auf den ersten Blick keine
Parallelen zu jener gnostischen Erlosergestalt. Aber es mag
hervorgehoben werden, daB hier jedenfalls eine selbstindige
mythische Gestalt vorliegt, die von christlichen Einfliissen ginz-
lich unabhingig erscheint. Die Besiegung der hollischen Michte
erfolgt im Anfang der Welt, nicht in der Mitte der Geschichte.
Auch handelt es sich nicht, wie in den bisher behandelten Spe-
kulationen der christlichen Gnosis, um einen Hinabstieg durch
die Himmel auf diese Erde, sondern um das Heruntersteigen in
die Unterwelt, in die Welt der finsteren héllischen Michte.

16*
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Und dennoch liefert uns auch der 6. Traktat, allerdings in einem
anderen Zusammenhange, eine direktere Parallele zu jenen gno-
stischen Spekulationen. Denn er berichtet uns weiter, daf# nach
der Fesselung des Ur und nachdem die Rubé erst sieben, dann
fiinf, dann zwolf Sohne von dem Ur geboren, die Ruhi und
ihre Sohne sich auf dem Berge Karmel versammelt und dort
eine Revolution gegen die himmlischen Michte geplant hitten
(Brandt M R 38). Hier nun wird (vgl. Norberg, Cod. Nasa-
racus I 223) berichtet, da Méandd d’Hajé unerkannt unter die
Sieben getreten und ihnen in einer ihnen #hnlichen Gestalt er-
schienen sei, daB diese ihm dann angeboten hitten, ihn zu ihrem
Herrscher zu machen, und er zugesagt hiitte unter der Bedingung,
daB sie ihm ihr wohlbehiitetes Geheimnis verraten wiirden. Das
sel geschehen, und so habe sich Mand4 d’'Hajé des Geheimnisses
der Macht der Sieben bemiichtigt, sei ihnen dann in seiner
eigeren Gestalt erschienen und habe sie besiegt und vernichtet.
Hier haben wir tatsiichlich den oben von uns postulierten
Mythus: der Lichtheros schleicht sich unerkannt unter die
Miichte der Finsternis, jagt ihnen das Geheimnis, auf dem ihre
Kraft beruht, ab und besiegt und vernichtet sie dann. Auch
hier handelt es sich iibrigens um einen Kampf des Erlosers mit
den Sieben, wie in den christlich-gnostischen Spekulationen, nur
daB die Sieben hier als hollische Méchte gedacht sind, und auch
mit dem Unterschiede, daBl dieser Kampf am Anfang aller Welt-
entwicklung vor sich geht, bald nach der Schopfung Adams,
nicht auf der Hohe der mensciiichen Geschichte.

Ergiebiger ist fiir unsere Zwecke der 8. Traktat! des
Genzi r, die Hollenfahrt Hibil-Ziwés. Dieser Traktat ist in
vielen Punkten dem 6. Traktat gegeniiber sekunddr. Es zeigt
sich das schon daran, daf} als Erloser hier Hibil-Ziwi anstatt
Manda d’Hajés steht. Doch hat auf der anderen Seite der
Traktat wieder viele altertiimliche Ziige erhalten. Er stellt
iiberhaupt ein ungeheures Mixtum compositum dar, in welchem
sich die einzelnen Mythen mit einander zu einem bunten und
verwirrenden Bilde verschlingen, die mythischen Motive gehiuit
werden, ja oft dieselbe Erzéihlung in zwei- und dreifacher Gestalt
wiederkehrt. Wir miissen unser Bestreben darauf richten, die
einzelnen Mythen von einander zu sondern und einen jeden in

1. Vgl. den Text Brandt M S. 137—191.
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seinem Sinn zu begreifen. Als Anla der Hollenfahrt des
Hibil-Ziwa wird hier richtig das Motiv angegeben, daBl den
Michten der himmlischen Welt kundgeworden ist, daB einer,
der aus der Mitte der Ddmonen der Finsternis hervorgehen
wird, mit der Welt des Lichts zu streiten begehrt und gegen
diese sich emporen wird. Um dem von weitem vorzubeugen,
fiilhrt Mand4 d’Hajé seinen Sohn, den Hibil-Ziwa, in die Ver-
sammlung der Urgitter ein. Der wird von seinen Vitern feier-
lich begriifit und bekommt den Auftrag, in die Unterwelt hin-
abzusteigen und nach dem rechten zu sehen. Auch hier wird
in immer wiederholten Wendungen betont, daB er unerkannt
durch die einzelnen Welten der Finsternis hindurchfiahrt und
unerkannt lange Zeit darin verweilt. Er fihrt in der Kraft des
groBen RAz& und in dessen Begleitung hinab. Rézi bedeutet
»Geheimnis« (Brandt M S. 143), und diese Gestalt ist gar nichts
anderes als die Verkorperung der geheimnisvollen Macht oder
des geheimnisvollen Namens, durch den der Erlgser diese Hin-
abfahrt in die unterirdischen Welten vollzieht. Bei seinem Hin-
abstieg kommt nun Hibil-Ziwa nach dem jetzt vorliegenden Be-
richt des Stiickes durch sieben Hollen. Es scheint aber diese
Aufzihlung der sieben Hollen erst spiteres redaktionelles Bei-
werk des Verfassers zu sein, der bei der Erzihlung der Hoéllen-
fahrt, wie schon gesagt, die verschiedensten Mythen mit einander
verwoben hat. Wir greifen zunéichst den einen dieser Mythen
heraus. In der siebenten Holle wohnt der grofe Riese (der
groBe Fleischberg Krunt!). »Seine Gestalt ist von Staub, und
das unter ihm befindliche Wasser ist Staub und gleicht den
Nebeln« (8. 149). Thm naht sich Hibil-Ziwd mit der Frage:
>Ein Sohn, der aus eurer Mitte hervorgegangen und von euerem
Stamm und Geschlecht . ... will Unruhe werfen in die Licht-
welten (im Kampfe mit uns). Was sagst Du dazu?« Nun
droht der Riese Krun ihn zu verschlingen! »>Geh’, daB
ich dich nicht verschlinge!« »Als er so zu mir gesprochen,
saB ich, Hibil-Ziwd, in einem Futteral von Schwertern,

1. Die in der 5. und 6. Hélle sich befindenden Riesen, denen Hibil
in derselben Weise und mit derselben Frage naht, und die nur die Auf-
gabe haben, ihn weiter in die unteren Welten zu verweisen, sind wohl
nur Verdopplungen der Gestalt des Krun, die der systematisierende
Verfasser des 8. Traktats erst nachtriglich erfunden hat.
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Sédbeln und SpieBen, Messern und Klingen, und ich spreche zu
ihm: »Verschlinge mich«. Der Riese verschlingt den Hibil,
mufl ihn aber wieder ausspeien, da seine Eingeweide, Leber
und Nieren zerschnitten sind. Er unterwirft sich jetzt, und
Hibil fordert von ihm einen PaB. »>Und er stand auf und
brachte mir den Pa8 und brachte den Siegelring, der in der
Schatzkammer verborgen war, auf welchen geschrieben und ge-
malt war der Name der groSen Finsternis, der verborgea war,
den er nicht gesehen hatte von dem Tage, da er gepflanzt
worden, an.« Die Zweckbestimmung dieses Passes wird spiter
(Brandt 170) angegeben, wo Hibil sich den himmlischen Michten
gegeniiber rithmt: »>Und einen PaB gaben sie mir in Ansehung
dessen, von dem uns der Gedanke gekommen war, dal er, wenn
er (geboren) sein wiirde, Streit mit uns machen wiirde.« Der
sogenannte PaB, den Hibil erringt, ist also hier das Zauber-
mittel, mit welchem spiter der Dimon der Finsternis, der gegen
die Lichtwelt revolutionieren wird, vernichtet werden soll. Hier
finden wir also jenen Mythus in der Tat wieder. Der Licht-
heros steigt in die Unterwelt hinab, verweilt dort lange Zeit
unerkannt, und es gelingt ihm durch List, das geheimnisvolle
Mittel zu erwerben, durch welches der Lichtwelt der Sieg iiber
die Finsternis garantiert wird. Zugleich sehen wir aber damit
klar hinab in den Ursprung des ganzen Mythus. Bereits Brandt
hat richtig erkannt, dafl es sich bei dieser Erzihlung im groBSen
und ganzen um eine Entlehnung des babylonischen! Mythus
vom Kampf des Lichtgottes Marduk mit dem Chaosungeheuer

1. Fast noch nihere Parallelen, die aber bereits eine villige Ver-
blassung und Verdunklung des Mythus bedeuten, bietet zur mandii-
schen Spekulation die jidische Uberlieferung. Wir erinnern uns vor
allem an die Erzihlung vom Drachen zu Babel, wo dem Drachen
ein Kuchen aus Pech, Fett und Haaren vorgeworfen und berichtet wird,
daf der Drache, der diesen Kuchen verschlungen habe, durch diesen
mitten auseinander gesprengt wird. Etwas deutlicher ist der Mythus
bei Josippon Ben-Gorion erhalten, wo der Drache dadurch getitet wird,
daB eiserne Kimme, in Fleischstiicken verborgen, ihm zum FraBe ge-
geben werden, wihrend nach Bereschith Rabba Kap. 68 ihm Stroh, in
dem Nigel verborgen sind, gereicht werden. Andere Parallelen im jeru-
salemischen Talmud Nedarim IIl 12, im Alexanderroman, Né¢ldeke,
Beitr. z. Gesch. d. Alexanderromans 8. 22; vgl. hierzu H. Schmidt,
Jona, Forschungen z. Rel. u. Lit. des A. und N. T. Hft. 9 S. 26, 2.
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Tidmat handelt. In diesem Mythus wird bekanntlich erzihlt,
daB der jiingste der Gotter, der Lichtgott Marduk, von den
Gottern feierlich begriiit und zu seinem Werk ausgeriistet, in
den Kampf zieht gegen das Chaosungeheuer, die Tidmat, welche
im Bunde mit anderen Dimonen die Lichtwelt der Gotter be-
droht. 'Wie es zum Kampfe kommt, so wird erzihlt, fing Marduk
die Tiamat in seinem Netze, lieB den Orkan in ihren Rachen
hineinfahren, daB sie das Maul aufsperren muBte, und fiillte
ihren Leib mit den Winden. Dann stoBt er in den weit auf-
gerissenen Rachen das Schwert hinein, zerschnitt ihre Einge-
weide, zerteilte ihr Inneres und bewiltigte und vernichtete so
die TiaAmat. Hier haben wir, wie in dem mand&ischen Mythus,
den Kampf des Lichtgottes mit einem chaotischen Ungeheuer,
und eine besonders deutliche Parallele liegt bei beiden Erzih-
lungen darin vor, da das Ungeheuer von innen heraus zer-
schnitten wird. Noch stirker wiirde sich die Parallele heraus-
stellen, wenn Schmidt (Jona 8. 79ff.) mit der Vermutung recht
hitte, daB in dem Urbilde des babylonischen Mythus einst er-
zihlt wurde, daB Marduk zuniichst von der Tidmat verschlungen
wurde und dann diese mit seinen Waffen von innen heraus zer-
schnitten habe. Schmidt (S. 81) begriindet seine Vermutung
folgendermaBen: »Von der Art, wie Marduk gegen Tidmat
streitet, ist es schwer, sich ein Bild zu machen. Das ungeheure Weib
reifit, wie es scheint, von Marduks Netz gefangen seinen Rachen
auf. Warum fiihrt Marduk nicht sogleich den Stol? Warum
schickt er den Orkan voran? Um ihren Rachen offenzuhalten,
so erklirt man. Indessen der Orkan wiitet grimmig in ihrem
Bauch. Dann wird das Weib, wie Gunkel richtig sagt, »von
innen zerschnitten<. Unwillkiirlich denkt man es sich dabei in
solchen Riesendimensionen . ... daB man den, der es zer-
schneidet, kaum anders als in ihrem Innern stehend vorzustellen
vermag.« »Nach alledem scheint es jedenfalls der Erwigung
wert, ob hier nicht urspriinglich . . .. erzihlt worden ist, der
von der Lichtflut bekleidete Gott sei selbst dem Meere (d. h.
der Tidmat) ins Maul gesprungen.« Ist die Vermutung Schmidts
richtig, so wird die Parallele zwischen dem mandsischen Mythus
und dem babylonischen Schopfungsmythus ganz enge, und wie-
derum kann der mandiische Mythus, da ja nachweislich der
Mandiismus Altbabylonisches erhalten hat, seinerseits zur Be-
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stitigung der Hypothese Schmidts dienen. Es findet sich aber
noch eine weitere Parallele hiiben und dritben. Im babyloni-
schen Schopfungsmythus heiBt es weiter, daB darnach Marduk
auch den Genossen der Tiamat, den Kingu bewiltigt habe.
»Er entriff thm die Lostafeln, die an seiner Brust hingen, sie-
gelte sie mit seinem Siegel und hingte sie sich an die Brust«?.
Ebenso wird im mandiischen Mythus der Riese Krun von Hibil
gezwungen, ihm den PaB oder das Siegel mit dem Namen der Fin-
sternis zu iibergeben. Beide Male entreifit der Lichtgott den bésen
Miichten das Zaubermittel, an dem ihre Herrschaft hingt, die
Lostafeln oder den PaB oder den Siegelring mit dem geheimnis-
vollen Namen. Nur der Unterschied ist vorhanden, daff in der
Erzihlung des babylonischen Mythus die Begebenheiten auf
zwel dimonische Wesen verteilt sind, daBl nacheinander erst die
TiAmat besiegt und getotet, dann Kingu bewiiltigt wird, wiihrend
im mandiischen Mythus nur ein Gegner des Hibil-Ziwi er-
scheint, der Riese Krun, dieser deshalb auch nicht, wie die
TifAmat, getotet wird, sondern am Leben bleibt, um ihm den
Pall zu geben.

Der Sinn des urspriinglichen Mythus ist durch diese Pa-
rallelen sichergestellt. Es handelt sich jedenfalls um einen
alten Sonnenmythus. Der Sonnenheros besiegt die Michte
oder die Macht der Finsternis, sei es, dal man nun mit
Gunkel (Schopfung und Chaos) den babylonischen Mythus
auf die siegende Friihlingssonne deutet, die das Ungeheuer, den
chaotischen Nebel spaltet und durchbricht, sei es, da man mit
Schmidt hier den Sonnenhercs findet, der jeden Abend in den
Rachen des Ungeheuers hinuntertaucht, um dann das Innere
des Ungeheuers mit seinem Schwerte zu zerspalten und am
anderen Morgen wieder emporzutauchen. Ein Mythus vom
Sonnenheros liegt unter allen Umstinden vor, und zwar ist die
letztere Deutung wenigstens fiir den manddischen Mythus die
wahrscheinlichere.  In uralten Zeiten hat man sich den Vor-
gang, den man alltiglich vor Augen sah, daB der glénzende
Sonnenball in die Tiefe hinabsank und aus der Tiefe am an-
deren Morgen wieder hervorkam, mythisch so gedeutet, daB der
Sonnenheros in den Rachen des Ungeheuers hinabsteigt, dort

1. Zimmern bei Gunkel, Schépfung und Chaos S. 413.
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unten seine heldenhaften Kimpfe verrichtet, den Bauch des
Ungeheuers spaltet, die Dimonen der Tiefe besiegt, ihnen ihre
geheimnisvolleu Machtmittel raubt und dann wieder siegend
hervorsteigt.

Wir finden aber den Zug des Mythus, daB der in die
Unterwelt hinbfahrende Lichtgott den Miéchten der Tiefe ihre
geheimnisvollen Machtmittel raubt, noch an anderen Stellen
des umfangreichen Berichtes von der Hollenfahrt des Hibil-
Ziwi wieder. Es wird erzihlt, da Hibil-Ziwi in der vierten
Hille, der Welt des Riesen Anatan und seiner Gattin, der Qin,
sich dieser Qin in der Gestalt des Anatan genaht und sie auf-
gefordert habe: »Auf, zeigt mir, aus was wir! entstanden sind
und aus was wir geformt und entstanden sind« (Brandt, M.
S. 153). Da habe Qin ihm die grofie Quelle gezeigt, aus der
sie entstanden seien. Von hier ist der Bericht recht dunkel
und dem Uberlieferer wohl selbst nicht mehr recht deutlich
gewesen. Es wird erzihlt, daB Hibil in jener Quelle das
Merard und Gemra gesehen habe, welches »liegt und zappelt
in jener Quellec. Da habe dieser Merard und Gemri, »die
Festigkeit der Welten der Finsternis« geraubt, so daB die Qin
es zu ihrem Entsetzen vergebens gesucht habe. Was dieses
Merard und Gemri sei, ist leider, wie es scheint, nicht mehr
festzustellen?, jedoch der Sinn des Mythus ist im groBen und

1. Hibil-Ziwa gibt sich als eine der Miachte der Finsternis aus.

2, Vgl. dazu die Vermutungen bei Brandt 154, 1. Brandt macht
auf die Parallele aufmerksam, dall der spiter geborene Riese Ur in der
Darstellung des 8. Traktats Genzd r. einem kleinen Gemra gleiche. Ich
méchte folgende Kombination versuchsweise wagen: An einer anderen
Stelle der mandiischen Uberlieferung wird iberliefert, da8 die Ruba
durch einen Trunk lebenden Wassers die Sieben gezeugt habe. Ebenso
heiBt es in der mandiischen Uberlieferung einmal, daB die Mutter Jesu
aus dem Wasser, das sie aus einer Quelle getrunken habe, Jesus gezeugt
habe (Brandt, M. R. p. 67). Derartige Spekulationen scheinen weitere
Verbreitung gehabt zu haben. Wir erinnern uns, daB nach der persi-
schen eschatologischen Spekulation eine Jungfrau in einem See baden
und dort, von dem in diesem See verborgenen Samen Zarathustras ge-
schwiingert, den Messias gebdren soll. Sollte nicht vielleicht das
Gemra-Merir, das in dem Wasser liegt, der Fruchtbarkeitszauber sein,
durch den die Geburten immer neuer Dimonen der Finsternis gesichert
werden, so daB also Hibil mit dem Raub dieses Zaubermittels dann in
der Tat der Ddmonenwelt einen empfindlichen Schlag beibringt?
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ganzen klar, Wieder raubt der Lichtgott den finsteren
Michten das Geheimnis ihrer Macht, wie er denn nachher
(Brandt S. 165) triumphierend seinen Vater die »Festigkeit und
Kraft« vorzeigt, die er der Welt der Finsternis genommen habe.
Eine genaue Doublette zu diesem Vorgang wird iibrigens ge-
legentlich der weit ausgesponnenen Schilderung des Aufenthalts
des Hibil in der dritten Unterwelt noch einmal berichtet. Auch
hier heifit die Mutter der dort befindlichen Mé#chte Qin, auch
hier naht sich Hibil mit der Frage: »Aus was seid ihr ent-
standen und aus was seid ihr [ins Dasein] gerufen?« Es heilit
dann weiter: »Und sie zeigte mir die Kraft und Festigkeit der
Finsternis und das verborgene Mysterium, welches behiitet wird
von diesen GroBen« (Brandt, M. S.159). Awuch hier scheint
also ganz dieselbe Erziihlung vorzuliegen, die allerdings sofort
wieder durch ein anderes Motiv durchkreuzt und mit diesem
verbunden wird. Denn weiter wird erzihlt, dafi die Qin dem
Hibil auch eine Quelle gezeigt habe und in jener Quelle einen
Spiegel, in welchem die Michte der Finsternis sich bespiegelten
und dann jedesmal wiiiten, was sie zu tun hitten. Diesen
Spiegel nimmt dann Hibil von den Augen der Qin weg, und
es heiit dann wieder, daBl die Qin spricht: »Was soll ich tun,
da unsere Festigkeit und Kraft nicht mehr vorhanden ist?«
(161). KEs liegt hier ein doppeltes Motiv vor, aber die Grund-
auffassung ist beide Male dieselbe: Hibil raubt den Michten
das geheimnisvolle Zaubermittel ihrer Macht; und auch darauf
mag noch hingewiesen werden, daB ihm das in beiden Fillen
dadurch gelingt, daBl er unerkannt oder verwandelt als einer
der Thren unter die Méchte der Finsternis tritt. Ubrigens spielt
der Raub der geheimnisvollen Machtmittel noch an einer dritten
und vierten Stelle eine Rolle. In der Erzibhlung des 8. Traktats
gelegentlich der ausfiihrlichen Schilderung des Kampfes des
Hibil mit der Ruh4 und ihrem Sohne, dem Ur, arbeiten die
Méchte der Finsternis wiederum mit geheimnisvollen Zauber-
mitteln. Die Ruhi schenkt ihrem Sohne eine Krone und gibt
ihm so den Mut, den Ansturm gegen die Welten des Lichts
zu unternehmen (Brandt 174), oder sie 148t ihn in einen Zau-
berspiegel sehen und zeigt ihm in diesem die Welt ihrer Viter
(S.176), oder sie schenkt ihm eine kostbare Perle, die ebenfalls
als eine geheimnisvolle Macht und Zaubermittel gedacht wird
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(8. 180), und der Kampf zwischen Hibil und Ur gewinnt je-
desmal damit sein Ende, daB dieser ihm erst die Krone (S.178),
dann die Perle wegnimmt. Und wiederum klagt hier Ur
(S. 180): »Wehe, Mutter siche, unsere Kraft und unsere Festig-
keit ist von uns hinweggenommen worden!« Und die Ruha
klagt (181): »Wehe, wehe, daB unsere Zauber- und unsere
Kraftmittel verloren gehenc. SchlieBlich gewinnt Hibil durch
das Vorzeigen der Perle!, die er dem Ur abgenommenr hat, den
endgiltigen Sieg iiber diesen, béndigt und fesselt ihn. Wieder
und wieder zeigt sich also in dem verworrenen Mythus des
8. Traktats des r. Genzi dieses selbe Motiv, daf der Lichtgott
den Michten der Finsternis durch List oder Gewalt, geheim
oder im offenen Kampf ihre zauberhaften Machtmittel raubt.
Es diirfte offenbar dem Erzihler dieses Motiv ein sehr vertrautes
und althekanntes gewesen sein?.

1. Die Auffassung des Textes ist hier nicht ganz sicher (vgl.
Brandt 182, 8). Es fragt sich, ob hier nicht zu iibersetzen ist statt
»die erhabene Perle« »der erhabene Stab«, wie denn im 6. Traktat
Mindi d'Hajé den Ur durch das Vorzeigen des Stabes des lebenden
Wassers vernichtet. Brandt ertscheidet sich fir die nicht ganz sprach-
gemiBe Ubersetzung »Perle« trotz jener Parallele im 6. Traktat, weil
er der Ansicht ist — und vielleicht mit Recht —, daf es sich hier
nur um das vorhin dem Ur abgenommene Zaubermittel handeln konne.

2. Die Erzihlung des 8. Traktats ist weiter dadurch noch beson-
ders kompliziert, daf neben dem mannigfach verwandten Motiv vom
geraubten Zaubermittel ein zweites Hauptmotiv die Erzihlung beherrscht :
die listige Entfihrung der Ruhd aus der Unterwelt (S. 155ff). Der
urspriingliche Zusammenhang des Mythus wird etwa folgender sein:
Die Michte des Lichts erfahren auf geheimnisvollem Wege, daB ein
Dimon in der Welt der Finsternis, der erst noch geboren werden soll
und dessen Geburt sich jetzt vorbereitet, ibnen einst durch den An-
sturm auf die Welten des Lichts im héchsten Grade gefihrlich werden
wird. Sie entsenden einen, den jlingsten und tapfersten Gott, aus ihrer
Mitte in die Welt der Dimonen hinein. Wahrscheinlich dachte der
urspriingliche Mythus hier garnicht an Wesen der Unterwelt, vielmehr
sind die Unholde, zu denen Hibil-Ziwa auszieht, als Riesen und zwar
als schone Riesen gedacht. Als Gegner der Gotter des Lichts erscheinen
also hier urspriinglich nicht die Ungetiime der Finsternis, sondern die
Dimonen des Riesenreiches. Unerkannt schleicht dieser sich, indem
er sich an Gestalt jenen Michten &dhnlich macht, in die Welt der
Dimonen (Riesen) ein. Es gelingt ihm, die Mutter, die jenen gefihr-
lichen Gegner der Gotter gebdren soll, zu entdecken. Durch List weil
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Nachdem unser Blick so fiir den Mythus von dem Son-
nenheros als dem Erloser und dem Besieger der Michte der
Finsternis geschiirft ist, wird es auch gelingen, denselben in
einer Quelle wiederzufinden, die der christlichen Gnosis, von
der wir oben ausgingen, sehr viel niher steht. Es mull das
berithmte Lied von der Perle, das man gewGhnlich dem Barde-
sanes zuzuschreiben pflegt, in diesen Zusammenhang hinein-
gestellt werden. Man pflegt dieses Lied von der Perle im all-
gemeinen symbolisch auf die Seele des Frommen oder des Gnos-
tikers zu deuten, die, aus der himmlischen Heimat stammend,
hier unten ihre Aufgabe zunichst vergifit, dann, an diese
erinnert, sie erfiillt und schlieBlich wieder zur himmlischen
Heimat zuriickkehrt. Xs ist aber bereits von Preuschen richtig
erkannt!, daB diese allgemein symbolische Bedeutung nicht die
richtige ist, sondern, daB es sich auch hier nicht um die mensch-
liche Seele iiberhaupt, sondern um die Figur des gnostischen
Erlosers handelt. 'Was Preuschen vermutete, kann in diesem
Zusammenhang einigermalen zur (Gewifheit erhoben werden.
Die Aufgabe, welche hier der aus der Himmelswelt Gesandte
zu erfiillen hat, bestebt darin, daB er die von dem Drachen

er sie aus der Mitte der ibrigen fortzufiihren und von ihrer Welt ab-
zusperren, so0 daB bei dem dann beginnenden Kampf der Ruhi
und des Ur mit der Lichtwelt aus jener Welt der finsteren Michte
den Unholden keine Unterstiitzung mehr erfolgen kann. So riithmt
(Brandt 8. 170) sich Hibil vor den versammelten Gottern: »Zu jener
Finsternis habt Ihr mich gesandt. Bevor Mutter und Vater des Ur
dasein wiirden und bevor sie seine Eltern sein wiirden, habe ich ver-
schlossen alle ihre Tore und verindert alle ihre Riegel, so daBl sie
nicht mehr zueinander gehen (nicht mehr passen). Es schreitet jetzt
nicht mehr einer in die Welt eines seiner Nachbarn, und kein Tor
Offnet sich ihnen«, Das ist also wieder ein fiir sich stehender
Mythus, der nur ganz kiinstlich und so, daf die Nihte deutlich
erkennbar sind, mit der ibrigen Erzihlung verwoben ist. Es ist an
dieser Stelle nicht der Ort, den weiteren Zusammenhingen des Mythus
nachzugehen. Vielleicht konnten wir noch etwas weiter kommen und
nachweisen, daf der hier urspriinglich vorliegende Mythus von einem
Gott handelt, der ein bei den Unholden oder Riesenddmonen gefangenes
Weib befreit und so die Braut heimfithrt (Helena-Mythus).

1. E. Preuschen, Zwei gnostische Hymnen 1904, S. 45ff, Nur
glaube ich nicht, daB P. recht gesehen hat, wenn er hier sofort einen
spezifisch christlichen Erlésungsmythus annimmt.
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bewachte Perle diesem zu entreiien und in die Himmelswelt
zurlickzubringen hat. Bei der gewdhnlichen Deutung auf das
allgemeine Geschick der menschlichen Seele oder der Seele des
Frommen hat man sich bisher vergebens bemiiht, den Zug
vom Raube der Perle zu erkliren. Beziehen wir aber das ganze
Gedicht auf den Herabstieg des Erlosergottes, so gewinnt nun
dieses Motiv, das doch das Ganze der Darstellung beherrscht,
seinen inneren Sinn und seine Bedeutung. Die Perle, welche
der Gesandte der himmlischen Lichtwelt zu erringen hat, ist das
geheimnisvolle Machtmittel der Michte der Finsternis; und des-
halb wird sie von dem Drachen sorgsam behiitet. Von hier
aus verstehen wir erst recht den Hohepunkt der eigentlichen
Erziblung, wenn es nun c. 111 heiBt: , Yweumjodyy de zai
Tl uagyapitov, 2@’ ov wareméiuQdny eg Alyvrerov. Hoyduyy
08 qoguaxipt &wi vov Jdgdxovra T0v (ofegdv ual raTermrovesa?
ToiTov Emovoudoag 1o ToU marelg pov Gvoua, ceracag J8 TOV
uaQyeolTYY GITEGTEEPOY TTEOg TOTg Euolg Grrorouloag mwarégag .
Hier erinnert jeder Zug an den manichiischen Mythus: die
Aussendung des jiingsten Gottes in die Welt der Finsternis
(hier: Agypten), der Kampf mit dem Drachen, der Raub der
Perle, des geheimnisvollen Zaubermittels der Michte der Fin-
sternis, die Riickkehr zu den Viitern der Lichtwelt. Auch an
einige parallele Ziige ist hier zu erinnern. Wie im 8. Traktat
des Genza von den Begleitern des Hibil bei seiner Hinabfahrt
in die Unterwelt die Rede ist, so heiBt es auch hier, daBl zwei
yyeuoves den Konigssohn bei seinem Abstieg begleiten. Frei-
lich kehren diese hier an den Grenzen der Welt der Finsternis
um. Auch wenn erzihlt wird, da der Kénigssohn die Ge-
winder der Agypter angezogen habe, damit es nicht den An-
schein habe, als komme er aus der Fremde, und diese den
Drachen erweckten, so ist dieser Zug durchsichtig und deutlich.
Wir erinnern uns, daBl Hibil-Ziw4 unerkannt und den Michten
der Finsternis gleichgeworden sich in ihre Welten einschleicht,
Auch wenn dann erwihnt wird, daB der Konigssohn im Lande
der Agypter einen Genossen im Osten gefunden habe, einen
Sohn der Grofilen (vicy ueyiorevwr) und mit diesem freund-

1. So ist nach der syrischen Ubersetzung zu lesen statt 2¢’ foucouwr.
2. Syrer: »Ich schldferte ihn ein«, vielleicht xe3imvwoa?; aber
xedumyody scheint nur in intransitiver Bedeutung vorzukommen.
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schaftlich verkehrt habe, so ist dabei vielleicht an den Genossen
des Hibil-Ziwa zu denken, der mit ihm in der Unterwelt bleibt.
Ein neuer Zug kommt hier insofern hinein, als erzihlt wird,
daB der Konigssohn, im Agypterlande durch die dort genossene
Nahrung beschwert, in tiefen Schlaf versunken sei und die
Aufgabe, wegen deren er aus der Lichtwelt hinabgesandt sei,
fast vergessen habe, und dafl er erst durch ein Mahnzeichen
wieder an seine Aufgabe hiitte erinnert werden miissen. Ich
gestehe, daB ich nach den vorliegenden Parallelen diesen Zug
allerdings nicht zu deuten weil und daf} er vielleicht nur mit
der hier in der Tat vorliegenden novellistischen Umgestaltung
des ganzen Mythus, wie er in der Perle vorliegt, zusammen-
hingt. Oder sollte hier vielleicht von dem letzten Redaktor
des schonen Liedes doch eine Beziehung auf die menschliche
Seele, die im Diesseits ihrer Aufgabe zu vergessen in Gefahr
steht, hineingebracht sein? Aber wie dem sein mdge, jedenfalls
liegt in der Perle eine deutliche Parallele zum manddischen
Mythus vor. Der Konigssohn, der ausgesandt wird, die kost-
bare Perle dem Drachen zu rauben, und unerkannt in der nie-
deren Welt weilt in der Tracht der »Agypter« und der, nachdem
er in dem Kampf mit dem Drachen seine Aufgabe erfiillt hat,
zu der Welt der Viter zurilickkehrt, — es ist der Sonnenheros,
der in die Welt der Finsternis herabsteigt, um den chaotischen
Ungetiimen der Finsternis ihre Macht zu rauben, und dann
wieder in die Welt des Lichts emportaucht. Auch sonst zeigen
die Acta Thomae Spuren ihrer Bekanntschaft mit diesem My-
thus und Hindeutungen auf diesen; so wenn in dem durchaus
gnostisch gehaltenen Abendmahlgebet (c. 50) die himmlische
unrne mit den Worten angerufen wird: »Komm, Du Genossin
des Minnlichen, komm, die Du die Geheimnisse des Auserwihlten
kennst, komm, die Du teilnimmst an all den Kimpfen des
edlen Kdmpfers«., Gemeint ist hier offenbar die hohe Himmels-
gottin, die Mutter oder die Braut des ausgesandten Konigs-
sohnes. Dieser ist der edle Kimpfer, der ausgezogen ist, den
Kampf gegen die Finsternis zu bestehen. Die Muttergottin
folgt diesem Kampf mit ihrer Teilnahme von obenher. Sie
kennt seine Geheimnisse, die es gilt in der Welt der Finsternis
zu bewahren, bis der Sieg erfolgt ist. Die Acta Thomae zeigen

1. Ebenso heiBt es c¢. 27: »Komm, barmherzige Mutter, komm,
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uns iiberdies, wie leicht nun diese Idee von der in die untere
Welt zur Bekimpfung der dimonischen Gewalten hinabsteigenden
Erlosergestalt mit der Gestalt Jesu verschmolzen werden konnte.
Schon in jenen von uns zitierten Gebeten ist in der gegenwiir-
tigen Uberlieferung sicher an niemand anders als an Jesus
Christus gedacht. Auch an einer anderen Stelle zeigt sich, wie
der hier vorliegende Mythus unmittelbar auf die Person Jesu
iibertragen wird. c. 48 wird dieser angeredet: ,,Iygov Tyuove,
Quvy, avavelhaca drd TOv ormhdyywy Tdv Tekslwy, saviwy
owtyg, 7 Jebid wob @urds, 7 xavagreépovea TOV THOYREOY &V
o] 10ig @ioer wal maoay alrob Ty @row cvvadgollwy &g Eva
zomwoy, O mwohbuogpog, ¢ wovoyevijg vrrdgywy.  Was es heiBt,
daB Jesus den Bisen &v zj; idiq ¢ioec vernichte und zerstire,
daB er seine ganze Natur an einen Ort zusammenbringtl, was
es bedeutet, das Jesus smoliuopgpog genannt wird, das alles
ergibt sich aus einem Vergleich mit dem auch dem Verfasser
der Acta Thomae bekannten Mythus, den wir soeben dargelegt
haben.

Der Mythus von dem FErlosergott, der in die Unterwelt
oder in die Holle hinabfihrt, um die ddmonischen Gewalten zu
besiegen, hat iibrigens seinen Einflul noch weiter ausgedehnt,
und wir diirfen vermuten, daB er auch direkt das genuine
Christentum beeinflut hat. Denn nur der hier nachgewiesene
Zusammenhang gibt uns die Erklirung dafiir, daf} die Theorie
von der Hadesfahrt Jesu so frithzeitig bereits im neutestament-
lichen Zeitalter in die christliche Religion eingedrungen ist.
Die Sicherheit, mit welcher bereits im Neuen Testament iiberall
auf diese als auf eine als selbstverstiindlich vorausgesetzte Tat-
sache angespielt wird, erklirt sich eben nur unter der Annahme,
daB hier eine Heriibernahme stattgefunden hat, und da8 die
Idee von der Hadesfahrt bereits existierte, ehe sie auf Jesu
Person angewandt wurde. Am deutlichsten redet bekanntlich
der erste Petrusbrief (3, 19ff. und 4, 6) von der Hadesfahrt
Jesu, und von allen anderen Stellen im Neuen Testament hebt
sich dessen Anspielung dadurch ab, daB hier bereits eine Zweck-

Genossin des Mannlichen, komm, die Du verborgene Geheimnisse
enthiillste.

1. Vgl. oben S. 241 die gnostische Idee, daB der unerkannte Er-
1oser die Krifte aller niederen Wesen an sich zieht.
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beziehung der Hadesfahrt Jesu, die Predigt fiir die Geister im
Gefiingnis, angedeutet wird, eine Andeutung, auf deren urspriing-
lichen Sinn wir uns in diesem Zusammenhang nicht mehr ein-
lassen konnen. Im iibrigen finden wir nur zahlreiche Hinweise
und Andeutungen auf die Tatsache; so Eph. 4, 9 (xazéfy eig
Ta worwrege pégn vig yig). Matth, 12, 40 (»die drei Tage in
der Unterwelt<), Apg. 2, 24.27.31, Roém. 10,6. Lebendiger
und inhaltsreicher ist wieder das Wort Apokal. 1, 18, in welchem
Jesus als der auftritt, der tot war und lebendig geworden ist
und der nun die Schliissel des Todes und des Hades in der
Gewalt hat. Im allgemeinen ist dann die spitere Auffassung
durch die Stelle I. Petr. 3, 18 ff. beherrscht, und infolgedessen
finden wir in den &lteren Kirchenviiterzeugnissen wieder und
wieder den (edanken der Predigt Jesu an die Geister im Ge-
fangnis angeschlagen (vgl. bereits das unechte Petrusevangelium
Vers 41, die iltesten Zeugnisse aus den Kirchenviitern bel
Harnack Patr. apost. IIT 232; zum ganzen: C. Clemen: »Nie-
dergefahren zu den Toten« S. 115ff. u. 6.). Bei dieser Heriiber-
nahme der Idee der Hadesfahrt in der #ltesten christlichen
Uberlieferung fillt allerdings auf und verdient hervorgehoben
zu werden, wie zurlickhaltend man zunichst sich gegeniiber den
eigentlichen mythologischen Ziigen dieser Phantasie verhalten
hat. Es wird eigentlich nicht viel mehr als die Tatsache her-
iibergenommen, die Héllenfahrt selbst, und einer solchen Phan-
tasie bedurfte die alte Christenheit, um sich die Frage nach
dem, was mit Jesus zwischen Kreuzigung und Auferstehung
geschehen sei, zu beantworten. Wo die christliche Phantasie
hier gewaltet hat, hat sie eigentiimlich weitergebildet, indem sie
eine neue und verhiltnisméBig groBartige Idee von der Predigt
Jesu an die Geister im (zef#ngnis hinzubrachtel.

1. Auch die Frage wiire zu erheben, auf welchem Wege der ersten
Christenheit die Idee von der Hadesfahrt zugefiihrt sei. Es ist nicht
unmoglich, daf dieses durch die jiidische Apokalyptik geschehen ist,
daB hier sich noch eine dunkle Erinnerung an die Niederfahrt des gott-
lichen Wesens erhalten hat und das Christentum zundchst sich diese
verblaBte und abstrakt gewordene Uberlieferung angeeignet hitte. Das
wiirde nun auch den abstrakten Charakter der Uberlieferung in den
iltesten Zeugnissen erkliren. Als Beweis fiir diese Vermutung mag
angefiihrt werden, daB in den Zusiitzen, welche das Sirachbuch erhalten
hat und die doch wahrscheinlich simtlich jiidischen Ursprungs sind,
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Je weiter wir aber in der christlichen Uberlieferung herunter-
gehen, desto stirker dringen bei der Schilderung der Hades-
fabrt Christi die alten, uns bekannten mythologischen Ziige
wieder hindurch. Es ist so, als wenn das Christentum erst
allmdhlich den Mut gewonnen habe, sich diesen heidnischen
Mythus in seinem ganzen Umfange anzueignen, und als wenn
das erst in einer Zeit geschehen wire, wo das Heidnische an
ihm lingst seine Gefahren und Bedenken verloren hatte
und man unbefangen auch solche Ziige auf die Person Christi
itbertragen konnte, ohne noch fiirchten zu miissen, damit in
allzu gefihrliche Nihe an heidnische Mythologie, die ihre
originale Kraft verloren hatte, zu geraten. Eine dramatische
Darstellung des Sieges Christi iiber den Hades begegnet uns
bereits im Evangelium Nicodemi (Tischendorf, Ev. apocr.? 1876,
jingere griech. Rezension p. 329, lat. Text p. 392f). Hier
finden wir die spiter immer wiederkehrenden Ziige: die erstaunten
Deklamationen des iiber die Herrlichkeit des Siegers erschrockenen
Hades, die Wendung: ai yaduai miher ovverpifnoav xai oi
oudneol uoghol owwedhaoIyoey (Ps. LXX 106, 16). — Etwa seit
Origtnes (vgl. die Darstellung in der Realenzykl.$ s. v. Héllen-
fahrt) scheinen die Phantasien auch in die vornehmere Literatur
eingedrungen zu sein. Schon Origines spricht gelegentlich nicht

zu Sirach 24, 32 sich ein allerdings nur im Lateinischen iiberliefertes
Fragment, das von der Hadesfahrt der Weisheit handelt, findet: »Ich
(die Weisheit) werde alle Gegenden tief unter der Erde durchdringen
und werde alle Schlafenden heimsuchen und werde erleuchten alle, die
auf den Herrn hoffen<. Hier hdtten wir denn auch in der jiidischen
Uberlieferung die Idee einer Predigt der Weisheit an die Entschlafenen.
Auch die Phantasie des #thiopischen Henochbuches, dafl Henoch aus-
gesandt sei, den gefallenen Engeln das vernichtende Urteil Gottes zu
verkiinden (Henoch c. 121f), scheint in diesen Zusammenhang hinein-
zugehoren und ebenfalls zu beweisen, daf der jiidischen Uberlieferung
die Idee von einem Heros, der zu den Didmonen der Unterwelt hinab-
steigt, nicht ganz fremd gewesen ist. Die seltsamen Wendungen I, Petr.
3, 18, werden sich in der Tat durch die Annahme erkliren, daB diese
jidische Paralleliiberlieferung hier nachgewirkt hat. Freilich ist nicht
anzunehmen, daB im I. Petrusbrief an den praeexistenten Christus
zu denken sei, der in Gestalt des Henoch den Engeln ihr Gericht ver-
kiindet habe, vielmehr ist der Zug aus der Henochlegende hier auf die
Hadesfahrt Christi iibertragen.
Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 17
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von einer Predigt, sondern einem Sieg iiber den Teufel, den
Christus im Hades erfochten habe (Clemen 180ff). Man vergleiche
ferner etwa Lactanz, Instit. div. IV 12, 15: »ut inferos quoque
vinceret ac praesignaret«; Firmicus Maternus, de err. prof. rel. 25:
»Clausit januas sedis infernae et durae legis necessitatem cal-
cata morte prostravit . . . . fregit claustra perpetua, et ferreae
fores Christo jubente collapsae sunt«. Man kann zu den ein-
zelnen hier vorliegenden Wendungen, so der Idee von dem Ver-
schlieBen der Tore, dem Niedertreten des Todes, dem Sprengen
der Pforten, die Hollenfahrt des Hibil-Ziwa geradezu als Kom-
mentar betrachten. Ferner ist etwa die Abgarlegende bei Euse-
bius H. E. I 13, 20 heranzuziehen: ,Kei zazéBy eig wov Ay
#al Oiéoyioe Qoayuoy vov & aidvog uy oxedévee. Und in
der vierten Formel von Sirmium vom Jahre 359 heifit es bei
der Erwshnung der.Hadesfahrt Christi: ,,0v 7wvlwgoi “Atdov
idovreg épotkay . . . . &y alrog “Audng Ergbucce“l. Auch in
den Acta Thomae spielen die Phantasien iiber die Hadesfahrt
Christi eine Hauptrolle; vgl. z. B. c. 156: ,,0 xereAdSwv &g
“didov pera mwoldijg Svvduewg: o Ty Féav oln fveywav ol
70t Javdarov doyovreg“® (cf. c. 142).

Ganz besonders muB in diesem Zusammenhang auf eine
Schilderung der Hollenfahrt Jesu hingewiesen werden, die uns
Eznik als aus dem Marcionitischen System stammend iiberliefert
hat (iibers. v. Schmid S. 176f). Hier wird erzihlit, daB der
gute Gott, als er gesehen habe, daf} soviele (zeschlechter der
Menschen in dem Streit um sie zwischen dem Herrn der Ge-
schipfe {dem Gott der Gesetze) und der Materie gequilt und
vom ersteren aus Zorn in die Holle geworfen wurden, seinen
Sohn gesandt habe, sie zu erlésen. Zu diesem Zweck mubte
Jesus auf Erden erscheinen und sterben, um in die Hélle hinab-
zukommen. »Nach Deinem Sterben wirst Du in die Hélle
hinabsteigen und sie von dort herausziehen; denn die Hélle ist
nicht gewohnt, in sich das Leben aufzunehmen. Und deswegen

1. Simtliche Stellen nach Clemen S. 180ff., 102, 126.

2. Vgl. noch Fragen d. Bartholoméus, hrsg. v. Bonwetsch 8. 6;
endlich das wertvolle Material das v. d. Goltz, Texte u. Unters. N. F.
XIV 6 8. 107—111 beigebracht hat. Im einzelnen dem nachzugehen
Iohnt sich kaum, da wir immer anfs neue denselben stereotypen Wen-
dungen begegnen.
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kommst Du an das Kreuz hinauf, damit Du gleichst den Toten,
und dafl die Holle ihren Rachen auftue, Dich aufzunehmen
und daB Du in sie hineintretest und sie ausleerest«. Hier ist
der alte Mythus wunderbar erhalten. Noch ganz deutlich herrscht
die Vorstellung, daB der Erlosergott in den Rachen des Unge-
tiims hineinfihrt, da} dieses ihn, ohne zu wissen, wer er ist, ver-
schlingt, und daBl der Verschlungene dann von innen heraus die
Macht des hollischen Ungetiims vernichtet. Wir erinnern uns
unmittelbar an den Mythus von Hibil, der sich vom Hollen-
ungetiim verschlingen liBt und so dessen Verderben herbeifiihrt.
Auch der Zug, daB Jesus unerkannt in die Hoélle binunter-
kommt, erscheint uns in diesem Zusammenhang nunmehr ganz
vertraut und verstindlich. In dem von Eznik iiberlieferten
Marcionitischen System hat dieser Mythus von der Hadesfahrt
noch eine Erweiterung erfahren. Nachdem Jesus nédmlich in
die Holle hinabgestiegen sei und die Seelen von dort heraus-
gefiihrt habe, heiBt es, sei er zum zweiten Mal in der Gestalt
seiner Gottheit zum Herrn der Geschopfe herabgestiegen und
habe mit ithm Gericht gehalten wegen seines Todes. »Und als
der Herr der Welt die Gottheit Jesu sah, erkannte er, daB
ein anderer Gott aufler ihm seic<, und Jesus sagte zu ihm:
»Ich halte Gtericht mit Dir«<. So richtet Jesus nun den Herrn
der Geschopfe auf Grund seines eigenen Gesetzes und 18t sich
aus Qenugtuung dafiir, daB er ihn widerrechtlich getitet
habe, die Seelen der Menschen als Preis bezahlen. Auch diese
Erweiterung der Phantasie von der Hadesfahrt Christi mag
wegen ihrer auflerordentlich mythologischen Haltung noch in
diesen Zusammenhang hineingestellt werden.

Im Unterschiede von dieser Adaption der Idee von der
Hollenfahrt des Erloserheros auf Jesus kennt die christliche
Gnosis an den Stellen, die wir am Anfang des Kapitels
besprochen haben, keine eigentliche Hadesfahrt. Sie verlegt
den Abstieg ihres Erlosers in die obere Welt, und fiir sie
ist die niedere Welt diese Erde, auf der Jesus in seinem irdi-
schen Aufenthalt lebte. Sie bezieht also den Hinabstieg des
Erlosers auf die Erscheinung Jesu auf Erden. Bei ihrer dua-
listischen Gesamthaltung wird eben diese korperliche Welt be-
reits die Welt der Verderbens und der Finsternis, und es bedarf
der Idee cines Abstiegs zur Holle nicht mehr. Und in diesem

17*
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260 Kap. VI. Die Gestalt des gnostischen Erlosers.

Zusammenhang mag darauf hingewiesen werden, daB, wie es
scheint, auch in nicht spezifisch christlich-gnostischen Quellen
die Phantasien namentlich von dem unerkannten Herabsteigen
des Erlosers in die Welten der Finsternis ebenfalls auf das
irdische Leben Jesu bezogen werden, nicht auf seine Hadesfahrt.
Wir erinnern uns daran, daB auch die Ascensio Jesajae, die
vielleicht doch auch in gemeinchristlichen Kreisen gelesen wurde
und nicht spezifisch gnostisch ist, nur einen Abstieg des Erltsers
durch die Himmel bis auf diese Erde kennt. Auch eine Pa-
rallele in den Acta Thomae, die ja allerdings auch schon
gnostisch beriihrt ist, moge hier erwdhnt werden. Dort (c. 45)
14Bt der Verfasser die Dimonen zu dem Apostel sprechen, daB
er in seiner Gestalt dem Herrn Jesus gleiche, als wenn er von
ihm gezeugt sei. »Denn wir haben einmal gemeint, auch jenen
unter unser Joch zu bringen, wie auch die iibrigen. Der aber
wandte sich gegen uns und unterjochte uns; denn wir kannten
ihn picht. Er hat uns aber durch seine unscheinbare Gestalt
und durch seine Armut und durch seinen Mangel betrogen;
denn wie wir ihn schauten, da glaubten wir, daBl er ein Mensch
mit Fleisch und Blut sei, und wuBiten nicht, daB er es ist, der
die Menschen lebendig macht«!. Zum Schluf mag die Frage
hier aufgeworfen werden, ob nicht auch die schon bei Paulus
I. Cor. 2 sich findende Behauptung, daB die Archonten dieser
Welt den Herrn der Herrlichkeit, ohne ihn zu kennen, ans
Kreuz gebracht hitten und infolgedessen ihre Macht vernichtet
wire, in diesen Zusammenhang einzureihen sei.

IL

Sind wir bisher der Erlosergestalt in der Gnosis da, wo
sie allein stand, nachgegangen, so gilt es nun, diese in Verbin-
dung mit der weiblichen Gestalt der Sophia ins Auge zu fassen.

Dabei nehmen wir zugleich den Faden wieder auf, den wir
im zweiten Kapitel unserer Untersuchung haben fallen lassen.

1. Vgl c. 148: olroc 6 ogjlas Tobs &pyovras xel Tov Sdvarow
Buoduevos, — Auch Hippolyt V 19 p. 206 (Sethianer) wird ausgefiihrt,
daB sich der Logos des Lichtes dem Tiere der Schlange (dem bésen
Geist) gleichgestaltet habe, um so durch Uberlistung der héllischen
Miichte das Erlésungswerk zu vollbringen.
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Es war uns dort gelungen, nachzuweisen, daB die eine dieser
weiblichen Geestalten, die mit dem gnostischen Erloser zusammen
erscheinen, die Helena im Simonianischen System, tatsichlich
mit einer Géttin, die im spiteren synkretistischen Zeitalter eine
gewisse Rolle gespielt zu haben scheint, der Helena-Selene
(Isis-Astarte) identisch sei. LBt sich aber in Betreff der He-
lena dieser Nachweis fiihren, so wird er auch von deren Ge-
nossen dem »Mager« Simon zu gelten haben. Dieser mag nach
der einen Seite hin eine urspriingliche historische Figur sein,
das soll nicht geleugnet werden; aber sicher ist, da mit seiner
Figur eine Gottergestalt des spiteren Synkretismus und deren
Mythus kontaminiert, und dal aus dieser Kombination die gnosti-
sche Erlosergestalt Simon entstanden ist. Eine Reihe von Spuren
deuteten darauf hin, daB Simon und Helena beide in der Tat
hellenistische Gottergestalten waren und als solche sogar einen
Kult besessen haben. Diese Erkenntnis ist von auBerordent-
licher Tragweite. Die simonianische Gnosis ist nach einstim-
migem Urteil der Uberlieferung die ilteste Erscheinung der
Gnosis, von der uns direkte Nachrichten erhalten sind. Die
Gestalt des Simon begegnet uns bereits in der Apostelgeschichte
also mindestens am Ende des ersten christlichen Jahrhunderts,
— und zwar in ihrer gnostischen Ausgestaltung (Apg. 8, 10:
1 OUvaueg Toi Jeol 3 nalovuévy ueyddy). So haben wir
in den fiir uns erkennbaren Anfingen der Gnosis eine Er-
scheinung, zu deren Erklirung wir keinerlei christliche Pri-
missen gebrauchen, eine Erlosergestalt, die mit Jesus von Na-
zareth gar nichts zu tun hat. Und von hier aus dringt sich
uns von neuem mit- fast zwingender Gewalt die Vermutung auf,
daB wie auf den Mager Simon die Gestalt einer heidnischen
Erlosergottheit adaptiert ist, so auch das Soter der christlichen
Gnosis aus einer Kontamination einer bereits fertig vorliegenden
Erlosergestalt mit dem von der christlichen Religion verkiin-
deten Jesus Christus entstanden sei.

Bei alledem — das soll offen zugestanden werden — fehlt
ein Ring in der Kette des Beweises, und bleibt an einem Punkte
die vorgetragene Anschauung Postulat. Wir vermdgen jene
postulierte Erlosergestalt in den Gebieten, die fiir uns in Be-
tracht kommen (Mesopotamien, Syrien, Phénicien, Agypten) und
in der betreffenden Zeit — etwa in Verbindung mit der Ge-
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stalt der Helena nicht mit Bestimmtheit nachzuweisen. Eine
Reihe von Forschern hat allerdings in Anlehnung an die
recht wagehalsigen und der Nachpriifung bediirftigen Aufstellun-
gen von Movers (Phonizier) die Behauptung aufgestellt, daB
eine derartige Gestalt tatsiichlich nachweisbar sei. So spricht
A. Duncker in seiner (eschichte des Altertums (5. Aufl. I 330)
von einem Mythus, demzufolge der Sonnengott Melkart ausge-
zogen sei, die in die Dunkelheit der Nacht verschwundene
Mondgittin (Selene-Astarte) zu suchen, diese im fernen Lande
gefunden und dort mit ihr die himmlische Hochzeit gefeiert
habe. Wire dieser Mythus nachgewiesen, so bliebe allerdings
kein Zweifel mehr iibrig, daB wir den Prototyp des gnostischen
Simon und des christlich gnostischen Soter gefunden hétten,
Aber leider ist derselbe bisher nur Postulat und nicht authen-
tisch nachweisbar.

Am nichsten kommt dem postulierten Mythus etwa die
bereits dem spiteren synkretistischen Zeitalter angehorige Er-
zéhlung der Hochzeit des Kadmos und der Harmonia., Aller-
dings heit es in diesem Mythus, daB Kadmos, der Sohn
Agenors, ausgesandt seine Schwester Europa zu suchen,
auf seiner Fahrt in Samothrake die Harmonia gefunden und
mit ihr die Hochzeit gehalten, resp. sie geraubt und im fernen
Lande, (etwa) in Theben, gefreit habel, Die eine Gestalt
der verschwundenen, wiedergefundenen und gefreiten Gottin,
die wir postulieren miissen, erscheint hier auf zwei Figuren,
die Schwester Europa und die Braut Harmonia, verteilt.
Immerhin kann wenigstens darauf hingewiesen werden, daf die
Erziblung von Kadmos und Harmonia in spiterer Zeit auch
in den Kiistenstidten Phoniziens lokalisiert war. Nach Athe-
naeus XIV 77 p. 658 soll Euemeros die Harmonia als Flsten-
spielerin eines Konigs von Sidon, die mit Kadmos dessen Koch
durchgegangen sei, bezeichnet haben?. Der Spott des Eue-
meros beweist, daBl die Sidonier den Kadmos und die Harmonia

1. Vgl. Diodor V. 48; Ephoros, Schol. zu Euripides Phoenik. 7.
Zum Ganzen Art, Harmonia und Kadmos in Roschers Lexikon der My-
thologie.

2. Darf hier vielleicht die riitselhafte Szene zwischen dem Apostel
Thomas und der Flétenspielerin Acta Thomae c. 7 — in Verbindung
mit dem Hochzeitslied ¢. 6 — verglichen werden?
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fiir sich in Anspruch nahmen. Beachtenswert ist auch, da$
man nach Nonnus (Dionysiaca XL 346ff)! in Tyrus das Haus
des Agenor und das Brautgemach des Kadmos zeigte. Das
» Brautgemach« (der iegog yauog) ist fiir diesen Mythus iiberhaupt
charakteristisch; auch auf Samothrake und in Theben wurde es
gezeigt (Pausanias IX 12, 3; 16, 3)2.

Konnen wir so den direkten Beweis fiir die vermuteten
Beziehungen nicht bis zum Ende fithren3, so werden wir um so
mehr den Weg der indirekten Beweisfiihrung einschlagen miissen.
So haben wir in diesem Zusammenhang die Frage zu stellen,
ob sich nicht auch in den Parallelfiguren zu Simon und zur
Helena: dem christlich gnostischen Soter und der Sophia Ziige
einer nicht aus christlichen Primissen erklirbaren Mythologie
nachweisen lassen, Beweise, dall auch hier die Adaption eines
Mythus auf die Gestalt des christlichen Erlosers stattgefun-
den hat,

Schon bei den Gnostikern des Irendus I 30 erscheinen die
beiden Gestalten des Xptozds und der Soglz nebeneinander.
Wir haben schon oben darauf hingewiesen, daB der Xpiotdg in
dem System der Gnostiker, wie es uns® hier vorliegt, vielleicht
an Stelle des "Av3owmog oder des secundus homo infolge christ-

1. Vgl. auch wie bei Nonnus, Dionysiaka XLI 277. 314, 358, die
Gottin Harmonia als eine kosmische Potenz erscheint, als meuurirwe,
novroogos; die vier Weltgegenden sind ihre Tirhiiterinnen, u. s. w.

2. In diesem Zusammenhang mag noch der seltsame Bericht Theo-
dor bar-Kunis iiber die Sekte der Kukaeer (Pognon 209ff.) verglichen
werden. Hier wird behauptet, daB der »groBen Mutter des Lebens«
sicben Tochter von den Michten der Finsternis geraubt und deren
Sthnen gegeben seien, dafl aber die guten Michte an einem bestimmten
Tage herabsteigen, um ihre Verlobten zn befreien und heimzuholen.
Die Jungfrauen sollen sich in Hatra, Mabug, Harran befinden. — Ein
merkwiirdiger Nachklang des Mythus von der geraubten und befreiten
Gottin.

3. Man konnte natiirlich noch auf eine Reihe anderer verwandter
Mythen hinweisen, so auf den der Befreiung der I¥tar durch Uddu
Sunamir im alten babylonischen Lied von der Hollenfahrt der IStar
(vgl. Anz, Ursprung S, 90—93), vielleicht auch auf die Befreiung der
Hesione durch Herakles, der Andromeda durch Perseus. Doch wird
sich tberall Gewisseg nicht mehr ausmachen lassen, Es muf eventuell
geniigen, den Typus des vorliegenden Mythus im allgemeinen festzustellen.
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licher Bearbeitung getreten sei, daB aber der Av3owmog die
ihn charakterisierenden Ziige, namentlich den des Hinabsinkens
in die Materie, an die neu hier auftretende Gestalt der Sophia
abgegeben habe. Jedenfalls steht in dem gnostischen System
die obere im Himmel verbliebene Grestalt unmittelbar neben der
Sophia, der gesunkenen (G6ttin. Sie sind Geschwister von un-
gleicher Art und ungleichem Wert. Und zugleich wird der
Xoptotdg der Erloser der gesunkenen Sogia. Es wird I 30, 12
berichtet, daB die Sophia, als sie infolge der Abtriinnigkeit ihres
Sohnes keine Ruhe, weder im Himmel noch auf Erden, ge-
funden habe, betriibt ihre Mutter angefleht habe, daB ihr der
Christus zur Unterstiitzung gesandt wiirde. Es ist nun sehr
darauf zu achten, daf hier als die eigentliche Tat des Erldsers
die Befreiung der Sophia, seiner Schwester, und die Vereinigung
mit ihr berichtet wird. Ich erinnere daran, daf es auch hier
heiBit, daf der Erlser unerkannt durch die Welten der planeta-
rischen Michte hindurchgegangen sei und bei diesem Hindurch-
fahren diese ihrer Macht entleert habe, dafl also auch hier der
Gegensatz gegen die dimonischen Michte erhalten geblieben
ist. Dann aber heifit es: »Et descendentem Christum in hunc
mundum induisse primum sororem suam Sophiam et
exultasse utrosque refrigerantes super invicem et hoc esse spon-
sum et sponsam definiuntc. Hier haben wir augenscheinlich
das Ende und das Acumen eines urspriinglichen Mythus: der
Erlosergott befreit die gefangene und in die Materie versunkene
Gottin und feiert mit ihr die heilige Hochzeit, Christus und die
Sophia sind Braut und Briutigam. Und wenn wir so das Auge
geschirft haben fiir das eigentliche Mythologische in dieser
Darstellung, so sehen wir nun auch deutlich, wie kiinstlich mit
der Erzihlung vom Erloser, der die Sophia befreit, die Gestalt
des historischen Jesus verbunden ist. Denn es wird hier nun
weiter berichtet, daB die Sophia vor dem Kommen des Retters
durch den Jaldabaoth, ohne daB dieser gewuBt, was er getan,
zwei Menschen emaniert hitte (30, 11): »duorum homines factas
esse emissiones, alterum quidem de sterili Elizabeth, alterum
autem ex Maria virgine«. So habe die Sophia den Jesus vorher
vorbereitet, »uti descendens Christus inveniat vas mundume, und
dann habe sich der mit der Sophia vereinigte Christus auf dem
Menschen Jesus niedergelassen, und so sei Jesus Christus ent-
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standen. Diese wunderliche und verzwickte Christologie, die
hier vorgetragen wird, wird erst dann eigentlich verstindlich,
wenn wir annehmen diirfen, daB hier ein urspriinglich selbst-
stindiger Mythus von der Vereinigung des Soter mit der Sophia
kiinstlich mit der Gestalt Jesu verbunden ist.

Dieselbe Beobachtung kénnen wir machen, wenn wir ver-
suchen, in die verschlungenen Gedankenziige der Valentiniani-
schen Systeme einzudringen. Wir haben zundchst zu unter-
scheiden zwischen einem friiheren und einem spiteren Zustand
in der Aushildung dieser Systeme.

Nach der dlteren Auffassung des Valentinianismus finden wir auch
hier das Paar, den Erlgser Christus und die gerettete Sophia, neben-
einander. In dem System, das als urspriingliches des Valentin, des
Meisters der Schule selbst, ausgegeben wird (Irenidus [ 11, 1), heifit es
noch ausdriicklich, dall Christus nicht, wie in den spiiteren Systemen
angegeben werde, von den oberen himmlischen Michten emaniert sei,
sondern seine Mutter die gefallene Sophia sei. Diese habe ihn cum
gquadam umbra geboren, er aber liabe, da er seiner Natur nach minn-
lich sei, den Schatten von sich abgestreift und sei ins mdjpwua zuriick-
gekehrt. Dieselbe Auffassung setzt auch noch das System der Mar-
kosier I 15, 3 voraus, wo von dem Xpiwrds die Rede ist, als er nach
oben geeilt und die Zwolfzahl wieder ausgefiillt habe: ,,70v dredoaucrre
&vw xal minowoarre Jdwdéxarov doeduov Xopwror¢, Ebendieselbe Auf-
fassung liegt ferner in den von Clemens Alexandrinus iiberlieferten
Excerpta ex Theodoto vor (vgl. c¢. 23: ,,Xotoros xaradetyas Ty mpofa~

lotoay avtov Soqlav't — ¢. 32: ,xavodehpes Tiv unrépe avedSwv e 1o
mijewpe — c. 83: ,,Xpwrob 10 dolxtiov (uydvros, ovoraiévios &ls T
aljpwpe — c. 44: ,0poor 1¢ xeralimovre avtiy qwr(<). Die An-

schauung, die hier vorliegt, scheint sogar noch urspriinglicher zu sein
als diejenige im gnostischen System des Irenius. Christus ist hier
nicht der himmlische Bruder der gesunkenen Sophia, sondern vielmehr
der Sohn dieser Sophia, der sich als der bessere, minnliche Teil der-
selben wieder ins mAjpwpue zuriickerhoben hat, und auch die Vermutung,
daB der an dieser Stelle stehende Christos urspriinglich identisch mit
dem Anthropos gewesen sei, wird uns hier auf das deutlichste bestitigt.
Denn die Gestalt des Christos, der von der Sophia in der auBerhimm-
lischen Welt geboren wird und aus dieser sich unter Zuriicklassung
seines Schattens wieder erhebt (vgl. die Darstellung des Poimandres
8. 0.), ist offenbar identisch mit dem Menschen (Urmenschen), der in
die Materie versinkt und sich wieder aus ihr erhebt. Dieser Christos,
der sich von seiner Mutter getrennt und in die himmlische Welt er-
hoben hat, erscheint nun auch in den dlteren Valentinianischen Syste-
men zugleich als der dann wieder zuriickkehrende Erlgser, der seine
Mutter aus dem Verderben befreit, und der durch seine auch hier schon
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vollzogene Identifikation oder Verbindung mit Jesus die Menschenwelt
erlost. Im System des Valentin bei Irendus I 11 heiBt es ausdriicklich,
dal (nach einigen) Jesus der Erléser in diesem Systeme von dem Chri-
stus, »qui recucurrit rursum in pleroma«, seinem Wesen nach abgeleitet
werde. Wenn daneben bemerkt wird, dall er nach anderer Auffassung
auck von dem Anthropos und der Ecclesia abstammen solle, so liegt
hier nur ein neuer Beweis fiir die von uns postulierte Identitdt vom
Christos und Anthropos vor. Auch in dem System der Markosier bei
Irendus I 15, 3 wird behauptet, daB auf Jesus in Gestalt einer Taube
herabgekommen sei: ,,70v drvedgaudvra &vw xal mingdoavre Swdéxaror
doududv Xpwordv, d. h. eben, daB der Christos, der Sohn der Sophia,
sich auf Jesus bei der Taufe herabgelassen habe. So erscheint hier
Christos in diesem Zusammenhange geradezu als Vater Jesu: xal xa9~
&le piv tov Saverov ymow 6 &x tis olxovoules Zwrip, Eyvdeise 1OV
7arépe Xoworog“l, Bemerkenswert ist librigens auch hier, daB, ohne
dall eine Vermittlung zwischen diesen beiden Angaben klar heraus-
gestellt wurde, daneben unmittelbar die Behauptung steht, daB der. der
auf den irdischen Jesus herabgekommen sei, der Anthropos sei: ,,Eivac
oby 167 Ineoty Svous uév toi &x Tiis olxovoulus evdedmov . . . ., TEdEi-
odar 0 el dopolwow xel ubpgwow tol uéldovros el avtov xarégyeoduc
AvSgunov., Also auch hier wieder die urspriingliche Identitit von
Christos und Anthropos 2.

In den spiiteren valentinianischen Systemen, namentlich in
dem des Ptolemius, aber auch in den Excerpta ex Theodoto,
die ja in der Auffassung von der Abstammung des Christos von

der gefallenen Sophia mit den &lteren Darstellungen iiberein-

1. So ist sicher zu lesen statt ,,Xpeordr. Vgl dazu die ausdriick-
liche und genaue Parallele III 16, 1: »Qui autem a Valentino sunt,
Jesum quidem, qui sit ex dispositione, (dicunt) ipsum esse, qui per Ma-
riam transierit, in quem illum de superiori Salvatorem descendisse,
quem et Christum dici . ... participasse autem cum eo qui esset ex
dispositione de sua virtute et suo nomine, ut mors per hunc eva-
cuaretur, cognosceretur autem pater per eum Salvatorem
quidem, qui desuper descendissete.

2. Wenn es Irendus III 11, 3 heifit: »Alii rursum Jesum quidem
ex Joseph et Maria natum dicunt et in hune descendisse Christums«, so
haben wir auch hier dieselbe Anschauung. Es ist allerdings nicht ganz
sicher, ob Irendius hier eine spezifisch valentinianische Schulmeinung
vortrigt, aber doch wahrscheinlich. Merkwiirdig gegeniiber der ge-
wohnlichen Behauptung der wunderbaren Herkunft auch des irdischen
Jesus in den Systemen des Valentinianismus ist hier die Behauptung
von der natiirlichen Geburt des irdischen Jesus, auf den der Christus
herabgekommen sei. Es bleibt moglich, daB hier ein sehr altes System
der valentinianischen Schule vorliegt.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



Der Soter und die Sophia. 267

stimmen, tritt eine charakteristische zweite und eigentliche Er-
losergestalt neben den Christos. Diese Gestalt wird gewdhnlich
schlechthin unter dem Namen des Soter eingefiihrt. Von der
Entstehung dieses Soter heifit es im Ptolemiischen System bei
Irendus I 2, 6, daB das gesamte Pleroma sich zusammengetan
hitte und ein jeder von den Aeonen das Beste und Schonste
aus seinem Wesen zusammengetragen, und dall die Aeonen so
gemeinsam zu Ehren des Bythos den Soter emaniert hitten,
der hier auch Jesus genannt wird: ,zeledraror zaklog e zai
dotgov Tol rrhyewsuarog, Tédetov uagrzov“.  Auch in der Dar-
stellung von Hippolyts Refut. VI 32 gilt der Soter als xouwog
tob mhneduaros #agnogl. Dieser Soter erscheint nun als der
eigentliche Erloser, und in dem Bericht iiber die Erlgsung, die
uns in den spiiteren valentinianischen Systemen vorliegt, tritt noch
deutlicher als bisher heraus, wie der eigentliche Akzent in der
Erzihlung von der Erlosung auf dem Gedanken der Befreiung
aer Sophia und ihrer Vereinigung mit dem Soter ruht?. Das
erscheint als das eigentliche und nichste Ziel der Sendung des
Soter: die Befreiung und Erlosyng der Sophia.

Ganz mythisch klingt die Schilderung des Zusammentreffens
der Sophia mit ihrem Befreier. Es wird erziihlt, daB dieser
mit seinen Genossen, den Engelmi#chten, zu ihr gekommen sei:

1. Die Art, wie hier der Soter als die letzte und jiingste und doch
als diejenige Gottheit eingefiihrt wird, die allen anderen iiberlegen und
erhaben ist und die Macht aller anderen in sich vereinigt, erinnert
sehr an bereits Besprochenes. So wird in dem babylonischen Schépfungs-
mythus Marduk als der jingste Gott eingefiihrt, dem dann doch alle
ilteren Gotter alle ihre Macht und Ehre geben. Ahnlich werden auch
in den Mandédischen Mythen die jungen Gotter Mandd d’ Hajé und
Hibil Ziwa in der Versammlung der Gotter begriiBt.

2. In dem ptolemiischen System wird erzihlt, daB zunichst der
Christos, der hier nicht als Sohm der Sophia, sondern neben dem
Heiligen Geist als eine Emanation des Monogenes resp. des Pater
(des an zweiter Stelle nach dem Bythos stehenden Aeon) aufge-
fafit wird, sich der Sophia genaht und versucht habe, diese von ihren
Leiden zu befreien; dann habe er sich wieder von ihr entfernt, und als
sein Ersatz sei dann der Soter gesandt. Deutlich verrdt sich noch in
dieser Anlage, daB der Christos und der Soter eigentlich nur Doubletten
sind. In den Excerpta ex Theodoto heifit es einfacher, daB der Soter
der Sophia als Ersatz fiir ihren Sohn, den Christos, der sich, sie hinter
sich lassend, in die Welt der Aeonen erhoben hatte, gesandt sei.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



268 Kap. VI. Die Gestalt des gnostischen Erldsers.

w Ty 0 "Ayouwd ivroameiocay evrov Afyovot 7me@TOV UEV Nei-
loppa Emidéadar 00 aldd, perémere Jé idotoav adv Ohy Ty
naprrogogly avzol 7meoodeausiv avr dvvauy Aafotoey éx Tijg
Eripavelog abrov” (Iren. I 4,5). In der Parallelstelle, Exc. ex
Theod. 44, wird gesagt, daBl die Achamoth sich wegen der Be-
gleiter des Soter aus Scham mit einer Hiille bedeckt habe.
Und was dann weiter in dem urspriinglichen, noch deutlich
durchschimmernden Mythus erziihlt wurde, ist in der Tat ein
»i€00g youog der beiden Gottergestalten. Es wird Ireniius
I 3, 4 angedeutet, daB der Soter ,duivoile Ty uyzeay Tijg
Ev3vuijoews 100 memovdorog Aldvos wei dEogiodelong Exrog
o0 shnewuarog”. Auf dieselbe Vorstellung deutet auch das
schon zitierte ,,dévauy Aafotoay ¢ tig Emigavelag avToit.
Avusdriicklich berichtet Hippolyt Refut. VI 34, da8 die Sophia
mit dem Soter 70 Sthne (ioyor) gezeugt habe, ,oiTwés eloww
ayyehor Emovgavior rrohiterduevor &v ‘Iegovaahiy i dvw i &
oteavoig“. »Denn das ist die Stadt Jerusalem; die drauBien be-
findliche Sophia und ihr Briutigam ist die gemeinsame Frucht
des mhijowuac. Diese echt mythische Vorstellung von den
70 Schnen, die die beiden Himmelsgitter zeugen, scheint dann
bereits hier und da in eine weniger mythische umgedeutet zu
sein. Dann gilt als der himmlische Same, den die Sophia vom
Soter empfingt, das Geschlecht der (menschlichen) Pneumatiker.
Irendus I 5, 1: ,, Tty otw ;jdn T0lrWY fmo,wtyéywv ot av-
zovg 'zov ,uev & 700 madovg, & nv vln, To0 0¢ €x m;g snwtqo-
@iis, & v 1o Yupudy, ol Jé, o &meninoe, voi 7 FoTe TH
wvevuatinov. Auch scheint die Darstellung vorgelegen zu
haben, dafi die Achamoth den geistigen Samen nicht vom Er-
IGser selbst, sondern von seinen begleitenden Engeln (dogrgoeoc
o0 Swrijgog) empfangen habe (I 4, 5 Ende; vgl. II 19, 5:
sutrumne semel enixa sit mater illorum semen, ut vidit an-
gelos, an particulatim«)t. Von diesem pneumatischen Samen,
den die Achamoth empfangen habe, ist dann weiter Irendus I
b, 6 die Rede. Er ist der Mutter wesensgleich und geht in
diese Welt ein, ohne dall der Demiurg, der Weltschiopfer, etwas
von ihm ahnt. Es scheint auch hier auf den Mythus angespielt

1. Zu vergleichen ist hier die parallele Darstellung Exe. ex Theod.
39 und 40: ,,0rs vmd rob kggevos 1& dyyehixt TGV GAEQuUaTWY NEOEBGELETOY,

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



Der Soter und die Sophia. 269

zu werden, der bei den Gnostikern des Irenius klarer darge-
stellt ist, daB der Demiurg ohne sein Wissen und Wollen den
ihm ebenfalls ohne sein Wissen zugekommenen Samen bei der
Schopfung dem ersten Menschenpaare einhaucht. So ist also
der geistige Same in dieser niederen Sphiire eingeschlossen und
unterliegt der weiteren Entwicklung. An diese Darstellung
schliefit sich die von der Befreiung des geistigen Samens.
Wenn die Weltentwicklung einst zu Ende gebracht sein wird,
dann wird die Achamoth aus dem Orie der Mitte sich wieder-
erheben und in das 7zArjpwua hineinkommen und endgiiltig ihren
Briutigam, den Soter, in Empfang nehmen, auf daB eine Sy-
zygie zwischen Soter und Achamoth entstehe. »Und das set
der Briutigam und die Braut, das Brautgemach aber das
ganze Pleroma« (I 7, 1). Die Pneumatiker sollen dann den
psychischen Bestandteil ihres Wesens ausziehen und rein geistige
Wesen werden, sie ziehen ebenfalls in das Pleroma ein und
werden als Briute den Engeln des Soter iibergeben.. Die
Hochzeit der Sophia mit dem Soter gilt also hier als vor-
bildlich und urbildlich, als Hochzeit der Pneumatiker mit den
Engeln, den Begleitern des Soter!.

‘Wir sehen nunmehr vollstindig deutlich, daB der Er-
lésungsmythus im valentinianischen System urspriinglich nichts
mit der Idee der Erlosung durch Jesus zu tun hat. Im Zen-
trum der valentinianischen Gnosis stand ein heidnischer
Mythus, der von der heiligen Hochzeit zweler Gotter, des
Soter und der Sophia, handelte. In diesem Mpythus fanden
dann die Gnostiker das Urbild und Vorbild der von ihnen er-
hofften Vereinigung ihres hcoheren unsterblichen Wesens mit
himmlischen Geistesméichten. Wir diirfen vermuten, daf die
eigentliche mysterivse Lehre, die hier den Eingeweihten mitge-
teilt wurde, eben nur diese war, daf} jedem Gnostiker ein ebenso
herrliches (Geschick bevorstehen wiirde, wie es der Mythus von
der gefallenen Sophia und ihrer Vereinigung mit dem himm-
lischen Briutigam erzéihlte, und es scheint klar zu sein,
wie nun erst um des Anschlusses an den gemeinchristlichen
Glauben willen mit diesem Erlgsungsmythus ganz kiinstlich

1. Weiteres iiber diese Idee der Hochzeit der Pneumatiker mit
den Engeln s. im nichsten Kapitel.
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und mechanisch die Lehre von der Erlosung durch den histori-
schen Jesus Christus verbunden wurde. Wir sehen noch die
klaffenden Risse, die das System hier zeigt. Die Tiitigkeit des
Soter in der exoterischen Darstellung der valentinianischen
Gnosis zerfidllt ganz deutlich in zwei getrennte Etappen. Es
handelt sich zunichst um eine Erlosung in der Urzeit, bei der
einfach erzihlt wird, wie der gottliche Heros, der Soter, die in
der Unterwelt gefangen gehaltene Sophia befreit und wie sich
beide dann zur himmiischen Hochzeit vereinen und 70 Himmels-
sbhne erzeugen. Davon durch einen weiten Zeitabstand ge-
schieden, vollzieht sich dann die zweite Etappe der Erlosung,
die eigentlich historische. Zu diesem Zweck wird die Gestalt
des Soter in eine kiinstliche Verbindung mit dem Menschen
Jesus gebracht. Auch dieser Jesus ist in den uns vorliegenden
valentinianischen Systemen bereits eine komplizierte Gestalt.
Nach dem ptolemiiischen System soll er die verschiedensten
Elemente in sich vereinigt haben. Von der Sophia habe er das
pneumatische Teil bekommen, von dem Demiurg die psychischen
Bestandteile seines Wesens. Hinzu kommt dann eine unter
unendlicher Kunst in den oberen Welten bereitete wunderbare
Leiblichkeit, die es dem Erloser ermiglicht, leiblich auf Erden
zu erscheinen, ohne daf er doch wirklich Bestandteile der nie-
deren korperlichen Materie an sich triige. Diese drei Elemente
vereinigen sich zu der Gestalt des irdischen Jesus, und diese
ist dann nach der Auffassung dieser Gnostiker nicht eigentlich
geboren, sondern, wie durch einen Kanal, durch den Leib der
Jungfrau Maria hindurchgegangen. Etwas einfacher ist das
‘Wesen des irdischen Jesus in dem System der Markosier ge-
dacht (Irenfius I 15,3). Aber wie auch hier im einzelnen sich
die Ausfithrung gestaltet, der Nachdruck in der Darstellung des
Systems liegt dann darauf, daB auf diesen irdischen Jesus
sich zur Erlosung der Menschen der himmlische Soter in der
Gestalt einer Taube bei der Taufe herabgelassen habe. Man
ist sich also hier noch einigermafien deutlich der Verbin-
dung einer fremden Erlosergestalt mit dem historischen Jesus
bewuit. So — und das ist besonders bedeutsam — erklirten
dann auch die Valentinianer, daB der Soter, d. h. dieser histo-
rische Erloser Jesus Christus, eigentlich nur zur Erlsung des
Geschlechts der Psychiker herabgekommen sei. Die Hyliker
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konnen nicht erlost werden, die Pneumatiker bediirfen keiner
eigentlichen Erlosung, da sie ihrer innersten Natur nach der
himmlischen Welt verwandt sind; dagegen bediirfen die Psychiker
einer solchen Erlosung. Irendius I 6, 1: ,,4¢ v (? ob quam
causam) zal zdouoy rareorsvacdar Aéyovar zai tov Swrfjea ¢
érl ToiTo mapayeyovivar TO YvyLxov, Emel ol atvefoloidv
dotwy, omwg alro ooy, Deutlicher kann es nicht ausge-
sprochen werden, daB die ganze Lehre von dem historischen
Erloser und der historisch gegebenen Erlosung nur eine nach-
triigliche Erweiterung des Systems ist, die man zugunsten der
Psychiker, d. h. der katholischen Christen, aufgestellt hat und
um die eigene Lehre der gemeinchristlichen Lehre, soweit es
moglich war, anzugleichen.

Von hier aus wird es vielleicht noch gelingen, die eigen-
tiimliche komplizierte Erzihlung von der Befreiung der Sophia,
wie sie sich in dem System der Pistis Sophia darstellt, zu be-
greifen und in ihre Elemente zu zerlegen. Nach der ungemein
umfangreichen Darstellung dieser Schrift liegt diese Befreiung
nimlich zum Teil vor dem irdischen Leben des Erlosers Jesus,
zum Teil hinter demselben. So berichtet Jesus im Anfang der
Schrift (c. 29), als er nach seiner Auferstehung den Jiingern
erzihlt, was er auf seiner voriibergehenden Auffahrt zum Himmel
in den einzelnen himmlischen Welten gesehen habe, dafl er die
Pistis Sophia unterhalb des dreizehnten Aeon ganz allein, be-
triitbt und trauernd angefunden habe, und diese Erwiihnung gibt
dann den Anlal zu einer ausfiihrlichen Darstellung des Ge-
schicks der Sophia. Es wird erzihlt, daB sie urspriinglich im
dreizehnten Aeon ihren Aufenthalt gehabt habe, aber durch
teuflische Méchte von dort in das Chaos hinabgelockt sei (s. o.
S. 18). Von dort ist sie dann durch die Hilfe der himmlischen
oberen Michte, namentlich durch die Hilfe Jesu selbst befreit;
und zwar liegt ihre Befreiung zeitlich zuniichst vor dem histo-
rischen Leben Jesu offenbar in der uranfinglichen Zeit. Jesus
berichtet dariiber seinen Jiingern c. 58, daB er die Pistis Sophia
zundchst vermoége seiner Lichtkraft zu den oberen Ortern des
Chaos hinaufgefiihrt, daf er die Lichtkraft, die er ihr schickte,
habe zu einem Lichtkranz um ihr Haupt werden lassen,
durch den sie vor den Nachstellungen der Aeonen beschirmt
werden sollte (c. 59), daB darauf, da die Zeit gekommen sei,
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die Sophia aus dem Chaos zu retten, die hochste Gottheit, das
erste Mysterium, ihm eine grofle Lichtkraft aus der Hohe
gesandt (c. 60) und daB dieser Lichtabfluf dann in seiner
ganzen Stirke ins Chaos hineingeleuchtet habe, so daB die fin-
steren Miichte ihm gegeniiber chnmichtig geworden seien (c. 64).
Und so heifit es denn (Kap. 66 S. 91, 7ff): »Und ich fithrte
die Pistis Sophia aus dem Chaos heraus, indem sie auf die
Emanation des Authades mit dem Schlangengesicht trat, und
indem sie ferner auf die Emanation mit dem Basiliskengesicht
der siecben Kopfe trat, und indem sie auf die Kraft mit dem
Liowen- und Drachengesicht trat . . . ., und ich, das erste My-
sterium, stand bei ihr und nahm alle in ihr befindlichen Krifte
und vernichtete ihre ganze Materie, damit kein Same von ihr
von jetzt ab sich erhebe<. Man sollte meinen, damit wire die
Befreiung der Sophia vollzogen. Aber wir horen nun zum Er-
staunen c. 75, daB der Erloser die Sophia nur zum Ort unter-
halb des dreizehnten Aeon gefiihrt hat und daB er sie dann
verlift mit der Weissagung, ihre endgiiltige Erldsung werde
sich erst in der Zukunit, wenn die drei Zeiten vollendet wer-
den, vollziechen; von neuem wiirden die feindlichen Michte sie
bedringen, aber dann werde auch endgiiltig die Befreiung er-
folgen. Und dann heiBt es ¢ 76, dafi Jesus, als er nach
seiner Auferstehung mit seinen Jiingern auf dem Olberge
saBl, erkannt habe, daBl der Zeitpunkt der endgiiltigen Befreiung
der Sophia gekommen sei. Wiederum und zum letzten Mal
hitten damals, als er sich in der Menschenwelt befand, die
finsteren Michte die Sophia bedriingt. Aber bei seiner Auf-
fahrt zum Himmel habe Jesus dann die Sophia genommen und
sie in den dreizehnten Aeon endgiiltig eingefiihrt (c. 81). Was
bedeutet hier die fortwidhrende Verlingerung des Befreiungs-
prozesses und der wiederholt auftretende Aufschub der endgiil-
tigen Erlosung? Ich meine, nach dem Vorausgegangenen sei
die Sache klar. In dem urspriinglichen Mythus war von einer
vorweltlichen, uranfiinglichen Befreiung der Sophia durch einen
vorweltlichen Erloser die Rede. Der gesammte Befreiungs-
prozeB spiegelte sich in der Urzeit ab und hatte mit der histo-
rischen Erlosung nichts zu tun. Dieser Mythus von der Be-
freiung der Sophia durch den Soter ist dann kiinstlich auf die
irdische Erlosergestalt Jesu bezogen und mubBte so zum Teil in
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die Mitte und auf den Hohepunkt der Geschichte verlegt wer-
den. So half sich der Kompilator mit der Annahme, daB die
Sophia in der TUrzeit noch nicht endgiiltig befreit, sondern
nur aus dem Chaos an den Ort unter dem dreizehnten Aeon ent-
riickt sei, und daB dann Jesus bei seiner Auffahrt zum Himmel
ihre endgiiltige Befreiung und Entriickung in den drei-
zehnten Aeon bewerkstelligt habe. Wenn wir die Darstellung
der Pistis Sophia recht beurteilt haben, so liefert diese uns also
einen neuen Beweis dafiir, daf der urspriingliche Mythus von
dem Soter und der Sophia mit dem christlichen Erlosungs-
gedanken nichts zu tun hat. Im iibrigen mag darauf hinge-
wiesen werden, daB sich in der Darstellung der Pistis Sophia
die Farben dieses urspriinglichen Mythus recht gut erhalten
haben. Die Sophia ist hier wirklich noch eine rein mythische
Gestalt, ein himmlisches Wesen, das in die Unterwelt hinab-
gesunken ist und hier von den Ungeheuern der Unterwelt, die
von dem Erloser siegreich zuriickgeschlagen werden, verfolgt
wird.

III1.

Brandt hat in seiner Darstellung der mandiischen Religion
iiber den Unterschied der FErlosungslehre in der Gnosis und
dem Mandédismus folgendermaBen geurteilt (S. 191f): »Der
grole Unterschied zwischen den gnostischen und den mandii-
schen Schriften besteht darin, daff die christliche Erlosungslehre
letzteren ginzlich abgeht. Dafiir erscheint hier die Uroffen-
barung, durch welche der Mensch iiber seine Zugehorigkeit zu
der Welt des ersten Lebens aufgeklirt und ihm die ent-
sprechende, diese Verbindung erhaltende Religionsiibung mitge-
teilt wirde .. ... »Die abweichende gnostische Behandlung (ist)
durch den bloBen Umstand, daB dem Gmostiker das christliche
Evangelium ein Gegebenes . . . . war, bedingte. »>Die Ver-
legung des Entscheidungskampfes wider die Hélle vom Anfang
der Schopfung in die Fiille der Zeit, erschien dadurch geboten,
und der Uroffenharung stand die mosaische Gesetzgebung oder,
wo man diese fallen lieB, die erst durch Christus erteilte Offen-
barung im Wege. Schon deshalb muB die mandiische An-
wendung fiir altertiimlicher gelten als die christlich-gnostisches.
Diese Beobachtung Brandts ist eine durchaus richtige und

Forschungen 10: Bousset, Gnosis, 18
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auBerordentlich beachtenswerte. Wir kionnen dieselbe auch so
prizisieren, daB iiberall da, wo nicht eine geschichtliche, durch
eine bestimmte geschichtliche Personlichkeit vollzogene Erlosung
geglaubt und gelehrt wird, sondern vielmehr eine mythische Er-
losung und eine mythische Erlosergestalt angenommen werden,
notwendig der Bericht von der Erlésung (resp. die Idee der
Uroffenbarung) in die Urzeit zuriickverlegt werden mufl. Denn
der »Mythus« spielt eben in der vergangenen uralten Zeit.
So ist es in der Tat in dem von christlichen Einfliissen an
diesem Punkt freigebliebenen manddischen System. Ménda d’
Hajé ist der Offenbarer der Urzeit; er teilt am Anfang aller
Welt- und Geschichtsentwicklung dem ersten Menschen die
reine Lehre mit (Brandt M. R. 121). Ebenso verhilt es sich,
im Grunde genommen, auch mit dem manichiischen System.
Auch in diesem vollzieht sich die eigentliche Erlosung in der
Urzeit. Hier findet die Befreiung des Urmenschen statt, hier
die auf die Erl6sung abzielende Einrichtung der Welt, hier
auch die entscheidende Wirksamkeit der erlosenden Miichte des
lebenden Geistes und des dritten Gesandten. Man kann héch-
stens sagen, daB im Manichdismus der ErlosungsprozeBl ein
dauernder, durch die ganze Weltentwicklung sich erstreckender
ist, und daB deshalb namentlich die Titigkeit des dritten Ge-
sandten sich weiterhin iiber die ganze Weltdauer ausdehnt.
Aber die grundlegende Tat der Erlosung ist doch in der Ur-
zeit vollzogen. Auch hier ist, freilich anders als im Mandais-
mus, der Versuch gemacht, gerade diese Erlosungsidee mit der
spezifisch christlichen zu vereinen und irgendwie die Geestalt
Jesu Christi in dieses ganze System einzufiigen. Aber die
Kompilationsarbeit, die hier stattgefunden hat, ist eine so
grobe und oberflichliche, daB sie auch dem blidesten Auge
erkennbar wird, und hier gar kein Zweifel bestehen bleibt, da8
urspriinglich die geschichtliche Erlosergestalt Jesu Christi gar
keinen Platz in dem System hatte. Wenn hier im ausgebil-
deten manichiischen System zwischen Christus und Jesus unter-
schieden wird und Christus mit der in der Sonne lebenden und
wirksamen Macht des dritten Gesandten identifiziert wird, d. h.
mit derjenigen Macht, welche durch ihre Erscheinung nach der
bekannten Darstellung die Archonten zur sinnlichen Lust reizt,
und wenn Jeus als Jesus patibilis denjenigen Lichtelementen
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gleichgestellt wird, die noch in der Materie enthalten und ge-
bunden sind und sich miihsam namentlich im Pflanzenleben zu
Luft und Licht hinaufringen, so begreift man in der Tat den
Spott, mit dem Augustin (contra Faustum XII 11, vgl. Baur
S. 72) diesen Versuch einer Kombination manichiischer und
christlicher Gedanken bedeckte: »Postremo dicite nobis, quot
Christos esse dicatis. Aliusne est quem de spiritu sancto con-
cipiens terra patibilem gignit, omni non solum suspensus ex
ligno, sed etiam jacens in herba, et alius ille, quem Judaei
crucifixerunt sub Pontio Pilato, et tertius ille per solem lunam-
que distentus? An unus atque idem ex quadam sui parte li-
gatus in arboribus, ex quadam vero liber, eidem ligatae captae-
que subveniens?« Ks ist iibrigens kein Wunder, daff in diesem
Zusammenhang auch im manichiischen System die Idee von
der Uroffenbarung wiederkehrt. Nach dem Fihrist (Fliigel
8. 91) heiBt es, daBl Jesus dem Adam die Erkenntnis gebracht
habe. »Er erklirte ihm die Paradiese und die Gotter, die
Hille und die Teufel, die Erde und den Himmel und die
Sonne und den Mond, machte ithm bange vor der Hawwi, in-
dem er ihn iiber ihre heftige Zudringlichkeit aufklirte<. Wie
im mandiischen System Mandi d’ Hajé dem ersten Menschen
die Offenbarung bringt, so belehrt hier Jesus, der hier sicher
an Stelle eines mythischen Heros getreten ist, den Adam. Die
Offenbarung ist aus der Geschichtszeit in die Urzeit verlegt.

Aber auch in der Gnosis hat sich — das diirfte von Brandt
iibersehen sein — die Idee der Uroffenbarung oder richtiger
der in der Urzeit stattfindenden Erlésung noch deutlich erhalten.
Uberall da, wo es sich um die Erlgsung und Befreiung der
Sophia durch den Soter handelt, vollzieht sich dieselbe eigent-
lich in der mythischen Urzeit. Deutlich tritt das noch in den
valentinianischen Systemen und in der Pistis Sophia heraus.
Die historische Erlosung durch den geschichtlichen Jesus Christus
ist erst kiinstlich mit der mythischen Erlosung der Urzeit ver-
kniipft. Aber auch noch in einer anderen Spekulation hat die
Gmosis die Idee von der Uroffenbarung bewahrt. Wir brauchen
hier nur an das System der pseudoklementinischen Schriften
zu erinnern. Auch hier liegt die eigentliche Offenbarung in
der Urzeit. Der »Prophetc, der die Geschlechter der Menschen
durchwandert, hat sich zuniichst in dem Herrlichsten und Reinsten

18*
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aller Menschen, in dem ersten Adam geoffenbart, und alle
folgenden geschichtlichen Offenbarungen sind nur Wieder-
holungen und teilweise geschwiichte Wiederaufnahmen der Uroffen-
barung, bis in dem historischen Jesus Christus dieses Wandern
des Propheten durch die Generationen seinen Abschlu und
sein Ende findet. Jesus Christus ist nichts anderes als der
wiedererschienene gottliche Urmensch. So ist im urspriinglichen
System der Sethianer Seth der eigentliche Triger der Offen-
barung und Christus nur eine Erneuerung der Gestalt des Seth.
Auch in der Baruchgnosis des Justin, deren Darstellung uns
in Hippolyts Refutatio bewahrt ist, ist der Gedanke der Ur-
offenbarung ausgesprochen. Der Triger der Offenbarung ist
hier der Engel Baruch, der schon im Paradies zu Adam redete,
der sich dann in der heidnischen sowohl wie in der jiidischen
Welt, in Gestalten wie den Propheten sowohl als in Herakles,
wenn auch unvollkommen, offenbart hat und schlieBlich in der
Erscheinung des Menschen Jesus seine vollkommene Stitte
findet. So sehen wir iiberall denselben Zusammenhang. Wo
die Mythologie iiberwiegt und der Erlosungsheros noch nicht oder
nicht ausschlieBlich mit dem Menschen Jesus identifiziert wird, ist
die Erlosung zugleich in die Urzeit verlegt; und wir werden nach
allen Beobachtungen die Behauptung aufstellen diirfen, daB der
Erlosungsmythus oder die Erlosungsmythen der gnostischen Re-
ligion nicht erst aus dem Gedankenkreis der christlichen Re-
ligion abgeleitet sind, sondern daB sie vorher vorhanden waren
und nur kiinstlich mit diesem Gedankenkreise kombiniert wurden,
daB in der Gnosis fremde mythische Erlosergestalten mit der
Gestalt Christi nachtriiglich und kiinstlich identifiziert sind.

VII. Kapitel.
Die Mysterien.

Will man die Erscheinung der Gnosis religionsgeschichtlich
rubrizieren, so muf man sie im allgemeinen den synkretistischen
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Mysterienreligionen der ausgehenden Antike einordnen. Denn
wie dort iiberall, so steht auch hier im Zentrum der prak-
tischen Frommigkeit der Glaube an ex opere operato wirk-
same, heilige Handlungen, Mysterien, Sakramente. In einem
Zeitalter, in dem die hergebrachten national bedingten Formen
des religitsen Lebens zusammenbrechen und neue hohere noch
nicht gefunden sind, tauchen aus der Tiefe der Volksseele, aus
den unteren und im UnbewufBiten liegenden Schichten des all-
gemeinen religiosen Lebens, alte und #lteste Vorstellungen,
Empfindungen, Handlungen wieder auf und dringen aus dem
Gebiet des niederen Volksglaubens in die hoheren Schichten.
So wird in dieser Zeit der aus der Periode vollkommen
materialistischer Auffassung des Gottlichen stammende Glaube
wieder lebendig, dafl man sich durch HuBere naturhafte Mittel
mit der Gottheit vereinen, die Krifte gtttlichen Lebens in sich
aufnehmen konne. Es lebt die Uberzeugung wieder auf, daf
man sich mit der Gottheit geschlechtlich verbinden, sie in hei-
liger Speise und heiligem Trank genieflen, dal man sie durch
heilige Namen und Formeln in seine Gewalt bringen und
zwingen konne, daB HuBlere Waschungen und Lustrationen eo
ipso innere geistige Bedeutung haben konnen. So wird die Religion
eine Religion #uBerer sakramentaler Mittel: Waschungen, Lu-
strationen, Salbungen, sakramentales Essen und Trinken, hei-
lige Namen, mystische Formeln und Symbole, geheimnisvolle
Weisen, seltsame Riten an geheimnisvollen Orten beherrschen
sie durchaus.

In dieses Milieu gehort die Bewegung der Gnosis ganz
und gar hinein. Ja der Name Gnosis bedeutet in erster Linie
gar nicht so sehr eine hohere intellektuelle Erkenntnis, sondern
ein Wissen um jene geheimnisvollen Mittel, und das rein er-
kenntnismiiBige religitse Wissen hat meistens nur den Wert der
Vorbereitung und der Einleitung in die religitse Praxis.

So liefert denn die Gnosis ihrerseits einen wertvollen und
erheblichen Beitrag zur Geschichte des »Sakraments« auf dem
Boden der Mysterienreligion. Und im folgenden Abschnitt soll
zusammengestellt werden, was sie uns hier lehren kann, Es
kann dabei nicht die Absicht sein, eine Geschichte des Sakra-
ments mit allen seinen Problemen auch nur irgenwie und an-
nihernd zu geben. Ich beschrinke mich durchaus und absicht-
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lich auf das Material, das sich aus der Gnosis erheben liBt
und ziehe Parallelen nur da heran, wo dies zur Erklirung des
Tatbestandes unbedingt notwendig ist.

Freilich ist das Material, das sich uns hier bietet, nun nicht
s0 reichhaltig, wie man es nach dem Charakter der Gnosis er-
warten sollte. Das liegt aber nur an der Art unserer Quellen.
Die Kirchenviter sind an der religivsen Praxis der gnostischen
Sekten, die wohl auch vielfach mit Erfolg geheimgehalten wurde,
gleichgiiltig voriibergegangen. Sie interessierte im wesentlichen
nur das bunte Rankenwerk der gnostischen religiésen Gedanken
und Vorstellungen; auf den Kern der Dinge drangen sie nicht.
Daher sind Notizen iiber die sakramentale Praxis und Frémmig-
keit der Gnostiker uns nur gelegentlich erhalten. Dennoch ist
uns nicht allzuwenig bewahrt. Der Bericht des Irendus iiber
die Markosier, die liturgischen Stiicke der Acta Thomae, die
meines Erachtens sicher gnostisch sind, einige Abschnitte der
pseudo-klementinischen Schriften, der Bericht des Hippolyt iiber
die Elkesaiten, vor allem die koptisch-gnostischen Original-
schriften und die mand&ischen uns erhaltenen Werke liefern
reiche Ausbeute. Es soll im folgenden versucht werden, diesen
bunten Stoff zu ordnen.

L

Ich beginne mit den auch der genuin christlichen Kirche
bekannten sakramentalen Handlungen, in erster Linie mit dem
Sakrament der Taufe. Die Taufe, wie sie in den Kreisen des
genuinen wie des synkretischen Christentums als Sitte aufge-
kommen ist, ist bereits ein sehr kompliziertes Sakrament. Streng
genommen sind hier drei verschiedene Sakramente mit einander
verwoben, nimlich das Sakrament des Wasserbades, der Be-
zeichnung (Versiegelung) und der Nennung des Namens iiber
dem Tiufling. Es ist nun interessant zu beobachten, wie deut-
lich dieser Tatbestand in den gnostischen Riten noch heraus-
tritt. Ganz besonders kommen hier die Nachrichten in Betracht,
die wir iiber die manddische Taufe besitzen. Vollkommen klar
heben sich hier die einzelnen Momente von einander ab. Die
mandiische Beschreibung der Taufe, die im rechten Genza 196, 8
(Brandt M R 104) iiberliefert ist, lautet: »Alle geraden und
gldubigen Ménner, die mit dem Zeichen des Lebens gezeichnet
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und mit der reinen Taufe getauft sind und iiber denmen der
Name des groBen ersten Lebens genannt ist.« Qolasta f. 10, 7ff.
und 14, 29ff (Brandt M R 105) lautet die Formel: »>Du bist
bezeichnet mit dem Zeichen des Lebens. Der Name des Lebens
und der Name des MAndid d’Hajé ist genannt iiber Dir, Du
bist getauft mit der Taufe des grofen Behrim«!. Dem ent-
spricht der Taufritus der Mandser. Nach der Beschreibung des-
selben, Qolasta fol. 10 (Brandt M R 221), soll der Priester den
Tiufling zweimal drei Untertauchungen machen lassen, dann soll
er diesen mit drei Zeichen mit seiner Rechten bezeichnen und
darauf folgt dann die oben zitierte Taufformel. Wenn nach
Qolasta 14 iiber den Tiufling, der das Wasser verlassen hat,
noch drei Bezeichnungen mit Ol vorgenommen werden, und
darauf die oben besprochene Taufformel zum zweiten Mal ge-
sprochen wird, so bedeutet das wohl eine spitere Verdoppelung
der urspriinglich einfachen Handlung (Brandt M R 104). Bei
der modernen mandiischen Kindertanfe, wie sie Siouffi be-
schreibt (Brandt M R 103), scheint endlich die Olsalbung die
Bezeichnung mit Wasser ganz verdréingt zu haben. Die Formel
>Du bist getauft« wird hier zu den drei Uberstromungen ge-
sprochen. Die beiden anderen Formeln: »Du bist bezeichnet
mit dem Zeichen des Lebens«, sder Name des Lebens und der
Name des Méanda d’Hajé ist genannt iiber Dir« erscheinen dann
auf die Zeremonie der Salbung verteilt. Aber wie auch im
einzelnen die Uberlieferung variieren mag, deutlich treten immer
wieder die drei Akte: Taufbad, Bezeichnung, Versiegelung her-
aus und bemerkenswert ist, daf jede der drei Handlungen in
der mandiischen Uberlieferung ihren eigenen Namen hat (Brandt
M R 104).

Bei einer Zusammenstellung des Materials, das wir aus der
Gnosis fiir die Geschichte des Taufsakraments erheben konnen,
werden wir gut tun, diese drei Elemente der heiligen Handlung
fiir sich gesondert zu betrachten; und wir beginnen mit der
Handlung des Wasserbades.

Brandt hat in seinem Werk iiber die mandiische Religion

1. In dem (elften) Traktat vom Ausgang des Jochanan werden
stindig Taufe und Namennennung neben einander genanant. Brandt M.
§. 196. 198. 200.
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(S. 177) mit Recht ausgefiihrt, wie der bei einer ganzen Reihe
von Sekten verbreitete Taufkultus seinen Ursprung in semitischer
Naturreligion habe. Das frisch von den Bergen herabflieBende
Quellwasser und iiberhaupt jedes flieBende Wasser, das so
wunderbar stirkend, reinigend, neubelebend auf den Menschen
wirken kann, ist selbst gottliches Element und wird geradezu
als eine Gottheit verehrt. So heifit es noch bei der spiten Sekte
der Sampsier bei Epiphanius 53, 1: zeviunrac dé w0 Tdwe,
xal Tovro wg deov fyotvrar. Die Taufsitte bedeutet dann zu-
nichst nichts anderes als das Bestreben, mit dem gottlichen
Element (der Gottheit) des Wassers eins zu werden, zu ver-
wachsen, an seiner Reinheit, seiner Heilsmacht und Lebenskraft
teilzunehmen. Daher denn auch die Sitte der wiederholten
Taufe, das Urspriingliche (s. u.),und die Auffassung der Taufe
als eines einmaligen Initiationsaktes davon abgeleitet, sekundir
ist. In den Thomasakten wird diese Empfindung von der ur-
spriinglichen Heiligkeit und Kraft des Wassers noch einiger-
maBen deutlich ausgesprochen in dem Gebet, welches der Apostel
iiber eine Schale mit Wasser spricht, um diesem wunderbare
Heilkraft zu verleihen (c. 52): »Kommt ihr Wasser von den
lebendigen Wassern, Seiendes von dem Seienden und uns ge-
sandt; Ruhe von der Ruhe uns gesandt; Kraft der Rettung,
die von jener Kraft kommt, die alles besiegt und alles ihrem
Willen unterwirft, komm und wohne auf diesem Wasserl«, —
Hier ‘wird allerdings zwischen dem oberen himmlischen Wasser
und gewdhnlichem Wasser unterschieden, jene sollen sich auf
dieses herabsenken. Aber das Wasser selbst ist hier noch die
gottliche Macht und an diese wendet sich sogar der Betende.
In diesem Zusammenhang begreifen wir auch erst die Wen-
dung, die vom Gnostiker Justin (Hippolyt, Ref. V 27, p. 230,
82ff) iiberliefert wird: xai v'dwe dowiv tmegdvw Tob dregecuarog
707 Gyadoi L, & ¢ holovrar of mveruaTinol [ivzeg GyFowrrois.

1. Nach dem griechischen Text. Der SchluB »auf daB die Gnade
des heiligen Geistes an ihnen vollkommen vollendet werde — fallt
vollstindig aus der Gesamthaltung der Gebete heraus und ist wahr-
scheinlich spiter eingeschoben. Der syrische Text lautet vollig abwei-
chend, hat vielleicht hier und da noch Urspriingliches bewahrt.

2. Vergl. den Ausspruch der Naassener (Hippolyt, Refut. p. 174,

22): .fuels of nvevuarixoi of Exdsyouevor dmo Tol [WyTos TOU gfovrog
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Besonders lehrreich sind auch die Ausfithrungen in den klemen-
tinischen Homilien 11, 22 (vgl. Rekogn. 6, 7ff.). Hier wird zu-
niachst dargelegt, dal das Wasser das michtigste Element sei.
Stein, Holz und Erz, woraus man die Gotterbilder bereitet, wiirden
vom Eisen bearbeitet, das Eisen vom Feuer erweicht, das Feuer
vom Wasser geloscht. Das Wasser aber empfange seine Kraft
und Bewegung direkt vom Geist Gottes (Genesis 1, 1) und noch
einmal wird 11, 24 die Darlegung zusammengefaBt: xor »ow
0¢ &1 1@y qridvey Eniyywdt Ty Tov, Ghwy altiav, Loyieduevog
0tL T8 wavie T Vowg wwouel, TO 08 Dowe vrTo myvevuarog wuvij-
cewg TRy péveow Aepfdver, 10 0¢ mvebua ard TOU TAY Ghwy
Seot vy doyyv &yee. DemgemiB heilt es 11, 26: Zoze yag =t
irei arr doyic Ehefuov dmugpegduevoy TG vdatL . .. 0L O
700QevyeTe T() UVoaTL" TOUTO yde MOVOV TV TOU 7TUQOS OQUILY
gpéoar dvvarar (vgl. Rek. 6, 9)L.  An diesen Stellen wird frei-
lich die Kraft des heiligen Wassers irgendwie bereits als durch
den Geist Gottes vermittelt gedacht - namentlich unter Her-
anziehung von Gen. 1, 1 — aber ganz deutlich schaut iiberall
die naturhafte Verehrung des Wassers hindurch. Von hier aus
begreift sich, daB bei allen Taufakten so starker Nachdruck
darauf gelegt wird, daB die Taufe wirklich in flieBendem

Edgodrov Jiwc 11 Beful@vos uéone. Damit ist zu vergleichen Refut.
p. 156, 44 (Naassener): Megomorauie J¢ ot 7 700 peydlov dxeavod
gon dmd 1Y ufowy $éovoa ToU TEAélov dvdodmov. Deutet diese Vor-
stellang von einem Strom, der mitten aus dem Urmenschen heraus-
flieBt, vielleicht auf ein altes Kulthild einer Wassergestalt? Auf
Harranischen Miinzen ist die Stadtgottheit von Harrin als FluBgittin
abgebildet, zu ihren Fiilen ein stromender FluB. Die Harranier ver-
ehrten nach anderen Nachrichten ein Goétzenbild des Wassers und
feierten vom 4.—11. Dez. ein Fest den »Tochtern des Wassers« zu
Ehren (Chwolsohn, Ssabier, I 500).

1. Vgl. Hom. 9, 11: 7 yag wuyn 1§ meos $eov mloree s €ls tdarog
gUow Tameide Tov dalpove ws Omwdige aueds drocfévyvaw (Rek. 4, 17).
In den Excerpta ex Theod. 81 wird ausgefiihrt, dal, wie es ein dop-
peltes Feuer gibe, ein sinnliches und ein geistiges, so gibe es auch
eine doppelte Taufe, eine sinnliche durch Wasser, die das sinnliche
Feuer der Leibesbegierden losche, und eine geistige, die das iibersinn-
liche Feuer der Dimonen ldsche. — Auch hier ist die Betrachtung
eine durchaus naturhafte. — Verchrung des Wassers bei den Persern
Cumont I 105.
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Wasser stattfindet!. Bei den Mandiern hat sich diese Empfin-
dung bis in die spiteste Zeit gehalten. Diese erkennen die
christliche Taufe nicht an und sind entriistet iiber den christ-
lichen Brauch, mit »abgeschnittenem Wasser« zu taufen. »Nicht
ein einziges Mal entschliipft den Autoren des Genza fiir die damit
vollzogene christliche Taufe der Ausdruck masbuti oder das Zeit-
wort 8sx« (Brandt M R 98). Weiter verstehen wir in diesem Zu-
sammenhang die eigentiimliche Sitte in dem Taufritus der elkesai-
tischen Sekte. Ausdriicklich berichtet dariiber Epiphanius, Haer.
30,17, daB wer von einer Krankheit befallen oder von einer Schlange
gebissen sei, ins Wasser steige und iiber dieses die (sieben) Schwur-
zeugen des Elxaibuches (s. 0. S.228) anrufe. Und in den Fragmenten
des Elxaibuches (Hippol.,, Ref. IX 15, p. 466ff., 28 1) heilit es: »Er
soll sich taufen in voller Kleidung und soll zu dem hochsten
und groBen Gotte beten ..... und dann die sieben Zeugen,
die in diesem Buch verzeichnet sind, anrufen«® War urspriing-
lich das Wasser selbst das heilige Element, so werden hier die
heiligen als Gotter gedachten Elemente mit ihrer himmlischen
Kraft auf das Wasser herabgerufen und dieses hierdurch wir-
kungskriiftig gemacht. Erst spiter scheint dann die allgemeine
Kombination eingetreten zu sein, die wir hier sich schon an-
bahnen sehen, daf man annahm, dafi der iiber dem Wasser
ausgesprochene Name der von der Taufsekte verehrten Gottheit,
resp. der Gottheiten, der eigentliche, die Wunderkraft des Wassers
bedingende Faktor sei. Das wird z. B. bestimmt in den Excerpt.
ex Theodoto c. 82 ausgesprochen: zai ¢ &prog #ei o Fatov
aywolerar i Ovvauer Tot (vouaTog . .. 0UTL wal T0 Vowe, al
70 ELopui{opuevoy wal o BdsrTicua yevouevovs,

1. Vgl. z. B. klement. Hom. 9, 19; Rek. 3, 67, 4, 32 u. . Die-~
selbe Vorstellung ist aber auch altkirchlich: Didache 7, 2. - ~

2. Weniger klar ausgesprochen aber angedeutet ist das auch
Hippolyt, Refut. IX 15, p. 466, 9 ff.

3. Zu verweisen ist in diesem Zusammenhang noch auf die Annahme,
daB himmlische Michte iiber dem himmlischen Wasser wachen und es
mit ihren Kriften fillen. — Unbekanntes kopt. gnost. Werk Schmidt
S. 362: >An jenem Ort waschen sie sich im Namen des Selbstgezeugten

. und man hat Krifte an jenem Ort bei der Quelle von Lebenswasser
aufgestellt . .. Dieses sind die Namen der bei dem lebendigen Wasser
befindlichen Krifte: Michar und Michev und sie werden durch Bar-
pharangés gereinigte. Vgl. II Jeu c. 45, Schmidt 8.309: »die Lichtjung-
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Auch das zeigen uns die gnostischen und verwandten Tauf-
sekten noch mit vollkommener Deutlichkeit, daf diese Uberzeugung
von der wunderbaren, Leib und Seele reinigenden Kraft des flie-
Benden, aus der Welt der Gottheit stammenden Wassers die pri-
mire Vorstellung ist, aus der dann erst die Institution der
Taufe im engeren Sinn als eines feierlichen, von Siinden reini-
genden, in die Gemeinschaft mit der Gottheit bringenden Ini-
tiationsaktes erwiichst. Die Sitte der wiederholten Waschungen
und Lustrationen ist bekanntlich uralt und weit verbreitet. Es
sei hier nur im Vorbeigehen an die Sekte der Essener erinnert.
In meiner Religion des Judentums (2 S. 529) habe ich hervor-
gehoben, wie die tiglichen Waschungen der KEssener bereits
recht eigentlich als sakramentale Handlungen anzusehen seien.
Aus den verschiedensten Anldssen wird hier das heilige
Wasserbad vollzogen: téglich vor der gemeinsamen Mahlzeit,
wenn ein Ordensglied einen Fremden oder einen Angeho-
rigen des Ordens niedrigerer Klasse berithrt hat, bei der Auf-
nahme des Novizen in den eigentlichen Orden. In letzterem
Fall ist der Ubergang von der einfachen tiglichen Lustration zum
feierlichen Initiationsakt besonders deutlich. — Awuch die spétere
jiidische Uberlieferung kennt solche, die sich tiglich taufen:
Berachoth 22a: »die des Morgens sich baden, »Tagestdufer«
(Hemerobaptisten); — Tosephtha Jadaim II: die Tagestiufer
(sprechen) zu den Pharisdern: »Wir klagen euch an, da8 ihr
den Gottesnamen des Morgens ohne Baden aussprecht.« Auch
die Erscheinung Johannes des Tiufers gehort sicher, wenn auch
Johannes nicht Essener war, direkt in diesen Zusammenhang
hinein. Die dltesten Ketzerkataloge der Kirchenviter vermerken
eine oder mehrere THufersekten. So erwihnt Justin, Dialog 80,
die Bastviorai; Hegesipp bei Eusebius H. E. IV 22, 7 neben
den Hemerobaptisten die Masbotheer. Er kennt sogar (ib. IV
22, b) einen Stifter dieser Sekte Masbotheos. Doch hat Brandt
(M. R. 180) sicher recht, wenn er diesen Namen mit syr. yax
(Taufe ®n~wi2xx) zusammenbringt und einfach mit THufer iiber-
setzt, wie er auch die von Epiphanius Haer. 11 erwihnte sama-
ritanische Sekte der Iefoveior mit vollem Recht als Thufer
frauen, die der Lebenstaufe vorgesetzt sind.« c¢. 46 S. 310 (Zorokothora

Melchisedek, der das Wasser der Feuertaufe der Lichtjungfrau heraus-
bringt).
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erklirt!, Die Masbotheer werden dann noch in den apostoli-
schen Konstitutionen VI 6 und bei Ephraem ev. concord. expos.
p. 287 (Mazbuthazi) erwihnt, die Hemerobaptisten von Epipha-
nius Haer. 17 (Hilgenfeld S. 31, Anm. 43). Mehr als die Namen
erfahren wir in dieser Hinsicht von den Elkesaiten. Nach dem
uns bei Hippolyt erhaltenen Fragmente kennen auch sie die zu
wiederholende Taufe. Wenn man von einem tollen Hunde ge-
bissen ist (Ref. IX 15) oder an Lungenkrankheit leidet (IX 16)
— Epiphanius Haer 30, 17 erwihnt als Veranlassung zur Taufe
irgend eine Krankheit oder Schlangenbif — so soll man sich
unter Anrufung der sieben Zeugen in eiskaltem Wasser bis zu
vierzig Malen (Ref. IX 16) baden. Daneben heilit es, da8 wenn
man sich in geschlechtlicher Hinsicht versiindigt habe und von
seinen Siinden Befreiung haben wolle, so solle man, nachdem
man das Elxaibuch »gehdrt« habed, sich zum zweiten Male auf
den Namen des hochsten Gottes und seines Sohnes und unter
Anrufung der sieben Zeugen taufen. Hier ist der Ubergang
von der Auffassung des Taufbades als einer einfachen, beinahe
hygienischen Mafiregel zur Gesundung des Leibes bis zur In-
stitution eines Initiationsaktes besonders interessant und deutlich.
Wie man durch die Taufe die materiellen Krankheitsstoffe be-
seitigt so kann man durch dasselbe wunderbare Bad auch die
Siinde beseitigen und abwaschen, in erster Linie die Siinde der
geschlechtlichen Verunreinigung — auch hier herrscht noch
ganz die naturhafte Vorstellung — und dann die Siinde iiber-
haupt. Und mit der Idee der Befreiung von der Siinde iiber-

1. Ephiphanius hat freilich, wie seine wertlosen Ausfiibrungen
iber diese Sekte beweisen, keine Ahnung mehr von diesem Zusammen-
hang.

2. Eine merkwiirdige Parallele findet sich in der Chronik des Sa-
maritaners Abu'l Fath (ed Vilmar 151, nach J. A. Montgomery, the
Samaritans p. 256£.). Hier wird von Dusis (Dositheus) erzihlt, daf er
eine Reihe von Schriften hinterlassen habe, mit dem Befehl, daf nie-
mand sie lesen solle, ohne in einer seinem Wohnort benachbarten Quelle
gebadet zu haben. — Sollten hier verborgene Beziehungen vorliegen?
Dositheus steht amch sonst in einer gewissen Beziehung zu den Tauf-
sekten. In den klement. Rekognitionen erscheint er als Schiiler Jo-
hannes des Tiaufers. Uber seine Beziehungen zu den Mandédern s.
Pognon p. 12. 225 (Mandder auch Nazarier, Anhinger des Dositheus
genannt). Samaritanische Tdufer, Sebuier, kennt Epiphanius.
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haupt, ergibt sich dann die Auffassung der Taufe als eines in
die Gemeinschaft mit der Gottheit bringenden Initiationsaktes,
der hier, wo schon die gemein-christliche Taufe vorausgesetzt
wird, dann »zweite Taufe« genannt wird. — Von der Bewe-
gung, die mit dem Elxaibuch zusammenhing, sind dann be-
kanntlich auch die judenchristlichen Sekten der Ebioniten, Na-
zarder etc. (Ephiphanius, Haer. 19, 5) ergriffen. So finden wir
auch bei den Ebioniten des Epiphanius den elkesaitischen Tauf-
ritus (30, 17), und nach dem Bericht des Kirchenvaters sollen
die im Besitz dieser Sekte befindlichen Ilegiodo: von tiglichen
Taufen des Apostels Petrus erzihlt haben! (30, 15). Epiphanius
kennt iibrigens bis auf seine Zeit erhalten gebliebene Ausliufer
der elkesaitischen Bewegung, eine Taufsekte, die in den Land-
schaften Nabataea und Peraea ihr Wesen trieb, friiher, wie
Epiphanius gehort haben will, den Namen der Ossaer, zu seiner
Zeit den der Sampsier trug, und von deren beiden Prophe-
tinnen Marthus und Marthana die eine vor kurzem gestorben
war, die andere damals noch lebte (Haer. 19, 2. 5; 53, 1). —
Ein Beispiel der Anwendung des konsekrierten Wassers nur
und ausschlieflich zu leiblicher Heilung bieten uns die Acta
Thomae in dem schon oben herangezogenen c¢. 52, wo erzihlt
wird, daB der Apostel einem Jiingling befohlen habe, seine ver-
dorrten Hinde in dem heiligen Wasser zu baden und daB diese
darauf sofort geheilt seien®,

Aber nicht nur im Ostjordanland begegnen uns diese Tauf-
sekten, deren Religion ganz wesentlich im sakramentalen Ge-
brauch des Wassers sich erschopfte. Verwandte Erscheinungen
tauchen auch weit im Osten in den Flufigebieten des Euphrat
und Tigris auf. Ja vielleicht hat die ganze religivse Bewegung
von dort ihren Awusgangspunkt genommen. Aus dem fernen
Osten will wenigstens das Elxaibuch stammen (s. o. S. 158).

1. In den uns erhaltenen Uberarbeitungen dieser Hepfodoe in denm
Rekognitionen, Homilien wird auf die zu wiederholende Taufe kein Ge-
wicht mehr gelegt. Der Ritus tritt ganz hinter dem stark und immer
wieder empfohlenen einmaligen Inititiationsakt zuriick. Doch vgl. z. B.
Ho. 8, 2.

2. Bemerkenswert ist der Unterschied, den die Excerpta ex Theodoto
¢. 82 zwischen Udwp opxilcuevor (zu Heilzwecken geweihtes Wasser ?)
und Sdwe Banrilduevor machen.
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Noch die spitere arabische Uberlieferung, wie sie im Fihrist
vorliegt, kennt »Ssabier der Siimpfe«, die sie als Mogtasilah
(die sich Waschenden) bezeichnet, und als deren Oberhaupt sie
el-Hasaih (= Elxai) nennt. Auch von ihnen heilt es: sie be-
haupten, daB man sich oft waschen miisse, und sie waschen
auch alles, was sie essen (vgl. Chwolsohn, die Ssabier 1T 543).
Von diesen Ssabiern wieder zu unterscheiden ist die ortlich
ihnen benachbarte Sekte der Mandier. Welche Rolle bei ihnen
die wiederholte Taufe spielt, hat Brandt M. R. 95 dargelegt!.

Neben dem Wasser aber gehoren noch zwei weitere Ele-
mente, mit jenem ziemlich unloslich verbunden, zum Sakrament
der Taufe: das Zeichen und der Name. Wenn die Taufe viel-
fach und weithin als opeayig bezeichnet wird, Beszzilety und
ogoayiley Synonyma werden, so héngt dieser Name ogpoayic
nicht am Wasserbade als solchem. DaB das Untertauchen im
flieBenden Wasser und der Terminus »Versiegelung« urspriing-
lich nichts mit einander zu tun haben, ergibt sich schon durch
eine Uberlegung a priori, welche durch die Tatsachen weithin
bestiitigt wird. — Aber auch mit der Nennung des Namens
oder der Namen iiber den Taufling héingt der Terminus opeayis
nicht in erster Linie zusammen; vielmehr deutet er auf die
Sitte hin, da man den Tiufling in irgend einer Weise mit
einem Zeichen, einem Symbol (auch dem Namenszug) der Gott-
heit versah, der er geweiht wurde.

Ganz deutlich tritt dies Element des Sakraments, die Ver-
siegelung mit dem Zeichen, bei einer Reihe gnostischer Ge-
briuche und Riten heraus, am deutlichsten da, wo diese
heilige Handlung in ihrer Isoliertheit erscheint. Das ist der
Fall bei der Sekte der Karpokratianer. Ireniius I 25, 6 be-
richtet uns, daB diese ihre Jiinger an dem hintern Teil des

1. Im Genzd wird die Lustration nach vollzogenem Beischlaf er-
wihnt. — Sebr viel reichhaltiger ist die spitere Uberlieferung des
Mandiismns: Unterscheidung zwischen Priestertaufe und Selbstlustration,
— Verpflichtung zur Taufe (eventuell Selbsttaufe) an jedem Sonntag
und Festtag, — Taufe nach der Beriihrung eines Ordensgenossen, der
sich im unreinen Zustand befindet, nach der Beriihrung eines Fremd-
lings (wie bei den Essenern), nach dem GenuB unreiner Speise, nach
dem Bif eines wilden Tieres (wie bei den Elkesaiten) u. s. w. Brandt
S. 95 nach Siouffis Darstellung.
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rechten Ohrlappens zu brandmarken pflegten (Clemens Alex.
itberliefert dasselbe von Heracleon: eclogae prophet. c. 25). Ge-
nauer noch berichtet Epiphanius, Haer. 27, 5: ogoayide d¢
v navrijor 7 00 Emurndevoews Evolov 1 gaqidog Emimi¥éacy
ovtor ot amo Koagmongs &mi tov dekiov Aofov ol drog toig
o avrdv drretwuévorgl. — In abgeschwichter Form begegnet
uns die Versiegelung bei den Manddern. Qolasta f. 10 wird
vorgeschrieben, daB der Taufende den Téufling nach den zwei-
mal wiederholten dreimaligen Untertauchungen mit drei Zeichen
mit seiner Rechten zu zeichnen habe (Brandt, M. R. 221). Nach
der Beschreibung Petermanns (bei Brandt 103) streicht er ihm
dreimal Wasser- iiber die Stirn. Darauf folgt dann die oben
besprochene dreiteilige Taufformel2. — Xine besondere Rolle
spielt die Versiegelung auch in den koptisch-gnostischen Schriften.
Hier heifit es II. Jeu c. 45 am Schluf der Beschreibung der
» Wassertaufe«: ser taufte sie, gab ihnen von dem Opfer und
besiegelte sie mit diesem Siegel<, — folgt das Zeichen des
Siegels. Dieselbe Angabe wiederholt sich c. 46 und 47 bei der
Beschreibung der »Feuer-« und der »Geistes-Taufe«; c. 46 wird
auBlerdem das Siegel als das der Lichtjungfrau, ¢. 47 als das
der sieben Lichtjungfrauen bezeichnet. In dem Abschnitt
II. Jeu c. 33 ff,, in welchem der Aufstieg der Jiinger Jesu durch
die einzelnen Lichtwelten (Schiitze) beschrieben wird, wird ihnen
jedesmal angewiesen, mit welchem Siegel sie sich zu besiegeln
und welche Namen sie zu sprechen haben; das betreffende
Siegel ist fiir jeden Fall in Abbildung beigegeben. So steht auch
sonst das »Zeichen« iiberall neben dem Namen. II. Jeu c. 50
findet sich die immer wiederholte Formel: Mpysterium, Siegel,
Namen3, c. 52ff. werden fiir jeden Aeon Namen, Siegel und
Apologie (die Zauberformel, welche der Gldubige zu sprechen

1. Eine genaue Parallele zu dieser sakramentalen Handlung liegt
in der Sitte der Mithrasmysten vor, dem Gliubigen, der die Weihe der
»Soldaten« empfing, mit glihendem Eisen ein Mal auf die Stirn zu
driicken. Tertullian de praesr. haeret. 40.

2. Von Hibil-Ziwd heilt es im achten Traktat: »Der den sein

Vater giirtet und besiegelt und tauft und bestitigt«. Brandt, M.
S. 143

3. Vgl. z. B. zum Schiufl des Kapitels 8. 320, 27 ff.: »Er aber der
wahre Gott, wird euch sein groBes Mysterium, sein groBes Siegel und
seinen grofen Namen geben, welcher Konig iiber seinem Schatz ist.
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hat) iiberliefertt. Auch in der Pistis Sophia ist offenbar die
Versiegelung als selbstindige Weihehandlung bekannt. Man
vergleiche z. B. die Wendung c. 86 S. 127,16: »Und die von
der Mitte werden sie taufen und ihnen die geistige Salbe
{s. u. 8. 298) geben und sie mit den Siegeln ihrer Mysterien
besiegeln«. Auch ist von einem hoheren Siegel die Rede, mit
welchem die Lichtjungfrau die vor sie gebrachten Seelen be-
siegelt (c. 97 S. 154, 3, vgl. c¢. 103 S.170, 12, c. 108 S. 178,40)=.

Die Bedeutung dieser »Versiegelung« des Tiuflings wird
uns am besten aus gewissen parallelen Wendungen Kklar, bei
denen ebenfalls von Versiegelung die Rede ist. Der gefallenen
»>Pistis Sophia« ¢. 75 wird vom Erléser die Verheifung ge-
geben: »>Ich werde die Orter des Authades und aller seiner
Archonten versiegeln . . . . und ich werde ferner die Orter des
Adamas und seiner Archonten versiegeln, damit niemand von
ihnen imstande sei, mit dir Krieg zu fiihren«, Ahnlich wird
im achten Traktat des Genzi berichtet, daBl Hibil-Ziw& die
Tore der einzelnen Orte der Unterwelt bei seinem Aufstieg
aus ihnen versiegelt, offenbar damit die dort hausenden Ge-
walten sich nicht gegenseitig zur Hiilfe kommen und unter-
stitzen sollen (Brandt, M. S. 153, 154 u. 6.)%. — Ganz deut-
lich zeigt sich hier die der Versiegelung urspriinglich zugrunde
liegende Idee. Wir befinden uns im Umkreis der Vorstellungen
des Zauberglaubens. Die Tore, die mit dem Siegel der hochsten
Gottheit versiegelt sind, sind fiir .die niederen D#imonen unan-
greifbar geworden, konnen von ihnen nicht mehr geoffnet wer-

1. Vgl. die vollere Zusammenstellung c. 49 S. 314, 11: Mysterium,
Taufen, Opfergaben, Siegel, Zahlen, Namen, Apologieen.

2. Vgl. im anonymen koptisch gnostischen Werk, Schmidt
S. 340, 5: Siegel des Vaters; S. 836, 19: Glaube, Wiedergeburt, Siegel.

3. Eine etwas andere Vorstellung scheint in dem Hymnus der
Naassener, Refut. V 10 8. 176, vorzuliegen, wo der Erléser spricht:
ogoayidas Eywy xarapicouac, aldvas Glovs Jiwdevow, pvorigwx mdvie
dwevotéw. Hier ist das Siegel als eine Art Paf gedacht, durch den der
Durchgang durch die Welten der Aeonen erzwungen wird. Ebenso lift
gich Hibil-Ziwd von dem Fiirsten der untersten Holle einen Paf (offen-
bar einen GeleitpaB) mitgeben, der ihm den Durchgang durch die
Hollen ermdglicht (Brandt, M. S, 152). — Eine #hnliche Vorstellung
— auf die Himmelsreise der Gliubigen bezogen — scheint auch II. Jen
c. 33 1T, c. B2 ff. vorzuliegen.
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den. In dem manddischen Traktat wird erzihlt, daB die in
Gefangenschaft gehaltene Ruha das (versiegelte) Tor, das in
die tiefer gelegenen Welten der bisen Geister hinabfiihrt, iiber-
haupt nicht mehr findet (Brandt, M. S. 167)t, — Von hier aus
laBt es sich am besten klarmachen, was man unter den mit
dem Taufsakrament verbundenen oder neben der Taufe stehenden
Siegelsakrament zu verstehen hat. Der Myste, dem das Siegel,
das Symbol oder der Name der betreffenden hohen oder héchsten
Gottheit aufgepriigt ist, steht damit in dem — zauberartig ge-
dachten — Schutz dieser Gottheit, er ist gefeit gegen alle nie-
deren Geister und Dimonen.

Was endlich die Handlung der Aufprigung dieses »Siegels«
betrifft, so konnte sie in verschiedener Weise erfolgen. Die
urspriinglichste und massivste Sitte war es jedenfalls, das Symbol
oder den Namen direkt auf den Leib zu priigen, diesem ein-
zudtzen — (vgl. das Sakrament der Karpokratianer) Etwas
abgemildert erscheint die Sitte in der Form, daffi man den
Mysten mit Wasser (Sakrament der Mandier) oder mit 01 (s. u.)
das Zeichen auf den Leib zeichnet. Es war aber auch méglich,
dem Gldubigen das Siegel in Gestalt eines Amuletts in die
Hand zu geben oder umzuhéngen?.

Neben dem Zeichengeben steht dann endlich drittens im
Taufsakrament das Nennen des Namens. Beide Sitten, die
Versiegelung und das Nennen des Namens haben offenbar ur-

1. DaB die hier in Betracht kcmmenden Vorstellungen auBer-
ordentlich weit verbreitet sind, ist mir bekannt. Ich beschrinke mich
mit Absicht auf das Material, das die Gnosis bietet, und erinnere nur
noch an Oratio Manasse 5: 6 xi&loas Ty &BUGGOY X0l GEQEEYICEUEVOS
16 @opepd xet ISk dvouart cov. Im iibrigen verweise ich auf Heit-
miillers reiche Materialsammlung tber Siegel und Versiegelung »Im
Namen Jesu« 8. 143. 150. 171. 175. 249. 316f.

2. Darauf deutet vielleicht der Bericht des Origenes c. Celsum
VI 32 iber die Formeln, welche die Ophiten beim Aufstieg der Seele
zu sprechen lehrten. Hier ist mehrfach von einem Symbolon die Rede,
welches der Myste den seinen Weg hemmenden Dimonen vorzeigen
soll. Z. B. bei der Begegnung mit Sabaoth: ndges ue oduBolov oguy
oiis Tégvns dvenidnmrov, elxdve timov ternonuévov, mevrade Avdiv odue.
Wenn es IL Jeu e. 52 8. 322, 9f. (u. 0.) heiBt: »Ergreift diese Zahl
(1119 ete.) mit euren beiden Hinden«, so ist auch hier an ein zauber-
kraftiges Amulett gedacht.

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 19
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spriinglich dieselbe Wurzel. Und zwar scheint mir das Nennen
des Namens im Initiationsakt gegeniiber der »Versiegelung« die
abgeleitete und sekundire Sitte zu sein. Die Urspriinglichkeit
kommt schon wegen ihrer plastischen Sinnbildlichkeit der Ver-
siegelung zu, die Namennennung im Initiationsakt ist eine Ab-
schwichung!. Wie bereits das Bezeichnen des Leibes, eventuell
der Stirn, durch das Zeichen vermittelst Wassers oder Ols ein
Ersatz der urspriinglichen Sitte der Einiitzung oder Brandmar-
kung ist, so ist die bloBe Nennung des Namens der Gottheit
ein noch stirkeres Swrrogat. Dafiir spricht auch der weitver-
breitete Terminus Versiegelung selbst, der auch da an der Ge-
samthandlung hingen geblieben ist, wo der eigentliche Ritus
der Versiegelung ganz verdringt oder zuriickgetreten ist. Man
wire nie auf den Gedanken gekommen, das Wasserbad und die
Nennung des Namens mit oggayis zu bezeichnen. Diese Be-
zeichnung hing urspriinglich ausschlieBlich und unmittelbar mit
der Sitte der Einitzung oder Brandmarkung zusammen und
ist von hier auf die damit kombinierten heiligen Handlungen
resp. auf das Ganze derselben iibertragen. — In manchen unsrer
Quellen 148t sich iibrigens der hier vorliegende Ubergang noch
deutlich verfolgen. 'Wihrend bei dem Aufstieg des Hibil-Ziwa
aus den sieben Hollen zunichst erzihlt wird, daBl er die Hollen-
tore versiegelt habe (s. 0), tritt dann im weiteren Verlauf
anstelle der Versiegelung das einfache Nennen heiliger
Namen. »Als ich die Tore geschlossen und die Riegel ver-
andert hatte, nannte ich fiber jenem Tore drei geheime Namen,
die niemand von ihrer Stelle setzen wird« (Brandt, M. S. 155. 161).

1. Anders urteilt Heitmiiller S. 143: »Neben dem Aussprechen des
Namens steht der Gebrauch des geschriebenen Namens. Das Schreiben
des gottlichen Namens . . . ist als eine Stereotypierung des Aussprechens
zu verstehen«. An anderer Stelle betrachtet H. beides, Namennennung
und Stigmatisierung als parallele Vorstellungen: »Zugehorigkeit zu
Jahve, innige Vereinigung mit ihm . , . bedeutet es, wenn Jahves Name
iiber einer Person oder einem Gegenstand genannt wird, eine dhnliche
Bedeutung hat der Jahve-Name als Stigma« (S. 175). — Ich mochte
demgegeniiber an der oben niedergelegten Meinung festhalten, betone
aber ausdriicklich, daB ich in diesem Zusammenhang nur von Namennen-
nung und Versiegelung im Initiations-Sakrament spreche und nicht von
der allgemeinen Verwendung des Namens oder der Namen in der Zau-
berpraxis iiberhaupt.
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Deutlich zeigt sich auch noch der Ubergang der Vorstellungen
in den excerpta ex Theodoto § 86: »So (wie mit der Kaiser-
miinze) verhilt es sich auch mit dem Gliubigen. Denn als
Aufschrift hat er durch Christus den Namen Gottes, den Gelst
als Bild. Und die unverniinftigen Tiere zeigen durch ihr
Siegel, wem ein jedes gehort . . . . So verhdlt es sich auch
mit der gliubigen Seele, die das Siegel (o@ocyioue) der Wahr-
heit empfangen hat, sie trigt die Stigmata Christi mit sich
umher«. Deutlich spiirt man hier noch, wie die alten plastischen
Vorstellungen von der Versiegelung kiinstlich auf Namennen-
nung und Geistestaufe umgedeutet sind.

Im einzelnen wird iiber dies Sakrament des »Namens« nach
Heitmiillers erschépfender und weitausgreifender Untersuchung
nicht mehr viel beizubringen sein. Hervorzuheben wiire nur
noch, daB es von aullerordentlicher Wichtigkeit fiir die Beur-
teilung der gnostischen Systeme ist, darauf zu achten, welche
Namen im einzelnen Fall beim Taufsakrament einer gnostischen
Sekte in Anwendung kommen. Denn wie iiberall, so hat
auch bei der Gmnosis das Archaistische sich gerade im Kultus,
d. h. im Sakrament, erhalten. Und wir konnen hier daher
manchen wichtigen Einblick in die Genesis der gnostischen
Religion tun. So ist bereits auf die auBlerordentliche zentrale
Rolle hingewiesen, welche die Myrne im Sakrament, vor allem
auch im Taufkultus der gnostischen Sekten spielt, ich erinnere
an die Stellung der Myzne in den Gebeten der Acta Thomae,
wie auch der Markosier, der Lichtjungfrau in der Liturgie
der koptisch gnostischen Schriften. Besonders beliebt scheint
bei manchen gnostischen (namentlich den valentinianischen)
Sekten der Gebrauch des unbekannten Namens des Soter
gewesen zu sein. Die Markosier stellten ihre Taufe auf den
Namen des auf Jesus herabgekommenen Christus geradezu in
Gegensatz zu der Jesustaufe der Katholiken (Irendius I 21, 2).
Bei ihnen lautete eine Taufformel: eig Groue éyvdorov mergog
TGy Ohoy, &g AlySeay wyrége dviwy, &g Tov reredIdvia
&ig Inootv 1 21,3. In der allerdings falschen Ubersetzung der
ersten unter den beiden von ihnen iiberlieferten aramiischen
Taufformeln heiBt es: dvaiugy 7ol Ovéuazds oov Swrie aly-
Selag. Und wieder eine andere Formel lautete: 7o Svoue 7o
Qrronenguupuévoy Ao rrdong FedTyTos wal xvoLoTyrog nai dhi-

19*
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elag, 0 vedioaro *Inoots 6 Nalagnyog & taig Lwvais Tob
gwtog! (I 21, 3). In den Excerpta ex Theodoto ¢. 22 wird
berichtet, daB8 jene merkwiirdige Taufe, welcher sich die Engel
fiir die ihnen verlobten Seelen der Gnostiker unterziehen, erfolge
&v Avrpdoer 100 Svéuarog Tob Emi Tov ‘lyootv &v T mwepLoTEQR(
rateAdovrog. Wir sehen aus alledem, welch eine Bedeutung
die Figur des geheimnisvollen Erlosers, dessen Name nur den
Mysten bekannt war, und den man nur kiinstlich mit der Ge-
stalt Jesu von Nazareth verband, in einer Reihe gnostischer
Sekten, namentlich valentinianischer Observanz gehabt haben
muB®. So ist auch die alte Taufformel der Mandier bedeutsam,
die nach Brandts Feststellungen (S. 1041) etwa gelautet haben
muBl: >Der Name des Lebens und der Name des Ménda
d’Hajé ist genannt iiber Dir«<. Aus dem Bestand dieser Formel
ergibt sich ohne weiteres, daBi das (erste) Leben und Ménda
d’Hajé tatséichlich die hochsten Gottheiten der Mandder ge-
wesen sind und die in ihren Aeonenrethen noch iiber diesen
genannten Pira, Ajar, Mana nur Gestalten blutleerer Speku-
lation waren. Wichtig ist auch die Taufformel der Elkesaiten:
&y dvouart tob ueydlov xai Uyiorov Jeob xal &v ovéuare viod
attot tov ueyahov Baciréwg, — eine Formel, die, wie wir noch
sehen werden, keineswegs notwendig unter christlichen Priimissen
verstanden werden muf.

Eine ganz besondere und fremdartige Taufsitte liegt iibri-
gens noch in dem hier und da erwihnten Ritus des Trinkens
des geweihten Wassers vor. Begreiflich ist ja auch dieser Zug
der Sakraments-Praxis. Denn wenn das heilige Wasser nach
sakramentaler Anschauung géttliche Krifte in sich birgt, warum

1. In dem Gebet der Mysten nach Vollendung der Weihe heifit
es: Avrgotuee Tiv Yuyiy uov dnd 1ol alwvos Tolrou xai MEVIWY TGV
g’ ebrol &v 1¢ Svouare 1ob fuw, 8¢ iTpdoare TRV WYuyhv avtod &g
dénodvrpwow &v Xowr t¢ {wvre Iren. I 21,3. — Die Formel ist dunkel.
Jao lautet im valentinianischen System der geheimnisvolle Zaubername,
mit welchem der Horos die dem Xpiords nacheilende Achamoth aus der
Welt des Pleroma zuriickschreckt. In der Pistis Sophia begegnen wir
dem Jao in dem Reich der »Mitte« neben der Lichtjungfrau. Den Jao-
Namen wollte Harvey auch in der zweiten araméiischen Formel der
Markosier Iren. I 21, 3 wiederfinden (Hilgenfeld 380),

2. Vgl. noch Acta Thomae 27: 219¢ 10 &ywov Groua roi Xoworod
70 tmip Ay Gvoue (5. auch c. 132).
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Trinken des heiligen Wassers. 293

sollte man sich diese nicht ebensogut und noch besser durch
Trinken als durch Bespiilen und Abwaschen des Leibes an-
eignen konnen? Ausdriicklich bezeugt ist das fir den Tauf-
ritus der Mandier. Qolasta fol. 10 schreibt vor, dall der Priester
nach dem zweimal wiederholten dreimaligen Untertauchen des
Tauflings, dem dreifachen Bezeichnen der Stirn mit Wasser
und dem feierlichen Sprechen der Taufformel dem T#ufling drei
Handvoll Wasser zu trinken geben solle und dabei sprechen:
»Trink und sei geheilt und sei bestindig. Der Name des Lebens
und der Name des Méinda d’Hajé ist genannt iiber Dir«!.
(Brardt, M. R. 221 u. 108). Aber auch bei den iibrigen gno-
stischen Sekten finden sich Spuren desselben Brauches. Am
deutlichsten bei der Sekte, aus deren Mitte das von Hippolyt
in der Refutatio exzerpierte Baruchbuch stammt: »>Nachdem
er (der aufzunehmende Myste) diesen Eid? geschworen, geht
er hinein zum Guten (Gott) und sieht was kein Auge ge-
sehen und kein Ohr gehort hat . . . . und trinkt von dem
lebendigen Wasser, und das ist bei ihnen Taufe« (V 27,
p- 230). Denselben Ritus kannte die Sekte der Sethianer,
wenn sie von ihrem Erloser behauptet, daB er, nachdem er in
den unreinen Mutterleib der Materie eingegangen sei, sich im
Bade gewaschen und den Becher mit lebendigem Quellwasser
(rwotiotoy  Lévrog darog &lhouévov) getrunken habe, o de
TovEwg rrotely Tov uéhdovia  @modidiorecdar Ty Jovkiury
Loy wai EmevdicacIar Evdvua otedviovd (ib. V 19, p. 206).

Auch manches wichtige und interessante Material fiir die
Frage nach dem Zweck und der Bedeutung der Sakramente
der Taufe konnen wir aus der Uberlieferung der Gnosis ent-
nebmen. Im allgemeinent wird natiirlich auch hier schon Ver-

1. Dann unterscheidet das Rituell noch einen zweiten Trunk
Wassers, den der Taufling bereits am Ufer stehend in einer Schale vom
Priester bekommt.

2. Der Eid lautet: duriw 1ov &adrw mdvrwy, 16v dyador, TneRcu
& proripwe Tadre xer ey undevl x. v, A Feierlicher Schwur beim
Initiationsakt auch in der Diamartyria Jacobi und bei den Elkesaiten
Hipp. IX 15.

3. Auch Hibil-Ziwd unterzieht sich nach seinem Heraufkommen
aus der Unterwelt von neuem der Taufe. Brandt, M. S. 163f.

4. Die Markosier stellten ihre Christustaufe (dmodirewois) geradezu
in Gegensatz zu der Jesustaufe zur »Vergebung der Stinden« Iren. I 21,2.
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294 Kap. VIL. Die Mysterien.

gebung der Siinden als Endzweck der Taufe bezeichnet. So
z. B. II Jet 45 im Taufgebet: »Mogen sie (die Helfer der Licht-
jungfrau) kommen und meine Jiinger .. .. taufen, ihre Siinden
vergeben und ihre Missetaten reinigen<. (Vgl. c. 46. 47, Pistis
Sophia ¢.142). Bei den Mandiern heiBit es (Genza r. 17f. Brandt
M. R. 99): »Tauft euch, damit ihr einen Vergeber der Siinden
und Schulden habt«. Diese Befreiung von Schuld und Siinde
wird aber zugleich auch sehr mechanisch, magisch gedacht. Die
Siinde gilt als ein stoffliches Etwas, das dem Menschen anhiingt,
das durch das Sakrament der Taufe weggewaschen oder auch
weggebrannt wird. So wird in den Fragmenten des Elxaibuches
(Hipp. IX 15) die geschlechtliche Verunreinigung als die Siinde
rat’ Soxny bezeichnet, die im Taufbade abgewaschen werden
muB. Ausdriicklich heiBit es Pistis Sophia ¢. 115 S. 193, 32 ff.:
»Jetzt nun, wer die Mysterien der Taufen empfangen wird, so
wird das Mysterium jener zu einem grofilen sebr gewaltigen
weiflen Feuer!, und es verbrennt die Siinden und geht in die
Seele im Verborgenen ein, und verzehrt alle Siinden, die das
avriupoy swvetue (s. Exkurs) an sie befestigt hat«. Nach Re-
kogn. 9, 8 loscht das Wasser der Taufe das Feuer der Be-
gierde, das der Mensch durch seine Geburt mitbekommen:
Prima enim nostra nativitas per ignem concupiscentiae descendit
et ideo dispensatione divina secunda haec per aquam intro-
ducitur, quae restinguat ignis naturams,

SchlieBt sich diese Auffassung des Sakraments mehr an
das in diesem enthaltene Element der Wassertaufe an, so steht
mit dem Ritus der Namennennung und namentlich auch der
Versiegelung eine andre Anschauung im engsten Zusammen-
hang: das Sakrament der Taufe bringt Befreiung von der Macht
der Dimonen. Ganz deutlich ist das klement. Hom. 9,19 aus-
gesprochens: aewdp mworaud 4 zeqyf . . . . dmolovadusevor i
77 Tolouaraply Ermovouasiq ol uovoy ta Evdourxolvie Tuiv

1. Vgl. die Unterscheidung zwischen Wasser-, Feuer- und Geist-
taufe Pistis Sopbia c. 143; II. Jeu 45—417.

2. Vgl. Hom. 11, 26: dw nguogeryare 1¢ Udate, 10070 Yé0 povow
Ty 100 7upds opuny offowe Jivarar, vgl. Rekogn. 6, 9; Excerpta ex
Theod. c. 81.

3. Ich behandle diese Vorstellungen nur kurz und verweise auf
Heitmiillers Darstellung »Im Namen Jesu« S. 305 ff.
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nveduara arehdoar duvijoesde, GAL avTol . . . Ta dAdwy zeuc
wveduare xol dewpovia yahermd oty volg Jdewvoic wddeowy ame-
laoere. Diese Anschaunung verbindet sich dann mit der »Zen-
trallehre« der Gnosis von dem Aufstieg der Seelen zum Himmel.
So entsteht die Meinung, daB das Sakrament der Taufe die
Pneumatiker nach dem Tode vor den Dimonen schiitze, die
ihnen den Weg zum héchsten Himmel versperren wollen. Die
Markosier behaupteten ausdriicklich: dia yap Tgv amwolvrowery
(d. h. ihr hoheres, aber der Taufe der Art nach gleiches Sakra-
ment) azgaryTovg xai cogarovg yivesdar T weir; (d. h. dem
den Seelen nachstellenden und sie richtenden Demiurgen) Iren. I
13, 6. Das betreffende den Markosiern eigentiimliche Sakra-
ment mag zum Teil im Hinblick auf diese seine Wirkung den
Namen ésrolvroworg bekommen haben. Nach den Excerpta ex
Theodoto § 22 bewirkt die von den Engeln fiir die Pneuma-
tiker voll%gene Taufe, daB diese bei ihrem Aufstieg zum Ple-
roma nicht gehindert werden: re &ovreg xai %ueig ©o dvouc
uy Emioyedcuey wohvdivieg el 1o mhijpwua wagehdely T
6o #al T orave (d. h. dem die Grenzen des Pleroma hiiten-
den »Horos«, der auch den Namen »Stauros« trigt).

Beide besprochenen Anschauungen von der Taufe ver-
bindet die seltsame Spekulation in den Excerpta ex Theodoto
c. 81. Hier wird, wie schon ausgefiihrt, behauptet, daBl es zwei
Arten von Feuern ghbe, ein sinnliches, das an den sinnlichen
Leibern hinge, und ein geistiges, das den Dimonen und den
Teufeln eigne. Demgemifl gibe es eine doppelte Taufe: eine
sinnliche durch Wasser, das Loschmittel des sinnlichen Feuers,
und eine iibersinnliche durch den Geist, das Hilfsmittel gegen
das geistige Feuer der Ddmonen. Also tilgt die Taufe einer-
seits die siindbafte leibliche Natur und schiitzt anderererseits
gegen die Déamonen. Kiinstlich wird die Betrachtung hier
nur, weil beide Wirkungen der Taufe aus dem Wasserbad ab-
geleitet werden sollen.

Einer andern Kombination, die wieder zur Institution eines
neuen Sakraments fiihrt, begegnen wir im II. Jeu-Buch. Dieses
kennt neben der Wasser-, Feuer- und Geisttaufe noch das

1. Eine dhnliche kiinstliche Kombination Hom. 9, 14 (= Reec. 4,17):
i yéo Yoy T meds Sedv miote dis els tdaros @iow Toemeioa ToV Salpore
we oTrIipn MUO0S ARCOREYYVOTL,
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Mysterium der Beseitigung der Bosheit der Archonten (c. 44)
und beschreibt dieses ausfiihrlich (c. 48). Dabei waltet die
Vorstellung ob, daf alle Schlechtigkeit und Siindhaftigkeit des
Menschen diesem von den Dimonen gleichsam angezaubert, auf
den Leib geheftet ist. Eine lange Theorie dariiber entwickelt
die Pistis Sophia, (c. 111. 131-—133). Danach haben die Ar-
chonten der Sphiren bereits vor der Geburt des Menschen das
diesen zur Siinde zwingende dvriuporv mvetue mit ihm un-
aufloslich zusammengebracht. Die »Bosheit der Archonten« ist
nichts andres als dies avziutuor zvebue. Das neben den ver-
schiedenen Taufen genannte Sakrament der Beseitigung der Bos-
heit der Archonten hat den Zweck, die mit dem Wesen des Men-
schen durch die schlechte Tat der Dédmonen untrennbar verbun-
dene Siindhaftigkeit in wunderbarer Weise von diesem abzul6sen.
»Brh6re mich und zwinge den Sabaoth Adamas und alle seine
Anfiihrer, daB§ sie kommen und ihre Bosheit in meinen Jiingern
wegnehmen« (313, 291.). Die Pistis Sophia driickt dasselbe
nur etwas anders aus, wenn sie den Glauben ausspricht, daB
die Taufen mit ihrem »Feuer« alle Siinden verzehre, die das
avriupoy. wvevue (hier als selbstindig wirkende Macht gedacht)
an den Menschen befestigt habe.

So greifen die verschiedenen Vorstellungen im Taufsakra-
ment auch hier ineinander. Das Wasserbad beseitigt die Siind-
haftigkeit des Menschen in derselben natiirlichen Weise, wie
es leibliche Unreinheit und leiblichen Krankheitsstoff von ihm
abwischt, die Versiegelung im Taufsakrament befreit von der
Macht der Didmonen. Aber wiederum ist es das Wasser, das
die feurige Natur der Dimonen, wie das Feuer der leiblichen
Begierde ausloscht. Andrerseits ist die Siinde ein Etwas, das
die Dimonen dem Menschen #uflerlich angeheftet haben; eine
Krankheit und Ungliick. Die Taufe, die die Gewalt der Di-
monen bricht, befreit auch von der Macht der Siinde — u.s.w. —1,

1. Eine merkwiirdige Anschauung findet sich bei der Sekte der
Doketen (Refutatio VIII 10 p. 422) ausgesprochen. Danach soll Christus
in der Jordantaufe eine hohere Leiblichkeit erworben haben, damit er
wenn sein irdischer Leib ans Kreuz geheftet werde: 2vdvenre: o &
1§ Udate, G1e dpanrilero, dvri Tis ougxos dxelrms xrerumwudrov Gduc.
Vgl. dazu die Wendung Acta Thomae 132 (cod.): ¢ 70 Aovrgor zob
penricuaros Edvouevos. — Die urspriinglich hier zugrunde liegende
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IL

Neben dem Wasser spielt nun aber auch das Element des
Ols eine ganz besondere Rolle in der gnostischen Taufe. Ja
in einer Reihe gnostischer Sekten scheint die Oltaufe die
‘Wassertaufe mehr oder minder verdringt zu haben. Die natiir-
liche Grundlage jener sakramentalen Vorstellung ist hier fast
noch deutlicher. Das 01 galt weithin als ein Wunder wirkendes,
Krankheit heilendes, Dimonen vertreibendes, die Wirksamkeit
der Didmonen aufhebendes Element!. Bei den Ophiten des
Celsus-Origenes (VI 27) muBl der Neueingeweihte, der ogeay:-
Louevog (den man véog, vidg nannte) sprechen: uéypiopar yolo-
paze deveey éx Eidov Lwiig. Versiegelung und Olsalbung scheinen
also hier identisch zu sein. Bei den Naassenern steht nach
Hippolyt, Refut. V 7 p. 140, 88f, die Wassertaufe allerdings
neben der Oltaufe (z0v Aovduevov za? avzodg Ldver Udart el
xotduevov ahale yelouctt), aber die Olsalbung scheint doch
noch das eigentliche und bevorzugte Sakrament auch dieser
Sekte gewesen zu sein. Refut. V 9 p. 174, 24ff.: xal Zouev
¢ amdviwy avdodmwy djuels Xototiavol udvor & Ti Tolry
Ay dmaprilovres ©0 upveTigov el yoiduevor Exel GhdAg
yotouare. Unter den sieben Schwurzeugen der Sekte der Elke-
saiten erscheint — wenigstens in den meisten Listen — neben
dem Salz 76 élowov® (Epiph. Haer. 19, 1; 30, 173; Hippolyt,
Philos. IX 15). — Eine Oltaufe kennen nach Tertullian adv.
Marcionem I 14 auch die Marcioniten (oleum, quo suos unguit).
— Die koptisch gnostischen Schriften kennen ein Olsakrament
neben der Taufe. I1I. Jeu 43 wird neben den drei verschie-
denen Taufen und neben dem Sakrament zur Beseitigung der

Vorstellung ist diese, daB der Fromme im Wasserbad die Wassergott-
heit wie ein Kleid anzieht. Diese Vorstellung vom 2rdves9ac hat sich
bekanntlich bis ins neue Testament erhalten!

1. Vgl. bereits Mrk. 6,13. Jak. 5, 14. Acta Thomae 67.

2. Vgl. Exc. ex Theodoto 82: 0 agrog xei 10 &laov ayaleros 7j
Juvduer Tol Gvduaros.

3. In der urspriinglichen Liste sind allerdings wahrscheinlich dies
und &gros als die heiligen sakramentalen Elemente genannt, und wih-
rend sonst ¥iwecoy den é&pros verdringt, erscheinen Refut. IX 15 apros
und &lecor neben einander (neben dlag), so daB hier die Siebenzahl der
Zeugen iiberschritten wird (s. o. 8. 228).
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Bosheit der Archonten die geistige Salbung, yoioua mwvevuarixdy,
genannt. — Eine #hnliche Aufzéhlung findet sich Pistis Sophia
c. 143. Ebenso heifit es hier ¢. 86 S. 127, 16: »Und die von
der Mitte werden sie taufen und ihnen die geistige Salbe geben«
(vgl. c. 112, 8. 188, 21; c¢. 128, S. 212, 28; c. 130, 216, 91

Besonders bedeutsam ist hier die Uberlieferung der Sekte
der, Markosier. Sie unterschieden bestimmt von der gewidhn-
lichen christlichen Taufe ihr Sakrament der amolirowaeg. Bei
einigen Gruppen der Markosier scheint nun die azzodivowoig
doch wieder eine Wassertaufe gewesen zu sein, nur mit beson-
dern und der Sekte eigentiimlichen Taufformeln. Einige aber
— so berichtet uns Irendus I 21, 4 ausdriicklich — verwerfen
das Wasserbad und gossen dafiir itber das Haupt der Mysten
eine Mischung von Ol und Wasser.

Einer besondern Behandlung bediirfen in diesem Zusam-
menhang die Sakramentsgebriuche in den Acta Thomae. In
diesen scheint das Olsakrament die Wassertaufe ebenfalls voll-
stindig verdriingt zu haben. Freilich kommt Lipsius in einer
griindlichen Untersuchung (apokryphe Apostelgesch. I 331 ff)
dieser Stiicke zu einem andern Resultat und ist der Meinung,
daB hier Olsakrament und Wassertaufe neben einander stéinden.
Die hier in Betracht kommende, entscheidende Stelle findet
sich ¢.26f. und zwar hat man hier von dem griechischen — nicht
von dem iiberarbeiteten syrischen — Text auszugehen. Es wird
nun hier erzéhlt, dafl der Apostel Thomas von dem Konig Gun-
daphoros und dessen Bruder gebeten wird: dog 5uiv vajy ogoayide.
Darauf 148t der Apostel Ol bringen, va dia vob éhaiov Jé-
Ewvrar Ty ogeayida; dann weiter c. 27: ,xai aracrag 0 darnd-
orolog Eogocyoey aitols. Es offenbarte sich ihnen aber der
Herr durch eine Stimme und sprach: Friede mit Euch, Briider.
Sie aber horten die Stimme allein und sahen seine Gestalt nicht.
00 d¢7tw g Noay delauevol 10 érciapodyLope Tig ogeayidog.
Dann nimmt der Apostel das Ol und gieit es iiber ihre Hiupter
und salbt sie. Es folgt das sakramentale Gebet, und darauf

1. Vgl. noch Fragen des Bartholomaeus (bei Bonwetsch, Nachr. d.
Konigl. Ges. d. Wissensch. Gottingen 1897 H. 1 S. 27, 8 £.): &xalecéy ue
o marne Xowrol, fve xared3d &ai yis zei yolow mdrte GySpwmnov doyi-
uevor 1 Blaly tijs (wis. Dem Gebrauch des Ols bei der Taufe in der
genuinen christlichen Kirche gehe ich hier nicht weiter nach.
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heiBit es: »Nachdem sie gesalbt waren, erschien ihnen ein Jiing-
ling mit einer Fackel«. Nun ist Lipsius der Meinung, dalB in
diesem Bericht deutlich Taufe und Olsalbung von einander unter-
schieden seien. Die Taufe sei durch den Satz am Anfang von
c. 27 angedeutet: zal aragrag 0 arzdorolog Loqodyioey adTols.
Die Olsalbung werde demgemi8 als &miopeayioua i ogea-
yidog = Besiegelung der Taufhandlung bezeichnet. Ich glaube,
daf Lipsius hier mit seiner Auffassung nicht im Recht ist.
Unmoglich kann nach dem ausdriicklichen Befehl des Apostels,
am Ende von c. 26, 0l zum Zwecke der Versiegelung zu bringen,
im Anfang von c¢. 27 an die Wassertaufe gedacht werden.
Entweder mu8 man hier einen doppelten Akt der Olsalbung
annehmen, oder es sind die Worte zai avesrag 6 a@srdorodog
dogoayoey attols als vorliufige, den Gang der Handlung vor-
ausnehmende Uberschrift zu c. 27 aufzufassen und é7vioqodyiouc
ti¢ ogoayidog im folgenden als Tautologie (die im Siegel be-
stehende Versiegelung) zu verstehen. — Jedenfalls berichten
Acta Thomae c. 26. 27 nur von einem Olsakrament als Ini-
tiationsakt; fiir die Wassertaufe ist hier kein Platz. Demgemi8
ist auch c. 49 zu verstehen. Hier bittet die vom Dimon ver-
folgte Frau, dafl der Apostel ihr das Siegel giibe, und es heift
dann ganz kurz: »Da lief er sie ndher treten und legte die
Hinde auf sie und versiegelte sie auf den Namen des Vaters,
des Sohnes und des heiligen Geistes<. Und darauf folgt die
Feier der Eucharistie. Hier ist nur von einer einzigen heiligen
Handlung die Rede, und nach c. 26f. haben wir hier nur an
das Olsakrament zu denken. DaB diese Auffassung die richtige
ist, bestitigt uns auch der syrische Ubersetzer, der an beiden
Stellen erst eine Erwidhnung der Wassertaufe eingeschwirzt
hat. An den iibrigen Stellen der Acta, die in Betracht kom-
men ¢ 131 (Taufe der Mygdonia), c. 132 (Taufe des Siphor),
¢. 157 (Taufe des Vazanes) ist allerdings sténdig und ausdriick-
lich vom Sakrament der Taufe neben und zwar nach dem Ol-
sakrament die Rede. Aber die Art, wie hier jedesmal in aller
Kiirze und nur andeutungsweise nach der ausfiibrlichen Schil-
derung des Olsakraments die Wassertaufe angehidngt wird, zeigt
deutlich, daB wir es {iberall mit einer katholischen Uber-
arbeitung des vorliegenden Tatbestandes zu tun haben. Jeden-
falls wird durch diese Darstellung Lipsius’ Auffassung von dem
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Hergang der Taufe in Kap. 26. 27 nicht gerechtfertigt, da nach
seiner Annahme hier die Wassertaufe der Olsalbung voran-
gehen wiirde, wihrend sie nach den iibrigen Darstellungen dieser
folgt. — Demgemifl scheinen die liturgischen Stiicke der Acta
Thomae urspriinglich dem Schrifttum einer Sekte angehort zu
haben, welche als Initiationssakrament nur die Olsalbung kannte.
— Bemerkenswert ist auBlerdem noch, daB c. 157 (Taufe des
Vazanes) zwei Akte des Olsakramentes unterschieden zu werden
scheinen, ndmlich die Benetzung des Hauptes und danach die
Salbung des ganzen Leibes. Auch das mdge hervorgehoben
werden, dafl der Olsalbung c. 132 ein Gebet vorangeht, in dem
die bevorstehende Handlung nicht ogeayis sondern Bamziouc
genannt wird. Es ist allerdings fraglich, ob dies Gebet dem
urspriinglichen Zusammenhang angehort, oder ob es mit Bezug
auf die der Olsalbung angehiingte Wassertaufe ebenfalls spiter
eingeschoben ist.

Ganz in gnostischen Gedankengingen befinden wir uns,
wenn Irendéius uns berichtet, dafl die Markosier ein Sakrament
fir die im Sterben Befiudlichen kennen. Sie nehmen, heit es
dort (Iren. I 21, 5), Ol und Wasser und zwar gewohalich ein
bestimmtes Ol (doBdioauor) und gieBen es, nachdem sie Be-
schworungen dariiber gesprochen, iiber das Haupt des Schei-
denden, ut incomprehensibiles et invisibiles principibus et pote-
statibus fiant!. Eine Taufe der Sterbenden kennen iibrigens
auch die Mandéder (Brandt, M. R. S. 96). Und in diesem Zu-
sammenhang mag noch die bemerkenswerte Behauptung der
klement. Rekogn. I 45, daB Christus die Frommen, die in sein
Reich gelangen »velut qui asperam superaverint viam, pro la-
borum refectione« mit Ol salben werde.

Wir haben noch auf die einzelnen Vorstellungen, die sich
mit dem Olsakrament verbinden, und auf dessen Zweckbeziehung
zu achten. DaB die Olsalbung, wie wir sahen in den Acta
Thomae durchweg mit ogeayis bezeichnet wird, kann nicht
wundernehmen. Denn viel leichter als das Untertauchen bei
der Taufe kann ja die Olsalbung oder die Benetzung mit Ol

1. Mit fast denselben Worten wie Irendus gibt Epiphanius einen
Bericht iiber dieses Sakrament in seinen Ausfihrungen iiber Herakleon.
Er gibt dabei an, dafl dieser von Markus den Brauch iibernommen habe.
Haer. 36, 2.
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als »>Versiegelung« aufgefaBt werden! und mit ihr konnte
sich auch eine wirkliche »Bezeichnunge mit Ol sehr leicht
verbinden®. Hervorzuheben ist, dall als der Zweck der Ol
salbung fast ganz ausschlieBlich die Vertreibung der Damonen
und die Vernichtung ihrer Macht iiber den T#ufling angegeben
wird. So bittet die vom Démon verfolgte Frau um die ogoayig:
Dvee uy) vroooTeéyn elg &ué wdliv 6 drYeog Exeivog (c. 49). Zweck
der Olsalbung ist es c. 67 die Gesalbten diarnoeiy dmo vy
Avnwy. Breit ausgefiihrt ist der Gedanke in dem Gebet c. 157:
sJesus, es komme deine siegreiche Macht und wohne auf diesem
0), wie einst auf dem ihm verwandten Holz deine (seine?) da-
malige(?) Macht wohnte, deren Wort(?), die dich kreuzigten, nicht
ertragen konnten, Es komme deine Gnadengabe, mit der du
deine Feinde angehaucht und sie hast riickwirts weichen und
kopfiiber zu Boden stiirzen lassen.« Die Oltaufe geschieht hier:
»zur Vergebung der Siinden, zur Abwehr der Feinde und zum
Heil ibrer Seelen.« Besonders deutlich ist dies auch von Irenius
gelegentlich der Beschreibung des Sterbesakraments der Mar-
kosier ausgesprochen: ut incomprehensibiles et invisibiles prin-
cipibus et potestatibus fiant, et ut superascendat super invisibilia
interior ipsorum homo (I 21, 5, vgl. auch I 13, 6).

Dabei herrscht wohl direkt die Vorstellung, daf der Geruch
des wunderbaren Salbiles es selbst ist, der die Dimonen ver-
treibt, Ausdriicklich berichtet uns Irendius, da die Markosier
den Gebrauch des Balsamoles damit begriinden, daBl es zvmog
7ijg vrrée ta Ohe elwdleg sei I 21, 3. Die Vorstellung von
einem speziellen Wohlgeruch der himmlischen Welten, welche
die Déamonen nicht ertragen konnen, scheint weit verbreitet ge-
wesen zu sein. Sie ist vor allem in der persischen Religion
nachweisbar und mag dort ihre Heimat haben (Boklen, die
Verwandtschaft der jiidisch-christlichen mit der persischen Escha-
tologie 8.65). Sie findet sich auch in der spitjiidischen Literatur

1. Vgl. auch hier die charakteristische Vorstellung c.26: dJog
nuiv Ty ogpayide. nxoloausy ydp gov Aéyoviog, 6t 6 Heds, Ov xnplaaers
duz 1if¢ adrov eypuyidos, miyviiexer T M modfarc.

2, In der mandiischen Taufe scheint die dreimalige Bezeichnung
urspriinglich mit Wasser erfolgt zu sein. Spiter aber hat sich daneben
— 50 schon Qolasta 14 — die Bezeichnung mit Ol eingestellt (Brandt
M. R. 103f),
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(aeth. Henoch 24, 3ff.; slav. Henoch 8, 2ff.; syr. Baruch 29, 7;
Apok. Moses (Biog Adau) 29. 38. 40, Boklen S.66)'. Auch
neutestamentliche Stellen, wie II Kor. 2, 14—16 (douy éx
Cwig &g Lwiy) sind der Form nach aus diesem Zusammen-
hang zu erkliren. — In der Gnosis haben wir zahlreiche Be-
weise dafiir, dal bei der Schilderung der oberen himmlischen
Welten deren Wohlgeruch besonders hervorgehoben wird. Die
Sethianer (Refut. V 19, p. 200, 71) behaupteten, daBl das LicLt
seinem Wesen nach sei: otovel ptoov wic couy) 3 Jvuduerog
. ourrSéoewg nareonsvacuévov Aemrry Siodevovoe dvvauig ave-
EWOTT(Q Tevi weld rgelrTov 7] Ay Eorwy EEerrrey oo etwdiag. In
dem von Hippelyt dargestellten basilidianischen System heiBt es,
daB die obere Sohnschaft bei ihrem raschen Aufstieg zu den oberen
Welten der mittleren Sohnschaft (dem zvetua uedogiov) eine
dtvapug hinterlassen habe, so wie ein GefiB, aus dem die kost-
bare Salbe ausgegossen sei, noch den Duft der Salbe bewahre
(VII 22, p. 362)2. In dem Hymnus der Acta Thomae auf die
Kopy, des Lichtes Tochter, (c. 6) wird von den Kleidern der
himmlischen Jungfrau gesagt: amwogoga 0¢ elwdiag & alrdv
dtadidorar. Zu vergleichen ist in diesem Zusammenhang etwa
noch Pseudojoh. Apokalypse ed Tischend. p. 71: eidor éveydre
T0v odoavdy, ral roxero aro téy Bdwdev Toi obpavoii doud;
dowudrwy evwdieg molic. In der Schilderung des Licht-
gesandten im vierten Traktate des rechten Genza ist des 6fteren
von dessen Wohlgeruch die Rede: »Ein jeder, der den Duft
gerochen hat, ist aufgelebt.« »Ein jeder, der ihn gerochen hat,
dessen Auge ist von Licht erfillt worden« (Brandt M. S. 114f,
vgl. 8. 18). — Von hier aus lag also die Kombination sehr
nahe und ist, wie wir nachwiesen, vollzogen, dafl das Olsakra-
ment den Gldubigen den himmlischen Wohlgeruch vermittele,
vor dem die Didmonen der niederen Welten zuriickschauderns.

1. Ebendort und bei Weinel, die Wirkungen des Geistes und der
Geister, S. 197f., noch mehr Material.

2. Iren. I 4, 1 (System des Ptolemius) heiBt es von der Sophia
Achamoth: &yoved zuwe Sduny dgdagolus yxarclepdeicay avTy TOD
Xoworob xai 100 cylov Ivevuaros,

3. Fiir diesen Zusammenhang zwischen Ol und himmlischem Wohl-
geruch vgl. Ignatius, ad Ephes. 17: dwx tolro utgor Flefsv 2mi tijs
xeqeldiis avrol O xugios, ra mréy 1§ xxdnoly dgdepoifav. Eusebius H. E.
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Dem parallel lduft eine andere Vorstellung, namlich die,
daB das Olsakrament dem Menschen, namentlich nach seinem
Tode, die hiohere Leiblichkeit verschafft, durch welche er fiir die
Dimonen unangreifbar wird. Schon bei der Besprechung der
Wassertaufe fanden wir Spuren dieses (Gedankens. Hier tritt
er noch viel deutlicher hervor. Bereits in dem seiner ganzen
Art nach halbgnostischen slavischen Henochbuch ist die Vor-
stellung bestimmt ausgesprochen: 24,9 Rec. B!: »Und Michael
entkleidete mich meiner Kleider und salbte mich mit schoner
Salbe, und das Aussehen jener Salbe war mehr denn groBes
Licht . . . .. und von glinzenden Sonnenstrahlen. TUnd ich
beschaute mich selbst betrachtend, und ich war wie einer der
Herrlichen, und es war kein Unterschied.« Henoch bekommt
hier also durch die Salbung den himmlischen Lichtleib (vgl.
56, 2). In den Acta Thomae heifit es ausdriicklich vom heili-
gen Ol: ddveuug 3 1ol Ellov, 4y ot avdowmor Evdvdueror Torg
tavzay aviumwdlovg verdaw (c. 157, vgl. c. 132). Ebenso in den
Acta Philippi c. 144: xleié uov ’Iyoot Xpeoré . . . . &vdvady
ue Ty Ev30Edy gov oT0AT Y, Ty Qurewiy oov opeayida
v mwavrote Adumovey, fwg Gv mwagéhYw mdviag Tovg %00-
MarQATOQES nedi 1OV 7EOVNQOY OQGROVIG 1OV GVTLREluEVOV VUiV,
Rekogn. I 45 salbt Christus die seligen Frommen mit 0l, ut
et ipsorum lux luceat et spiritu sancto repleti immortalitate do-
nentur?.

VI 35: of wév (die Mirtyrer von Lugdunum) yéo flegoi moogeoay . . .
 sbwdiay ddwddres due Ty Xoworod, diore Eviovs dofur xei uiow x00-
Hexe xexoiodar avrovs.

1. In Rec. A ist das verwischt; hier tritt die Salbung neben die
Einkleidung in die Kleider himmlischer Herrlichkeit.

2. Die Vorstellung von der Bekleidung der Seelen ist iibrigens
weit verbreitet. Urspiinglich ist die Vorstellung ganz naiv. Die nackten
Seelen bediirfen im Jenseits der Bekleidung, sie miifiten sonst frieren.
So liegt die Vorstellung z. B. noch in der persischen Religion deutlich
vor (Belege bei Biklen S. 61f.). An einen himmlischen verklirten
Leib denkt man dabei zunichst nicht (vgl. aeth. Henoch 62, 15f.;
Stellen im N.Test. vgl. Bousset, Rel. d. Judent. * 319). Aber schon in
der Ascensio Jesaiae kann der Seher nicht eher zum héchsten Himmel
aufsteigen, als bis ihm sein himmlisches Kleid von dorther entgegen-
gebracht wird 9, 1—2. Er sieht im hochsten Himmel die Kronen
und Kleider, welche die Gliubigen bekommen sollen 9, 9—13. — In
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Oft begegnet auch noch eine merkwiirdige Kombination,
durch welche, wie es scheint, die Kraft des sakramentalen Ols
erklart werden soll. Der Myste bet den Ophiten spricht (s. 0.}
réygotopuar yolouave Aeveq & Eldov Lwfg (c. Celsum VI 27).
Bei dem &idov {wic haben wir aller Wahrscheinlichkeit nach
an den Baum des Lebens im Paradiese zu denken. Das sla-
vische Henochbuch (8, 5 Ree. B.) kennt einen Olbaum im Pa-
radies. In dem apokryphen Leben Adams schickt Adam den
Seth ab, ihm von dem Lebensol zu bringen, das aus dem Baum
im Paradiese flieBt (Blog 4. 10ff,, Vita Adae 36ff)!. Dieselbe
Erzéhlung findet sich im Evangelium Nicodemi c. 19 {(decensus
Christi ad inferos 3, Tischend. ev. apocr. ¥ p. 393f) verbunden
mit der Weissagung, dafl Christus einst nach seiner Taufe im
Jordan mit dem Ol seiner Barmherzigkeit alle Gliubigen taufen
werde. Auch nach klement. Rek. I 45 ist Christus mit der
Salbe vom Baum des Lebens gesalbt und wird mit derselben
Salbe die seligen Frommen salben. Also werden auch die
Mysten der Ophiten mit jenem Worte haben sagen wollen, daB

der Gnosis sind die Vorstellungen von himmlischen Lichtkleidern weit
verbreitet. In der Pistis Sophia wird Jesus mach seiner Auferstehung
sein himmlisches strahlendes Lichtkleid herabgesandt, und nachdem er
in dessen Besitz gelangt ist, fihrt er in die hochsten himmlischen
Hohen auf e¢. 7 u. 10. In der »Perle« kommt dem Konigssohn an der
Grenze der himmlischen Welten sein Lichtkleid, das er in der Heimat
gelassen, entgegen (iiber die Auffassung dieses Lichtkleides als des
himmlischen Ebenbildes und Doppelgingers und die Parallelen dieser
Vorstellung im Parsismus vgl. Bousset, Archiv f. Religionswissensch.
IV 8, 233f). — Aus diesen Vorstellungen heraus hat sich iibrigens bei
den Mandiern auch eine sakramentale Sitte entwickelt. Die Anhénger
der mandiischen Sekte waren nach dem Genzd angewiesen, nur weille
Kleider zu tragen. Jetzt ist die Sitte freilich verschwunden, aber die
Priester und die Laien zum Tauffest tragen noch immer weifle Kleider
(Brandt M. R. 91{.). — Dem entsprechend heiit es im achten Traktat
des rechten Genzad: »Und mein Vater zog mir (Hibil-Ziwi) sein eigenes
Kleid an, in welches er gewickelt worden war, und er war in jenem
Kleid getauft worden« (Brandt M. S. 141f.). In der Pistis Sophia
werden c. 133, 8. 227, 4. 11 Siegel und Kleider des Lichts neben ein-
ander erwihnt. — Beim Empfang der Sakramente sind Jesus und seine
Jiinger mit leinenen Gewiindern bekleidet c. 142, II Jeu 45ff.

1. Parallel scheinen die persischen Vorstellungen vom Haoma-
Baum zu sein. Bousset, Rel. d. Judentum % 556f.
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das heilige O, mit dem sie gesalbt wurden, in irgend welcher
wunderbaren Weise von dem Lebensbaum im Paradiese stamme.
Nun aber wird dieser Lebensbaum andrerseits in christlicher
Vorstellung mit dem Kreuzesstamm in Verbindung gebracht.
So erkldren sich die riitselhaften Wendungen in den Acta
Thomae beim Olgebet 157: A %érw 7 vinyriny atvot Jdvveurs
wal éndgiodw 1@ Ehaly totry, dorep idetvdn & 1§ auy-
yevel atrod E6Ae 7 ... cdwob (?) oo c. 121: Flewov
aywov . ... uvoTigloy wguguuaiov, & (6 oTaveos Tuiy
édelyIn.

111

Uber das Sakrament der Eucharistie bei den gnostischen
Sekten wird sich nicht sehr viel sagen lassen. Im groBilen und
ganzen scheint man in gnostischen Kreisen an ihm vielfach
voriibergegangen zu sein. Eine Feier, in deren Zentrum die
Idee der zowwvia rol oiuerog wei Tov owuarog mit dem Er-
loser stand, muBte den gnostischen Sekten bei ihrer dualistisch-
asketischen Grundstimmung fremd und unbrauchbar erscheinen.
Auch mufite der Gebrauch des Weines beim Sakrament ab-
stoend wirken; wir wissen wenigstens, dal der Gebrauch des
Wassers anstatt des Weines bei einer Reihe gnostischer Sekten
iiblich war2.

Wo wir bei gnostischen Sekten der Eucharistie begegnen,
scheint die Handlung weit abzustehen von der gemeinchristlichen
Abendmahlsfeier.  Allerdings muB hier infolge der groBen
Liickenhaftigkeit unserer Quellen sehr vorsichtig geurteilt werden.
Aber es bleibt doch auffillig, daB in der klementinischen Grund-
schrift, soweit ich sehe, niemals von einem Kelch bei der wieder-
holten Schilderung gemeinsamer Mahlzeiten die Rede ist. An
der markantesten Stelle, in der Aiauegrveie Taxwfov, heiBt es
am Schlufl der Besprechung des groBen Initiationsaktes einfach:

1. Vgl c. 157: ddvaus % 1ot Eddov, iy of avSpwmor Ewdudusvor
TOUS EQUTAY AVTLTGAOUS ViXGOWY,

2. Vgl. fiir die Marcioniten Epiphanius H. 42, 3; Tatian ib. 46, 2;
die Enkratiten 47,1, die Apostoliker 61, 1. Lipsius, apokryphe Apostel-
geschichten I 341. Brod und ein Kelch mit Wasser in den
Mithras-Mysterien: Justin, Apol. I 66 (Tertullian de praescr.
haer. 40).

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 20
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wal uETa TOUTO &QTou el QAaTOG METa Tol rTagudldovrog peTa-
leférw (c. 4). Hom. 11, 36 wird die Feier mit edyaptoziay
wAdoag (= Rek. 6, 15 eucharistiam frangens) umschrieben.
Hom. 14, 1 heiit es: zov &orov 27 edyagioriag rhdoag nei
dmiSelg dhag vf unytol medTov Emédwney woi uer abTiy TUDY.
Hom. 13, 8 wieder nur: 6mwg xowdy (xowf) ckdv xai Teo-
wélng ueradafety dvvydauevt., Man konnte die Nichterwihnung
des Kelches fiir Zufall halten und kénnte vor allem daracf
hinweisen, daB Epiphanius (H. 30, 16) inbetreff der Sekte der
Ebioniten, aus deren Kreise die Quellen der klementinischen
Schriften sichtlich stammen, berichtet, daf sie eine alljahr-
liche, der christlichen Eucharistie dhnliche Feier haben, nur daB
sie den Wasserkelch dabei gebrauchten: xai 76 aAdo uégog ol
pvoryelov 8C Toarog udvov. Aber was Epiphanius hier be-
richtet, scheint auf spiterer Akkomodation der judenchristlichen
Gmostiker an katholischen Brauch zu beruhen. Diese jihrliche
eucharistische Feier hat mit der nach den Klementinen sehr oft
wiederholten Handlung des d&ozov und &Aerog peralaufovery
nichts zu tun. — Und iiberdies stellen sich nun hier doch eine
Reihe von Parallelen ein. Zu erinnern ist an die bekannten
Stellen der Apostelgeschichte, wo nur von xldoig cerov die
Rede ist (2, 42, vgl. 2, 46. 20, 7. 11. Lk 24, 35), ferner
an die bekannte Variante des Cod. D. (vet. lat) zum Abend-
mahlsbericht des Lukas, in welchem tatsichlich der Abendmahls-
kelch fehlt (nicht etwa dem Brote vorangestellt ist)2. — Vor
allem muf hervorgehoben werden, daBl wir in den Acta Thomae
eine ganz #hnliche Beobachtung machen konnen. Hier heifit
es ¢. 27 nach der Schilderung der Tauthandlung von Thomas:
wldoag dgrov wowvwvovg avtols xaréoryeey Tijg evyagLoTiag TOD
Xoeorov. ¢ 49 wird erzihlt, daB der Apostel einen Tisch

1. Vgl. auch die immer wiederkehrende Wendung &lwy peradefety
Epist. Clem. 9; Hom. 4, 6; 6, 26; 11, 34; 14, 8; 15, 11; 19, 25. —
Die Wendung eucharistiam Christi Domini Rek. I 63 entspricht wohl
am meisten dem gemeinchristlichen Sprachgebrauch.

2. Wellhausen, Erweiterungen u. Ander. im vierten Evang. 8. 28f.,
ist der Meinung, daB auch der Evang. Joh. nur das Sakrament des
Brotbrechens anerkenmne und deshalb den Brauch der Einsetzung des
Abendmahls fortgelassen habe. Er muB freilich diese Ansicht durch
starke Korrekturen am Text Joh. 19, 31—37. 6, 53—56 stiitzen.
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bringen 1aBt: xai amidoag orvddve 72 avrov EméSiynev Egrov
z7jg ehoyicg. Dann folgen zwei Abendmahlsgebete. In dem
ersten kiirzeren, das eine katholische Interpolation darstellen
diirfte, ist allerdings von der Gemeinschaft mit Leib und
Blut Christi die Rede. Dann aber wird nach dem lingeren,
spezifisch gnostischen Gebet, in dem nur allgemein von edya-
oworie und éydsem gesprochen wird, nur die Bezeichnung des
»Brotes« mit dem Kreuz!, dessen Brechen und Austeilen be-
richtet. Anders verhilt es sich nun allerdings bei den Tauf-
und Abendmahlsherichten in dem letzten Teil der Acta. Aber
wir haben bereits oben gefunden, daB hier die Bearbeitung
stirker eingesetzt hat als in den fritheren Partieen. So ist bei
der Taufe der Mygdonia c. 121 von Brot und Wasserkelch die
Rede. Ebenso finden wir c¢. 158 ein Gebet iiber Brot und
Kelch, das allerdings vollkommen vulgirchristlichen Charakter
trigt. (Immerhin bemerkenswert ist es, daB es am SchluBl nur
heifit: zai #Adoag Ty edyopioriar &wxev.) Und selbst inner-
halb dieser spiteren Partien steht nach der Taufe des Siphor
(c. 133) wieder nur: dprov waradeic érwi Tyy voarmelav noAdyy-
gev (folgt das Segensgebet tiber das Brot) ... xat #Addag
é7wédwrev. Es kann nach den Parallelen kaum ein
Zweifel dariiber bestehen, dafl die kultischen Stiicke
der Acta Thomae urspriinglich nur eine Eucharistie
des Brotes kannten.

Zuu diesen Tatsachen tritt nun weiter noch die wichtige Beobach-
tung hinzu, daB wir in den Klementinen neben dem heiligen Brot
das Salz als heiliges Element der Eucharistie finden. Und é&grog
und &ldag (zum Teil neben &lawor) begegnen uns auch unter
den sieben Schwurzeugen der elkesaitischen Sekte. Sie stehen
hier offenbar neben den fiint groBen Elementen der Natur als
die Elemente der heiligen Kulthandlung der Sekte. Also miissen
wir auch bei den Elkesaiten dieselbe (eucharistische) Kulthand-
lung wie bei den Essenern voraussetzen. Zugleich sehen wir
da. mit aber auch deutlich, daBl der gemeinsame feierliche Genuff
von .Brot und Salz mit der spezifischen christlichen Eucharistie
wenig der gar nichts zu tun hat. Was wir hier haben, ist
einfach ¢'ine auf ursemitische Sitte zuriickgehende Feier der

1, Beze;hnung der Hostie mit dem Kreuz auch bei den Mandiern
(Brandt. M. R. ,'09)
20%
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Verbiindung und Verbriiderung. Wie nach weitverbreiteter alt-
semitischer Sitte die Aufnahme in den Stamm oder der Ab-
schluBl eines Biindnisses durch gemeinsamen GenuB von Brot
und Salz sich vollzieht, so ist diese Stammessitte hier auf
den religiosen Verband der Sekte iibertragen. DaB dies
der Sinn des Brot- und Salz-Sakramentes wirklich sei, dafiir
liefern uns die Klementinen noch einen weiteren Beweis.
Vor der Taufe wird es hier dem Clemens iiberhaupt aus-
driicklich verwehrt, mit Petrus und den Seinen gemeinsam die
Mabhlzeit einzunehmen (Ho. 1, 22 = Rek. 1, 19; Rek. 2, 70f.)1.
Ausfithrlich legt Petrus diese Theorie der Mutter des Clemens
dar: mAyy omirav avrotg melowuey TG THG dAdelag qooveiv
te wal mowglv, Pamricavreg atrtols . . . . TéTe abToig ovvav-
Mioueda 13, 4. Die sakramentale Handlung des Brot- und
Salz-Essens ist also in diesem Zusammenhang nichts an-
deres als der feierliche Initiationsakt, durch welchen der Tauf-
ling in das gemeinsame Leben der Sekte aufgenommen wird2.
Der gemeinsame Kelch ist bei dieser Handlung durchaus ent-
behrlich, ja der Wasserkelch gehort in diesen Zusammenhang
gar nicht hinein, Denn das Wasser spielt bei den hier in Be-
tracht kommenden Riten keine Rolle. Wenn bei derartigen
feierlichen BundesschlieBungen und Verbriiderungen ein ge-
meinsamer Trank getrunken wurde, so konnte nur das Blut,
entweder das eigene Blut oder das Blut des Opfertieres, in Be-
tracht kommen und als Ersatz des Blutes der Wein. Aber der
gemeinsame GenuBl von Brot und Salz reichte fiir den gewthn-
lichen Akt der Verbriiderung durchaus hin, und man kann sich
sehr wohl denken, daB in Gegenden, wo der Weingenull we-
niger iiblich, und bei Sekten, die einen Abscheu vor diesem
hatten und bei denen Opfer und Opferblut erst recht verworfen
waren, man auch bei feierlicher Gelegenheit auf den gemein-
samen Trunk verzichtete, anstatt etwa in der falschen Symbolik
des Wasserkelches einen schlechten Ersatz zu suchen.

1. Auch beim Gebet des Petrus muB Clemens sich entfernen Ho.
3, 29 = Rek. 2, 19.

2. Bei den gemeinsamen Mahlzeiten dieser Sekten wurde nicht
viel mehr und anderes genossen als bei dem Initiationsakt. Ho. 12,6:
oty vy xal Blalwg yowucr. Acta Thomae 29: &orov ¥ewoy (Blefus?)
Adyavoy (e,
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Was sich aus diesem Nachweis, daB sich bei gnostisch-
christlichen Sekten die Sitte einer feierlichen gemeinsamen
Verbriiderungsmahlzeit (mit Brot und Salz) als Initiationsakt
ganz unabhiingig von der Eucharistie im engeren Sinne und
vielleicht sogar ohne diese erhalten hat, — fiir die Urgeschichte
des christlichen Abendmahls ergibt, muBl weiterer Untersuchung
vorbehalten bleiben.

Eine ganz eigentiimliche sakramentale Feier, halb Eucha-
ristie, halb Opferhandlung, haben uns die koptisch-gnostischen
Schriften iiberliefert. In der Pistis Sophia 142 und IT Jeu 45—47
sind verschiedene heilige Handlungen unter dem Namen der
‘Wasser-, Feuer- und Geisttaufe beschrieben, die alle doch im
wesentlichen identisch und von einer ganz besonderen Art sind.
Die Beschreibung der Feier P. S. 142 beginnt: Jesus aber
sprach zu ihnen: »Bringet mir Feuer und Weinzweige. Sie
brachten sie ihm, er legte das Opfer (mgoogoga) auf und stellte
zwei Weinkriige hin, einen zur Rechten und den andern zur
Linken des Opfers«. Es scheint hier doch zunichst von einem
Feueropfer (wpoogoga) die Rede zu sein. In den Berichten
des 11 Jeu ist das allerdings nicht so deutlich. Hier wird das
Feuer nirgends ausdriicklich — wenigstens nicht am Anfang
der Handlung — erwithnt. Aber sicher hat es doch seinen Platz
in der »Feuertaufe« IT Jeu 46: Wenn es hier zu Beginn heift,
daB Jesus die von den Jiingern gebrachten Weinzweige nimmt,
ein Riucherwerk auflegt und dann zum SchluB des feier-
lichen Gebetes spricht: Du mdgest mir ein Zeichen in dem
Feuer dieses duftenden R#ucherwerkes geben —, so haben wir
anzunehmen, daB Jesus das Réducherwerk auf einem vorauszu-
setzenden Feuer (Altar mit Feuer) dargebracht hat. Wir werden
nun aber auch die Wendung am Anfang der P. S. c. 142 ser
legte das Opfer aufs, genau so zu verstehen haben, wie den
Satz II Jeu 46 »er legte ein Riucherwerk auf« (IT Jeu 47 »er
legte das Riucherwerk . . . der Taufe auf«). Ks handelt sich
hier also wirklich um die Darbringung eines Brandopfers!. Die
Weinkriige sind demgem#8 Libationskriige. Wenn es im Be-
richt der P. S. dann weiter heiBt, dafl Jesus darauf einen Becher

1. Sehr gern wiiiten wir, worin das Opfer bestanden hat, doch
wird das nirgends gesagt.
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Wassers vor den Weinkrug zur Rechten und einen Becher
Weines vor den Weinkrug zur Linken stellt, so ist das ein
Zug, welcher dem Bericht der P. S. allein eignet. In den
andern Berichten kehrt er nicht wieder. Dann fahrt der
Bericht der P. S. fort »und legte Brote nach der Anzahl
der Jiinger mitten zwischen die Becher und stellte einen
Becher Wassers hinter die Brote.« II Jeu 45 heiit es noch
genauer »Jesus aber stand bei dem Opfer, breitete an einem
Ort seine Gewinder aus und stellte einen Becher Weins darauf
und Brote gemidfl der Anzahl der Jiinger, legte Olivenzweige
auf den Ort des Opfers und bekriinzte sie alle mit Oliven-
zweigen«! (dhnlich c¢. 46 u. 47). Es wird dann noch erwihnt,
daB die Jiinger alle in leinene Gewinder gekleidet waren. Nach
IT Jeu 45 steckt Jesus auBlerdem Flohkraut in den Mund der
Jiinger und legt Sonnenkraut in ihre beiden Hinde (ihnlich
II Jeu 46). Dann folgen in simtlichen Beschreibungen der
Handlung feierliche (Gebete, die wir bereits zum Teil besprochen
haben. In der P. S. scheint der Schlul zu fehlen. II Jeu
4547 heifit es dann jedesmal etwa gleichlautend: »Er (Jesus)
taufte sie?, gab ihnen von dem Opfer (7rooogoga)® und besie-
gelte sie mit dem Siegel«.

Lassen sich diese merkwiirdigen Berichte noch erkldren
und die hier beschriebenen Handlungen in einen groBéren Zu-
sammenhang einstellen und so begreifen ? QOder haben wir es
hier mit den miissigen Phantasieen von Literaten zu tun, die

1. In den Acta Thomae c. 5 wird erziahlt, dall der Apostel Thomas,
bevor er den Hymnus von der Hochzeit der Tochter des Lichtes singt,
sich salbt und bekrinzt und einen Zweig (xAc¢dos xalduov) in die Hand
nimmt. — Spielt vielleicht Tertullian mit dem »rosam tibi si obstulero,
non fastidies creatorem« (adv. Marcion. I 14) auf eine sakramentale
Handlung an? — Vgl. das Uberreichen von Blumen bei der persischen
Totenmesse, Saussaye Il 221.

2. Nach Il Jeu 45 betet Jesus: »Es mége ein Wunder geschehen und
Zorokothora (Melchisedek) kommen und das Wasser der Lebenstaufe in
einen von diesen Weinkriigen herausbringen«. »>Und in demselben
Augenblick geschah das Wunder, das Jesus gesagt hatte, und der Wein
zur Rechten des Opfers ($uvale) wurde zu Wasser.«

3. In dem Bericht von II Jeu 45 scheint zwischen $vefe, dem im
Feuer dargebrachten Opfer, und mgoogoed, dem geweihten Brot und
Xelch, unterschieden zu werden.
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jeder Erklirung spotten? Ein Versuch mag gewagt werden.
Verschiedene Ziige dieser sakramentalen Handlung deuten auf
persischen Kultus hint. Vor allem erinnern die immer wieder
erwihnten Weinzweige und die Kriuter, die Jesus beim Opfer
in die Héinde der Jiinger gibt, an die Opferzweige im persi-
schen Kultus. Diese Opferzweige (Baresman, barsom) wurden
hier bei der Opferhandlung von dem Priester »als Gebetsstib-
chen oder Zauberzweige oder dhnliches in verschiedener Anzahl
und Linge in die Hand genommen und feierlich entgegenge-
streckt« (Saussaye IT 206). Die »Auflegungc« des Opfers auf
das Feuer erinnert an die persische Kultsitte, auf kleinen Feuer-
altdren Fleischopfer und Opferkuchen (Darun) darzubringen.
Auch beim persischen Opfer werden Kriige mit Weihwasser bei
der heiligen Handlung hingestellt?, Vor allem aber ist bemer-
kenswert, daB bei der groBen Yasna-Zeremonie (dem »Hochamt«
der persischen Kirche) die Priester von dem geweihten heiligen
Trunk (Haoma) und dem darzubringenden Opferkuchen selbst
genieBens,

Diese dreifache Parallele: Die Opferzweige, die Darbrin-
gung eines Feueropfers und eine daran sich anschlieBende
Kommunion, ist immerhin bedeutsam, und es moge auf sie mit
aller Reserve hingewiesen werden. Freilich muB zugestanden
werden, daB in unsern Quellen die Parallele dadurch -einiger-
maflen gestdrt wird, daB die ganze Handlung hier zugleich als
Taufe beschrieben ist. Aber wenn hier durch ein sich vollzie-
hendes Wunder, die Verwandlung des Wassers in Wein in
dem einen der Weinkelche, das heilige Taufwasser erst bereitet

1. Vgl. zum folgenden de la Saussaye, Religionsgesch.® II 206,
Tiele, Gesch. d. Rel. im Altertum II 321—323.

2. DaB in unsern Quellen Weinkriige genannt werden, bedeutet
keine wesentliche Differenz, zumal hier von einer wunderbaren Ver-
wandlung des Weines in Wasser die Rede ist.

3. Tiele Il 322 macht darauf aufmerksam, dal urspriinglich die
heilige Mahlzeit eine gemeinsame Mahlzeit der Frommen iiberhaupt
war, und daf} diese erst spiter auf die Priester beschrinkt wurde.
Yasna 8 wendet sich an alle Minner mit der Abmahnung vor unwiir-
digem GenuB der heiligen Speise. Die eindringendste Untersuchung
iiber den persischen Kultus und das Haomaopfer s. bei Darmesteter,
Zend-Avesta I (Annales du Musée Guimet XXI, p. LXXXI; vgl. auch
die vielen eingestreuten Bemerkungen im Text).
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wird (II Jeu 45, vgl. P. S. 142), so geht daraus wohl deutlich
hervor, daB8 das Taufsakrament recht willkiirlich mit einer ganz
anders gearteten Handlung verbunden wurde. Daher kommt es
auch, daB es vollkommen undeutlich bleibt, wie sich der Ver-
fasser das Taufen mit dem Wasserkelch eigentlich dachte. —
Die Frage endlich, auf welchem Wege Fragmente einer persischen
Kulthandlung zu gnostischen Sekten in Agypten gedrungen sein
mogen, liBit sich nicht beantworten. Wenn wir etwas (Genaueres
iilber »Abendmahl« und »Taufe« der manichédischen Religion
wiiten, so konnten wir vielleicht noch einen Schritt weiter
kommen. Denn mit der manichdischen Religion erwies sich
das Lehrsystem der koptisch-gnostischen Schriften vielfach ver-
wandt. DaB die Manichéier eine Art Taufe und Eucharistie
besessen haben, scheint nun zwar aus den Zeugnissen der Kir-
chenviiter hervorzugehen. Aber leider wissen wir iiber Art und
Inbalt ihrer Sakramente nichts (Baur, manich. Relig.-System
S. 273—279. 354)1,

Einige andere Gebriuche sakramentalen Essers und Trin-
kens, denen wir in der Uberlieferung der Gnosis begegnen,
mogen noch kurz beriihrt werden. Die Sitte, dem Mysten Milch
und Honig zu reichen, iiber deren weite Verbreitung und innere
Bedeutung Usener in einem umfassenden und eindringenden Ar-
tikel gehandelt hat, ist auch bei einigen gnostischen Sekten
nachweisbar. Tertullian, adv. Marcion I 14: mellis et lactis
societatem, qua suos infantat; Naassener bei Hippolyt V 8,
p. 160, 10: 70976 fore 70 wéke uei w0 yoha, of yevaauévous
T0Ug Tehelovg afacaidelrovg yevéodar ral ueracyeiv wob -
ouuazog 2.

Die Mandier besaBen ebenfalls im Anschlufl an die Taufe
eine Art Kommunion. Sie bestand aus Speise und Trank,
Pehtd und Mambuhi. Bereits im ersten Traktat des rechten

1. Ich michte darauf hinweisen, daB bereits Baur bei Gelegenheit
seiner Ausfilbrungen iiber die Eucharistie der Manichder auf die per-
sische Feier der Kommunion (Trinken des Hadma und Dirun-Essen)
hinwies.

2. Bei den »Leontica« der Mithras -Religion wurde dem zum
Grade des Lowen zu Weihenden Honig aunf die Hinde gegossen und
die Zunge mit Honig bestrichen. Honig wurde auch dem zum »Perser»
Goweihten dargereicht. Porphyrius, de antro nympbh. ¢.15, Cumont I 320.
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Genza (Brandt, M. S. 31) werden Taufe, Pehtd und Mambuha
neben einander genannt. Nach Qolasta 14 erfolgt nach der
Salbung (s. 0. 8. 279) des bereits aus dem Wasser gestiegenen
Tiuflings die Darreichung beider. Das Pehta besteht in einem
Stiick des im Tempel bereiteten Brotes, das der Priester dem
Kommunikanten abbricht, Mambub4 in einem Trunk flieBenden
Wassers (Brandt, M. R. S. 107f). Neuerdings hat Zimmern
den Versuch gemacht, das Pehtd und Mambuhd der Mandier
sprachlich und dem Sachverhalt nach aus altbabylonischem
Kultus abzuleiten (Oriental. Studien, Noldeke gewidmet S. 959
bis 967). Sicheres wird sich hier vor der Hand kaum be-
haupten lassen.

Iv.

Zum SchluBf bespreche ich einige der Ginosis eigentiimliche
oder doch solche sakramentalen Handlungen, zu denen wir in
der Uberlieferung der christlichen Kirche keine oder nur ge-
ringe Analogieen haben.

Vor allem kommen hier die heiligen Handlungen in Be-
tracht, die sich an die »Zentrallehre« vieler gnostischer Systeme,
die Lehre vom Aufstieg der Seelen durch die (sieben) Himmel,
anschlossen. Unter den Einwethungsriten, mit denen die gnosti-
schen Mysten in die (Geheimnisse ihrer Religion eingefiihrt
wurden, wird vor allem und in erster Linie die feierliche Mit-
teilung der Namen der in den verschiedenen Himmeln herr-
schenden Diamonen, der Symbole und Zeichen, die man ihnen
vorweisen mulite, der Formeln und Zauberworte, die man zu
ihrer Abwehr zu sprechen habe, gestanden haben. Die kop-
tisch-gnostischen Schriften, namentlich das II. Jeubuch, bieten
uns die besten Belege und Illustrationen dafiir. Da das Ma-
terial von Anz in seinem »Ursprung des Gnosticismus«< nahezu
vollstindig gesammelt ist, so beschriinke ich mich hier auf die
ganz bestimmte Frage, wie weit sich bei den gnostischen Sekten
das Sakrament der Vorwegnahme der zukiinftigen Himmelfahrt
der Seele noch in diesem Leben und in diesem Leibe nach-
weisen 148t. Es 148t sich wahrscheinlich machen — und schon
der Bericht des Origenes, contra Celsum VI 22, deutet darauf
hin — daB die Mithrasmysten in die geheimnisvolle Kunst, noch
in diesem Leibesleben sich in der Ekstase in den hdchsten
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Himmel zu erheben eingeweiht: wurden!, Das von Dieterickh
unter dem Titel einer Mithrasliturgie vertffentlichte merkwiirdige
Stiick gibt uns ein deutliches Bild von einer derartigen in der
Ekstase unternommenen Himmelfahrt, wenn freilich bezweifelt
werden muB, daB wir in jenem Stiick ein offizielles Dokument
der Mithrasreligion besitzen. Ich habe nachgewiesen, daB jene
Kunst, zum Himme] aufzusteigen, bereits den Rabbinen des ersten
christlichen Jahrhunderts bekaniit war — und mit ihnen dem
Apostel Paulus (I Kor. 12; Archiv £ Relig. Wiss. IV 3). Es
fragt sich, ob sich auch bei (len gnostischen Sekten derar-
tiges nachweisen ldBt. Das Rizsultat der Untersuchung ent-
tduscht hier etwas. Nur auf zwei oder drei Stellen kann in
diesem Zusammenhang hingewiesc:n werden. So zitiert Hippolyt
aus dem gnostischen Baruchbucl:y folgenden interessanten Satz
V 27 p. 230, 76: Zmedav ¢ ¢ udoy Tovrov Tov Oerov (Ini-
tiationsakt), elofoyerar 7woog Tov &) Pov rai BAémer, Goa SpIal-
uog olx €ldg el ovg olx wuovee: ual &mi wapdlav avSedrov
ovx avépy, wal miver amo tob | @vieg tderog. Hier scheint
davon die Rede zu sein, daB man den Mysten nach dem Ini-
tiationseid in das Sakrament der wunderbaren ekstatischen Er-
hebung zur hiochsten Gottheit ein weiht, um dann das zweite
Sakrament des Trinkens des heiligzen Wassers folgen zu lassen.
Wenn Simon Magus auf die Frage des Petrus, auf welchem
Wege er sein Wissen um die hohere Welt des unermeBlichen
Lichtes bekommen habe, antwortet (Rek. 2, 6): Adhibe animum
ad ea quae dicturus sum, et facito eum invisibilibus semitis ince-
dentem pervenire ad ea quae tibi demonstravero . ... et nunc
sensum tuum extende in coelum, et iterum super coelum, —
so scheint hier beinahe ein Mystagzoge zu sprechen, der seinen
Schiilern den geheimnisvollen Aufsitieg zunt Himmel lehrt. Die
obsconen Mysterien der Gnostiker, von denen Epiphanius H.
26, 4. 9; vgl. 21, 4 (andeutungsweise auch. Irendus I 31, 2) be-
richtet, stellen in der Tat eine Art praktische Ausiibung der
Auffahrt zum Himmel dar. Das sind allerdings nur zerstreute
Spuren, wir diirfen vermuten, daB hier in der Uberlieferung
der Kirchenviter manches verloren gegangen ist.

1. Porphyrius, de antro nympharum 6: ofrw xzai ITépoae Ty el
xdrw xdodov TG YuyGy xai makw Efodoy uueTayiwyolyres TELOTOW ToM
uiorny,
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Ein besonderes Sakrament, das sich vielleicht auf die Sekte
der Valentinianer beschrinkt haben mag, ist das des Braut-
gemachs, wir konnen auch sagen der mystischen Hochzeit. Bei
der Schilderung der Sakramente der Markosier iiberliefert uns
Irensus I 21, 3 die wichtige Notiz: ot uév yag avrav veugdve
rataorevalovoe el protaywylav Emirelotor et Emiddroewy
TLvwy TOlG TEAELOUUEVOLS, 1Ql TTVELMQTIAOY YAUOY PAOAOUGLY
glvar TO Vi alTOV JIYOUEYOY xaTQ TRV OHOLOTHTA TGY &Gvw
ovltyuwv. Das Sakrament des Brautgemachs hingt mit den
bereits dargestellten Anschauungen von der Hochzeit der Sophia
und des Soter der valentinianischen Schulen zusammen (s. o.
S. 2671.). Danach sind die Pneumatiker die Briute der himm-
lischen Engel (wie die Sophia die Braut des Soter)!, die einst
mit dem Soter zur Erlosung der Sophia hinabgekommen sind.
Wie ihre Mutter die Sophia sich am Ende der Weltentwicklung
mit threm Briutigam dem Soter endgiiltig vereinigt, so sollen
auch sie dann mit ihren Verlobten, den Engeln, in den Nymphon,
d. h. das himmlische Pleroma, einzichen. Auch die Engel
miissen so lange drauBlen vor dem Pleroma warten, bis sie mit
ibren Briduten in dieses einziehen diirfen. Das Sakrament des
Brautgemachs ist also eine nicht nur symbolische, sondern wir-
kungskriftig gedachte Vorwegnahme jener himmlischen Hochzeit.
Wir konnen aber vielleicht noch etwas mehr von der Ausgestal-
tung dieser sakramentalen Feier des wvugwv erfahren. Es ist
uns namlich wahrscheinlich ein Stiick einer Liturgie dieser Feier
in der Darlegung des Irendus I 13, 2 ff. erhalten. Hier sind
die liturgischen Stiicke allerdings verwoben in eine Darstellung
der magischen Gaukeleien des Markus und seiner betriige-
rischen Machinationen, mit denen er Frauen betort. Es wird
hier zuniichst berichtet, daB Markus Frauen iiber einen Kelch
das Segensgebet sprechen lasse, dann einen viel gréferen Kelch
nehme und aus dem kleinen in den groBeren eingieBend diesen
vollstindig fiille. Dazu spreche er die Worte: 3 7o v@v Chwy
y avevvonzog wal &ggnrag ydets mAnewaer cor Tov dgw EvSew-
wov rat whydivar &v col Ty yvwow altic Syraracmel-
Q0V0Q TOV A0%% 0¥ TOU clvamews €ig Thy ayadny yin

1. 8. 0. 8. 269, dazu vergl. Excerpta ex Theodoto c. 21. 22. 35. 61,
Epiph. H. 31, 7.
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Da die Worte za jenem Schauwunder nicht recht passen,
diirfte klar sein. Sie wiirden aber vorziiglich zu der Feier des
tegog youog passen. Noch deutlicher wird das bei den I 13, 3
iiberlieferten Worten: »Ich will Dir von meiner Gnade geben,
da der Vater des Alls Deinen Engel immerdar vor seinem
Angesicht sieht!.... Wir miissen in eins uns zusammenfinden.
Nimm zuerst durch mich und von mir die Gnade, Schmiicke
Dich wie eine Braut, die ihren Briutigam erwartet, damit ich
Du sei und Du ich. LaB sich in Deinem Brautgemach nieder-
lassen den Samen des Lichtes. Empfange von mir den Briu-
tigam und nimm ihn aof und 1aB Dich von ihm aufnehmen.
Siehe die Gnade ist auf Dich herabgekommen«. Der Uber-
lieferer hat den Sinn dieser Handlung hier nicht mehr ver-
standen, und sieht hier nur eine Betriigerei, die der Zauberer
Markus mit den Frauen veranstaltet. Die Worte aber sprechen
fiir sich selbst. Der Mystagoge fithrt im Brautgemach die
Seele ihrem Bréiutigam, dem Engel, zu. DaB die Mysten not-
wendig Frauven sind, ist wohl ein leicht erklirbares MiBiver-
stindnis des Uberlieferers, es handelt sich um Pneumatiker, seien
es Minner oder Frauen. Wenn dann weiter berichtet wird,
daf der Myste (nach der Meinung des Berichterstatters) schlieB-
lich bei dieser heiligen Handlung in Ekstase fillt, die der Be-
richterstatter natiirlich fiir triigerisch halten muB}, und weissagt, so
mag das in der Tat ein beabsichtigtes Nebenresultat jener sakra-
mentalen Feier sein, — aber der Berichterstatter irrt, wenn er
darin den einzigen Sinn und Zweck der Veranstaltung erblickt.
Vielmehr Ziel und Zweck der Handlung ist deutlich die Ver-
mihlung des Gldubigen mit einem himmlischen Geistwesen®.
Noch an einer anderen Stelle erfahren wir vielleicht nidheres
iiber die Feier des Brautgemachs. Tertullian, adv. Valentinianos

1. Die ausgelassenen Worte lauten: ¢ d& rémog 100 upeyéSovs &v
nuiv &ore. uéyedos scheint die Bezeichnung fiir den Engel zu sein, mit
dem der Pneumatiker sich vermihlen soll. Vgl. 13, 6: 7& ueyédn Jea-
nerros pAénovia 10 mpdowmoy rov nareos; und hier kurz vorher: »da der
Vater des Alls Deinen Engel immerdar vor seinem Angesicht sieht«. Die
Idee der Vermihlung der Seele mit einem Engel kniipft sich offenbar
an die weitverbreitete Vorstellung vom Schutzengel des einzelnen Men-
schen (dem himmlischen Doppelginger) an.

2. Daher ist auch der Schluf der Ansprache des Mystagogen:
»evotkoy 10 OToMe Gou xal mogrrévgove kaum urspriinglich.
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¢. 1, macht folgende geheimnisvolle Andeutung iiber deren hei-
lige Handlungen: Eleusinia Valentiniani fecerunt lenocinia,
sancta silentio magno, sola taciturnitate caelestia. Si bona fide
quaeras, concreto vultu, suspenso supercilio, Altum est, aiunt.
DaB nun bei den eleusischen Mysterien eine Handlung mit
einem Phallus eine Rolle spielte, hat Dieterich, Mithrasliturgie
S. 125, iiberaus wahrscheinlich gemacht. Ist Dieterichs Ver-
mutung richtig, so wiirden wir auch wissen, was unter Eleusinia
lenocinia der Valentinianer zu verstehen sei nnd zugleich sicher
sein, daB es sich in diesem Zusammenhang nur um das Sakra-
ment des Brautgemachs handeln kann (vgl. Iren. I 13,4 xa3i-
dovoov v T yugve oov T6 omégua Tob Qwrog)l.

Uber den Sinn dieser ganzen Feier kann nach den uns
erhaltenen Parallelen kein Zweifel sein. Der irdische Mensch
will frei werden von dem Geschick der Verginglichkeit und
des Hades, der Ubermacht boser Dimonen. Er erreicht dieses
Ziel durch seine geschlechtliche Vereinigung mit der Gottheit
oder irgend einem Himmelswesen; im Sakrament des Braut-
gemachs wird ihm diese iiberirdische Vereinigung zu teil. Was
der Mythus von den alten Heroen oder Heroinnen erzihle, daB
sie durch ihre Liebe zu einem Gott oder einer Géttin in die
Welt der ewigen Gotter erhoben wurden, das wird den Mysten
durch die Gnade des Sakraments zu teil. Wie der Soter die
Sophia? aus ihrer Versunkenheit in die Materie und die Ver-
ginglichkeit rettete, so werden die Gnostiker durch die ihnen
zugetanenen Engel aus dieser Welt des Werdens und Vergehens
befreit und in das Pleroma hinaufgehoben®. Wir verstehen von

1. Eine Anspielung auf das Sakrament des Brautgemachs liegt
vielleicht auch bei den Naassenern, Hippolyt V 8 p. 164, 87 vor. Es
ist in dem betreffenden Zusammenhang von den eleusinischen Mysterien
die Rede: wer in die kleinen Weihen eingeweiht ist, muB sich auch in
die groBen einweihen lassen: airy ydg gmnow doriv 7 niln 100 olgavoi
xal olrog 6 olxos $&od, Smov & ayados 9eos xavoixsi udvos, &ls bv ovx
dleloeres . . . . dxd$apros obdels, dliic TnpeiTar AVEVHATIXOTS MOVOLS, bmov
Jel yevoufvovs Padeiv ta vdluata xal mavras yevéoSee vvuglovg
annoosvoulvovs i Tol mapHeviot mveduaros. — Hier liegen dieselben
Anschauungen zugrunde, nur daB es sich hier um eine geistige Ehe
nicht mit den Engeln, sondern mit dem map$evixdy nveiua handelt.

2. Vergleiche auch den Hochzeitshymnus Acta Thomae c. 6.

3. Vgl. Gruppe, gnostische Mythologie und Religion 8. 1358, und
die Parallelen bei Dieterich, Mithrasliturgie 121 —128,
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hier aus endlich auch die Idee noch besser, daB die Engel sicl
fiir ihre Briute, die pneumatischen Seelen, taufen lassen (Exc. e:
Theod. 22). Alles Heil ist fiir die pneumatischen Seelen be
reits von den Engeln erworben, sie bediirfen nur noch der An
eignung durch das Sakrament des Brautgemachs.

Wenn wir uns vergegenwirtigen, dall das Sakrament des
Brautgemachs jedenfalls in einem besonders feierlich dazu her-
gerichteten Raum abgehalten wurde, so kommen wir damit noch
zu einer letzten Frage, ob ndmlich den niederen und hoheren
Weihungen bei den gnostischen Sekten nicht auch hie und da
verschiedene, melr oder minder feierlich ausgestattete Riume!
in ihrem Sanctuarium entsprochen haben werden. Diese An-
nahme wiirde uns einige Riitsel losen und uns tiefer in die
Mysteriensprache der Gnosis hineinschauen lassen. Wenn die
Naassener bei Hippolyt V 9 p. 174, 25 behaupten: xa! éouev
8 amaviwy avSedrrwy quets Xotatiavol udvor & Ti ity
widy anogrilovres pvoriotov, so werden wir das wortlich zu
verstehen und darin eine Anspielung auf bestimmte R#umlich-
keiten zu sehen haben, in denen diese Sekte ihre Mysterien
feiert. So ist dann auch die Andeutung zu verstehen: oi {cvreg
avdowmor oi O i midyg eloegyduevor Tig Tolrmg V 8
p. 160,19. Vielleicht auch V 8 p. 158, 66: alry gyoiv foriv
7y dvdotacis 7 Owd Tig rthyg ywvouévyg Ty obeavdly, 00 7g of
uy eloghdovreg . . . mwavreg uivovor vexgol (cf. 164, 86 s. o.).
— Wenn ferner in der Pistis Sophia oft von den Mysterien
des ersten, zweiten und dritten Raumes die Rede ist — beson-
ders ausfiihrlich und systematisch c. 98. 99 — so sind der erste,
zweite, dritte Raum, und die dem entsprechenden Mysterien,
das Mysterium des Unaussprechlichen mit seinen drei und fiinf
Mysterien und das Mysterium des ersten Mysteriums mit seinen
zwilf Mysterien, — im System der P. S. allerdings bereits
himmlische Welten. Aber diese ganze Einteilung und Benen-
nung der himmlischen Welten erklirt sich dann am besten,
wenn wir annehmen diirfen, daB die Mysterien der Sekte je

1. In dem Heiligtum des Mithras im Ostium war der Raum am
Boden durch sieben Kreise gegliedert, denen an den Winden die sieben
Planetensterne entsprachen. Cumont nimmt an, daB diese Teilung des
Raumes auf die Mysterien der verschiedenen Grade Beziehung gehabt
hitte. Vgl. Cumont II 244, Fig. 77.
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nach ihrem Grade in verschiedenen R#umen, im ersten, zweiten
und dritten Raum abgehalten wurden und daf man die Ein-
richtungen des irdischen Heiligtums dann einfach auf die
himmlischen Welten iibertragen hat.

Eine ganz besondere Besprechung wiirden endlich noch die
mysteridsen Gebriuche der Manichéer erfordern, die Baur in
seinem manichdischen Beligionssystem S.248ff. ausfiihrlich dar-
stellt. Sie fallen aber eigentlich nicht mehr unter den Begriff
sakramentaler Handlungen, repriisentieren vielmehr hochst be-
merkenswerte und in ihrer Umgebung einzig dastehende Re-
siduen von sogenannten Tabugebriuchen?. Ein weiteres Ein-
gehen auf diese wiirde nicht mehr zu unserer gegenwirtigen
Aufgabe gehoren.

VIIL Kapitel.

Die Genesis der gnostischen Systeme.

I

In diesem Kapitel soll zum Schluf der Versuch gemacht
werden, unter Zusammenfassung der vorhergehenden Untersu-
chungen die allmihliche Entstehung der gnostischen Gedanken-
welt und deren Zusammenfassung und Ausarbeitung in immer
komplizierteren Systemen zu begreifen.

Eine Grundform der Gnosis repriisentieren jedenfalls die-
jenigen Sekten, an denen der Name der »Gnostiker« im engeren
Sinne hingt. Schon die Tatsache, daB bei ihnen die ltere
und allgemeine Bezeichnung, welche der ganzen Richtung vor
ihrer Zerspaltung in einzelne Schulen angehort hat, erhalten

1. Vgl. 2. B. die Wendung ¢. 105 8. 172, 15 »hindurchgehen lassen
zu den Mysterien des zweiten Raumese.

2. Eine bemerkenswerte Parallele bei den Gmostikern des Epipha-
nius H. 26, 9.
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blieb, zeigt, dafl wir, wenn irgendwo, hier nach den Grundformen
gnostischer Anschauung suchen miissen. Die urspriinglich gnosti-
sche Bewegung ist nun aber auch ihrerseits in eine ganze Reihe
kleiner Gruppen und Sekten zersplittert, die, weil es sich hier
nicht um feste Schulen und die Lehrsysteme von Schulhiuptern
handelt, flieBende Ubergiinge zeigen und schwer von einander
zu trennen sind. Es gehoren aber sicher zusammen die Gnosti-
ker, die Irendius I 30 und Epiphanius (= Hippolyt) H. 26
beschreibt, ferner die filschlich mit dem Teil-Namen Ophiten
bezeichnete Sekte bei Celsus Origenes, die der des Irenius
auf das engste verwandt ist; die Gruppe von Gnostikern,
die Hippolyt unter den Namen Nikolaiten (Epiphanius H. 25),
Ophiten, Sethianer, Kaianer zusammenfaft (vgl. Epiphanius
H. 37. 38.39), alle die kleinen (z. T. agyptischen) Gruppen, die
Epiphanius H. 26 zum Teil noch aus Autopsie beschreibt, —
zuletzt endlich die Archontiker, d. h. eine Gruppe uralter Gno-
stiker, die sich bis zu des Epiphanius Zeit in Paldstina erhalten
hat. Wollen wir moglichst nahe an die Anfinge der Gnosis
oder an einen Anfang derselben herandringen, so wird es sich
empfehlen, das allen diesen Sekten und Gruppen Gemeinsame
herauszuarbeiten. Wir sehen also ab von der spekulativen Er-
weiterung, welche die »Gmnosis« namentlich bei Irendius — zu
einem kleinen Teil vielleicht schon im Diagramm der Ophiten
des Celsus — erfahren hat, ferner von den obscénen Kulten,
die uns Epiphanius unter dem Namen der Nikolaiten und Gno-
stiker schildert, von dem bei einigen dieser gnostischen Sekten
sich findenden Schlangenkult, der zu dem ungliicklichen und
irrefiihrenden Namen der Ophiten fiir die ganze Richtung ge-
fithrt hat, endlich von den libertinistischen Tendenzen, die sich
bei manchen bis zur Verherrlichung der Bésewichte und Auf-
rithrer im alten Testament steigerte.

Dann bleiben gemeinsame, deutlich erkennbare Grundlinien.
Die Grundvorstellungen dieser Gnosis lassen sich mit wenigen
Worten umschreiben: Ein hochster unbekannter und unbe-
nannter Gott, dessen Wesen Licht ist (Jlumen . .. beatum et
incorruptibile et interminatum Iren. I 30, 1), neben ihm die
Myzye und unterhalb dieser oberen Welt die halbgttlichen,
halbdimonischen Wesen der sieben Planetenfiirsten, die Welt
der ‘ESdoudg, welcher die der Mutter als ’Oydoag gegeniiber-
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tritt. An der Spitze der sieben — wenigstens in der urspriing-
lichen Darstellung — der lowenkopfige Jaldabaoth, der bereits
fast iiberall mit dem Gott des alten Testaments identifiziert er-
scheint, daher auch teilweise den Namen Sabaoth bekommt.
Ein Mythus von der Schopfung der Menschen durch die Sieben
belehrte die Mysten, daB die Menschen oder wenigstens einige
Menschen von Anbeginn an ein hoheres, aus der Lichtwelt
stammendes Element (den azev37g) in sich tragen, das sie be-
fihige, sich iiber die Welt der Sieben in die obere Welt des
Lichtes, des unbekannten Vaters und der himmlischen Mutter
zu erheben. In ihren Mysterien lehrten diese Gnostiker vor allem
die Mysten die Art, wie sich ihre Seele nach dem Tode durch
die Welt der sieben Archonten erheben konne; man teilte die
Namen der Archonten mit, iiberreichte die Amulette und Sym-
bole, die gegen sie schiitzen sollten, lehrte die Ansprachen und Apo-
logieen, welche dieSeele den begegnenden Archonten gegeniiber
zu sprechen habe. Andre sakramentale Handlungen (Olsalbung,
Versiegelung) werden sich zu jener Mystagogie und mit dem
gleichen Endzweck hinzugefunden haben. Jene Gesamtanschau-
ung der Gnosis hat sich dann wohl von Anfang an und ur-
spriinglich mit asketischen Neigungen verbunden, die allerdings,
namentlich wo der Gegensatz gegen den Gott des alten Testa-
ments stark betont wurde, leicht in das (Gegenteil libertinistischer
Stimmung umschlugen. — Bemerkenswert ist, daf die
Figur des Erlosers bei manchen dieser Sekten, den
Ophiten des Celsus-Origenes, den nicolaitischen
Gnostikern mit den obscénen Kulten, den Archon-
tikern u.s. w. noch gar nicht vorhanden ist.

Die Genesis dieser Ideen ist uns fast restlos klar geworden.
Wir konnten nachweisen, daB der Grundgedanke eines hochsten
unbekannten Gottes und der ihm untergeordneten Sieben aus
einem Zusammenprall persischer und babylonischer Religions-
gedanken entstanden sei. Bei der Idee der himmlischen Her-
kunft der menschlichen Seele und der die Praxis der Frommig-
keit bedingenden Lehre von der Riickkehr der Seele zum Himmel
mogen griechische Einfliisse mitgespielt haben, aber auch orien-
talische Parallelen driingen sich auf. Komplizierter und schwerer
in ihrer Genesis begreifbar ist die Gestalt der Myzye. — Sie
erscheint bald einfach in der hochsten himmlischen Welt als

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 21
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ovw Mitne neben dem évew Ilarig, ja gegeniiber den Sieben
als die wahre Herrschende der oberen himmlischen Welt. So bei
den Archontikern, den Gnostikern des Epiphanius, den Sethia-
nern, ja noch bei den Naassenern des Hippolyt. Dann ist sie
die Barbelos, die ITap3évog, der jungfriuliche Geist (mapdevincy
mvetue). Auch die Figur der Lichtjungfrau (mep3évog zov
¢gwzcg) in der Pistis Sophia und im manichéischen System er-
innert noch an diese Gestalt. Bald aber ist sie der gefallene
Geist, die ITgovverxog, die gefallene Sophia, und als solche die
Mutter des Jaldabaoth und durch ihn die Mutter der Sieben,
— ein mittelschlichtiges Wesen, doch immer noch auch nach
ihrem Fall die Vertreterin des pneumatischen Prinzips in der
Weltentwickelung. So steht ihre Gestalt bereits in dem System
der Gnostiker des Irenfius und der Ophiten des Hippolyt (Epi-
phanius Haer. 37). Auch in dem Diagramm der Ophiten bei
Origenes-Celsus befindet sich die Sophia am Ort der Mitte.
Welche Auffassung der Gestalt der Mywno die urspriingliche ist,
steht dahin. Das Wahrscheinlichere ist doch wohl, daB sie
zunichst die neben dem &pvworog ITorije stehende Ko-
nigin des Himmels war, und daB ihre Gestalt keine andere
ist, als die der hohen vorderasiatischen Himmels- oder Mutter-
gottin.  Dafiir spricht auch, daB in den Systemen, in denen die
gefallene Gottin eine zentrale Rolle spielt, die Figur der Myzne
dann gedoppelt erscheint, und neben der gefallenen Géttin eine
zweite, nicht gefallene in der Nihe des hichsten Himmelsgottes
stehen bleibt. So bei den Gnostikern des Irenius; so auch in
der allerdings bereits unendlich verwickelteren Lehre der Barbelo-
gnosis, und vielleicht in dem schwer erkennbaren System des
Bardesanes, auch in den spiteren valentinianischen Systemen. —
Aber auch die Figur der gefallenen Sophia ist uraltj schon im
simonianischen System, das mit dem der urspriinglichen Gnosis
eng verwandt ist, tritt sie uns in der estalt der von den nie-
deren Michten gefangenen Helena, als deren Prototyp wir
deutlich die heidnische Helena-Selene (Isis-Astarte) erkennen
konnten, entgegen. Dieser Doppelcharakter der Gestalt der
Myrye wurzelt vielleicht in dem Doppelcharakter der vorder-
asiatischen Muttergttin, die bald als die hohe reine Himmels-
gottin, bald auch als die unreine Gottin, die G6ttin der wilden
Geschlechtsliebe und der Prostitution erscheint.
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Es ist nun auBerordentlich bemerkenswert, daBl wir bei
einer Reihe dieser Sekten noch ganz deutlich konstatieren kin-
nen, daf hier im Grunde durchaus heidnische Religion vorhegt,
die mit der christlichen nichts oder fast gar nichts zu tun hat,
oder doch nur mit einem ganz diinnen christlichen Firnis iiber-
deckt ist. So ist bei den Ophiten des Celsus-Origenes kaum
eine Spur christlichen Einschlages zu entdecken. Origenes
wenigstens leugnet energisch jede Beziehung der Ophiten zur
christlichen Religion und wirft dem Celsus vor, daB er in seiner
Schrift gegen die Christen 7a wundauds ved Xotoriavidy keyo-
peva &Ad tivov Tdye o0d ¥ Svrwv, dlha srdvey 2xdelor-
bty wal &g mwavy oMyovg nai edapLIuiTovs weTROTAVIWY
verider Tais rare Xotoriavov rarqyopieg (VI26). Wenn man
geneigt sein mochte, diese vollkommene Abschiittelung der
Opbhiten fiir einen apologetischen Kunstgriff des Origenes zu
halten, so wird man die strikte Behauptung des Origenes ernst
nehmen miissen, daf die Gnostiker niemanden zu ihrer Ver-
sammlung zulassen Zav wi) doag Hijrew rara wov “Inso VI 28
(vgl. auch VI 33 Ende). Auch dafl Origenes in demselben
Zusammenhang den KEuphrates, der anderswo als Stifter der
ebenfalls urspriinglich heidnischen peratischen Sekte genannt
wird, bezeichnet, ist beachtenswert (s. o. 8. 26). Ferner finden
sich in der Beschreibung, die Epiphanius von den Archonti-
kern entwirft, nicht die geringsten Spuren christlicher Beein-
flussung. Vielmehr wird bei ihnen ausdriicklich erwihnt: ave-
Senarilovor 08 To lovrgov, wdv Te €1év Tiveg v ovcig mwooet-
quuévor rnal Befarrriouévor. Die Beschreibung, welche Epi-
phanius H. 25. 26 von mehreren Gruppen gnostischer Sekten
zum Teil aus Autopsie entwirft, ist leider im einzelnen recht
diirftig. Aber bei den meisten scheint das nackte Heidentum
unverbliimt hindurch. Bei andern Gnostikern, so bei denen des
Ireniius, zeigt sich ein diinner christlicher Firnis (vgl. auch Epi-
phanius 26, 10). DaB wir es im urspriinglichen Simonianismus
mit seiner Verehrung des Simon und der Helena mit einer von
christlichen Einfliissen unberiihrten Gnosis zu tun haben, diirfte
sicher sein. Es ist neuerdings von Reitzenstein endlich wahr-
scheinlich gemacht, daf sich in dem Bericht des Hippolyt iiber
die Naassener ein heidnisch- gnostisches Buch in christlicher

21 *
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gnostischer Uberarbeitung, exzerpiert von einem antignostischen
Schriftsteller, erhalten habe.

Enger sind die Beziehungen dieser »Gnostiker« zum Juden-
tum. Unter den Namen der Sieben finden wir schon in den
altesten Quellen bei den Ophiten des Celsus-Origenes und den
Gnostikern des Irendus (vgl. Epiphanius Haer. 26, 10; 40, 5)
iibereinstimmend alttestamentliche Gottesnamen (vgl. die jiidi-
schen Engélnamen bei Celsus-Origenes) angegeben. Auch sonst
zeigen sich bei fast allen diesen Sekten alttestamentliche
Reminiszenzen, und es 148t sich nicht verkennen, daf z. B. der
Mythus von der Schopfung des Menschen, der ein Grunddogma
dieser Sekten gewesen zu sein scheint, — zwar nicht aus dem
alten Testament entlehnt ist, aber doch von dorther, aus Gen.1
und 2 seine konkrete Ausgestaltung zum Teil erhalten hat (vgl.
Irendus I 30, 6; Epiphanius H. 37, 6). Dennoch lie sich
bestimmt nachweisen, daB die feindliche und animose Haltung
gegen das Judentum und das alte Testament, das seinen schirf-
sten Ausdruck etwa in dem Schlagwort der Ophiten $eog zaz-
yoapévog 1@y lovdaiwy fand (c. Celsum VI 27), zur Grundlage
der gnostischen Religion nicht gehort hat. Gegen diese An-
nahme protestiert vor allem die Gestalt des Obersten der Sieben,
des Jaldabaoth. Schon der Name zeigt, dafl diese Figur mit
der Gestalt des alttestamentlichen Gottes urspriinglich nichts zu
tun hatte. Auch kénnen wir beweisen, daB der 1wenkopfige
Jaldabaoth urspriinglich niemand anders war, als die babylonische
Planetengottheit Kewan-Kronos-Saturn (s. Exkurs). Dieser Gott,
der in der spéteren synkretistischen orientalischen Religion als der
dlteste Gott unter den Sieben, als eine finstere, unheilvolle, ver-
derbenbringende Gottheit galt — auch nach dem astrologischen
Glauben ist Saturn Ungliicksstern — trat an die Spitze der
sieben feindlichen dimonischen Wesen. Spiter erst muB dann
seine Figur in die des alttestamentlichen Gottes umgedeutet
sein. DaB man das BewuBtsein davon hatte, daB Jaldabaoth
eine dem Gott des alten Testaments fremde Gestalt sei, ersieht
man noch daraus, daB einige Sekten den alttestamentlichen Sa-
baoth an die Stelle des Jaldabaoth setzten (s. 0. S. 14f). Wann
mag diese antijiidiscte Wendung in der gnostischen Religion
erfolgt sein und aus welchen Griinden? Vermutlich doch schon
vor der Beriihrung der Gnosis mit dem Christentum. Denn die
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Einfliisse von der Seite des alten Testaments her scheinen, wie
gesagt, viel tiefer und wurzelhafter in der gnostischen Bewegung
zu sitzen als die christlichen. In der antijiidischen Wendung
der Gnosis, als deren Ort wir uns etwa Syrien im weiteren
Sinn (Phénizien, das Ostjordanland) zu denken haben, zeigt sich
die Erbitterung der NachbarvGlker gegen das michtig sich aus-
breitende, an Einfluf und Macht stindig wachsende, exklusive
Judentum des makkabiischen und neutestamentlichen Zeitalters.
Diese Stimmung klingt z. B. noch heraus aus der Schilderung
der Spekulationen des Basilides: et quoniam hic (der Judengott)
suis hominibus, id est Judaeis, voluit subjicere reliquos gentes,
reliquos ommes principes contra stetisse ei et contra egissel. —
Auf der andern Seite ist freilich auch das sicher, daff eine vom
Christentum berithrte Gnosis sich des von ihr vorgefundenen
gnostischen Grunddogmas von dem Gegensatz zwischen der un-
bekannten Gottheit und den sieben weltschopferischen Michten
bedient hat, um darin die Uberlegenheit des Christentums tiber
die jiidische Religion und das alte Testament zum Ausdruck zu
bringen.

Wie iibrigens der Jaldabaoth der &lteren Gnosis in den
Schopfergott des alten Testaments verwandelt wurde, so deutete
man noch eine zweite gnostische Gestalt in derselben kithnen
Weise um. Urspriinglich hat die Figur der Mhjzze, oder gar die
Gestalt der in die Materie versinkenden IMgovveixog mit jiidi-
schen oder christlichen Gedanken rein gar nichts zu tun. Auch
fiel es hier offenbar schwer, innerhalb der Gedankenwelt des
Judentums eine dquivalente Gestalt zu finden. Doch fand man
diese in der weltschipferischen Weisheit Gottes, deren Gestalt
die spatere jiidische Spekulation beherrscht. Und wie man in
der vorderasiatischen hdchsten weiblichen Gottheit, der Mutter
alles animalischen Lebens, der Gottin der Liebe und der

1. Hiufiger kehrt der allgemeine Zug wieder, daB der Erloser gesandt
sei, um dem Kampf und Streit der um die Weltherrschaft kimpfenden
Engel ein Ende zu machen. Iren. I 24, 2 (Satornil). Klem. Ho. 18, 4
(vgl. 8, 62). Rek. 8, 50; vgl. noch Ascensio Jesaiae T9—i12 1033—31.
{renza, 28 Tractat rechts (Brandt M. R. 132ff.) — Das sind Stimmungen
der Sehnsucht nach Frieden und nach einem Herrscher, wie diese im
ganzen Osten in den letzten Jahrhunderten der wirren Diadochenzeit
durchaus begreiflich sind.
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Schépferin alles Seins das Symbol fiir die zwischen dem héchsten
Gott und der Materie vermittelnde Macht, durch deren Begierde
die Weltentwickelung einst verursacht wurde, sah, so iibertrug
man dieselbe Idee auf die weltschopferische Weisheit des alten
Testaments, und fand hier von neuem ein Mittel, das alte Testa-
ment und seine Gottheit zu desavouieren. Auch die judischen
Spekulationen vom weltenschaffenden (Feist Gottes, der iiber
dem Chaos briitet (Gen. 1), konnten hier herangezogen werden.
Zu Hilfe kam dieser Spekulation der Umstand, daB Ruach,
Rucha in der hebriisch-aramiischen Sprache Femininum war.
Auch diese Kombinationen werden vor der Beriihrung des
Christentums mit der Gnosis fertig gewesen sein. Denn es lifit
sich schwer denken, daB christliche Gnostiker dem »Geist« oder
gar dem heiligen Geist in ihren Spekulationen eine so bedenk-
liche Rolle zugewiesen hitten, wie das hier geschehen ist!.
Dicht neben den »Gnostikern«? im engeren Sinn stehen
iihrigens noch Erscheinungen wie die des Karpokrates und des
Kerinth. — Karpokrates unterscheidet sich von allen bisher ge-
nannten Sekten, deren Grunddogma er teilt, dadurch, daB bei
ihm die Gestalt der weiblichen Gottheit — sei es der Myzzg,
sei es der Sophia [Igolvetnog, iiberhaupt nicht erscheint. Es
wird sich schwer entscheiden lassen, ob hier wirklich eine
urspriinglichere und noch einfachere Gestalt der (nosis, oder
eine spitere Vereinfachung des urspriinglichen Schemas vorliegt.
Beachtenswert ist jedenfalls, daB in Karpokrates System die welt-
schopferischen Méchte schon einfach als (namenlose) Engel auf-
treten, die tief unter dem ungezeugten Vater stehen. Wir begegnen
hier einer weiteren Umdeutung der urspriinglichen Gestalten
heidnischer Mythologie. Aus dem lswenképfigen Jaldabaoth und
seinen Grenossen, den planetanischen Gottheiten, sind hier und bei
den nun folgenden Gnostikern Engel geworden. Das beweist stir-

1. Vgl. die Lehre der Barbelognostiker Iren. I 29, 4: Spiritum
sanctum, quem et Sophiam et Prunikum vocant. — Auch die Valenti-
nianer kennen die Bezeichnung Spiritus fiir die Sophia Achamoth.
Diese Bezeichnung scheint ihnen bereits anstoBig und unerklirlich ge-
wesen zu sein. Sie erklirten dem Namen kiinstlich mit der Annahme,
dall die Achamoth diesen Namen von dem sich ihrer erbarmenden
himmlischen Aeon des heiligen Geistes erhalten habe (Iren. I 4, 1).

2. Vgl. Irenaeus I 25, 6 Gnosticos se autem vocant.
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keren jiidischen (christlichen) Einflu8, und es ist doch wahrscheinlich,
daB diesem EinfluB die Gestalt der Myjzr0 zum Opfer gefallen ist!.
Karpokrates kennt die Gestalt des Erlosers Jesu. Aber Jesus
war ihm ein natiirlicher, aus der Ehe des Joseph und der Maria
geborener Mensch, dessen reine Seele nur mit einer besonders
reinen Erinnerungskraft an die himmlische Heimat ausgeriistet
war. Und deshalb sei ihm eine Kraft vom unbekannten Gott
gesandt, durch welche er sich iiber die Herrschaft der niederen
weltschopferischen Michte erheben konnte. Jesus hat also in
diesem Punkte nur vorbildliche Bedeutung, daher sich auch die
Anhinger des Karpokrates ihm gleichstellten, ja gar iiberord-
neten. 89ev elg vigov péyav ovtor ylaxdreg . . . .. tavtol's
moorgeréorg fyovvrar zal avrov Tol Iycos Epiph. H. 27, 2.
Dem entspricht, daf die Karpokratianer Jesus mit Pythagoras,
Plato, Aristoteles eine Art Heroenverehrung (mit Aufstellung
und Bekriinzung seiner Abbilder) zu teil werden lieBen Iren.
I 25, 6. Wir gewinnen auch hier den Eindruck, daB in eine
schon vollkommen fertige Winkel-Religion, deren Ideen auf
vollig anderem Boden erwachsen sind, der Person Jesu nach-
triiglich und kiinstlich eine gewisse Position eingeriumt ist.
Dem Karpokrates scheint ferner nach dem wenigen, was
wir von ihm wissen, Kerinth sehr nahe gestanden zu haben.
Auch bei ihm fehlt die Gestalt der Sophia. Auch er lieB,
wenigstens nach Hippolyt (Philaster, Ps. Tertullian, Epiphanius),
die Welt von Engeln geschaffen sein, wihrend Irenaeus I 26,1
freilich nur von einer weltschopferischen Macht spricht. Allerdings
ist die Uberlieferung iiber ihn auch sonst eine dunkle und ver-
worrene. Denn auf der einen Seite soll ihm das Gesetz ein
Erzeugnis der niederen Michte gewesen sein: gdozer ¢ otzog
Tov vouov nal tols meogirag tmé dyyéhwy deddodar wai Tov
dedwndre Tov vouov Eva elvar Tdv dyyéhwv TGy Tov xdouov
memwouqrotwy Epiph. H. 28, 1 (Philaster, Ps. Tertullian). An-
dererseits soll er aber nach Epiphanius und Philaster Judaist
gewesen sein und Beschneidung und Sabbatfeier gefordert haben.
Wir wundern uns mit Epiphanius c. 2: gdoxee yoo wov zov

1. 8o sind auch bei einem Teil der Ophiten des Origenes-Celsus
aus den Archonten Engel geworden. Sie haben aber ihre urspriinglichen
Tiergestalten behalten.
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véuov dedwrdra ot dyaddy, ob vQ véug weldsosdar douel, und
die Vermutung dringt sich auf, daB die Uberlieferung hier
nicht in Ordnung ist. Die Christologie des Kerinth ist schon
kiinstlicher als die des Karpokrates: Jesus, der Sohn des Joseph
und der Maria: der Sohn des Weltschopfers, auf ihn bei der
Taufe berabkommend der Christus des hochsten Gottes.

Als dritter wire zu diesen beiden nach den uns vorliegen-
den Berichten Satornil von Antiochia zu stellen. Auch hier
fehlt die weibliche Gestalt in der Welt der Aonen, auch hier
werden die Weltschopfer Engel genannt, die hier bereits als die
untersten in einer langen Reihe von Schopfungen des Urvaters
erscheinen. Der Oberste der weltschopferischen Michte ist
auch hier der Judengott. Bekannt ist uns auch aus den
verwandten Systemen der von ihm vorgetragene Mythus von
der Schopfung des Menschen und die von da aus sich
ergebenden Folgerungen. Es bleiben nur wenige dem Satornil
eigentiimliche Ziige. Dahin ist etwa zu rechuen die Lehre,
daB die Engel zwei von Haus aus verschiedene Menschenarten,
eine gute und eine bhise, geschaffen haben; die vollkommen do-
ketische Auffassung des Erlosers, der kommt, um die Herrschaft
der Archonten zu stiirzen, endlich eine dementsprechende rigo-
rose asketische Gesamthaltung.

1L

Schon den besprochenen gnostischen Systemen lag eine
entschlossene dualistische Gesamtanschauung zu Grunde. Die
Welt gilt prinzipiell als das Werk bdser oder halbbdser
Wesen. Der hochste Gott und der Gott dieser Schopfung sind
zwei prinzipiell verschiedene Wesen. Die praktische Haltung
der Frommigkeit ist asketisch oder libertinistisch, ihr Ziel die
Befreiung von diesen Weltmichten. In einer weiteren Gruppe
gnostischer Systeme tritt der metaphysische (orientalische) Dua-
lismus nackt und unverhiillt heraus. Ein entschiedener Dua-
list orientalischer Herkunft ist Basilides. Sein System be-
gann mit der Lehre von dem grundsitzlichen, ewigen Gegensatz
der Welten des Lichtes und der Finsternis und stellte im wei-
teren Verlauf die willkiirliche Vermischung dieser Welten und
ihre Entmischung dar. Gott und der Teufel waren ihm, wie
es scheint, zwei uranfiingliche, sich gegeniiberstehende Gewalten:
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Sewaler tov dudpolov. Leider sind uns nur Triimmer und Frag-
mente von Basilides eigner Anschauung erhalten. Das basili-
dianische Schulsystem, das uns Irendus iiberliefert, lenkt in die
gewohnlichen und bekannten Wege der »Gnosise zurlick. Doch
haben wir hier bereits eine reichere Ausgestaltung der Aeonen-
welt: fiinf oder sieben Hypostasen neben dem hochsten Vater.
Des weiteren aber begegnen uns etwa dieselben Spekulationen,
wie bei Satornil. Aber wir wissen nicht, wie viel von alledem
dem urspriinglichen Basilides angehort. Es verdient aber her-
vorgehoben zu werden, daB wir in diesem System des Basilides
zum ersten Mal der durchgefiihrten Emanationstheorie begegnen.
Von dem hochsten Gott, der offenbar urspriinglich als Himmels-
gottheit, Sonnengottheit gedacht wird (365 = MeiFpag), ema-
nieren 366 Himmel, so daB jeder der folgenden Himmel das
urspriingliche Géttliche nur in abgeschwichter Weise enthilt.
Die Herrscher des untersten Himmels sind dann die Schopfer
dieser materiellen Welt. So wird das Problem geldst, wie aus
der hochsten und vollkommenen Gottheit diese materielle Welt
entstehen konnte. Gewdhnlich ist man geneigt, diesen Emana-
tionsgedanken als spezifisch charakteristisch fiir die Gunosis an-
zusehen. Ich kann nicht finden, daB das mit Recht geschieht.
Er kebrt nur in einigen wenigen Systemen wieder und tritt
nirgends mehr so rein auf wie im basilidianischen System. Der
Nachdruck liegt sonst iiberall nicht auf dem Gedanken der
allméhlichen Emanation und Verschlechterung der Aeonen, son-
dern auf dem des abrupten Falles eines dieser Aeonen (Bar-
belognosis, valentinianisches System). Deshalb ist auch die
Frage nach der Herkunft des Emanationsgedankens fiir die
Erkenntnis der Gnosis ziemlich irrelevant.

Einen einfachen, reinen und urspriinglichen Dualismus hat
neben Basilides Marcion vertreten. Und bei ihm stehen sich
nicht die abstrakten Gegensiitze Licht und Finsternis gegeniiber,
sondern nach der Art echter orientalischer Mythologie der gute
und der bose Gott; zwei uranfingliche Wesen in absoluter
(regensitzlichkeit. Und indem Marcion jenen groBen Gegensatz
mit unerhorter Schroffheit auf den Gott des neuen und des
alten Testaments iibertrug, letzteren zum Satan-Ahriman degra-
dierte und somit die Neuheit und Absolutheit des Christentums
mit besonderer Schirfe erfaBte, gab er, sich aller weiteren Spe-
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kulationen enthaltend, seiner Lehre die grandiose Einfachheit
und Geschlossenheit, die es ithm ermiglichte, ganz anders als
die iibrigen gnostischen Winkelsekten und Gelehrtenschulen in
die Masse und Breite zu wirken.

Entschlossener Dualist wird auch nach dem wenigen, was
wir von ihm wissen, Bardesanes gewesen sein. Und man hat
nicht das Recht, Notizen iiber seine Lehre, die in diese Rich-
tung deuten, auf Kosten seiner Schule zu setzen. Jedenfalls
hat Bardesanes Lehre mit dem Valentinianismus gar nichts zu
tun, obwohl er schon in der alten Uberlieferung als zur anatoli-
schen Schule des Valentinian gerechnet wird. Die wenigen
Fragmente, die wir von seiner Lehre haben, zeigen den ein-
facheren Bau urspriinglicher Gnosis.

In einer weiteren Reihe gnostischer Systeme mit ausge-
sprochen dualistischer Grundlage liegt dann ein bemerkens-
werter spekulativer Vermittlungs- und Abschwichungsversuch
dieses Dualismus vor. Es wird ein mittlerisches Wesen zwischen
den beiden entgegengesetzten Welten angenommen., So steht
bei den Sethianern des Hippolyt das mvetue ueddgiov zwischen
¢wg und oxdrog, im Hymnus der Naassener wuyi zwischen
votg und yaog, bei den Peraten der vidg zwischen mazse und
vAy. Bei einigen Nachfolgern Marcions tritt der Gott des alten.
Testaments, der Weltschopfer als Mittelwesen zwischen den un-
bekannten Gott und die Materie, und das Verhiltnis dieser
drei Wesen zu einander wird zum Teil, wie es der Bericht des.
Eznik zeigt, mit starken mythischen Farben geschildert. Ganz
eng verwandt mit dem bei Eznik dargestellten Marcionitismus
ist die Spekulation in der Baruchgnosis Justins: Elohim in der
Mitte zwischen dem wunbekannten Vater und der Kden. —
Uberall haben wir dasselbe Schema: Zwei absolut gegensitz-
liche Welten und dazwischen die Figur des uesizyg. Die Pa-
rallele zu der spiateren schon Plutarch bekannten Spekulation
iiber Mithras, den ueoizzyg zwischen Ormuzd und Ahriman, dringt
sich von selbst auf. — In einigen Systemen ist diese Spekulation
tiber den ueoizng noch etwas erweitert, und so erhalten wir noch
mehr Grundwesen. So bei den Doketen in Hippolyts Philo-
sophumena. In dieses Milieu gehdrt endlich das unter Basilides
Namen von Hippolyt iiberlieferte Lehrsystem mit seiner Theorie
von der dreifachen Sohnschaft, das einfach auf das &ltere
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bei Irendus erhaltene System aufgepfropft erscheint!. Auch der
Horos der Valentinianer schien hierher zu gehoren?.

An diese Gestalt des weoizng werden wir vielfach da zu
denken haben, wo auch ohne erkennbaren Zusammenhang mit
der dualistisch spekulativen Grundlage und der Lehre vom ue-
oirys die Gestalt des »Sobnes« oder des zweiten Gottes neben
der hochsten Gottheit erscheint. Ich denke dabei z. B. an das
Diagramm der Ophiten, in deren oberstem Kreis nach dem
Bericht des Origenes sich die Namen szarze und vidg fanden
oder an die Elkesaiten, die ihren feierlichen Initiationseid im
Namen des groBen und héchsten Gottes und seines Sohnes, des
groBen Kbonigs, ablegten. Keineswegs darf man bei dieser Er-
wihnung von Vater und Sohn gleich an christliche Herkunft
der Gestalten denken. Epiphanius wird darnach Recht haben,
wenn er H. 19, 3 treuherzig urteilt: od unv mavv ye xavellypa
d4 iy avrob doheols zal magartemoumuévys ovvtalewg Thg
Biflov wiig alrol Anowdiag, € regi ToU avolov Huwv 'Iyood
Xoto707 vepryfearo’.

Immer neue Ideen sehen wir in den Bereich der gnosti-
schen Systeme einstrdmen, durch welche diese erweitert, umge-
wandelt, teilweise auch gesprengt werden. Kine von diesen
hinzukommenden Ideen, die der besonderen Erwihnung und
Behandlung bedarf, ist die vom Menschen oder Urmenschen.
Aus uralter mythischer Vergangenheit stammend ragt diese
Grestalt auch in die Gnosis hinein und steht dort als eine Sphinx,

1. Dem hdchsten unbekannten Gott, dem innatus pater, im System
bei Irenaeus entspricht der uéyas &oywy oder dppjrwy dopnrorsgos, der
Herrscher der Ogdoas bei Hippolyt. Der ersten Emanation des innatus
pater dem wvods entspricht der Sohn des ueyds «pywy; unter diesem be-
findet sich die Welt der Sieben, die Hebdomas; die 365 Himmel sind
bis auf eine flichtige Spur verloren gegangen. Die Lehre von der drei-
fachen Sohnschaft ist einfach dem alten System iiberbaut.

2. In den »Oracula chaldaica« scheinen nur zwei, nicht drei, oberste
gottliche Wesen angenommen zu werden. Kroll, Bresl. Philol. Abhandl.
VII. S. 14.

3. S. das oben S. 156 Bemerkte. In diesem Zusammenhang sei
noch darauf hingewiesen, daB bei dem armenischen Schriftsteller Eli-
sacus Vartabed Mithras, Konig, Sohn Gottes und Verbiindeter der
sieben Gotter heilt (Langlois, Hist. Armén. II 194; Cumont II, 4).
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die den Bauleuten der gnostischen Systeme selbst nicht mehr
verstindlich war, Sie erscheint infolgedessen innerhalb der gnosti-
schen Systeme meist in einem Winkel ohne beherrschende und
erkennbare Bedeutung. Aber einige und zwar gerade spezifisch
nicht-christliche gnostische Systeme beherrscht sie noch ganz
und gar. Sie steht im Mittelpunkt der seltsamen Spekulationen
des Poimandres, in den noch krauseren und bunteren Phanta-
sien eines Zosimus und Bithys, sie tritt als vy, Weltseele,
in der Lehre der Gnostiker des Plotin auf. (Ganz und gar ist
von ihr die ebenfalls urspriinglich heidnische Spekulation der
Naassener bei Hippolyt beherrscht, und bemerkenswerter Weise
erscheint sie hier in einer seltsamen Verbindung mit der Figur
des kleinasiatischen Attis. Am bekanntesten und eindrucks-
vollsten ist endlich die Gestalt des Urmenschen im Manichiis-
mus. — Aber auch in den iibrigen gnostischen Systemen ent-
decken wir sie hier und da wieder. Wenn wir in der Bar-
belognosis bei Irendus I 29 den gesamten Oberbau entfernen,
so stoflen wir unter ihm auf die offenbar uralte Trias: Auto-
genes, Aletheia und Urmensch = Adamas. So begann das
System der Gnostiker Iren. I 30 wahrscheinlich urspriinglich
mit den drei Grundwesen: Urvater (beatum lumen, ITowzav-
Jowrrog), Ennoia (Spiritus sanctus), Anthropos (jetzt Christus).
Auch der »Oberbau« des barbelognostischen Systems, Irenius I
29, 1, begann mit der Dreiheit: der unnennbare Vater (ITowz-
av3owmog), Barbelo, Anthropos (jetzt Christus). Dafl dieselbe
Dreiheit (Hezsg, AAjYee, "AvSowmog) als Kern und Keim
der valentinianischen Ogdoas anzusehen ist, wird weiter unten
noch bewiesen werden. In den koptisch gnostischen Schriften
finden wir den Urmenschen Jeu zum Teil noch an hervorragender
Stelle (Jeubiicher, unbekanntes Werk), teils im Winkel wieder.
Als der Erloser im valentinianischen System gilt neben dem
»Soter« bald der Christos, bald der Anthropos.

DaB im groBen und ganzen die Figur des in die Materie
hinabsinkenden und aus ihr sich wieder erhebenden Urmenschen,
welcher der ganzen Weltentwickelung den entscheidenden Ansto8
gibt, in den christlich-gnostischen Spekulationen so stark zuriick-
tritt, mag' seine Veranlassung daran haben, daB sie mit einer
andern, verwandten und der Gnosis niherliegenden zu rivalisieren
hatte, ndmlich mit der in die Materie versinkenden Sophia-
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Achamoth, ITgotvetnos. DaB diese Gestalten auf das engste
mit einander verwandt sind, zeigt noch ihre Stellung in den
Systemen. Bei den Gnostikern des Irendus steht die Sophia
ITgotverrog als gefallene Schwester neben dem gottlichen Bruder
Xotords = dvSpwmog. Auch im Barbelognostischen System
riicken die beiden Gestalten nahe zusammen. Wenn im ur-
spriinglichen valentinianischen System der Xptordg der Sohn
der gefallenen und aus dem Pleroma ausgeschiedenen Sophia
ist, welcher nach seiner Geburt den Schatten hinter sich lassend
ins Pleroma hinaufeilt, so kann man in der Figur dieses Xgt-
otdg die urspriingliche Gestalt des “4v%owzmog, der in die Ma-
terie hinabsinkend, sich aus ihr wieder erhebt, gar nicht ver-
kennen. Der Anthropos und die Sophia sind Doppelginger,
und infolge der Ubertragung seiner Schicksale auf die Sophia
wird ersterer dann in die Erloserrolle hineingedringt, die ihm
von Haus aus nicht zukommt.

Die simtlichen besprochenen Prémissen mufl man iiber-
schauen, wenn man die in den gnostischen Systemen eine so
grofie Rolle spielende Trias: Vater, Mutter und Sohn nach ihrer
Herkunft begreifen und deuten will. Eine Reihe derartiger
Triaden sind bereits oben aufgeziihlt. Einige andere sind hier
noch hinzuzufiigen. In dem Diagramm der Ophiten fand sich
nach Origenes neben dem ersten gréfleren Kreis mit der In-
schrift warje und vidg ein kleinerer mit der Inschrift aydzy.
Bei Bardesanes erscheinen an der Spitze des Systems der Vater
des Lebens und die Mutter (deren Sinnbilder: Sonne und Mond)
neben dem verborgenen Sohn des Lebens Ephraem Hymn. 55.
557B. 568 D. Und zwar ist dieser Zug des bardesanitischen
Systems gesichert, wiihrend fast alles Ubrige unsicher ist und im
Dunkel liegt. Zu erwihnen ist in diesem Zusammenhang, da8
in der Perle (des Bardesanes) als die himmlischen Verwandten
des Konigssohnes der ITatrjg, fagides twv facidéwy, die Mz
und »dein Bruder unser Zweiter« (nach dem syrischen Text)
aufgezihlt werden (Acta Thomae c. 110).. Besonders charak-
teristisch ist in dieser Umgebung die ILehre einer gnosti-
schen Sekte, wahrscheinlich der Prodicianer, iiber welche Cle-

1. Vgl. die wohl nicht urspriingliche Trias: {&v nvedua, narie (i
aQindelas), wirng (vis goglas): c. 6. 89.
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mens Alex. IIT 4, 29 Bericht erstattet: & v & mdvra: 2mel
0é ¥okev abrod Tjj Eduyre wi elvan ubvy, ¥EFAYey am’ avrov
dnlmvore (= ¥vowe) wal rolvooey abti wal droinoey Tov dyo-
oqTéy, e 08 tovtov EjAYey ¢ abrob Emimvoie, 3 wotve-
vijoag émolnoey duvvdueg uiyve Opadfvar e  drovodiver
ovvapévag #. 7. . (C. Schmidt, Plotins Stellung zum Gnosti-
cismus S. 54)L. Auch die heidnische Gnosis lieferte hier Pa-
rallelen. Auf die Frage nach der Herkunft der Stoicheia
erfolgt in einem in die Kosmogonie des »Poimandres« einge-
sprengten Fragment die Antwort: &« Bovdjg deot, tig Aafotoa
Tov Abyov rai idovoa tov rakov udouor EFuuvoaro. Wir be-
gegnen hier also der Trias @edg, Bovkyj, Aoyog®. Zosimus er-
withnt in seinem Buche £ in einem nicht christlich bestimmten

Zusammenhang -— es werden hier Hermes und Zoroaster ge-
nannt — v axarovouacrov toudde (Reitzenstein 103). An

christliche Trinititslehre werden wir hier heinesfalls zu denken
haben. Auch die in ihren Grundlagen heidnische Naassener-
predigt bei Hippolyt kannte wohl urspriinglich die drei Gestalten
Iazrp (GoydvIewrrog), Mijzye, Yidg (dvYewmog). Endlich finden
wir an der Spitze des manichiischen Systems den ITezze voi
peyédovs, die Myzqe vijg {wijc und den Urmenschen. — Daf
die Gnostiker selbst groBes Gewicht auf die Lehre von der
Trias legten, zeigt Irendus I 29, 3, wo es nach Erwihnung der
Trias: Autogenes, Aletheia, Adamas heifit: hinc autem dicunt
manifestatam Matrem, Patrem, Filium. Und bei Hippolyt findet
sich der bemerkenswerte Ausspruch der Naassener: Aéyovar d¢
0 Aywy to mmavra & Evog owvestavar mlavireut 6 Aéywy Ex
ToLdy alydever zal mwegl Ty Shwy wiy dmddefy ddoer V 8
p. 150, 351

Wenn wir nach religionsgeschichtlichen Parallelen zu dieser
Lehre der Gnosis von der Dreieinigkeit von Vater, Mutter und
Sohn suchen, so begegnet uns davon eine schier erdriickende
Menge in verwirrender Mannigfaltigkeit und Buntheit. Wie

1. Weniger deutlich ist der Tatbestand bei den Gnostikern Plotins
Schmidt S. 36ff. 40f.

2. Reitzenstein, Poimandres S. 330. Reitzenstein zieht als Paral-
lele Philo de ebrietate § 30 ed. Wendland heran, wo wir als Trias den
arng dnuiorgyds, die uijrne (sonst gogle) und den von diesen erzeugten
déyannros vics finden (dyannrov alodnrov vidy drmexinoe Tévds Tov xéou0Y).
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weit verbreitet derartige Spekulationen iiber Gotter-Triaden sind,
hat uns neuerdings Usener (Rhein. Museum N. F. 58. 1903)
gezeigt. Vor allem ordneten die Agypter ihre (Gotter in Triaden
von Vater, Mutter und Sohn. Reitzenstein hat zur Erklirung der
Spekulationen im Poimandres und bei Philo die seltsamen
Spekulationen des #gyptischen Synkretismus bei Plutarch de Is.
et Osir. c. 53. 54 und an andern Orten herangezogen. Auf spitere
jiidisch-kabbalistische Philosophien iiber Vater, Mutter und Sohn
(Gfrorer I 344f) sei hier nur im Vorbeigehen hingewiesen.
Niher liegen fiir unsern Zweck, da doch die Gnosts ihren eigent-
lichen heimatlichen Boden im babylonischen Tiefland und in
Syrien hatte, die Parallelen in der babylonischen und syrischen
Religion. Awuch die altbabylonische Religion ordnete ihre Gotter
vielfach in Triaden von Vater, Mutter, Sohn (Ea, Damkina,
Marduk; Marduk, Zarpanitu, Nabu u.s. w.). Aber diese Spe-
kulationen waren vielleicht lange verschollen. Noch niher
kommen wir an Zeit und Ort der Gnosis heran mit dem Hin-
weis, daB in Hierapolis Mabug eine Trias von Vater, Mutter
und Sohn verehrt wurde (Lucian, de Dea Syria c. 33), — wahr-
scheinlich auch in Heliopolis-Baalbek, auch in Edessa (Cumont
T 207, 3).

Vielleicht aber konnen wir auf diesem Gebiete durchein-
ander wirrender Parallelen noch einen weiteren bestimmten
Schritt tun. Wir erinnern uns noch einmal daran, daf in den
meisten der aufgezihlten gnostischen Triaden die Figur des
"Av3owmog an dritter Stelle steht. Nun wissen wir, daB im
spiteren Parsismus eine Spekulation existierte, derzufolge die
weibliche Figur unter den Ameshas-Spentas Spenta Armaiti zu-
gleich als Tochter und als Geliebte des Ahura Mazda er-

1. Daran, daBl die Wurzel der gnostischen Spekulationen in der
Tatsache zu suchen sein sollte, daB »Ruach« im hebriisch-aramiischen
Femininum ist, ist gar nicht zu denken (gegen Usener, Rhein, Museum
58 S. 41). Sie stammen aus lebendigem Heidentum und nicht aus den
zufilligen Daten der Grammatik. Hochstens hat jene Tatsache dazu
beitragen konnen, daf sich auch gemeinchristliche Kreise die heidnische
Trias leichter angeeignet und verstindlich gemacht haben. Der Ver-
fasser der Acta Thomae in der gegenwirtigen Form dachte bei der
uirne wohl schon fberall an den heiligen Geist. Aber entstanden
ist die Figur der gnostischen rojrno nicht auf diesem Wege.
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scheint. Als deren Sohn gilt dann der erste Mensch Gayomard.
West hat in seiner Abhandlung iiber Khvétik-Das, die per-
sische Sitte der Heirat im nichsten Verwandtschaftsgrad, die
wichtige Stelle Dinkard III 82 beigebracht, in der es nach
seiner Ubersetzung heifBit: the daughter of himself (Ormuzd) the
father of all was Spendarmad the earth, a female being of the
creation, and from her he created the male Géaydémard . ... the
first man (Sacred Books of the East XVIII p. 401). — Man
sah nach persischer Tradition dann in diesem Vorgang die
Rechtfertigung der Sitte der Heirat zwischen Vater und Tochter.
In der Erzihlung, daBl von dem Samen des sterbenden Gayo-
mard ein Teil auf die Erde (Spendarmad) gefallen (vgl. Bunde-
hesh XV 1f), sah man weiter die Rechtfertigung der Heirat
zwischen Mutter und Sohn, und das heilige Vorbild der
Geschwisterehe fand man in der ehelichen Vereinigung des
Mashya und der Mashyana, der Nachkommen des Gayomards
und der Ahnen des Menschengeschlechts (Dinkard ebend.).
Diese Theologumena werden doch wahrscheinlich alt sein, d. h.
aus einer Zeit stammen, in der jene barbarischen Sitten bei
den iranischen Volkern noch lebendig waren!. FEine weitere
Parallele aus den Rivayets hat West (S. B. E. 415) beigebracht®.
Danach sieht Zoroaster den Ahura Mazda umgeben von den
Ameshas-Spentas, die Spendarmad aber in inniger Vereinigung
mit ihm, und auf seine Frage nach ihr bekommt er zur Ant-
wort: »Das ist Spendarmad, meine Tochter, meine Geliebte, die
Mutter der Kreaturens«. DaB iibrigens derartige Spekulationen
frithzeitig unter den Persern umgingen, bezeugt auch der Bericht
des zervanitischen Systems bei Eznik. Danach soll Ormuzd
auf den Rat Ahrimans durch die Ehe mit seiner Mutter und

1. Die heutigen Parsen wollen nichts mehr davon wissen, dafBl diese
Sitten bei ihnen je existiert haben, und bekdmpfen alle dahingehenden
Behauptungen aufs heftigste als Verleumdungen Unwissender.

2. Als Tochter Ahura Mazdas erscheint Spenta Armaiti bereits
Yadt XVII 16 (Darmesteter, Zend-Avesta II, 603). Vgl. Darmesteter
1 1285 144. II 640.

8. Dazu vielleicht eine hochst beachtenswerte Parallele bei Barde-
sanes: »Wann endlich schaun wir Dein Gastmahl, sehn wir das Madchen,
die Tochter, die auf Dein Knie Du setztest und der Du vorsangste.
(Ephraem Hymn. 55, II, 557).
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seiner Schwester Sonne! und Mond gezeugt haben (s. die Uber-
setzung v. Schmid S. 99 u.109). Und dieser im fiinften Jahr-
hundert durch Eznik als Bestand der zerwanitischen Lehre be-
zeugte Mythus ist nun sicherlich jiinger und sekunddr gegeniiber
dem eben besprochenen verwandten, beweist also indirekt dessen
relativ hohes Alter.

Die hiermit nachgewiesene Trias spéterer eranischer Spe-
kulation: Ahura-Mazda, Spenta Armaiti, Gayomard konnte
nun moglicher Weise bei der Ausbildung der gnostischen
Systeme von EinfluB gewesen sein. Nicht dal wir iiberall, wo
wir eine gnostische Trias finden, eine Entlehnung von dort-
her anzunehmen hitten; wir haben vielmehr namentlich auch
an die auf dem speziellen Heimatsboden der Gnosis nachge-
wiesenen syrischen Goéttertriaden zu denken, aber die eranische
Parallele wird sich doch iiberall da aufdringen, wo wir als
drittes Glied in der Trias die Figur des Anthropos finden.
Auch darauf darf in diesem Zusammenhang hingewiesen werden,
dafl die weibliche Gestalt der Trias fast iiberall in den gnosti-
schen Systemen nicht selbstindig neben dem ITazze v GAwy
steht, sondern als sein Geschopf, seine Emation erscheint; die
Myzye ist immer die Tochter und die Geliebte des hdchsten
Gottes zugleich®. Es mag diese Ubereinstimmung ja hier und
da Zufall sein, insofern an diesem Punkte zugleich das Be-
streben der Gnostiker eingreift, alles auf eine letzte und
hochste Ursache zuriickzufithren. Aber im Zusammenhang
mit dem Vorhergesagten wird doch auch diese Parallele bedeut-
sam. Jedenfalls wird man geneigt sein, die manichéische Trias:
Hoazne toi ueyédovs, Mijzne tijg {wfg, Urmensch, auf das era-
nische Vorbild zuriickzufiihren.

1. Demgemifl erscheint hier Mithras (Sonne) an der Stelle des
Gayomard, als Sohn in der Trias.

2. Vgl. die Gnostiker bei Clemens oben 8. 334: 2&7A%&v an’ adrod
eninvowe xed Exolvwoey «iri zedl imofmoev tov dyemmréy — In der
Schilderung des Systems der auch bei Ephraem II 440 erwihnten
Kukeer heiBt es bei Theodor Bar-Kuni in der Ubersetzung von Pognon
P. 209: lorsque Dieu naquit de la Mer eveillée, il s'assit sur les eaux,
les regarda et y vit sa propre image; qu’il étendit la main, la prit en
fit sa campagne, eut des rapports avec elle et engendra d'elle une
foule de dieux et de déesses.

Forschungen 10: Bousset, Guosis. 22
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Wenn wir uns dann noch der behandelten Spekulationen
iiber die Elemente und die ihnen entsprechenden Hypostasen er-
innern, dann haben wir die Bausteine fiir die komplizierten
gnostischen Systeme so ziemlich bei einander und konnen
teilweise bis ins Einzelne in ihre Genesis eindringen. Es gilt
an einigen besonders verwickelten Systemen noch die Probe auf
das Exempel zu machen.

IIL.

Wir beginnen mit dem barbelognostischen System, das
Irendus auf Grund einer gnostischen Quellenschrift I 29 ent-
wickelt. Mit leichter Miihe erkennen wir, daf§ hier ein ein-
faches urspriingliches System etagenartig iiberbaut ist. Dieses
urspriingliche System begann erst mit I 29, 3. An der Spitze
desselben standen die bekannten Figuren des Autogenes (Pater),
der Aletheia und des Adamas (Anthropos). DaBl dem Adamas
hier noch ein weiblicher Syzygos gegeben wird, die yrcoig ve-
Lela, und beiden ein gemeinsamer Sprof, das lignum (5odov), ist
sicher spitere Erweiterung. Daneben steht dann, irgendwie mit
jener Trias zusammenhiingend — der Ubergang ist hier durch
die Bearbeitung verwischt — die Gestalt der in die Materie ver-
sinkenden Gottin: Spiritus sanctus, Sophia, Pruneikes. Von
ihr stammt der Proarchon, der mit der Authadia fiinf Aeonen
zeugt. An Stelle der urspriinglichen Gestalten der sieben Pla-
neten sind hier bereits abstrakte Figuren getreten. Es ist aber
ohne weiteres deutlich: wir haben hier das alte gnostische System,
dessen Genesis in allen seinen Bestandteilen erkannt ist. Dar-
iiber baut sich nun eine neue Welt von Aeonen I 29, 2.
Wir finden hier die quatuor luminaria: Harmuzél (koptische
Originalschrift == Harmogenes bei Irenius), Raguel (? kopt.
Oroiaél), David (Daveithe), Eleleth mit ihren vier weiblichen
Syzygoi, abstrakten Figuren, deren Namen uns nicht mehr
interessieren.  Jene vier luminaria sollen von den Aeonen
Christus und der Aphtharsia abstammen, ihre (enossinnen werden
auf ein anderes Aeonenpaar Thelema und Zoe zuriickgefiihrt 1.

1. Zum ersten Male stoflen wir hier auf die Syzygienlehre, die
aber nur fiir eine kleine Gruppe ausgebildeter gnostischer Systeme
charakteristisch ist. Die religionsgeschichtliche Genesis der Lehre ist

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



Das barbelognostische System. 339

Die konkreten Namen der quatuor luminaria weisen auf eine
urspriingliche konkrete Vorstellung. Wir werden bei diesen Ge-
stalten mit grofer Wahrscheinlichkeit — die bezeichnende Zu-
sammenfassung fiihrt uns darauf hin — an vier hohe und héchste
Gestirngeister zu denken haben. Nun kannte die persische, wohl
aus Babylon iibernommene Uberlieferung die Annahme von
vier das Himmelszelt und die einzelnen Weltteile und Himmels-
gegenden beherrschenden Gestirnen (Bundehesh 2, 7; 5, 1), und
tiber ihnen noch eine grofie Gottheit (Gestirngottheit), die in
der Mitte des Himmelsgewdlbes thront und gleichsam alles
iiberschaut und beherrscht (Bundehesh 2, 8, vgl. noch 5, 1).
Auch in die jidische Literatur ist die Annahme von vier das
ganze Sternenheer beherrschenden Fiihrern bereits eingedrungen
(dthiop. Henoch c. 82)1. An diese vier die Fixsternwelt beherr-
schenden Gestirnen, iiber denen als fiinftes dann hier der
gnostische »Christus« thronen wiirde, werden wir vielleicht bei
den quatuor luminaria denken diirfen.

Uber diesem »Pleroma« des Christus und der quatuor lu-
minaria baut sich endlich im System der Barbelognosis nach dem
einfachen Schema der Verdoppelung eine noch héhere Aeonen-
welt auf. Wenn Christus und die luminaria eine Aeonenwelt
von 2 >< 5 Syzygien bilden, so haben wir hier noch einmal
eine Dekas oder zwei Pentaden. An der Spitze steht die be-
kannte Trias von Vater, Mutter und Sohn: der Vater des
Alls (das reine Licht, der Protanthropos), die Barbelo, der
Christus (urspriinglich Anthropos). Die Trias, mit der das ur-
spriingliche System begann, ist hier also einfach noch einmal

dunkel. Schon der Anfang des alten babylonischen Schépfungsberichtes
zeigt eine Art Syzygien-Spekulation.

1. Die Vorstellung von vier hohen Geistern begegnet auch sonst
hier und da. So finden wir bel den Mandiern gelegentlich der Schilde-
rung der Orte, welche die Seele zu passieren hat, iiber der Welt der
Sieben (Planeten!) die Matarta des (Demiurgen) Abatur, die Matarta
der vier Friedenssdhne (Fixsternwelt! Anz, Ursprung, 8. 76) und
die der (himmlischen) Wasserbiiche (Milchstrafle) genannt. — In der
Selbstoffenbarung des Drachen, Acta Thomae c. 32, findet sich der be-
merkenswerte Satz: vids elue 2xelvov 100 Blepavros xai mlnfavios Tors
Téo0cpas ddedgods Tols éordTes. Vielleicht stehen auch die oben er-
wihnten Spekulationen iiber vier hochste gottliche Hypostasen (s. o.
S. 236f.) mit diesen Anschauungen in Verbindung.

22*
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wiederholt und an die Spitze gestellt. Zum Christus treten drei
weitere miinnliche Aeonen hinzu: Nus, Thelema, Logos {von
diesen sind die Figuren Nus und Logos auBerordentlich haufig
in der Gnosis, die des Thelema seltener), zur Barbelo vier weib-
liche Aeonen. So ergeben sich fiinf Syzygien. Dann werden
die einzelnen Welten dadurch mit einander in Verbindung ge-
setzt, daB von den beiden Aeonenpaaren Christus-Aphtharsia
und Thelema-Zoe das zweite Pleroma der luminaria abgeleitet
wird, und von dem dritten Aeonenpaar Logos-Ennoia die
oberste Syzygie des urspriinglichen gnostischen Systems: Auto-
genes- Aletheia. Das vierte obere Aeonenpaar Nus-Prognosis
geht bei dieser Verteilung leer aus.

In #hnlicher Weise 4Bt sich das System (oder die Systeme)
des Valentinianismus zergliedern. Wir fassen zundchst das va-
lentinianische Pleroma ins Auge. Die Entstehung der valentinia-
nischen Ogdoas haben wir bereits begriffen. Als dessen Kern
finden wir auch hier die Trias: IHazijo (voig, marye Tijc aky-
Jelag), ‘Aljdea, " AvIowmog. Der _AvFowrmog! hat hier die Ge-
nossin "ExxzAnoie erhalten. Man begreift weshalb: zu dem “Av-
Jowrrog, der sich siegreich aus der Materie erhob, in die er
versunken war, gehort die Gemeinde der Pneumatiker, die ihm
auf diesem Wege folgt. Daf} sich zwischen diese beiden Paare
lie Syzygie -40yog-Zwy (unter dem Einflu des vierten Evan-
geliums ?) eingedriingt hat, beweist der Umstand, dafi diese
bald an dritter, bald an vierter Stelle der Ogdoas steht. DaB
dem ITarie und der “4Aj3ete noch ein Aeonenpaar Buvdds
und Siyy) vorgeordnet ist, ist ein Spezificum der valentiniani-
schen Gnosis, dessen innerer Sinn uns noch deutlich werden
wird. So erhilt das System seine Ogdoas?, eine Idee, welche
{im Gegensatz zur Helidomas) bereits der fritheren Gnosis, aller-
dings in einem etwas andern Sinn, geldufig war. Unter dieser
Welt der Ogdoas befindet sich die der Dekas und der Dodekas.
Uber die Entstehung dieses Schemas orientieren uns vielleicht

1. Vgl. die Trias im urspriinglichen barbelognostischen System:
Altoysvrs, AAiSe, AvIownos. Weshalb die Mijrng in diesen Systemen
den Namen 417#se bekommt, kann ich nicht sagen.

2. Die gnostischen Spekulationen iiber die Ogdoas mégen immer-
hin durch Parallelen in der dgyptischen Gotterlehre angeregt und be-
fordert sein. Reitzenstein, Poimandres S. 54.
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noch die Spekulationen des Markus Iren. I 17, 1. Demnach
entspriche die Dekas den zehn Himmelskreisen!, die man an-
nahm, die Zwolfzahl den zwdlf Tierkreisbildern?. Hochbedeut-
sam ist die Zahl 30 der gesamten Aeonen des valentinianischen
Systems. DreiBig hochste Gotter kannte die spitere persische
Spekulation. Sie ist bereits Plutarch vertraut, der ausdriicklich
tiberliefert, daf Oromasdes erst die sechs (Ameshas-Spentas)
und dann noch einmal vierundzwanzig Gotter schaffts. Diesen
dreiBig Goéttern sind dann im persischen Kalender (und Kultus)
die einzelnen Tage des Monats (von 30 Tagen) heilig¢. Auch
in einer spiteren Bestreitung der persischen Religion in
syrischen Mirtyrerakten heiBt es noch: die Angehorigen des
Hormizd (Ahura Mazda) und Behman (Vohumano), die dreiBig
Gotter und Gotterséhne (Noldeke, FestgruB, R. Roth gewid-
met S. 36). — In dem »Horos< endlich, der im valentinia-
nischen System das Pleroma von der niederen Welt abtrennt,
konnen wir die Figur des peoizyg (ueddptov mvetua) wiederer-
kennen, die wir bereits oben besprochen haben.

Eine bedeutsame Wendung im valentinianischen System ist

1. Aufgezahlt werden die sieben Planetenkreise, dann ¢ meprex-
Tix0s abrwy xvxlos, der Fixsternkreis; dann mnoch einmal Sonne und
Mond. Diese Zahlung ist sekunddr. Das System des Mani kennt acht
Erden und zehn Himmel (Fligel 8. 89). Vgl die pythagordische
Zihlung der zehn Kreise bei Fligel S. 220.

2. Vgl. im manichiischen System 12 sElemente« des hdchsten
Gottes (Fliigel 87), und 12 »Jungfrauen« (Krifte) des dritten Gesandten
{Theodor Bar-Kuni bei Pognon p. 189, dazu Fragmente aus Turfan, Miiller
S. 44), 12 Aconen in der Pistis Sophia u.s. w.

3. Plutarch rechnet Orosmasdes nicht mit in die Zahl der 30.
Auch bei den Valentinianern war ein Schulstreit dariiber vorhanden,
ob bei der Ziblung der Aconen Bu9és (und Ziyn) mitzuzihlen seien
oder nicht. Im letzteren Fall gewann man die Zahl 30 durch Hinzu-
fiigung der nachgeschaffenen Aeonenpaare Xpiworés und ITvedue wieder.
Hippolyt, Philos. VI 31, p. 2767 (VI 29, p. 270).

4. Freilich ist in der uns erbaltenen Uberlieferung des persischen
Kalenders der 1. 8.15.23. Tag des Monats dem Ahura Mazda heilig, sodaB
also neben Ahura nur 26 Goétter genannt werden (vgl. Spiegel, eran.
Altertumskunde IT 41, Darmesteter, Annzles du Musée Guimet T. 21,
p. 34f). Aber das wird auf eine spitere Bearbeitung zuriickgehen,
indert jedenfalls an der Zuverlissigkeit der Uberlieferung Plutarchs
nichts.
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es, daB die Sophia nicht mehr in die Materie versinkt, wie in
den alteren gnostischen Systemen, sondern in Liebesleidenschaft
sich in den Hochsten der himmlischen Aeonen versenkt. Wir
erkannten hier eine entschieden monistische Wendung und einen
Versuch zur Uberwindung des gnostischen Dualismus. Die Materie
steht nicht mehr ewig und ungeschaffen neben dem Pleroma,
so daB die Sophia dann in diese hinabsinken kann. Vielmehr
vollzieht sich der Fall im Pleroma, und die Materie wird aus
dem Fall der Sophia abgeleitet. Und nur natiirlich ist es, daf§
die Valentinianer sich um diesen, den eigentlich originalen Teil
ihres Systems, d. h. den Versuch der Ableitung der Materie
aus den Leidenschaften der Sophia (Achamoth), ganz besonders
im lebendigen Streit der Schulmeinungen bemiihten. In diesem
Zusammenhang kann m. E. auch die Einfithrung des Bv9dg in
das System erklirt werden. Der Bv3dg wird urspiinglich nichts
anders gewesen sein als das Chaos, die im Abgrund befindliche
Materie, in welche die Sophia sich stiirzte. Die valentinianische
Gmosis hat daraus in monistischer Tendenz ein héchstes himm-
lisches Wesen gemacht, den alleinen Urgrund alles Seins und
Wesens.

Wenn nach dem urspriinglichen oder relativ urspriinglichen
valentinianischen System die gefallene Sophia, die hier noch ungeteilt
erscheint, aulerhalb des Pleroma den Christos gebiert und dieser
nach seiner Geburt unter Zuriicklassung seines Schattens in das
Pleroma eilt, so ist die Parallele mit dem Mythus bei den Gno-
stikern des Irendus deutlich. Dort ist der Christos der wesens-
ungleiche Bruder der Sophia, der im Pleroma bleibt, wihrend
diese in die Materie versinkt. Hier ist er ihr wesenshéherer Sohn,
der die gesunkene Mutter verlifit, um ins Pleroma zuriickzu-
eilen.

Es weisen bestimmte Spuren darauf hin, daB in einer
von uns direkt nicht mehr nachweisbaren Urgestalt des Systems
dieser Christos auch als Erloser zur Sophia-Achamoth zuriick-
kehrt. — In dem ausgebildeten valentinianischen System haben
wir dann aber neben einer doppelten Sophia eine zweifache, ja
eine dreifache Erlosergestalt, woher es denn kommt, dafBl die
Erzshlung vom Fall und der Erlosung sich endlos ausdehnt.
In gewisser Hinsicht ist nimlich bereits der Horos im ptoleméi-
schen System eine Erlosergestalt und vollzieht einen Teil des
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Erloserwerkest. Es scheint iiberhaupt, als wenn der Horos mit
seinen vielen Beinamen in irgend einem, im valentinianischen
aufgegangenen System eine bedeutsame und mehr fiir sich
stehende Rolle gespielt habe. Dann aber iben an der ge-
fallenen Sophia der Christos sowohl, wie der Soter neben ein-
ander ihr Rettungswerk, ein Beweis, dall hier eine einfache
Addition verschiedener Gestalten stattgefunden hat. Die fiir
das System charakteristische Grestalt ist jedenfalls der Soter, der
jingste und doch der hervorragendste Gott, die gemeinsame
Frucht des Pleroma, der himmlische Verlobte der gefallenen
Gottin, der die befreite Braut nimmt und mit ihr 70 Gottes-
sohne zeugt. Diesem Mythus entspricht dann die ebenfalls dem
valentinianischen System eignende Idee von der himmlischen
Hochzeit der Pneumatiker mit den Engeln des Soter.

Die Ausmalung der oberen himmlischen Welten zieht im
valentinianischen System bereits so sehr das Hauptinteresse auf
sich, daB} dariiber das Interesse an der niederen Welt der Heb-
domas, d. h. an der urspriinglichen Hauptlehre der Gnosis ganz
erlahmt. Aus dem lowenkOpfigen Jaldabaoth der Gnosis ist
hier die viel blassere und abstraktere Gestalt des Demiurgen,
des Geschopfes der Achamoth, geworden. Die Gestalten der
Sieben sind fast ganz verschwunden. Nur gelegentlich wird
erwahnt, daB der Demiurg sieben Himmel geschaffen (z. B.
Epiphanius H. 31, 4). Wenn es hier heilt, daf der Demiurg
in der Ogdoas, dem Abbild einer héheren Ogdoas, sich befinde
und unter sich die sieben Himmel habe, so ist hier eine neue
Verdoppelung eingetreten.  Urspriinglich gehért der Demiurg
der Hebdomas an. — Auf eine nochmalige Darstellung der
kiinstlichen Vereinigung der valentinianischen Erlgsungstheorie
mit dem Gedanken der historischen Erlosung durch Jesus von
Nazareth kann ich hier verzichten.

In aller Kiirze sei noch ein Blick auf das manichéische
System geworfen und darauf hingewiesen, wie uns die meisten
Bausteine, aus denen es sich zusammensetzt, bereits bekannt
sind. Die ausgesprochen dualistische Grundlage des Systems,
auch die Wendung der orientalischen dualistischen Mythologie

1. Der Uberblick bei Epiphanius H. 31, 4 scheint nur eine Er-

losergestalt zu kennen, die hier sowohl Soter wie Horos (sraveds, ogo-
dérng, ueraywystis) wie auch Christos heifit.
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ins Spekulative (Gegensatz von Licht und Finsternis, Ver-
mischung von Licht und Finsternis) haben wir bereits beim
echten Basilides gefunden. Die hochste Trias des manichgischen
Systems: swazge vol ueyédovs, Mutter des Lebens, Urmensch
ist uns in ihren religionsgeschichtlichen Zusammenhéingen deut-
lich geworden. Wenn neben dem Vater des Alls, dem Konige
der Paradiese des Lichts die ungezeugte Erde und die unge-
zeugte Luft stehen, so fanden wir bereits verwandte Spekula-
tionen iiber die Luft als Mittelwesen zwischen ¢dwg und oxdrog
(die Lichterde ist einfache Doublette). Auf alte Verehrung der
Elemente ist es zuriickzufiihren, wenn die fiinf Elemente als
Glieder der Lichterde oder auch als Riistung des Urmenschen
erscheinen und daneben ihnen entsprechende Gestalten als
Hypostasen des hochsten Gottes. Die zwdlf >Elemente« des
Urvaters haben ebenfalls ihre entsprechenden Parallelen gefunden.
Eigentiimlich (direkt persisch) ist im manichdischen System
die scharfe Betonung der voriibergehenden Niederlage eines
Aecons der Lichtwelt im Kampf mit der Finsternis, die hier an
Stelle der Annahme eines Falles trifft. Aber die Gestalt des
Urmenschen selbst ist uns nun vollig vertraut. Bis zu einem
gewissen Grade eigentiimlich sind dem System die beiden Er-
losergestalten: der Lebensgeist, ‘'dem die Befreiung des Urmen-
schen und zu gleicher Zeit die demiurgische Titigkeit zufillt,
und der dritte Gesandte, der das Erlosungswerk an den in der
Materie gefangen gehaltenen Lichtteilen fortsetzt. Singulir und
vollkommen mythologisch sind die fiinf Trabanten, die den
Lebensgeist bei seinem Werke helfen: der Splenditenens, der
Atlas, der Konig, der an der Mitte des Himmels wandelt,
der Lanzentriger und der Dreher der drei Réder. Doch ist
uns der Mythus von der Besiegung der Archonten durch den
Lebensgeist und seine Trabanten, die Idee ihrer Befestigung am
Himmel, resp. ihrer Hiutung, und der Bildung der Himmels-
gewolbe aus ihren Hiuten durch die beigebrachten religions-
geschichtlichen Parallelen vollkommen deutlich geworden. Auch
zu der seltsamen Erlosungsidee, daf der dritte Gesandte, der
seinen Sitz in Sonne und Mond genommen hat und dort den
Archonten in Gestalt einer schonen Jungfrau oder eines schénen
Knabens erscheint, diese zur Liebesraserei reizt und ihnen dadurch
die von ihnen verschlungenen Lichtteile entzieht, fanden wir be-
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reits in der simonianischen Gnosis und in verwandten Erschei-
nungen (Nicolaiten, »Gnostiker«) iberzeugende Parallelen, die
uns zugleich iiber den urspriinglichen Sinn des Mythus Aufkli-
rung gaben. Eine #hnliche Figur, wie die des dritten Gesandten,
ist die der manichiischen Lichtjungfrau, und zwar scheint die
Figur des dritten Gesandten nur eine Doublette zu jener zu
sein, die dann die urspriingliche Gestalt ganz in den Winkel
gedringt hat. Neben diesem merkwiirdigen Erlosungsmythus
steht endlich im manich#ischen System — wieder als Doublette
und einfaches Pendant — die Idee, dall Sonne und Mond die
himmlischen Schiffe seien, die durch die zwolf Eimer des Tier-
kreises die aus der Materie gesammelten Lichtteile zugefiihrt
erhalten und diese dann in die héheren himmlischen Welten
biniiberfilhren. Auch diese Anschauung ist dem Manichéismus
nicht eigentiimlich, es wird dem ein weit verbreiteter naiver
Volksglaube zu Grunde liegen. Ausgesprochene Parallelen finden
wir auf indischem Religionsgebiet, Der hochst seltsame und
bizarre Mythus von der Schopfung der ersten Menschen ward
zum Teil schon durch die Parallelen des weitverbreiteten gno-
stischen Mythus verstindlich. Zu der barbarischen Lehre von
der Verschlingung der unreifen Geburten der Dimonen durch
ihren Obersten Saklas und der dadurch erfolgten Ansammlung
von Lichtteilen, die dann in die von Saklas gezeugten Menschen
iibergehen, — fanden wir wenigstens eine gewisse Parallele in
einem gnostischen Kultgebrauch. Zur Idee von der dem ersten
Menschen gegebenen Uroffenbarung und zu der hier vorliegenden
vollkommenen Divergenz des urspiinglichen Systems gegeniiber
dem christlichen Erlosungsgedanken zeigte sich Verwandtschaft
mit der mandéischen Religion. So ist der Manichdismus aller-
dings ein ziemlich wirres Konglomerat von Phantasieen und

1. Vgl. de la Saussaye II 57 (eine Stelle aus der Kaushitaki-
Brihmana-Upanishad): »Alle, welche aus dieser Welt scheiden, gelangen
in den Mond. Dieser schwillt in der ersten Hifte des Monats von den
Lebenshauchen jener an; wahrend der andern Hilfte des Monats be-
fordert er jeme zur Geburt. Der Mond ist das Tor zur himmlischen
Stitte. Wer ihm antwortet, den ldBt er durch, wer ihm aber nicht
antwortet, den regnet er wieder herab.« — Andere Parallelen aus der
indischen Religion, in denen auch der seelenbeférdernden Tatigkeit der

Sonne gedacht wird, hat bereits Baur, manich. Religionssystem 8. 308f.,
zusammengestellt.
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Spekulationen verschiedenster Herkunft; doch soll nicht geleugnet
werden, daB dies alles von einem energischen Geist zu einer
hoheren Einheit zusammengefalit ist, die freilich iiberall ihre
Risse und Spriinge hat.

Nach alledem konnen wir uns noch an den Versuch wagen,
das Lehrsystem der Pistis Sophia in seine einzelnen Bestand-
teile zu zerlegen und in seiner Genesis, so gut es geht, zu
begreifen.

Zunichst gibt uns die Pistis Sophia selbst eine Andeutung
iiber die verschiedenen Schichten des ungeheuren Aeonen-
systems, das wir in ihr enfwickelt finden. Es heiBit im ersten
Kapitel, daBl Jesus seine Jiinger in der Zeit vor dem Empfang
der neuen Offenbarung noch nicht iiber die Lichtwelten jenseits
des ersten Gebotes belehrt habe, er habe ihnen vielmehr nur
gesagt, daB das erste Gebot von jenem Mysterium umgeben sei.
Ferner habe er ihnen nicht die einzelnen Emanationen des Licht-
schatzes genannt, auch nicht die Welt des dreizehnten Aeons
eingehender geschildert — es werden besonders unter den Ge-
stalten, von denen bisher nicht die Rede war, die drei Dreimal-
gewaltigen, und die 24 Unsichtbaren genannt. — Das heifit,
der Verfasser der Pistis Sophia kennt ein urspriinglicheres und
einfacheres System, das er im vorliegenden Buch iiberarbeitet
hat, und er gibt genau die Particen des Systems an, auf die
sich seine Bearbeitung erstreckt. Skizzen dieses einfacheren
Systems finden sich nun auch tatsidchlich im vierten Buch der
Pistis Sophia c¢. 138 und etwa im zweiten Buch Jeu c. 43.
Danach ist die Gliederung der Aeonenwelten kurz skizziert
folgende: Unter dem »groBen Mysterium« befindet sich die Welt
der hichsten Lichtwesen, des »ersten Gebotes« und seiner Um-
gebung; eng verbunden mit dieser Welt erscheint der noch nicht
in seine vielen Emanationen differenzierte Lichtschatz, ihm folgt
der Ort derer von der Rechten, dann der Ort derer von der
Mitte, darauf der dreizehnte Aeon mit dem adpazog Iazije und
der Barbelo, der Mutter der Pistis Sophia, dann die 12 Aeonen
und unter den zwolf Aeonen die Orter der Unterwelt und der
Hollenbewohner. Der Aufbau dieses ilteren, bereits recht kompli-
zierten Systems wird sich noch rekonstruieren lassen. Wir er-
kennen zunichst deutlich, daf einmal in einem der P. S.
zugrunde liegenden System die Welt des dreizehnten Aeons
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die hochste Welt gewesen sein muB. Die Gestalten, denen wir
hier begegnen, der édparos ITazre und die Barbelo, sind uns
aus den #lteren Systemen als die hochsten gnostischen Aeonen
bekannt. Hier ist auch die urspriingliche Heimat der Pistis
Sophia, und wir wissen, daB diese aus dem obersten Pleroma
nach der urspriinglichen Auffassung fiel und nicht aus irgend
einer beliebigen niederen Himmelswelt. Auch geht aus der
Uberlieferung im II. Jeu c. 51ff. noch deutlich hervor, daB
das Mysterium der zwolf Aeonen, das den Mysten lehrt, wie
er sich iiber die zwolf Aeonen in den dreizehnten erhebt,
urspriinglich eine abschlieBende Bedeutung hatte, und die
hiitte es nicht, wenn nicht der dreizehnte Aeon als die hichste
Welt gedacht widre. Von den urspriinglich gnostischen Syste-
men, die wir kennen lernten, unterscheidet sich der hier vor-
liegende Bau dann nur dadurch, daB hier nicht von einer
Ogdoas und einer Hebdomas die Rede ist, sondern von einem
dreizehnten Aeon und von zwolf unter ihm befindlichen Aeonen.
Nur die Zahl hat sich verindert, wir vermissen die alte Sieben-
zahl. Wir konnen aber vielleicht noch erkennen, daB urspriing-
lich auch dieses System auf die alte Siebenzahl der Archonten
zuriickweist. Im vierten Buch der P. 8. werden die zwolf
Archonten wieder in sechs gute, buflfertige und sechs bise,
unbuBifertige eingeteilt. An der Spitze der ersteren steht Ja-
braoth und an der Spitze der letzteren Sabaoth, die ersteren
sind nach ihrer BuBle von Jeu an einen hiheren Ort versetzt,
nur die letzteren in die Welt der Sphiren gebunden c. 136.
Das stimmt nun allerdings nicht zu der Anschauung von zwolf
unterhalb des dreizehnten Aeons befindlichen Méchten. Dennoch
wird dieselbe Anschauung auch im II. Jeu c. 52 vorausgesetzt.
Hier heiBit der sechste Aeon, zu dem der Myste beim Aufsteigen
gelangt »die kleine Mitte«: »die Archonten jener Orter haben
ein kleines Gut, weil die Archonten jener Orter geglaubt
haben« (vgl. das Gebet unbekannter Herkunft S. 332, 31: »alle
Archonten und Jabraoth, die an das Lichtreich geglaubt haben«).
Sollte das alles nicht darauf hindeuten, da8 dem urspriinglich
zugrunde liegenden System von P. S. und II. Jeu nur sieben
wirklich bose Archonten bekannt waren, nimlich Sabaoth —
eine aus der einfachen Gnosis als das Oberhaupt der »Sieben«
bekannte Figur — und die andern sechs? Vielleicht deutet
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noch eine Beobachtung in dieselbe Richtung. Den zwolf
Aeconen, unter welche die P. Sophia heruntergesunken ist, ent-
sprechen zwolf BuBpsalmen der Sophia, mit dem dreizehnten
ist fiir sie die Stunde der Erlosung gekommen. Nun hat Rahlfs
(die Berliner Handschr. des sahidischen Psalters 1901 S. 7) die
schone Beobachtung gemacht, dall die Zitate 8. 53—70 der
Ausgabe Schmidts nach einer andern, von der gewdshnlichen
sahidischen Ubersetzung total verschiedenen Version der Psalmen
zitiert sind im Vergleich mit den Zitaten vorher und nachher.
Nun enthalten aber die 8.53—70 genau den achten bis zwolften
BuBpsalm der Sophia. Es wird also wahrscheinlich, daB eine
Quelle der P. 8. einmal nur sieben (resp. acht) BuBpsalmen der
Sophia kannte, gemidB den sieben Welten, die sie zu durch-
wandern hatte.

Was die Erziblung vom Fall der P. S. in diesem alten
Grundsystem betrifft, so konnten wir bereits nachweisen,
daB die vorliegende Auffassung zwischen der urspriinglich
gnostischen und der valentinianischen die Mitte einhilt. Die
Sophia versinkt auch hier in die Materie, das Chaos, aber sie
tut das aus Sehnsucht nach dem adgazog Iawrijp, in der Mei-
nung, daf das im Chaos ihr von den D#mouen triigerisch vor-
gespiegelte Licht das des Urvaters sei. Wenn iibrigens c¢. 29 von
den vierundzwanzig Emanationen des adearos Iazze die Rede
ist, zu denen auch die Sophia und ihr Syzygos gehoren (vgl.
II. Jeu 52 8. 226), so 1iBt dieser Zug wohl mit Sicherheit
auf einen Einflul} des valentinianischen Systems schlieBen. Aber
zugleich erfuliren wir oben, dal die 24 Emanationen des drei-
zehnten Aeonen zu der allerletzten Schicht des vorliegenden
Systems gehoren.

Dasjenige System, das sich nun iiber diesem urspriinglichen
Grundstock abgelagert hat, gleicht in auffilligster Weise, wie wir
bereits nachgewiesen haben, dem manichéischen System1. Das
erste Gebot und die fiinf Einschnitte, das grofie Licht (der
groBe Gesandte) und die fiinf Helfer (Anfiihrer) unter ihnen,
mit ihnen eng verbunden der Lichtschatz — das alles erinnert

1. Schmidt, Texte u. Unters. VIII hat auf einzelne Parallelen auf-
merksam gemacht (S. 375. 404. 417, 564). Aber auf die prinzipielle
Verwandtschaft der Systeme ist er nicht aufmerksam geworden.
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an den Anfang der manich#ischen Lehre: den Iatnp zof ueyé-
Jovg und seine fiinf Hypostasen, die Lichtluft und Lichterde
mit ihren fiinf Gliedern. Die Vermutung steigert sich zur Ge-
wiBheit, wenn wir in der unter dem Lichtschatz sich befind-
lichen Welt an erster Stelle dem Urmenschen Jeu, der aus-
driicklich der Gesandte des ersten Gebots genannt wird, begegnen.
Die iibrigen Gestalten des »Ortes der Rechten« erinnern uns
direkt an die Erlosergestalten des Manichiismus, hier wie dort
leiten sie den mechanischen ProzeB der Erlosung und Reinigung
der in die Materie versunkenen Lichtteile. In Melchisedek
mochten wir am liebsten den dritten (Gesandten wiedererkennen.
Direkt werden die Paralemptores der Sonne und des Mondes
erwihnt (S, 21, 26f, vgl. die mit ihnen identischen beiden
moonyovuevor S. 125, 25). Endlich finden wir unter dem Ort
der Rechten, in dem Ort der Mitte, die merkwiirdige Gestalt
der Lichtjungfrau wieder, die uns nur noch im manichdischen
System begegnet.

An der Verwandtschaft der beiden Systeme kann gar kein
Zweifel sein. Es bleibt nur noch die Frage moglich, ob in
P. S. und II. Jeu direkte Abhéngigkeit vom manichiischen
System vorliegt, oder ob beiden Systemen eine gemeinsame
Quelle zugrunde liegt. Das letztere erscheint mir vorliufig als
das wahrscheinlichere. Manche der verwandten Ideen scheinen
in P. 8. in ihrer urspriinglicheren und reineren Gestalt vor-
zuliegen, die Gestalt der Lichtjungfrau hat hier Sinn und groBe
Bedeutung, wihrend sie im manichdischen System eine Schat-
tengestalt neben dem dritten Gesandten ist. Sollte die letztere
Vermutung zutreffen, so hitte Mani an seinem System noch
viel weniger Eigentumsrecht, als es bisher noch erschien.

Eigentum der P. S. und der verwandten Schriften wére
unter diesen Umstinden wesentlich die Gruppierung und Ein-
teilung der iiberlieferten bunten (Gestaltenreihe nach dem iibri-
gens auch schon teilweise entlehnten Schema: Lichtschatz, Ort
der Rechten, Ort der Mitte. Dafl sie an den Ort der Mitte
die Lichtjungfrau setzen, ist bedeutsam, nach den #lteren Syste-
men ist der Ort der Mitte der Ort der gefallenen Sophia.
Zwischen beiden Figuren wird doch wohl ein Zusammenhang
vorhanden sein. Unerhort ist es, daB itber dem Ort der Mitte
noch ein Ort der Rechten angenommen wird, denn nach der
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Alteren Auffassung befindet sich der unterhalb der Sophia ste-
hende Demiurg am Ort der Rechten.

Jedenfalls zerlegt sich so das urspriingliche System der P. S.
auf eine verhiltnisméBig einfache Weise. Wir haben erstens
einen dem manichiischen Lehrsystem entsprechenden Oberbauy,
darunter das alte bekannte gnostische System nur mit dem Unter-
schiede, daB hier anstelle der Hebdomas eine Dodekas tritt. —
Den weiteren Uberbau, den nun der letzte Redaktor nacn seiner
eigenen Angabe in Kap. 1 mit seinen Phantasien iiber die Licht-
welten jenseits des ersten Gebotes und iiber die Emanationen des
Lichtschatzes zurechtgezimmert hat, noch zu zergliedern, wird
man mir erlassen. Es diirfte sich kaum lohnen. Denn wir sind
hier an der Grenze, wo die Methode zum Wahnsinn wird. Und
dieser Wahnsinn fithrt im anonymen koptisch-gnostischen Werk
seinen #rgsten Hexentanz auf.

An eine Auflésung des mandiischen Systems in seine Be-
standteile wage ich mich, obwohl auch hier sich schon jetzt
manches sagen lieBe, nicht heran, ehe wir nicht eine bessere
und vollstindigere Kenntnis des urspriinglichen Systems und
seiner spiteren (eschichte besitzen. Aber der Nachweis diirfte
gelungen sein, da wir in den sémtlichen gnostischen Systemen
Zweige an demselben Baum zu erblicken haben, der mit seinen
Wurzeln tief in den synkretistischen Boden der absterbenden
antiken Religion hinabreicht.
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Exkurs I (zu Kapitel I).
Jaldabaoth.

Im ersten Kapitel ist nachgewiesen, daB die die Gnosis be-
herrschende Vorstellung von den sieben Archonten sich weder
aus jiidischen noch aus christlichen Primissen erkldren lasse,
daB diese vielmehr letstlich ihre Wurzel in der babylonischen
Verehrung der sieben planetanischen Gottheiten haben. Hier
soll noch der Versuch gemacht werden, die einzelne Figur des
Jaldabaoth, die in einer Reihe gnostischer Systeme an der
Spitze der Sieben erscheint, zu erkliren.

Von vornherein diirfte klar sein, daf Jaldabaoth ur-
spriinglich mit dem alttestamentlichen Schopfergott in keiner
‘Weise identisch ist. Schon der Name, der diesem Archon
eignet, sollte das ein fiir allemal beweisen. »Jaldabaoth« hat
mit irgend welchen alttestamentlichen Gottesnamen gar nichts
zu tun; das hat man spiter auch empfunden und hat hie und
da, nachdem die Identifikation mit dem Gott des alten Testa-
ments durchgefiihrt war, Jaldabaoth durch Sabaoth zu ersetzen
(s. 0. S. 82) versucht. Vielleicht konnen wir sogar bestimmt
nachweisen, welche Gottheit mit jenem Ritselnamen urspriing-
lich gemeint war, wenn fir uns der Name selbst auch nicht
mehr deutbar ist. Origenes hat uns gliicklicherweise noch
die Beschreibung seiner Gestalt aufbewahrt und uns zugleich
mit der Deutung derselben auf den richtigen Weg gewiesen.
Er sagt ausdriicklich, daB der Jaldabaoth der Ophiten lowen-
kipfig sei (Aeovroecdyg) und behauptet weiter: paci dé z¢j Aeor-
Toeldel  dgyovee ovumadeiv &orgov 1ov Dalvovra (c. Celsum
VI 31). Also Jaldabaoth ist Saturn!i. Zu dieser Annahme

1. Die oben 8.10 von mir vorgeschlagene Identifikation der sieben
ophitischen Dimonen erklirt anch Baudissin, Stud. z. semit. Rel. Gesch-
8. 236, fir naheliegend, weist sie aber dennoch ab, weil Jao, der nach
jener Vermutung mit Jupiter kombiniert werden miiBte, als modre déaore
Javarov angeredet wiirde. Das stimme in keiner Weise zu der astrolo-
gischen Bedeutung des Jupiter, der nur als begliickendes Gestirn gelte.
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stimmt nun auch sein Iowenartiges Aussehen!. Die Gestalt
Saturn-Kronos pflegte man tatsiichlich als ein lowenartiges Un-
getim darzustellen. In dem Mytographus Vaticanus tertius (bei
A. Mai, Classic. auct. T. IIT p. 162 allerdings aus dem 13.
Jahrhundert) heiit es § 8¢: Fingitur etiam modo faciem habere
draconis propter frigoris nimietatem3, nunc rictus leoninos
propter nimium caloris aestum, nunc etiam cum aprinis
dentibus cristast propter frequentem elementorum intemperantiam.
Die folgende Erklarung der wechselnden Gestalten des Saturnus
unter Beziehung auf die verschiedenen Jahreszeiten, iiber die er
als Zeitgott herrscht, beruht natiirlich auf nachtriglicher kiinst-
licher Reflexion. Wir werden aus diesen Nachrichten iiber
Saturn vielmehr schlieBen diirfen, daB in dessen Gestalt ver-
schiedene Gottergestalten zusammengeflossen sinds. Mit der

Aber die spiateren astrologischen Spekulationen iiber den Gliicks- oder Un-
gliicks-Charakter der einzelnen Planeten darf man zur Erklirung der gno-
stischen Phantasieen nicht heranzieben, da hier die Planeten sidmtlich als
damonisch gelten. Wenn hier aber Jao-Jupiter als Todesfiirst erscheint,
so mag eine Identifikation mit irgend einem uns nicht niher bekannten
syrischen Baal vorliegen. TUber die Umkehrung der Reihenfolge der An-
rufungen der Planeten (Origenes c. Celsum VI 32, Jaldabaoth steht an
erster statt an siebenter Stelle u. s. w.; vgl. Wendland, hellenistisch
rimische Kultur 169, 4).

1. Dieser Zug ist auch in der Pistis Sophia bewahrt. Hier ist
Jaldabaoth ein Démon der Unterwelt, ein Archon mit Lowengesicht,
dessen eine Hilfte Feuer und dessen andere Hilfte Finsternis ist c. 31
S. 28, 171t

2. Nach Cumont L c. IT 53.

8. Saturnus-Kronos (Chronos) gilt hier als der Jahres- und Zeit-
Gott. § 6 heiRt es: tempora omnia in se recurrunt, qua de causa dra-
conem flammivovum in dextra tenere perhibetur, drace enim ille annum
designat, qui bene caudae suae ultima devorat. Er erscheint nach § 8
bald als Knabe, bald als Greis: quod corpus singulis annis senescere
in bhieme et revirescere in vere videtur.

4, Im II. Buch Jeu ec. 43 S. 304, 23 ff. ist ein Dédmon Taricheas,
Sohn des Sabaoth geschildert, der halb die Gestalt eines Wildschweines
halb die eines Lowen hat.

5. In der bekannten auf den Mithrasdenkmélern immer wieder-
kehrenden Gestalt des lowenkdpfigen Gottes, den eine Schlange um-
ringelt, mit der Feuerfackel und dem Schliissel in den Hinden, welche
Cumont als Kronos-Saturn-Darstellung zwingend erwiesen hat, finden
sich die verschiedenen oben angegebenen Darstellungen des Gottes in
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Gestalt eines alten vorderasiatischen Baals-Kronos (Saturn)i, der
urspriinglich die Lowengestalt zukommt, scheint vor allem eine
Gottheit der Zeit kontaminiert zu sein, die uns in der persi-
schen Mythologie als Zervan begegnet, deren Sinnbild etwa
die sich im Kreise windende, den Schwanz im Maule baltende
Schlange ist, — eine Kombination, bei der der Gleichklang
Kodvog- Xgovog jedenfalls wirksam gewesen ist®. Und end-
lich ist diese komplizierte Gestalt wiederum mit der planeta-
rischen Gottheit, Kewan, Kronos, Saturn — mit dem ur-
spriinglich jenes molochartige, l6wenkopfige Ungeheuer nichts
zu schaffen hatte — gleichgesetzt, wie es denn in der Fort-
setzung des Mythographus Vaticanus heiBt: quod Saturni sidus
secundum mathematicos . . .. contrarium est et adversam habet
constellationem. Doch kommt es auf die Komplikation dieser
(Gestalt hier nicht an; es interessiert uns in diesem Zusam-
menhang nur der Nachweis der Darstellung des Saturns in
lowenartiger Gestalt. Auch auf einem Relief aus Nordafrika
erscheint Kronos-Saturn, d. h. der nordafrikanisch-phénicische
Baal, auf einem Lowen von Strahlen umgeben (Roscher, Lexikon
der Mythologie 1496). Auf diesen afrikanischen Baal-Saturnus
bezieht sich wahrscheinlich auch der Satz bei Arnobius, adv.
nat. VI 10: Inter deos videmus vestros leonis torvissimam faciem
mero oblitam minio et nomine Frugiferi® nuncupari. Endlich
bezeugt uns Damascius die Verehrung eines lowengestaltigen
Gottes in Heliopolis, Syrien: ‘HMovmoliter wiudow v Aiwog
tpvoduevor popgry wwa Aéovvog.  (Vita Isidori bei Photius,

eins zusammengezogen, Ahnliche Kombinationen bei Damascius, de
principiis c. 123 p. 2881 ed. Kopp (Fodxovra J¢ elver xsqales Eyovre
mposEpuaviag Tavpov xal Movros, &v uéow 0t Seol moedowmov Eyew . | xai
n) 1dy Guwv nTepd, dyoudoder d& Xpdvov dyiearor), Vgl Athena-
goras, Leg. cap. 18; vgl. Cumont I 75ff.

1. Fir die Gleichsetzung des Kodros mit Bel, El vgl. Damascius,
vita Isidori § 115.

2. Uber die (namentlich orphischen) Spekulationen iiber Kodwos-
Xpdvos s. Roschers Lexikon der Mythologie s. v. Kgovos 1546f. Vgl
z. B. Macrobius, Saturnal. I 22, §: Saturnus ipse, qui auctor est tem-
porum, et ideo a Graecis immutata litera Kedrvos quasi Xpovos vocatur,
(Im folgenden wird Saturnus freilich mit dem Sonnengott identifiziert.)

3. Frugifer ist der Beiname des afrikanischen Saturn. Cumont
II 58. I 78,1,

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 23
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354 Exkurs I (zu Kapitel I).

Bibl. cod. 242 p. 348Db ed. Bekker)t. Nach alledem werden
wir das Recht haben zu urteilen, dafi Origenes mit seiner
Gleichsetzung von Jaldabaoth-Saturn Recht hat, und daB die
16wenkiopfige Gestalt des Jaldabaoth so zustande gekommen
ist, daB die planetanische Gottheit, die man sich iiber den Pla-
neten Kronos gestellt dachte, mit einem vorderasiatischen Baal-
Moloch identifiziert wurde, den die Griechen gleichfalls mit
ihrem Kronos in eins gesetzt haben.

Interessante Notizen iiber Kgdvog, die uns mitten in direkt
gnostische Spekulationen hineinfithren, sind uns auch bei Da-
mascius, de principiis, erhalten. Hier heifit es § 266 (Ruelle
II 182): z¢ uév Kobve meooquee 4 Eéfdouds udliore nai
meuWTwWg, g doxel nal woig @WoimSiy — (etwas weiter unten):
zjj 0¢ ‘Pég 4 dydodg (v 0 Aui 7 évvedg). Die theologischen
Ausfiihrungen und Spekulationen, die Damascius weiterhin an
diese Satze ankniipft, interessieren uns weniger, aber im hochsten
MaBe interessant ist es, daBl nach der L.ehre der Phénicier hier
dem Kronos die Hebdomas, der Rhea die Ogdoas zugeschrieben
wird. Zwischen dem Kronos und der Rhea der Phénicier, und
dem Jaldabaoth und der Sophia der Gnostiker muf eine enge
Beziehung vorliegen, denn auch in gnostischen Systemen er-
scheint Jaldabaoth als der Beherrscher der Hebdomas, die
Sophia als Herrscherin der Ogdoas?. In diesen Zusammenhang
gehort weiter die Notiz § 265 (Ruelle IT 131), daf die Phonicier
in ihren Mythen dem Kronos sieben Héupter geben. Das
erinnert uns wieder auf das lebhafteste an die gnostischen Spe-
kulationen iiber Jaldabaoth und seine sechs SGhnes.

Wir wandern uns nicht mehr, daBl an einer weiteren Stelle
bei Damascius Kronos als Demiurg* erscheint. § 270 II 137:

1. Nock mehr Material bei Cumont I 78f.

2. Vgl. auch § 265, IT 132 (nachdem von der &8Jouds die Rede
war) &ni 7 tovrows Ty Sydodde Tois Umegxosulow (elvar),

3. Cumont gibt I 157, 1 einen Satz aus einem bisher unverjffent-
lichten kosmogonischen Stiick wieder (Cod. Vatic. 190 saec. XIIIf. 2307):
Mere: Tabte Kguoey 6 Seds wlavas § Jidovs &xdoty dotépe Ern yllia xord
Ty Tabw 16y {wvdy, xai Elaye 16 Kodvw T xvoly tis moedrns ldwvng

Goyew Tiy modtny yidwede . . .. Thy 0¢ deurépey yiduide dgyee 6 Zels
&rn ylle. — Auch dieses Fragment gehort in diesen Zusammenhang
hinein.

4. Bei Johannes Lydus, de mensibus, Mdgros ¢. 5, (vgl. Baudissin,
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Jaldabaoth. 355

&t Tolvy cugéorepov of @oivineg talita mepl attol (Koovov)
atwoboy sodToy ey Oaiuove altov mwoiotvres eldyyéra ToV
onueoveyov. Dann wird diese Behauptung im folgenden ein
wenig abgeschwiicht. Kronos soll doch nur im uneigentlichen
Sinne der Demiurg sein: é&metza ol Oquioveyov EvrerYev
avouvovey Tov Kobvov, ©ov mooyeipiouoy tijg Onutoveylag &
éavr@ Feaoduevov.

So finden wir zwischen der phonicischen Lehre von Kronos
und der gnostischen iiber Jaldabaoth eine auffallende Uber-
einstimmung. Kronos und Jaldabaoth walten beide iiber die
Hebdomas, sie haben beide den Rang eines Demiurgen, iiber
beiden steht als Herrscherin der Ogdoas eine weibliche Gestalt,
hier die Rhea, dort die Sophia. Scllte Damascius spitere, durch
die Gmosis bestimmte phonicische Spekulationen kennen gelernt
und weitergegeben haben? Die Annahme, da8 rein heidnische
Spekulationen ihrerseits unter dem Einflu§ der christlichen Gnosis
gestanden hitten, ist doch recht prekdr. Wir werden vielmehr
diese Ubereinstimmung mit der Annahme zu erkliren haben,
daBl der Gnosis verwandte Spekulationen iiber die Welt der
planetarischen Hebdomas und die dariiber sich erhebende Ogdoas
auch in rein heidnischen (phénicischen) Kreisen bestanden haben.
Und damit wire auch von dieser Seite der Beweis erbracht, da8
die gnostischen Spekulationen iiber die Sophia, iiber Jaldabaoth
und die Hebdomas ihre Wurzeln nicht in jiidischem oder christ-
lichem Boden haben.

Die Identifikation von Jaldabaoth und dem Gott des alten
Testaments erkliart sich nach alledem ibrigens leicht. Der
heilige Tag des Saturns ist zugleich der heilige Tag Jahwes!

Stud. z. semit. Rel. Gesch. 1 218) findet sich folgende bemerkenswerte
Parallele: of Xeddaior 7ov $eov (nimlich den Dionysos) Tdw Aéyovaw
a@vti tob @ds vonrdy. Tj Powlrwv yhéooy xei Jafaard It molleyod
Aéyetar, oiov 6 Umip Tobs éntre mbhovs, TovTEOTLY O dnutovoyds.

1. Vgl. die Identifikation des Judengottes mit Saturn: Tacitus Hist.
V 4; Baudissin, Studien I 232. In den von Dozy neu aufgefundenen
Dokumenten der Ssabier (s. Nachtrag) heilit es hinsichtlich Saturns:
»Nahe Dich ihm in der Weise der Juden gekleidet, denn er ist ihr
Patron«. (Akten d. Orientalistenkongresses 1883 p. 350.)

23 *
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356 Exkurs IT (zu Kapitel I).

Exkurs II (zu Kapitel I).

Ptahil.

Eine auBerordentlich ritselhafte Gestalt ist die des Welt-
schépfers Ptahil im mandiischen System. Vielleicht kann im
folgenden Einiges zur Erlduterung derselben und zur Frage
ihrer Herkunft beigetragen werden. Es scheint, als wenn sich
bestimmte Beziehungen dieser Gestalt zum persischen Heros
Yima nachweisen lassen. Bereits Brandt (M. R. 194) hat
darauf hingewiesen, daB sich eine Bekanntschaft der Mandier
mit dem Mythus des persischen Yima nachweisen 148t. Nach
der persischen Sage bekommt Yima bekanntlich am Ende seines
Regiments den Befehl, einen »Var« zu bauen! und sich mit
allen seinen Geschopfen in diesem vor dem kommenden Welten-
winter zuriickzuziehen. Seitdem thront Yima in einer verbor-
genen Welt. Diese Anschauung scheint sich in der merkwiir-
digen mandiischen Vorstellung von dem MSuné kuStd wieder-
zufinden. MsSuné kustd bedeutet wortlich (Brandt, M. R. 38,1):
Entriickte der Gradheit, Gerechtigkeit. Nach Siouffi (157f.;
Brandt, M. R. 38,1) ist dies der Name einer geheimnisvollen
und unsichtbaren Welt, in der die Menschen, die darin wohnen,
in vollkommener Religionsiibung, Gerechtigkeit und Gliickselig-
keit weilen. Im Genzi findet sich der Ausdruck selten und
nur in dunklen Andeutungen, die aber der oben gegebenen
Erklirung zum mindesten nicht widersprechen (Brandt, M. R.
38,1). Besonders bedeutsam ist, da nach Petermann (Reisen
IT 458) und Siouffi (134ff.; Brandt, M. R. 160, 1) berichtet
wird, daBl die entvilkerte Welt am Ende der Tage aus M3uné
kustd neu bevolkert werden soll. Ebenso heiit es in der per-
sischen Uberlieferung, daB, sobald die Entvilkerung der Erde
am Ende der Welt eingetreten sein wird, der Garten des Yima
geoffnet werden soll und von dort eine Anzahl frommer Familien
sich wieder iiber die Erde verbreiten und diese bevdlkern soll
(Spiegel, Real.-Enc.® X1238). An der Identitit von Msuné kusta

1. Uber Parallelen zu dieser Vorstellung in jiidischer und christ-
licher Tradition vgl. Boeklen, Verwandtsch. d. jid. christl. u. d. per-
sischen Eschatologie S. 136 ff.; Bousset, Rel. d. Judentums* S. 5581,
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und dem Garten des Yima kann demnach kaum ein Zweifel
bestehen. Nun wird merkwiirdigerweise weiter im 41. Traktat r.
berichtet, daB die erste Schopfung des Ptahil eben Msuné kusta
gewesen sei (Brandt, M. R. 53,1). Somit erhielten wir die
Gleichung: Yima = Ptahil. Bedeutsam ist in diesem Zusam-
menhang auch, daB in der spiiteren arabischen Uberlieferung
Fitahl = Ptahil als Konig des goldenen Zeitalters erscheint.
Zeiten des Fitahl sind dort uralte Zeiten, goldenes Zeitalter
(Brandt, M. S. 60, 8). Das ist wiederum genau dieselbe Vor-
stellung, die die persische Religion von den Zeiten des Yima
hat. Nun ist aber auch in der spiteren persischen Uberlieferung
von einem Fall des Yima die Rede. Allerdings sind diese
Nachrichten stimtlich nicht sehr klar, und es ist moglich, da8
wir hier nicht die urspriingliche Anschauung!, sondern eine
spitere Erweiterung der Sage von Yima haben. In dem Be-
richt Firdusis iiber Yima heifit es z. B.: »Ihm gehorchen die
Déws, die Vogel und die Peris. Da wird Jemsid (Yima) stolz
und versagt Gott die Anbetung. Er fordert sie fiir sich, da weicht
die Gnade Gottes von ihm«. In dem Bericht Ulemai Islam
(bei Vullers p. 56) findet sich der fragmentarische Ausspruch:
»Dieser (Jemsid) regierte 616 Jahre und 6 Monate, und der Zorn
der Diws kam iiber ihn, und er gab sich fiir einen Gott aus<
(vgl. auch den Bericht des Bundehesh 34, 4, wo ebenfalls von den
616 Jahren des Jemsid die Rede ist und von seiner darauf-
folgenden Verborgenheit). (Gewdhnlich wird berichtet, dafl Yima
am Ende seines Regiments dem D&mon resp. dem bisen Herr-
scher Dahdk unterlegen und von ihm gettet sel, Vorher ist
auch sonst vielfach davon die Rede, daBl er iiber die Dimonen
geherrscht und daBl er diese gezwungen habe, ihm priichtige
Bauten und einen Thron aufzufiihren (Spiegel, eranische Alter-
tumsk. T 523—529). Diese Yima-Sage ist iibrigens ins Juden-
tum hiniibergewandert und hier auf Salomo iibertragen? —Wir
vergleichen damit, daBl auch Ptahil nach der Auffassung des man-
ddischen Systems ein Biindnis mit den Ddmonen abschlieBt und
dal er wegen dieses Biindnisses verworfen und in Fesseln ge-
legt wird. Es scheint, als wenn in der spiiteren persischen und

1. Uber die Entwicklung der Yima-Sage vgl. Tiele, Gesch. d. Re-
ligion im Altertum, iibers. v. Gehrich II 264—275,
2. Bousset, Rel. des Judentums 2 564.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



358 Exkurs III (zu Kapitel I).

mandiischen Sage verwandte Grundziige vorliegen. Hier wie
dort haben wir die Gestalt eines gottlichen Heros, der michtige
Bauten, im mandiischen System Weltenbauten, auffiihrt, mit den
Démonen ein Biindnis schliet und schlieflich verworfen wird,
weil er sich gegen Gott emporte. Vielleicht wiirde sich hier
durch eine systematische Erforschung der Sagen von dem welten-
bauenden Heros, der sich am Ende gegen Gott emport und
schlieBlich gedemiitigt wird, eine gréBere Sicherheit hinsichtlich
dieser Kombinationen gewinnen lassen,

Exkurs III (zu Kapitel I).
Die Zahl 70 (72).

Wir sahen, daB in der Pistis Sophia die fiinf Archonten
mit ihren 360 Trabanten eine Rolle spielten. Die Korrelatzahl
zu diesen Zahlen 5 und 360 ist »72«. Sie steht im engen Zu-
sammenhang mit der Finfzahl. Friither und sicherer als die
Woche von sieben Tagen ist nimlich in Babylon die fiinftigige
Woche: hamustu nachweisbar (vgl. K. A, T.3 8. 257. 634.
621, 5; Jensen, Zeitschr. f. deutsche Wortforschung I 8. 151f.;
Meinhold, Sabbat u. Woche im A. Test. [Forschungen z. Rel.
u. Lit. d. A. u. N. Test. Heft 5] S. 16)!, und wie die sieben
Tage der bekannten babylonischen Woche zu den sieben Pla-
neten wenigstens nachtriiglich in Beziehung gebracht wurden,
wenn sie auch nicht urspriinglich mit ihnen zusammenhingen,
so wird auch die Fiinferwoche mit den fiinf Planeten im engeren
Sinn in Beziehung gebracht sein. Es ergeben sich bei dieser
Rechnung bei einem Jahr von 360 Tagen 72 Wochen, und wie
iiber den 5 Wochentagen die Planeten walten, so dachte man
sich auch iiber die 72 Wochen Engelmiichte gesetzt, als deren
Oberhdupter dann die Tagesgotter erscheinen. Diese Anschau-
ung hat sich dann, wie es scheint, in eigentiimlicher Weise er-
weitert. Die Babylonier kannten némlich ein grofies Weltenjahr
(Weltenperiode), das nach Analogie des gewdhnlichen Jahres

1. Sehr bedeutsam ist, daBl sich die fiinftigige Woche auch bei
den Persern nachweisen liafit. Spiegel, eranische Altertumskunde III
667f. (vgl. Herodot III 80, ein fiinftigiges Fest).
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verliuft. Also hat nun auch das Weltenjahr 72 Wochen. Aus
dieser Annahme, daBl eine Weltenperiode 72 Wochen habe, er-
klirt sich wahrscheinlich die Weissagung des Jeremias? (25, 11;
29, 10) von der 70jihrigen? Dauer der Gefangenschaft Israels,
sicher die Danielsche Weissagung von den 70 Jahrwochen.
Den 70 (72) Unterperioden des Weltverlaufs entsprechen dann
70 (72) Regenten. Das sind die 70 (72) Hirten oder Engel-
michte, die Israel in der Periode der Not nach der Weissagung
des ithiopischen Henoch (c. 89, 591ff) weiden sollen. Hiermit
hingt dann weiter die Theorie der Existenz von 72 Volkern der
Welt zusammen, iiber die 72 Engel als Regenten gesetzt sind.
Ausgesprochen ist dies bereits in der Septuaginta zu Deutero-
nomium 32, 8 (vgl. die klementinischen Rekognitionen II 42,
d. hebriische Testamentum Naphthali Kap. 8). Im elften Ka-
pitel der Genesis fand man dann bekanntlich diese 70 resp. 72
Volker wieder (vgl. Targum, Pseudo-Jonathan zu Genesis 11, 8
[Kraus, Ztschr, f. alttestamentl. Wissensch. 28, S.38—43]; zum
(Ganzen Bousset R. J.? 373. 375). Wir erinnern uns ferner an
die sicher damit in Verbindung stehende Zahl der 72 resp. 70
Ubersetzer des A. Testaments resp. des Pentateuchs, an die 72
resp. 70 Heidenapostel Jesu (Lukas 10, 1), an die 72 Epi-
skopen der manichdischen Kirche. — Fiir den Zusammen-
hang der Zahlen 5 und der Zahlen 72 kommen besonders noch
folgende Beobachtungen in Betracht: Die Septuaginta soll nach
einer Variante der Sage nicht von 72, sondern von 5 Uber-
setzern angefertigt sein (K. A. T. 3 634). Auch in dem der
Pistis Sophia eng verwandten zweiten JeG-Buche finden wir
Kap. 43 die 72 Archonten tatsiichlich erwihnt, die wir im
vierten Buch der Pistis Sophia vermissen. — Die Zahl 72 resp. 70
ist librigens auch deshalb wichtig, weil sie dazu dient, verbor-
gene mythologische Zusammenhinge aufzudecken. Sehr oft
wenigstens deutet, wo erzihlt wird, daBi ein Kénig von 72 oder
70 Untergebenen umgeben sei, dieser Zug darauf hin, daB wir
es mit einer urspriinglichen Gottheit des Himmels zu tun haben.

1. Vgl. GreBmann, israelitisch-jidische Eschatologie S. 160f.;
Bousset, Religion d. Judentums 2 282.

2. »70« ist bekanntlich die Abkiirzung der Zahl 72, vielleicht auch
hervorgegangen aus der Berechnung des Mondjahres zu 70 Wochen +
4 Tagen.
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In dem persischen Siroza (bei Wilson, Parsireligion p. 556) wird
im Kalender zum 15, Tage des Monats, dem Tage des Daev-
Mihir, d. h. Mithras, erwihnt, »der Gott Yazata, welcher {iber
alle Sprachen der Welt regiert, der Sprachen sind 72 an Zahl«.
‘Wenn in Hippolyts Refutatio (VI 34) gesagt wird, da8 der Soter
und die Sophia 70 Adyoc gezeugt haben, so ist das ein deutlicher
Hinweis auf den urspriinglichen Charakter des Soter und der
Sophia als Himmelsgottheiten. Ebenso charakteristisch ist es,
wenn uns Schahrastini (iibers. v. Haarbriicker, I 281) iiberliefert,
daB nach dem System des Zaraduscht der hichste Schopfer die
Lichtgestalt des Urmenschen, umgeben von 70 verehrungswiir-
digen Engeln, herabgesandt habe. Im Esther-Targum (iibers.
v. Cassel, S. 244) erscheint Salomo auf seinem Himmelthrone
von 70 Mitgliedern des Hohen Rats umgeben. In der bekannten
Erzihlung von dem Konige Wird-Chan und seinem Wesir
Schimés (tausend und eine Nacht, Bulacker Ausg., 899.—930.
Nacht), wird von dem Konige behauptet, daBl ihm 72 Konige
und 350 Kadis (Mondjahr!) umgeben haben. Dall wir es hier
urspriinglich mit einer Sage von einer himmlischen Gottheit zu
tun haben, zeigt auch die Erwihnung des wunderbaren auf dem
Meer zu erbauenden Schlosses, auf welche die Erzihlung schlie8-
lich hinausliuft. KEbenso umgeben in der jiidischen Sage den
alten Heros Nimrod 350 Konige (Jellinek, Bet ha-Midrassh V
p. 40); nach der arabischen Sage soll er um Babylon herum 72
Stiddte erbaut haben, jede mit einem eigenen Oberhaupt (M.
Griinbaum, neue Beitrige z. semit. Sagenk. 1893, S. 96). Dem
Priesterk6nige Johannes, der in der miftelalterlichen Sage eine
groBe Rolle spielt, dienen 7 Konige, 7 Heerfithrer und 365
comites (Kampers, Alexander d. Gr. und die Idee des Welt-
imperiums in Prophetie und Sage S. 106ff). Im Gedichte
»Konig Rother« herrscht Ymel6t-Nimrod iber 72 Konige Ba-
bylons (vgl. Wesselowsky, Arch. f. slaw. Literatur I 320f. u.s. w.).

Auch die Zahl 360 deutet natiirlich auf &bnliche Zusam-
menhéinge hin. In dem 7. Traktat des Genza r. heiit es z. B,,
daB der groBe Strahl, der alle Welt erleuchtet, der auch Jatir
Jatrun heifit, 360 Namen hat (Brandt M. R. 195). Wir erinnern
uns dabei an die 365 Himmel in den verschiedenen gnostischen
Systemen und an das gnostische geheimnisvolle Wort Abraxas,
das diese Zahl umschliefit. Hieronymus bemerkt dazu (zu
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Amos 3, Opera, ed Vallarsi VI 1, p. 257), daB die Heiden diese
Zahl in dem Gotte Meithras wiederfinden. Urspriinglich wird wohl
auch hier »Mithras« == 360 iiberliefert gewesen sein. In der Er-
zihlung der Tausend und eine Nacht von der wunderbaren Saulen-
stadt Irem (Bulacker Ausgabe, 276.—279. Nacht) ist der Konig
Schadad, der Erbauer der wunderbaren Stadt, von 360 Konigen
umgeben, und es ist hier aus dem Berichte deutlich, daf die
wunderbare Himmelstadt urspriinglich gar nichts anderes ist als
das Himmelsgewdlbe selbst in seinen wundervollen Schmuck, der
Erbauer also nichts anderes als die hochste Himmelsgottheit.

Exkurs IV (zu Kapitel I und III).

Der anthropologische Dualismus.

In Verbindung mit der gnostischen Vorstellung, daB die
eigentliche Heimat des Menschen im hdchsten Himmel iiber den
planetarischen Gestirnen sich befinde, steht eine merkwiirdige
anthropologische Anschauung, derzufolge die Seele aus dem
hochsten Himmel stamme, in diese niedere Welt herabgefallen
sei, beim Fall aus den einzelnen Planetenkreisen die bosen und
ungliicklichen Eigenschaften erhalten habe, die sie im Leben
quélen, und beim Aufstieg in den Himmel sich dieser wieder
entledige. In der Uberlieferung der Kirchenviter haben sich
nur Rudimente dieser offenbar in der Gmosis verbreiteten An-
schauung erhalten.  Vollstindig klar und zusammenhingend
ist sie uns bei romischen und griechischen Schriftstellern der
ausgehenden Antike iiberliefert.

Die Uberlieferung geht vielleicht weit zuriick. In erster
Linie kommt hier ein Satz bel Servius, dem Scholiasten des
Virgil, in Aen. VI 714, in Betracht: docent autem philosophi,
anima ad ima descendens, quid per singulos circulos perdat.
unde etiam mathematici fingunt, quod singulorum numinum po-
testatibus corpus et anima nostra connexa sunt; ea ratione quia,
cum descendunt animae, trahunt secum torporem Saturni, Martis
iracundiam, libidinem Veneris, Mercurii lucri cupiditatem, Jovis
regni desidertum: quae res faciunt perturbationem animabus, ne
possint uti vigore suo et viribus propriis. Eine Parallele bietet
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Servius, in Aen. XI 51t: Dicunt physici, quum nasci coeperi-
mus, sortimur a sole spiritum, a luna corpus, a Venere cupidi-
tatem, a Saturno humorem, quae omnia singulis reddere videntur
extincti. Die erstere Stelle hat Schmekel? durch den Aufweis
der bei Arnobius, adv. nationes c¢. 16 u. 28, vorliegenden, fast
alle Ausfiihrungen deckenden Parallelen mit einiger Sicherheit
auf die gemeinsame Quelle beider, das erste Buch von Varros
Antiquitates, zuriickgefiihrt. Varros erstes Buch aber geht nach
Schmekels Untersuchung S. 132ff. auf Posidonius v. Apamea
zuriick. Ob wir freilich die gesamten Ausfithrungen bereits dem
Posidonius zuschreiben diirfen, ist nicht ganz sicher. Das Zitat
selbst scheint auf verschiedene Quellen hinzuweisen. Die allge-
meinen Aufstellungen der Philosophen werden von den bestimm-
teren der Mathematiker unterschieden. Immerhin ist es maglich,
daB die ganze Uberlieferung wirklich auf Posidonius zuriickgeht.
Dann wiirde bereits letzterer iiber sich hinaus als auf die letzte
Quelle der Lehre zu den »Mathematikern« weisen. In ihnen hitten
wir aber aller Wahrscheinlichkeit nach — schon der Inhalt des
Zitates spricht dafir — chaldiische Astrologen zu erkennen.
Es wire sehr wohl denkbar, daB gerade Posidonius von Apamea
Uberlieferungen, die von dorther kamen, weitergegeben hittes.

Weitere interessante Ausfithrungen verdanken wir in der Dar-
stellung dem Macrobius, in somnium Secipionis I Kap. 11 u. 12.

1. Vgl. hier und zum folgenden Lobeck, Aglaophamus II, p. 932f.

2. Die Philosophie der mittleren Stoa 1892, 8. 112 u. 130.

3. Posidonius v. Apamea scheint iiberhaupt einer der hervorra-
gendsten Vermittler zwischen Ost und West gewesen zu sein. Uber
seine beherrschende Stellung in der Geistesgeschichte des Hellenismus
8. jetzt Wendland, d. hellen.-rém. Kultur in ihren Bezieh. zu Judent.
u. Christent. 8. 29f. — Uber orientalische Einfliisse bei ihm miissen
noch genauere Untersuchungen angestellt werden. Beachtenswert ist es,
daf Posidonius gerade in der dualistischen Wendung seiner Anthropo-
logie von der #lteren Stoa vollkommen abweicht, und andrerseits, wenn
obige Zuriickfiihrung richtig ist, sich der orientalische Einschlag hier
besonders deutlich zeigt. Vielleicht geht auch die Notiz Ciceros, de div.
119, 36, nach der das Alter der Astrologie 470000 Jahre betragen soll,
auf Posidonius zuriicl. (Schmekel, S. 241, 3). Die hier vorliegende Be-
rechnung der Weltdauer ist spezifisch babylonisch (Zimmern K. A. T.?
539, 4). Auch die Vorliebe des Posidonius fiir astronomisch-mathema-
tische Kenntnisse (Schmekel 281ff.) gehdrt hierher.
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Hier werden (ed. Biponti 1788 I 58) drei Meinungen iiber die
Einteilung der Welt und die Herkunft der Seele unterschieden.
Von der dritten heifit es: »Alii vero ..... in duas quidem ipsi
partes sicut primi faciunt, sed non iisdem terminis dividunt
mundum. Hi enim coelum, quod aplanes sphaera vocatur, par-
tem unam, septem vero sphaeras, quae vagae vocantur, et quod
inter illas ac terram est, terramque ipsam alteram partem esse
voluerunt. Secundum hos ergo, quorum sectae amicior est ratio,
animae beatae ab omni cuiuscunque contagione corporis liberae,
coelum possident. Quae vero appetentiam corporis et huius,
quam in terris vitam vocamus, ab illa specula altissima et per-
petua luce despiciens desiderio latenti cogitaverit, pondere ipso
terrenae cogitationis paulatim in inferiora elabitur.« Dieser Fall
ist ein langsamer und allmdhlicher: »In singulis enim sphaeris
quae coelo subiectae sunt, aetheria obvolutione vestitur, ut per
eas gradatim societati huius indumenti testei concilietur. Et
ideo totidem mortibus, quot sphaeras transit, ad hanc pervenit,
quae in terris vita vocitatur.« Deutlich erkennen wir hier die
gnostische Welteinteilung. Der obere Himmel und unter ihm
die sichen Planetenspéren und die Erde; die Seelen, die von der
Begierde des Korpers und dem irdischen Leben angezogen
werden, fallen in die niedere Welt hinab und werden bei ihrem
Durchgang durch die Sphiren allmihlich mit den Kleidern der
duBeren Sinnlichkeit bekleidet. Genauer ist das Kap. 12 I 62
geschildert: »Hoc ergo primo pondere de zodiaco et lacteo ad
subiectas usque sphaeras anima delapsa . ... in singulis non so-
lum ..... luminosi corporis amicitur accessu, sed et singulos
motus, quos in exercitio est habitura, producit: in Saturni ratio-
cinationem et intelligentiam . . ., in Jovis vim agendi .. ., in
Martis animositatis ardorem ..., in Solis sentiendi opinandique
naturam . . ., desiderii vero motum .. .. in Veneris, pronun-
tiandi et interpretandi quae sentiat .... in orbe Mercurii ...,
naturam plantandi et augendi corpora ingressu globi lunaris
exercet.« — In dem ersten Stiick des Hermetischen Corpus, dem
sogenannten Poimandres, der, wie Reitzenstein nachgewiesen hat,
von orientalischen Ideen stark bedingt ist, findet sich zu dieser
Darstellung im Macrobius die Ergiinzung, ndmlich die Schilderung,
wie die zum Himmel aufsteigende Seele bei dem Durchgang
durch die Planetensphéren einer jeder derselben wieder zuriick-
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gibt, was sie bei dem Abstieg von ihr empfangen hat! (c. 24,
Reitzenstein 336): ,xai 6 Srudg vl 7 Emidvuia eig zyy &loyov
@Uow yweei®. (c.25): ,xai obrwg bou§ ooy &ve (6 dvIewrrag)
dwa w7 douoviag, rai tTf ety Lwvy 8ldwar vy adfnTingy &vég-
yELOY %Ol TYY pELWTLXY, wal T), OEvTéoy Tv uyyoviy T@Y %a-
uGy avevepynrov, el T Tolry Ty imiSvunTingy dmwdryy . . . .,
xai T] TETAQTY TV GQLOVILAY TTQOPaviaY . . .. %l Tf méumTy
70 Jpdoog TO avéowov wei wiig TOhuns TRy rrgoméreiaw . . . .,
val T Eaty Tag dgogudg Tag wexag Tob wAoutov arrheover-
mjrovg, %ol Tj] éﬂdo’yv Lovy 16 Evedgeﬁov tpeﬁdog“ (c. 26): ,,zal
T0TE yvva&ug amo TV 'n;g couoviag evegyﬁymwv 7L71‘£Tat
&l Ty oydoadtm]v pvow Ty idlay Shvouy Ewv wal vuvel
0dv Toig ovor Tov maréga®. Eine dhnliche Anschauung findet
sich im Buch 13 (14) desselben Corpus, der sogenannten »Pro-
phetenweihe«. Hier erfolgt an den Mysten die Mahnung, sich
zu reinigen (c. 7): a7d vy dho'ywv Tig vAyg Tipwerdy, und
auf die Frage: ,zwuweovs yde & duevtg &w, & mdreg”;
werden hier 12 bose Geister, die dem Menschen anhidngen und
ihn quilen, aufgezihlt. Die Siebenzahl ist hier verdriingt
durch die den Tierkreisgestirnen entlehnte Zwolfzahl. Reinigen
aber kann sich von diesen quilenden Geistern der Mensch
durch Unterstiitzung der gottlichen duvvduerg. Bei der Auf-
zihlung dieser dvvduerg finden wir dann noch eine deutliche
Spur der urspriinglichen Siebenzahl wieder. Es werden hinter-
einander zunichst sechs Michte aufgezihlt (c. 9), und als sie-
bente, und, wie es scheint hichste, folgt die aAjFeer, so daB
wir in der Tat sieben gottliche Michte haben. Indem aber der
aldera ohne weitere Aufzihlung noch 76 ayaddér, Lwy) nai g
hinzugefiigt werden, so ist die Siebenzahl hier zur Zehn-
zahl erweitert, so daB nun die gottliche dexctg der Zwolfzahl
der zeuweol gegeniibertritt (Reitzenstein 342 ff). Verwandte
Anschauungen finden sich noch bei anderen, namentlich neu-
platonischen Schriftstellern?, und Cumont hat bereits diese Lehre,

1. Vgl. oben, Servius, in Aen. XI 51.

2. Porphyrius, de abstinentia I 81: 'Amoduréor dpe tovs moddovs
quiv yadves. Proclus, in Timaeum I 113, 8 ed. Diehl; Oracula Chal-
daica, Vers 215ff., Kroll p. 51, 2; Julian, Oratio II p. 123, 22 ed.
Hertlein. Vgl. Cumont, les religions orient. Paris 1906 p. 309; ferner
noch Joh. Stobaei eclogae ed. Meineke I p. 274 (902). Cumont bringt
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allerdings ohne ganz strikte Beweisfithrung, als eine Lehre der
Mithrasmysterien angesprochen.

Diese Vorstellung von der Bekleidung der Seele bei ihrem
Abstieg aus der himmlischen Welt und ihrer Entkleidung bei
dem Aufstieg ist allerdings in der Gnosis vielfach durch eine
andersartige Idee verdringt, nimlich, daB die Seele bei ihrem
Anufstieg durch die Himmel die einzelnen dédmonischen Wider-
sacher, die ihr dort begegnen, durch Zauberformeln und Sym-
bole zu iiberwinden und in die Flucht zu schlagen hat, um sich
den Weg nach oben freizumachen. KEs wire aber merkwiir-
dig, wenn wir in den erhaltenen gnostischen Systemen jene
Idee, die wurspriinglich dort ihren Heimatboden gehabt haben
muB, nicht hier und dort wiederfinden. Und sie findet sich in
der Tat, wenn auch unter gewissen Verkleidungen und Ent-
stellungen. So konnen wir sie in dem System des Basilides
nachweisen. Erst von jenen oben gesammelten Parallelen aus
begreifen wir, was es heilt, da8 nach Clemens Alexandrinus
(Stromat. II 20, 112): ,,0t ¢ugi w6y Baoiheldyy moodapriuara
Ta wady wolelv egSaoy, mveluara Tve TabrTe rat ovolav
Uredoyewy 7meooneTnuéve T Aoyuxij vy rard TIva TaQayov
ral olyyrow agpuuipy!.  Auch verstehen wir von hier aus den
merkwiirdigen Titel des Werkes Isidors, des Sohnes des Basi-
lides: ,,7reol 7mpoaguodg Yuyvg (iiber die drangewachsene Seele
Stromat II 20, 113)“2, Die deutlichsten und interessantesten
Spuren dieser eigentiimlichen Anthropologie finden wir iibrigens
in der Pistis Sophia c¢. 111 und 131—133. Die Anthropologie

diese Idee von der Bekleidung der Seelen in den Himmelssphéren mit
der alten Idee zusammen, dafl die Seelen Kleider brauchen, — schwerlich
mit Recht; denn es handelt sich hier ja um die Bekleidung der Seelen
bei dem Abstieg in die kiorperliche Welt, wihrend sie bei dem Aufstieg
gerade entkleidet werden.

1. Ganz parallel liuft die Ausfithrung bei Jamblichus, de myste-
riis VIII 6 (Reitzenstein, Poimandres 107): dvo yep Eyee Yuyas . . . . 6
&rSowmos, xat 4 ufv 6Ty dnd TOU MEWrov vonrob . . . . 7 0% &vdidousyn
& Tiis 16v olgaviwy megupopds, elg Wy elofprmes v Seomrixy Yuxh. Vel
was tiber die 7p0¢ Tols vanrols $eois «vodos der hoheren Seele gesagt wird.

2. Vgl. die Ausfilhrungen Valentins, Stromat. IT 20, 114. Von hier
aus wird es vielleicht auch deutlich, was Bardesanes meint, wenn er
behauptet, der Mensch habe »eine Seele von den Sieben« (Ephraem.
Hymn. 53 p. 5568 E).
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der Pistis Sophia unterscheidet am Menschen vier resp. fiinf
Teile: die (gbttliche) Kraft, die Seele, den Korper, das dem
Menschen beigegebene Verhiéngnis und schlieBlich, der Seele
beigesellt, das sogenannte é&vzipeuoy nvevua, den Ursprung
und die Ursache aller Schlechtigkeiten in der menschlichen
Seele (c. 111 S. 182). Dieses avriupor mvetua ist offenbar
nichts anderes als die 7googins Yy des Isidor, die srgocae-
zijuara des Basilides und auch nichts anderes wie die Eigen-
schaften und Kleider, welche die menschliche Seele bei ihrem
Durchgang durch die Planetensphiren anzieht. Wir finden
demgem#B iiber die Entstehung des menschlichen Wesens und
des avripuov mvetue (c. 131 p. 218 ff) folgenden interessanten
Bericht. Die neuen Seelen, die gebildet werden, werden nach
der Anschauung der Pistis Sophia aus der Hefe des gereinigten
Lichtes genommen und von den fiinf groflen Archonten der
neluaguévy gebildet. »>Es kneten die fiinf grofien Archonten
der grofien eipapuéyy die Hefe miteinander, teilen sie und
machen sie zu verschiedenen Seelen, damit ein jeder der Ar-
chonten der Aeonen, ein jeder von ihnen, sein Teil in die Seele
lege«. Hier finden wir deutlich die Ziige der oben erwihnten
Lehre wieder. Die fiinf grofien Archonten der eipaguévy sind
nichts anderes als die fiinf planetarischen Gestirngeister, von
denen freilich Sonne und Mond, die erst die Siebenzahl voll-
machen wiirden, getrennt erscheinen. Wenn es hier heifit, da8§
sie die Seelenmaterie kneten und die Hefe miteinander teilen,
damit ein jeder von ihnen sein Teil in die Seele lege, so er-
kennen wir mit Sicherheit die Anschauung, daB die Seele von
einer jeden der Planetensphiiren eine bestimmte Eigenschaft
bei ihrem Durchgang durch dieselben empfingt. An einer
anderen Stelle beteiligen sich sogar die sieben Gestirngeister an
der Schaffung der Seele. 8. 219 heiit es: »Und die fiinf
groBen Archonten der grofien eipaguévy und der Archon der
Sonnenscheibe und der Archon der Mondscheibe blasen miften
hinein in jene Seele, und es kommt heraus aus ihnen ein Teil
aus meiner Kraft<. Nur das hier diesmal nicht die schlechten
Eigenschaften der Seele, sondern die gottliche Kraft auf die
Einblasung der Sieben zuriickgefiihrt wird. Wieder etwas anders
heiBt es dann (S.222), daBf die Archonten das dvriuiuoy wvedua
in die Seele hineinsiegeln oder, dafl die Archonten der Aeonen
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die Seele dem évziutuov mvetue iibergeben und daB dann die
Liturgen dieser Aeonen, an Zahl 365, die Seele, die Kraft,
das dvriupov mvetue und das Verhdingnis zusammenbinden
(223, 20) und so in die Welt (in den Mutterleib) hinabbringen
und zur Gebwt befordern. Bemerkenswerterweise wird in
diesem Zusammenhange auch gesagt, dal das avriucuor revedue
das Auflere der Seele sei (222, 39). Das erinnert wiederum
deutlich an jene Vorstellung von der Bekleidung der Seele bei
ihrer Fahrt durch die Planetenwelt. Dazu sind endlich nach
der Anschauung der Pistis Sophia die Mysterien notwendig,
daB der Mensch imstande sei, sich von den Banden und Sie-
geln, mit denen die Archonten ihn an das avziuiuov 7mvevue
gefesselt haben, zu losen. — DBeachtenswert ist auch noch,
daB im System der Pistis Sophia von der Erschaffung der
neuen Seelen unterschieden wird die Riickkehr oder die Riick-
sendung der alten Seelen, also der Seelen, die schon einmal
diesen Weltlauf durchgemacht haben, in diese Welt hinein.
Von den alten Seelen wird nun unter Aufnahme der bekannten
platonischen Vorstellung gesagt, daB sie den Becher der Vergessen-
heit zu trinken bekommen, aber von diesem Becher heilit es 218,4:
»Und jener Becher des Vergessenheitswassers wird Korper auBer-
halb der Seele, und er wird der Seele gleich in allen Formen und
ihr dhnlich, welches ist das sogenannte avziucuor swvetuas. Oder
219, 1ff.: »Und jener Becher der Vergessenheit wird zum
avriupov mvebue fiir jene Seele und bleibt auBerhalb der
Seele, indem er Kleid fiir sie ist und ihr in jeder Weise gleichtc.
Diese merkwiirdige Vorstellung, daBl der Becher der Vergessen-
heit Kleid und Hiille der Seele und éveipiuov mvetue wird,
erklirt sich ebenfalls nur durch eine Kombination der bekannten
platonischen Anschauung mit einer andern fremdartigen. Wir
konnten etwa sagen, um jene Vorstellung zu erkldren, dafi durch
den Becher der Lethe die Seele in die Materie hinabsinkt und
bei diesem Hinabsinken durch die Planetensphire mit dem
materiellen Kleide oder dem avziucipor wvetua, der unheilvollen
Beigabe der Planetengeister, bekleidet wird.

Die letzten Spuren dieser Anschauung finden wir endlich
im manichiischen System. Wenigstens behaupten verschiedene
Kirchenviiter (und ihr Bericht wird doch wohl den Tatsachen
entsprechen, obwohl Baur [das Manichiische Religionssystem
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S. 165 f.] es stark bezweifelt), daB sie bei den Manichiern eine
doppelte Lehre von der Neele gefunden hatten. So sagt Titus
von Bostra IT 6: »Die Anhéinger des Manes versuchen nach-
zuweisen, daB wir zwei entgegengesetzte Naturen besafen, weil
wir bald das Schlechte begehren, bald das Gute«. I 23: »Der
Mensch habe einen Leib der Bosheit, eine Seele vom Guten,
sei es daB sie eingestaltig, sei es dall sie aus entgegengesetzten
Bestandteilen zusammengesetzt sei<. I 27: »>Wir wollen an-
nehmen nach der falschen Lehre jenes (des Mani), daB auch
die Seele des Menschen aus Gutem und Bosem besteht«.
Augustin behauptet ausdriicklich Op. imperf. contra Jul. II1
172: »Sie stellen die wahnwitzige Behauptung auf, daB zwei
Seelen in einem Menschen seien, eine bise und eine gute,
die von ihren entgegengesetzten Prinzipien emaniert sind«. Er
hat auch eine eigene Schrift »De duabus animabus contra
Manichaeos« geschrieben, in deren Anfangsworten es heiBt:
»Animarum illa duo genera, quibus ita singulas naturas pro-
priasque tribuerunt, ut alterum de ipsa dei esse substantia, al-
terius vero deum nec conditorem quidem velint accipi«<. Dem-
gemiB sei nach Mani die concupiscentia nicht ein vitium sub-
stantiae bonae, sondern selber mala substantia« (Opus imperf.
contra Jul. T 172). TUnd ebenso deutlich #uBert sich endlich
Augustin, contra duas epistolas Pelagii IV 4: »>Und darin
stimmen die Manichier mit den Pelagianern iiberein, dalBl das
Verbrechen des ersten Menschen nicht auf das ganze Geschlecht
iibergegangen sei, weder vermdge des Fleisches, von dem sie
behaupten, daB es niemals gut gewesen sei, noch vermoge
der Seele, von der sie darlegen, daB sie »cum meritis inqui-
namentorum suorum<«, mit denen sie vor dem Fleisch (dem
Kommen ins Fleisch) befleckt war, in das Fleisch des Men-
schen komme«, Was wir hier finden ist ein unmittelbarer
Reflex der oben dargestellten Anschauung, daB die Seele
sich bereits bei ihrer Herabkunft aus den oberen Welten in
diese untere mit den niederen Bestandteilen ihres Wesens ver-
binde. Wenn man sich diese Parallelen vergegenwirtigt, so
wird von einer Abschwichung der manich#ischen Lehre von
der doppelten Seele, wie sie Baur versucht hat, kaum die Rede
sein diirfen, zumal da gerade auch die Pistis Sophia, die auch
sonst in so enger Verwandtschaft mit den Grundanschauungen
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der manichéischen Lehre steht, diese Anschauung bietet. Eine
andere Frage ist es, ob der Manichiiismus bereits in seinen
ersten Anféingen diese Anthropologie besessen hat oder ob sie
erst spiter bei seinem Vordringen nach dem Westen an ihn
herangebracht sei.

Es ist also doch, wie die Andeutungen in den Systemen
des Basilides, des Isidor und des Mani und die breiteren Aus-
fihrungen der Pistis Sophia beweisen, jener mit der Annahme
der niederen planetarischen Sphiren zusammenhingende anthro-
pologische Dualismus auch in der Gnosis nachweisbar.

Exkurs V (zu Kapitel III).

Nimrod und Zoroaster.

Wir nehmen als Ausgangspunkt unserer Untersuchung jene
schon oben erwihnte merkwiirdige Uberlieferung, die sich in
den klementinischen Homilien, wie in den Rekognitionen findet,
also jedenfalls der Grundschrift angehdrt haben muB. Da die
Homilien sie besser erhalten haben, so beginnen wir mit deren
Darstellung. Hier heiBt es Ho. 9, 3f.: ,,&» (von denen, die
nach der Flut nach der Herrschaft strebten) lg zig dsmwo yé-
vovg v Xdu [vob moujoavrog ov Meorgéu, ¢ ovmep (nimlich
Xdu) ta Atyvntioy wei Bapvdwviov wal Hegodv ErednIvvey
@iha] €z Tol yévovg zotzov (niimlich Chams) yiveral wig nara
deadoyny payire magelkipog ovéuare Nefowd . . . ov o “El-
Ayveg Zwooaoteny srgoonydpevoav.  »Unter ihnen war einer
aus dem (eschlecht des Cham [des Vaters des Misraim, von
dem die Stimme der Agypter und Babylonier und Perser sich
vermehrten], aus dem Geschlecht dieses Cham (der Satzanfang
ist anakolutisch wieder aufgenommen) stammt einer mit Namen
Nimrod, der in der Nachfolge die magische Kunst iiberkam . . .,
den die Hellenen Zoroaster nennen.« Hier wird also — wenn
Ubersetzung und angedeutete Erklarung der Stelle richtig sind
— behauptet, daf der aus dem Geschlecht des Cham stam-
mende Nimrod identisch sei mit dem von den Griechen soge-

1. Vgl. noch die Anthropologie der Excerpta ex Theodoto c¢. 51—56.
Selbst in der jlidischen Kabbala zeigen sich noch Spuren der vorgetra-
genen Anschauung. Karppe, Zohar p. 367.

Forschungen 10: Bousset, Gnosis. 24
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nannten Zoroaster. Die Auffassung der Stelle aber wird be-
stitigt durch eine Reihe von spéteren Notizen bei den Kirchen-
vitern, die in ihrem Bericht von den Homilien oder von einer
diesen sehr #hnlichen Schrift abhingig sind. So kennt Epipha-
nius! (adversus Haer. 1, 6) die Gleichsetzung des Nimrod, den
er nach Genesis 10 als Sohn des Chus, des Sohnes Chams
(vob Ai3iomog), einfiihrt, mit Zoroaster, obwohl er sie be-
zweifelts. Von Epiphanius abhiéingig ist Procopius von Gaza
(in Genesim 11), identifiziert aber, da er diesen miBversteht, den
Nimrod mit Assur. Einen #hnlichen Bericht bringt auch Gregor
von Tours (Hist. Franc. I 5), nur daB er offenbar durch ein
MiBverstéindnis seiner Quelle den Cham, den Vater des Nimrod,
mit Zoroaster identifiziert. Endlich identifizieren Hugo von
St. Victor (Adnot. educidat. in Pentateuch. Migne P. L. 175.
col. 49) und Petrus Comestor (Hist. scholast. lib. Genes. c. 39.
P. L. 198, col. 1098 f) Cham und Zoroaster, der hier zugleich
nach der bekannten Sage Ko6nig der Baktrer und Gegner des
Ninus ist.

Auch in der Parallele der Rekognitionen findet sich, wie
schon angedeutet, der entsprechende Bericht; doch ist er hier
merkwiirdig entstellt (4, 27): »Ex quibus unus, Cham nomine, cui-
dam ex filiis suis, qui Mesraim appellabatur, a quo Aegyptiorum
et Babyloniorum et Persarum ducitur genus, male compertam
magicae artis tradidit disciplinam. Hunc gentes, quae tunc
erant, Zoroastrem appellaverunt.« Hier ist durch ein grobes
MiBverstindnis der Grundschrift, die uns in den Homilien
erhalten ist, die Kombination Nimrod-Zoroaster zerrissen und
die andere gegenstandslose und wuns nicht weiter interes-
sierende Zoroaster-Misraim eingefiihrt. Auf der andern Seite

1. Eine sehr brauchbare Sammlung der »Zeugnisse« iiber Zoroaster
findet sich bei W. Jackson, Zoroaster, the prophet of ancient Jran 1899,
p. 231—259.

2. Epiphanius fiigt auBler dem Bericht tiber den Zusammenhang mit
Assur noch hinzu, daB Zoroaster der Erfinder der Magie und Astrologie
sei, daB er nach Baktrien ausgewandert sei, und da8 Nimrod ihm viel-
mehr mit Kronos (lies nach dem von Epiphanius abhiingigen Procopius
von Gaza, Comm. in Genesim 11, Migne P. G. 87a, col. 312: ovros v 6
Kodvog) identisch erscheine, Nimrod aber und Zoroaster der Zeit mach
zusammengehorten.
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ist die Figur Nimrods in diesem Zusammenhang ganz ver-
schwunden, offenbar weil dem Verfasser der Rekognitionen fiir
Nimrod eine andere Kombination vorlag (4, 29: rex appella-
tur quidam Nimrod, quem et ipsum Graeci Ninum voca-
verunt). Nebenbei mag erwihnt werden, daB unmittelbar von
dieser Stelle der Rekognitionen der Bericht Chron. Paschale
ed. Bonn. I 49 abhiingig ist, nur daB hier Misraim-Zoroaster
noch auBerdem zum Baktrer gemacht wird. Einen letzten
Nachklang dieser Kombinationen haben wir in Hist. Brettorum
(Chron. min. ed. Mommsen IIT 151): »Zoroastres, filii Mesram,
filii Chamc.

Doch wird an einer anderen Stelle der Rekognitionen die
Anuffassung der Homilien und die Kombination Nimrod-Zoroaster
noch direkt bestitigt. Rec. 1, 30 heiBt es: »Im 17. Geschlecht
(der Menschen) regierte in der Gegend von Babylon als erster
Nimrod, und er baute die Stadt und wanderte von dort zu den
Persern und lehrte sie die Feuerverehrung«. Ist Nimrod hier
auch nicht Zoroaster genannt, so ist er doch mit aller Deut-
lichkeit als solcher charakterisiert. Ja die Darstellung der
Homilien gibt geradezu die Erklirung fiir dieses kurze und
ritselhafte Fragment. Eine Kombination der Berichte von Rek.
4, 29 (4, 27) und 1, 30 liegt Chron. Paschale (ed. Bonn,) I 50
vor. Hier scheint Nimrod mit Ninus identifiziert, und auf der
anderen Seite wird behauptet, daf er Babylon gegriindet und
den Assyrern (hier an Stelle der Perser) die Feuerverehrung
gebracht habe!. Und so begegnet uns auch an noch anderen
Stellen die Identifikation Nimrod-Zoroaster, ohne dal} diese
deutlich ausgesprochen wiirde. In einem weiteren Bericht des
Chron. Paschale I 64, den dieses wieder mit der »Malalas-
gruppe«? der byzantinischen Chronographie gemeinsam hat, wird

1. A. Waitz, Pseudoklementinen S. 45, irrt in der Annahme, daB
‘Chron. Paschale hier nicht aus den Rekognitionen, sondern aus der
gemeinsamen Grundschrift von Homilien und Rekognitionen geschépft
habe. Die geringen Abweichungen von Rek. erkliren sich aus der An-
nahme, daB Chron. Paschale einen etwas anderen Text der Rek. besaB.
Uber allem Zweifel aber ist die Abhingigkeit des Chron. von Rek.,
deren eigentiimliche Fehler und Entstellungen es iiberall teilt.

2. *Exloyn Xpovixay bei Cramer, Anecdot. Paris. Il 175f., Johannes
Antiochenus bei Miiller, Fragm. Hist. Graec. IV 541.

24 *
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Nimrod als Sohn des Chus mit dem Beinamen »Aethiops«, des
Sohnes Sems! (!) eingefithrt. Von ihm wird berichtet, daB er
Griinder von Babylon sei, bei den Persern vergottet und als
Orion? unter die Sterne versetzt wurde, endlich dal er iiber die
Perser herrschte. Der mit der Malalasgruppe zusammenhin-
gende Bericht des Georgius Monachus (identisch mit dem un-
echten Prooemium des Malalas) fiigt dem Obigen noch hinzu,
daB Nimrod die Perser in der Astronomie und Astrologie unter-
richtet habe, und daB diese Kiinste von den Magusiiern zu den
Griechen gekommen seien3. Endlich finden sich die charakte-
ristischen Wendungen des Berichts auch bei Georgius Cedrenus
(Migne P. G. 121, col. 56f) und in den Excerpta Salmasii
(Fragm. Hist. Graec. IV 541); nur bringen beide Quellen ihren
Nimrod nicht mit den Persern, sondern mit den Assyrern in
Verbindung (vgl. Chron. Paschale I 50), und Cedrenus fiigt
noch hinzu, daB Nimrod identisch mit Kronos und Gemahl der
Semiramis sei.

Besonders beachtenswert sind in diesem Zusammenhang
noch einige orientalische Quellen, vor allem der Bericht der
syrischen Schatzhohle,  Hier heilt es (iibers. von Bezold
S. 331): »Und in den Tagen Nimrods des Riesen erschien ein
Feuer, welches aus der Erde aufstieg, und Nimrod stieg hinab
und betete an und stellte Priester an, die dort dienten und
Weihrauch hineinwarfen. Und seit dieser Zeit fingen die Perser
an, das Feuer anzubeten bis auf den heutigen Tag«. Im wei-
teren Verlauf wird dann von der Einfithrung der Verehrung
des Rosses durch Sisin (= Sasan, Ahnherr der Sassaniden-
dynastie) berichtet und darauf erziihlt, daB der Priester Idaser
(Ardashir ist der Name des Griinders der Sassanidendynastie)
den im Feuer waltenden Ddmon um die Weisheit Nimrods ge-

1. Die falsche Zuriickfiithrung aut Sem ist durch den Zusammen-
Lhang gegeben. Nimrod ist nach der in diesen Quellen vorliegenden
(vesamtanschauung mit Bel-Kronos identisch, und Bel-Kronos, der Ahn-
herr von Babylon und Assur, gehort natiirlich zu den Sthnen Sems.

2. Mit Orion wird Nimrod auf Grund von Genesis 10 in Zusam-
nenhang gebracht. Nimrod der Riese erhiilt das Gestirn des Riesen.

3. Die Wendung findet sich in Joels Chronographie cap. 4 (Migne
P. G. 139, col. 225) und in der Chronographie des Michael Glykas (ed.
Bonn, p. 244) wieder.
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beten habe!, und wie dieser die Erfiilllung des (Gebetes zugesagt
habe unter der Bedingung, daB er die Verwandtenehe (alte
hochheilige persische Sitte) einfiithre. (Genau der gleiche Be-
richt liegt in dem von der Schatzhohle abhingigen Adamsbuch
des Morgenlandes vor (iibers. von Dillmann 8. 119ff). Auch
findet sich eine Hhnliche Erzihlung unter den Namen des
Ephbraem und Eutychius bei Lagarde, Materialien p. 96. Nim-
rod soll danach gesehen haben, wie die Sonne feurig aus dem
Meere stieg, und deshalb das Feuer als Gott angebetet haben.
Darauf folgt auch hier der Bericht vom Feuerpriester Indschan,
den der Satan zur Verwandtenehe verfiithrte. Auch in die
sagenhaften Erzihlungen von der Begegnung und dem Kampf
Abrahams mit Nimrod in der spitjiidischen Literatur ist die
Vereinerleiung Nimrods mit Zoroaster eingedrungen. So for-
dert Nimrod, Bereschith Rabba c. 38, nach langem Disput den
Abraham auf, das Feuer anzubeten. »>Wenn Du mich nur mit
‘Worten abfertigst«, sprach endlich Nimrod, »so wisse, ich bete
nur das Feuer an<. Auch der islamische Historiker Jakubi
erzihlt, dal Nimrod, als er das aus der Erde hervorbrechende
Feuer sah, dieses angebetet habe. Aus dem Feuer habe der
Satan zu ihm geredet, und Nimrod habe an der Stelle einen
Feuertempel errichtet. Dann wird der Streit zwischen Nimrod
und Abraham in der sonst iiblichen Weise erzihlt. Wenn auch
in allen diesen Quellen der Name Zoroaster fehlt, so ist der
Zusammenhang doch ein so deutlicher, daB er nicht erst be-
wiesen zu werden braucht.

Diese merkwiirdige Ineinssetzung der Figur des Persers
Zoroaster und des Babyloniers Nimrod in der jiidischen und
frithen christlichen Literatur hat nun eine interessante Paral-
lele in der griechischen Uberlieferung von der Gestalt des Zoro-
aster. Auch in dieser ist Zoroaster vielfach zu ecinem Baby-
lonier, Chaldder, Assyrer geworden. Bereits in einem der
fdltesten Berichte, den wir in der griechischen Literatur iiber

1. Dazu vgl,, daB von dem Gunostiker Mazdak (Ende des 5. Jahrh.)
berichtet wird, er habe einen Menschen sich in der Nihe des heiligen
Feuers verbergen lassen und behauptet, ein Damon spriche aus dem
Feuer zu ihnen; er soll mit diesen Gaukeleien Eindruck auf den persi-
schen Herrscher gemacht haben (Spiegel, Eranische Altertumskunde
II 233).
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den persischen Reformator besitzen, in dem des Aristoxenos
bei Hippolyt, Refut. I 2, p. 12, 57ff, wird erzihlt, daB Py-
thagoras auf seinen Reisen auch zu dem Chaldier Zaratas
gekommen sei. DaB mit diesem Zaratas derselbe persische
Religionsstifter gemeint sei, den die Griechen sonst Zoroaster
nennen, daran kann m, E., obwohl oft anders geurteilt ist, gar
kein Zweifel sein. Zwar suchen iltere Berichterstatter einen
Unterschied zwischen dem Perser Zoroaster und dem Chaldier
oder Assyrer Zaratas zu machen. So berichtet Clemens
Alexandrinus (Stromat. I 15, 70) von dem Perser Zoroaster,
dem Lehrer des Pythagoras, um dann einige Zeilen weiter
auf Grund des Berichtes des Alexander Polyhistor von dem
Assyrer Zaratus als Lehrer desselben Mannes zu sprechen.
Porphyrius (Vita Pythagorae 12) berichtet, daB Pythagoras mit
den iibrigen Chalddern und mit Zabratus (= Zaratus) verkehrt
habe, und dann wieder, daB er von den Magern gelernt habe.
Plinius (Hist. nat. XXX 2, 1) unterscheidet ausdriicklich
zwischen dem Perser Zoroaster und dem Meder Zaratus. Auch
Suidas nennt in seinem Lexikon eine ganze Reihe von Personen:
Zoroastres, Zoromasdres, Zares den Mager. Aber das beweist
nichts anderes, als da$# diese Berichterstatter sich durch die ver-
worrenen und widersprechenden Berichte iiber den persischen
Religionsstifter nicht mehr hindurchzufinden wuBiten und des-
halb die Person verdoppelten oder verdreifachten. Auch von
modernen Forschern ist freilich dann und wann die Meinung
aufgestellt, daB wir es in der griechischen Uberlieferung mit
zwei Weisen zu tun hiitten, dem Perser Zoroaster und dem
Babylonier oder Assyrer Zaratus, Zarades (vgl. Windischmann,
Zoroastrische Studien S. 261 ff). Doch ist diese Vermutung
ginzlich in die Luft gebaut. Wir haben auch nicht eine ge-
schichtliche Spur von zwei Religionsstiftern mit Zhnlichem Namen,
von denen der eine bei den Persern und Medern, der andere
unter den Assyrern und Babyloniern gewirkt hitte. Auch die
Verschiedenheit der iiberlieferten Namen kann einen Grund zu
dieser Annahme nicht abgeben. Es JiBt sich unter anderem
sicher beweisen, daB mit dem Zarades der griechischen Uber-
lieferung Zoroaster - Zarathustra gemeint ist. So soll nach
Theodor von Mopsueste (Photius, Bibl. c. 81) Zaogddys das
uns bekannte Dogma vom Zervan erfunden haben (vgl. Moses
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von Khoren, Hist. Arm. I 39: >Von Zervan sagt ein gewisser
Zradasht<). Theodoret (‘EAAjnincy madyudrwy Feparmevrinai
IX, Migne P.G. 83, col. 1045) beschreibt den Zarades bestimmt als
den Urheber der Gesetze der Perser (Verwandtenehe, Totenbe-
stattung). Ebenso findet sich in den Anathematismen des Mani
(KeBler 403) Zarades als einer der Vorginger des Mani, und
da hier Zarades mit Buddha zusammensteht, kann an dessen
Identitiit mit Zarathustra nicht gezweifelt werden. Der gut-
unterrichtete Agathias sagt ausdriicklich (Hist. IT 24, Migne
P. G. 88, col. 13811): ,ofr0s dé 6 Zwgbagoreog fror Zegd-
dyg — Ourry) yag én’ alr( 4 dmwwule®. Wenn aber Zarades
und Zoroastres identisch sind, dann ist es unmioglich, wegen
der noch iibrig bleibenden Namensform Zaratus noch einen
zweiten Religionsstifter zu rekonstruieren (vgl. auch die Form
Zoradus in der Apologie des Melito, Otto, Corp. apologet. IX
p. 426). Auch wenn in den Berichten (s. 0.) Zoroastres wie
Zarades als Lehrer des Pythagoras bezeichnet werden, so ist
doch die Verdopplung dieses Lehrers des Pythagoras in zwei
Personen eine hochst prekire Hypothese, die nur im HuBersten
Notfall zuzulassen wire. Es ist freilich richtig, daB das, was
Aristoxenos in seinem ausfiibrlichen Bericht als Lehre des Za-
rades bezeugt, nichts weniger ist als die echte Theologie des
persischen Reformators (s. 0. S. 153). Aber man wird auch
von vornherein nicht anzunehmen haben, daf das, was etwa in
Babylon im dritten vorchristlichen Jahrhundert als Lehre des
Zarades umlief, echte, altpersische Religion gewesen sei. Wir
haben aber schon oben konstatiert, daB hier eine interessante
Weiterbildung des persischen Dualismus vorliegt.

Uns interessiert nun diese Uberlieferung, insofern sie den
Zaratus etc. bald zum Babylonier, bald zum Assyrer zu machen
scheint. Die Behauptung, daB der persische Reformator Baby-
lonier bezw. Assyrer gewesen sei, scheint sich namentlich an die
Namensform Zarades, Zaratus anzuschlieBen. So bezeugt
Clemens Alexandrinus (Stromat. I 15, 70): ,, 4AéEavdoog . . ..
Zagate (Cyrill, adv. Jul, Migne P. G. 76, col. 705 liest in
dem parallelen abhingigen Zeugnis: Zepg) ,7¢ Aoovely
uadnreboar torogel 7ov IMvdeydyarl. Auch Porphyrius, Vita

1. Der Zusatz — diesen balten einige fir Ezechiel — deutet
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Pythagorae 12, sagt von diesem, daB er in Babylon mit den
iibrigen Chalddern zusammengetroffen und auch zum Zabratos
gekommen sei. Dem gegeniiber kommt unter den Stellen, an
denen sich die ungewéhnliche Namensform fiir Zoroaster findet,
nur eine, soweit ich iibersehen kann, in Betracht: Plinius, Hist.
nat. XXX 2,1 bezeichnet den Zaratus ausdriicklich als
Meder. Zahlreich sind auch die Stellen, an denen Zoroaster
unter diesem Namen mit Babylon und Chaldéa in Beziehung
gesetzt wird. Lucian, Nekyomantia c. 6, setzt ohne weiteres
Babylon als den Ort an, wo man die Mager, die Schiiler
und Nachfolger des Zoroaster, finde. Ammianus Marcellinus
XXIII 6, 32—34 iiberliefert gelegentlich der Schilderung
von Platos Reisen: »Cuius scientiae .... multa ex Chaldae-
orum arcanis Bactrianus addidit Zoroaster«. Johannes Lydus,
de mensibus II 3, spricht von den Chalddern um Zoroaster
und Hystaspes. Gregor d. Gr. soll nach Michael Glykas (Ed.
Bonn. p.244) in seiner Streitschrift gegen Julian geduBert haben,
daB die Babylonier durch Zoroaster zuerst die Astronomie er-
funden hétten. Dieselbe Behauptung findet sich ohne Quellen-
angabe bei Georgios Hamartalos (Migne P. G. 110, col. 117).
In den Theologumena arithmetica (ed. Ast p. 43) lesen wir eine
Berufung auf: ,,Befviwviov ot domuwravor wai ‘Ocravys nal
Zuwoodozgns”. Die Notiz ist deshalb wichtig, weil sie aus einer
alten Quelle, den Arithmetica des Nicomachus von Gerasa, ge-
schopft ist. Zu vergleichen ist endlich Suidas s. v. ALozgovoulie:
»Als erste haben sie die Babylonier erfunden durch Zoroaster,
nach welchem auch Hostanes auftratc. Ferners.v. Zwgoudadeys:
»Xaldaiog gogdg 1,

Wie erklért sich dieser stindig wiederholte Irrtum, durch
welchen aus dem persischen Reformator ein Babylonier oder
Assyrer wird? Aus der Annahme, dall zu einer gewissen
Zeit, als jene Nachrichten entstanden, die Religion

darauf hin, daB Alexander hier moglicherweise eine jiidische Quelle
benutzt habe.

1. Hinzuzufigen ist endlich noch, da8 auch die Snorra Edda
eigentiimlicherweise den Zoroaster erwibnt. Sie bringt ihn mit dem
Turmbau von Babel in Verbindung, macht ihn zum Konig der Assyrer
und identifiziert ihn mit Bel. An einer anderen Stelle ist von dem
Irrtum, der von den Chalddern und Assyrern ausging, die Rede.
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der Perser in ihrer Zarathustrischen Form weit nach
‘Westen in das Gebiet Babylons und Assyriens, d. h.
des mesopotamischen Tieflandes, vorgedrungen war
und dort eine herrschende Rolle! spielte. Die griechi-
schen Reisenden, die in der Diadochenzeit — deun so alt sind
Jjene Nachrichten — Mesopotamien und das babylonische Tief-
land bereisten, brachten den Eindruck mit, daBl dort die Lehren
des Magers Zarades-Zaratus-Zoroastres heimisch seien. Infolge
dieses Eindrucks wurde Zoroaster Babylonier oder Assyrer. So
konnte denn auch Pythagoras, der nach einem anderen &lteren
Bericht einst im Heere des Assyrerkonigs Assarbaddon Kriegs-
dienste geleistet haben sollte, in Assyrien mit Zaratus zusammen-
getroffen sein. So wurde Zaratus das Haupt der Chaldéer, der
Erfinder der astronomisch-astrologischen Kunst, mit der ja ur-
spriinglich seine Religion garnichts zu tun hatte.

So riickt denn nun auch jene ritselhafte Identifikation des
Zoroaster mit Nimrod in diesen interessanten religionsgeschicht-
lichen Zusammenhang ein. Diese urspriinglich jiidische Phan-
tasie ruht ganz auf jener Anschauung, die wir in der griechi-
schen Uberlieferung nachweisen konnten. Auch den Juden des
babylonischen Tieflandes muBl von einer bestimmten Zeit an
Zoroaster als der Urheber der in ihrer Umgebung herrschenden
heidnischen Religion, als der bekannteste und hervorragendste
Religionsstifter des Heidentums erschienen sein. So wurde auch
fiir sie Zoroaster Babylonier, Schipfer der babylonischen Weis-
heit und Haupt der Chaldder. Von dort war dann nur ein
Schritt zur Identifikation Zoroaster-Nimrod. Die Gestalt des in
der jiidischen Sage viel behandelten Tyrannen Nimrod und die
des persischen Religionsstifters, dessen Religion auch im baby-
lonischen Tieflande die herrschende geworden war, flieBen nun-
mehr zusammen, und so haben wir in dieser Identifikation
Nimrod-Zoroaster, die auf den ersten Anblick wie die Phantasie
eines miifigen Kopfes aussieht, einen letzten deutlichen Nach-
klang eines ungemein wichtigen religionsgeschichtlichen Vor-
ganges, ndmlich des Vorwirtsdringens der persischen Religion
in das babylonische Tiefland. Auch von hier aus wird von

1. Uber einen Kult des Zarathustra bei Mabug: Fragmente des
Melito, Corpus Apologetarum IX p. 426 und dazu eine Parallele bei
Theodor Bar-Kuni (Pognon 161).
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neuem wahrscheinlich, daB der Grundbestand des klementini-
schen Schriftenkreises, in welchem jene Identifikation mit aller
Bestimmtheit vorgetragen wird, orientalischer (vielleicht syrischer)
Herkunft ist und in einem Milieu entstanden sein muf}, in
welchem die persische Religion oder was man damals persische
Religion nannte, eine Hauptrolle spielte. Es ist sehr bemerkens-
wert, daB die einzige selbstindige Quelle neben den Klemen-
tinen fiir die Tradition Nimrod-Zoroaster eine spezifisch morgen-
ldndische ist, ndmlich die syrische Schatzhohle.

Exkurs VI (zu Kapitel III).
Zoroaster-Seth.

Wir fanden oben gerade bei der Sekte der Sethianer Spuren
spezifisch persisch gefiirbter, dualistischer Spekulationen. Es
wird das vielleicht kein Zufall sein; denn es lifit sich der Nach-
weis filhren, daB die Figur des Zoroaster und des Seth sich
tatsiichlich in der Tradition beriihrt haben, und dafl man bei Er-
wihnung des Namens Seth vielfach an Zoroaster zu denken hat.

Unter dem Titel! »Weissagung des Seth« findet sich in
dem filschlich dem Chrysostomus zugeschriebenen Opus imper-
fectum in Matthaeum (Migne P.(G.56, 638) folgender Bericht: Bei
einem Geschlecht, das fern im Osten am Ozean seine Wohnung
habe, sei eine gewisse Schrift unter dem Namen des Seth iiber-
liefert, die von dem bei der Geburt Christi erscheinenden Stern
und den Greschenken, die ihm dargebracht werden sollten, handle.
Diese sei durch Generationen von Vater auf Sohn iiberliefert,
und daher hiitten sich bei ihnen Ménner, die der himmlischen
Geheimnisse beflissen gewesen seien, abgesondert und der Er-
wartung des Sternes gewidmet. Und wenn einer gestorben sei,
sei der Sohn an die Stelle getreten. Diese seien zu einer be-
stimmten Zeit des Jahres auf einen Berg mit Namen Mons
victorialis gestiegen, auf dem sich eine Hohle mit Quellen und
auserwihlten Biumen befunden habe. Dort seien sie hinauf-
gestiegen, hitten sich gewaschen und drei Tage in Stillschweigen

1. Ich schlieBe mich im folgenden an Kuhn, FestgruB R. v. Roth
gewidmet, S. 217—221 an.
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gebetet. Und so hiitten sie auf den Stern gewartet, bis dieser
schlieBlich erschienen sei und sich auf den Mons victorialis
herabgelassen habe. Dieser Stern habe aber in sich die Gestalt
eines kleinen Knaben und iiber diesem die (zestalt eines Kreuzes
getragen. — Daran kniipft sich dann die Erzihlung von der
Reise der Mager nach Bethlehem. Eine parallele Uberlieferung
findet sich in der »Biene« des Salomon von Basra cap. 37
(Anecdota Oxoniensia, Semitic Series I p. 82). Sie wird hier
als Prophetie des ZarA = Zarddost iiber unseren Herrn be-
zeichnet, und daneben wird vermerkt, daB dieser Zaradost der
Schreiber Baruch sei (also wieder eine andere Identifikation).
Hier weissagt also Zoroaster von dem groBen Konig, der kommen
soll: »Ein Kind soll empfangen werden im Leib der Jungfrau.
Die Bewohner der Erde sollen sich versammeln, es auszurotten,
aber es nicht vermogen. Dann werden sie ihn kreuzigen, und
er wird in die Tiefen der Erde hinabsteigen und von dort er-
hoht werden und wiederkommen mit den Heeren des Lichts«.
Auf die Frage des Hystaspes, von wem der Betreffende seine
Macht haben werde und wer von beiden groBer sein werde, ant-
wortet Zarathustra: »Er soll aus meiner Familie abstammen,
ich bin er und er istich, er ist in mir und ich in ihm.« Daran
schlieBt sich eine Ermahnung Zarathustras an seine Sthne,
welche aus den Schiitzen des Lichts und des Geistes stammen,
und die gesiiet seien im Lande des Wassers und Feuers, daf$}
sie auf die Ankunft des groBen Konigs warten sollen. »War-
tend habt acht, er und ich sind eins«<. Darauf schildert die
»Biene« den Zug der Konige nach Bethlehem unter der Leitung
des Sternes. Ein Stiick dieser Uberlieferung findet sich auch
in der syrischen Schatzhohle (iibers. v. Bezold S. 56f). Dar-
nach sollen die Mager zwei Jahre vor der Geburt des Herrn
einen bellstrahlenden Stern gesehen haben und »in seiner Mitte
war ein Médchen, welches einen Knaben trug, und auf dessen
Haupt war eine Krone gesetzt«. Darauf hitten sie in ihren
gelehrten Biichern nach der Deutung des Zeichens gesucht und
in dem Orakel des Nimrod (also auch hier wieder der uns jetzt
deutliche Hinweis auf Zoroaster) gefunden, daf ein Koénig in
Juda geboren werden solle, und sofort hiitten sie gemiB der
Tradition, die sie aus der Uberlieferung ihrer Viter erhalten
hatten, den Osten verlassen (es ist auch hier von einem Herab-
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steigen vom Berg die Rede) und seien nach Bethlehem gezogen.
Die Namen der drei Konige sind die persischen: Hormizd,
Jezdegerd, Peroz. Diese Erzéhlung der Schatzhihle ist dann auch
in das morgenldndische Adamsbuch (iibers. von Dillmann S. 135)
iibergegangen., Ahnliche Berichte finden sich noch im Evan-
gelium infantiae Arabicum cap. 7 (Tischendorf, Ev. apocr.?
p. 183f) und bei Gregorius Abt'l-farag (Hist. dynast. ed. Po-
cockius p. 54). Diese letzteren sind deshalb interessant, weil
auch sie bestimmt von einer Weissagung des Zoroaster reden
(vgl. noch Cumont 1. c. I 421).

Es ist bereits von Kuhn darauf hingewiesen, dafi wir in
diesen Berichten eine merkwiirdige Mischung christlicher und
persischer Religionselemente haben. Ich will nur einige Punkte
hervorheben. Ich setze zum Vergleich zuniichst einen Satz aus
Spiegels »eranischen Altertiimern« iiber die Geburt des persi-
schen Erlosers hierher, der gewiB unabhingig und ohne Riick-
sicht auf die vorliegenden Quellen geschrieben ist (I, 254)t: »In
der Nihe des Sees (in welchem der Same Zarathrustras ge-
horgen ist) ist ein Berg, welcher sBerg Gottes« genannt wird,
An diesem leben immer viele Fromme. Diese reinen Minner
senden in jedem Jahr zu einer bestimmten Zeit ihre Tochter
aus, um in dem See zu baden«<. Diese Darstellung spielt auf
ein bekanntes Stiick der persischen Eschatologie an. Nach
dieser habe Zarathustra, als er sich seinem Weibe n#herte,
dreimal den Samen fallen lassen, und dieser sei in einem See
aufbewahrt. Am Ende der einzelnen Millennien der letzten
Periode des Weltverlaufs sollen Jungfrauen in diesem See baden,
nacheinander schwanger werden und die drei persischen Er-
loser gebidren (Tiele, Geschichte d. Religion im Altertum II
307ff). Von hier aus verstechen wir eine Reihe von Ziigen
jener merkwiirdigen Erzihlung, so in erster Linie die Weissagung
des Zarathustra in der »Biene«, daB der Messias aus seiner
Familie kommen solle: »Ich bin er und er ist ich, er ist in mir
und ich bin in ihm. Ich und er sind eins<. 'Wir haben
hier eine spezifisch persische Vorstellung iiber das Verhiltnis
zwischen Zarathustra und den drei persischen Messias, iiber-
tragen auf das Verhiltnis zwischen Zoroaster-Seth und dem

1. Vgl. Bundehesh 32, 8; Dinkard VII, auch die persischen Rivayets.
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christlichen Messias. Die Erzéhlung von den Ménnern, die auf
dem Mons victorialis des Sterns des Erldsers harren, findet in
der persischen Legende von den reinen Ménnern bei dem »Berge
Gottes« ihre Parallele. Die Felshohle anuf dem Berge erinnert
an die Rolle, welche die Hohlen in dem Kultus der Mithras-
religion einnehmen!. Aber auch die Art, wie der hellleuchtende
Stern in jenen Legenden beschrieben wird, erinnert an persische
Vorstellungen. Wenn sich in dem Stern eine Jungfrau mit
einem Kinde findet, so kann das zwar christliche, aber ebenso-
gut persische Vorstellung sein. Wenn der Knabe nach der
Schatzhohle auf dem Haupt eine Lichtkrone triigt oder nach
dem Adamsbuch eine leuchtende Wolke wie eine Krone hat,
so werden wir wieder unmittelbar an das persische Hvarena er-
innert. In der Offenbarung des Seth bei Pseudo-Chrysostomus
ist allerdings die Vorstellung von der Krone, dem Hvarena,
bereits verchristlicht und aus der Lichtkrone ein Kreuz geworden.
DaBl andererseits christliche Elemente in jener Legende vor-
liegen, bedarf keines weiteren Beweises. Wir haben hier eine
Mischlegende, die immerhin eine intime Beriihrung mit der per-
sischen Religion voraussetzt. Uns interessiert in diesem ganzen
Zusammenhang wesentlich die Gleichsetzung von Seth-Zoroaster.
Dieselbe Schrift, die in der einen Quelle als Offenbarung des
Seth erschien, erscheint in der anderen ausdriicklich als Offen-
barung des Zarathustra. Dafl sie urspriinglich eine christlich
bearbeitete Offenbarung des Zarathustra gewesen ist, daran kann
der nicht zweifeln, der die Darstellung in der »Biene« auf-
merksam liest. In einem Nebenzweig der Uberlieferung ist dann
also Seth an Stelle des Zarathustra getreten?®.

1. cf. Porphyrius, de antro nympharum e. 6.

2. Von hier aus erklirt sich vielleicht ein gut Teil des Sagen-
kreises, der sich um die Person Seths gewoben hat. So gilt Seth (wie
Zoroaster) in der spiteren Uberlieferung als Erfinder der Astronomie
(Zeugnisse dafir bei Fabricius cod. pseudepigr. Vet. Test. I 141—152,
II 49—51, vgl. bereits Josephus Ant. I § 68f.). Seine Offenbarungen
soll anch Seth von einem Engel erhalten haben (Michael Glykas, An-
nal. p. 121; Suidas s. v. Seth). In einer Chronik, die nach Krum-
bacher, Gesch. d. byzantin. Literatur 8. 829, ein Auszug aus dem
Werk des Malalas sein soll (Vaticanum Palatinum N. 277, Text bei
Fabricius p. 143f), wird erzdhlt, dafl Seth plotzlich entriickt sei
und wihrend seiner Entriickung Offenbarungen iiber die Zukunft er-
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In diesem Zusammenhang haben wir nunmehr eine Notiz
iiber die Sethianer bei Epiphanius Haer. 39, 3 einzustellen: ,, .40
d¢ Tob =9 noara orméoua nal rara dcadoygyy yévovs 6 Xoiorig
yAhSev alrog Iygovg, olyi wvard yéveay, &lhda Jevuacrig &
T() wbouw mepyvds, 6 oty alrég ¢ Y 6 Tore el Xoiorog
viv Smipoirioag TQ yével TV avdedmwy, amo RS UNTEOS
avoSev ameoraluévog®. Hier ist zwischen Seth und Christus
dasselbe Verhiltnis gesetzt, wie zwischen Zoroaster und dem
»Messias« in der Biene des Salomo. Wie es dort heifit: »er
und ich sind eins«, so heiBt es hier: ,,0; oy adrig 6 Ip9«.
Allerdings ist die Vermittlung hie und dort eine andere. An
eine wirkliche Geburt des Erlosers aus dem Samen des Seth
scheint hier allerdings nicht mehr gedacht zu sein, sondern nur
an ein wunderbares doketisches Erscheinen des Seth in Christus.
Dennoch weist das ,,zaza omépua »oi rave dwadoyy yévouvg®
vielleicht auf eine &ltere und urspriinglichere Anschauung zu-
rick. Sollten hier nicht doch verborgene Zusammenhiinge vor-
liegen? Wenn Seth auch hier = Zoroaster wiire, so wiirde
von persischen Grundvorstellungen aus klar, wie bei den Se-
thianern die Idee entstand, dafl Seth == Christus sei.

Exkurs VII (zu Kapitel III).

Samaritanische Taufsekten.

Auch auf die Samaritaner muB die ganze Bewegung der
Taufsekten einen gewissen Einflul ausgetibt haben. Epiphanius
nennt unter den Sekten der Samaritaner auch eine der Sebuier

halten habe. Selbst von einer gottlichen Verehrung des Seth ist die
Rede (Theodoret quaest. in Genesim 47, Einleitung der Chronik des
Malalas, Suidas s. v. Seth u. s. f). Als Grund der gottlichen Ver-
ehrung des Seth wird bei Anastasius Sinaita (6dnyde ed. Gretser, p.270)
auf den wunderbaren Glanz (Hvarena!) hingewiesen, welcher den Seth
umflossen haben soll (vgl. auch das Chronicon Vaticanum Palatinum).
Besonders interessant sind in diesem Zusammenhang die Legenden des
manichiiischen Systems, die von einer Nachstellung der bésen Geister
gegen Seth in dessen frither Jugend berichten (Fliigel, Mani 8. 92f.).
Von Zoroaster wird ganz Abnliches erziblt. BMan vergleiche auch noch
was in der Schatzbohle und im dthiopischen Adambuch iiber den Kultus
des Seth in der Hohle, in der Adam bestattet war, berichtet ist.
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(Haer. 11). Er weiB allerdings von dieser fast nichts Charak-
teristisches zu berichten, aber der Name »Sebufier« spricht fiir
sich selbst: wir haben hier eine samaritanische Taufsekte. Auch
die verschiedenen Nachrichten iiber den samaritanischen Dosi-
theus sind hier heranzuziehen. In den klementinischen Homilien
und Rekognitionen erscheint Dositheus als Lehrer und Vor-
ginger des Simon Magus, und auch sonst spielt der Name des
Dositheus eine Rolle gerade in der Geschichte der Taufsekten.
Theodor Bar-Kuni (bei Pognon, Inscr. mandaitues p. 224) be-
zeichnet die Mandier geradezu als Anhénger des Dostal (Dosi-
theus). Ferner hat Pognon (p. 12) auf eine Stelle in der
Chronik des Patriarchen Michael hingewiesen, die wahrschein-
lich in ihrem urspriinglichen Text lautete: »In dieser Zeit
(nimlich zwischen 480 und 485) erschien in Persien die Sekte
der Kantéier (wahrscheinlich gleichbedeutend mit »Mandéier«) und
der verichtlichen Dositheaner«, Auch Schahrastini (Haar-
briicker I 258) spricht von zwei Sekten der Samaritaner, den
Dasitanija und den Ka$anija und charakterisiert die erste als
liignerische Sekte, die Kas$anija als die wahrhafte Gemeinde.
Sollte hier vielleicht eine Erinnerung daran vorliegen, dafBi die
Mandéer sich mit Vorliebe als die »Wahrhaftigen«< oder die
»Zuverlissigen« bezeichnen? Dann wiirde auch hier neben den
Dositheanern die Sekte der Mandier genannt, so daf durch
irgendwelche Begriffsverwirrung die Dositheaner und die Mandier
als zwel Sekten der Samaritaner erschienen. Eine eigentiim-
liche Notiz iiber Dositheus bringt ferner Epiphanius Haer. 13.
Hier wird erzihlt, daB8 Dositheus, ein gelehrter Jude, spiter zu
den Samaritanern iibergetreten sei, eine Sekte gegriindet und
sich endlich in eine Hghle zuriickgezogen habe, daBl er dort
an freiwillig herbeigefiihrtem Starrkrampf gestorben und sein
Leib nachher von Wiirmern und Fliegen verzehrt sei. Dem
entspricht, daB nach Origenes (»in Johannem« XTII 27) von
Dositheus die Sage umging, daB er nicht gestorben sei, sondern
noch lebe. Mit diesen Notizen steht offenbar ein Bericht des
samaritanischen Schriftstellers Abu’l fath in enger Verbindung.
Dieser bringt von einem Dusis, den er allerdings ins vierte
nachchristliche Jahrhundert verlegt, einen Bericht, der aufs
stirkste an Epiphanius erinnertl. Nach diesem hinterlieB Dosi-

1. Vgl. die Ubersetzung bei Montgomery, the Samaritans, Phila-
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theus eine Reihe von Biichern und gab den Befehl, daB
keiner sie lesen sollte, bevor er sich in einer benachbarten
Quelle gewaschen hiitte. Dann habe er sich zuriickgezogen, sei
in eine Berghohle gegangen und sei hier Hungers gestorben.
Ein Levi, Neffe eines Hohenpriesters, sei in diese Gegend ge-
kommen, und es sei ihm von den Schriften des Dositheus und
dessen Befehlen berichtet. Er sei in die Quelle hinabgestiegen,
und wie er wieder herausgestiegen, habe er ausgerufen: »Mein
Glaube gilt Dir und Deinem Knechte, Dositheus!« Dann
hitten sie die Biicher des Dositheus gelesen u.s. w. Es kann
gar keine Frage sein, daB wir auch hier eine Dositheussage,
die nur in eine falsche Zeit verlegt ist, vor uns haben, dieselbe
Dositheussage, die uns Origenes und Epiphanius erhalten haben
und die in eigentiimlicher Weise an die Legenden vom Ende
des Zarathustra wie auch des Mani (vgl. auch die Legenden
von Simon) erinnert. Von Interesse ist noch, daB hier heilige
Biicher des Dositheus erwiihnt werden, und vor allem, daf Dosi-
theus in Verbindung mit einer Taufe gebracht wird. Wie bet
Elxai, haben wir ein heiliges Buch oder heilige Biicher und
eine Taufe. Es scheint nach diesen zerstreuten Notizen, als
wenn der auch bei den Kirchenvitern als Samaritaner geltende
Dositheus ein bei den verschiedenen Tiufersekten weithin be-
kannter Name gewesen ist und seine Offenbarungen in ihrer
Geschichte eine Rolle gespielt haben. Es wiirde sich vielleicht
verlohnen, diesen Zusammenhingen in einer weiter angelegten
Untersuchung nachzugehen.

delphia 1907 p. 256—257, wie iiberhaupt den ganzen Abschnitt dort
iiber Dositheus p. 252—265.
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Nachtrige und Berichtigungen.

S. 16. Zum Beweise, daB Bardesanes die Spekulation iiber die
sieben weltschopferischen Planetengeister gekannt habe, kann man noch
die Ausfitbrungen Ephraems in einer seiner Oden anfiihren (Nicene a.
Postnicene Fathers. II. Ser. Vol. XIII p. 130) »Verflucht sei unser Glaube,
wenn er sich auf die Sieben richtet, die Aeonen die Bardesanes bekennt«.
»Verflucht sei, wer seinen Schépfer listert und die Herrschaft den
Sieben zuschreibte,

S. 22. Herr Prof. Schiirer machte mich auf weitere Notizen iiber
die Religion der Ssabier aufmerksam, die Dozy in einer spanischen
alchymistischen Schrift (Ghaya alhakim) aus dem 11. Jahrh. entdeckt
und die de Goejoe (Akten des 6. Orientalistenkongresses Leiden 1883
p. 285—366) veriffentlicht hat. Das Bild jemer merkwiirdigen Sekte
wird durch die interessanten Stiicke hier und da mit neuen Z.igen be-
reichert, aber nicht wesentlich verindert. In einer langen Ausfiihrung
wird hier unter anderm dargelegt, um welche Gaben man jede Planeten-
gottheit bitten diirfe, in welcher Kleidung, mit welchen Opfern, Zere-
monien und Gebetformeln man sich ihr zu nahen habe. Bemerkenswert
ist, daB bei jedem Planeten von einem Engel die Rede ist, der demselben
vorgesetzt sei, z. B. ist Ichbil iiber Saturn, Rufael (Roufiyaél) iiber Ju-
piter gesetzt un.s. w. (p. 352f. vgl. dazu o. 8. 33. 41). Auch hier haben
wir die uns bekannte kiinstliche und dem urspriinglichen Religions-
system nicht angehdrige Verkniipfung des Planetendienstes mit einem
gewissen Monotheismus.

S. 41f. Eine Anspielung auf den Himmelssturm des Ahriman mit
seinen Trabanten bietet bereits Plutarch, de Iside et Osiride c. 47, in
einem in der Uberlieferung leider verstiimmelten Satz: of dd dmd 7oi
Hoewpaviov yevouevor xal atrol rosovroe (vorher war von den 6 und den
24 Trabanten des Oromazes die Rede) dwarnorioavres 16 gov (das Weltenei,
in das der hochste Gott die 24 Gotter setate) . ... ... . 89ev dve-
pluexrar 1@ xoxe 10l dyedois.

S. 80. Zur Verschmelzung der syrischen Aphrodite mit der dgyp-
tischen Isis vgl. die Darstellung »K6nig Jehavmelek von Byblos vor der
Gottin von Byblos« (Erman, dgypt. Religion 8. 197). Hier haben wir
die Aphrodite von Byblos in der Gestalt einer Gottin in spezifisch
dgyptischer Gestalt (der Hathor-Isis) mit den Kuhhornern, der Mond-
scheibe, dem Papyruszepter u. s. w.

8. 306. E. v. d. Goltz, Tischgebete u. Abendmahlsgebete (Texte
u. Unters. N.F., XIV 2a S.32) vermutet, dal die Eucharistiefeier der
Acta Thomae als hiusliche Feier des Abendmahls zu gelten haben.

S. 28 Z. 11 u. 13 lies statt Rubd d’QuudZa: Ruhd d’Qudsa.

S. 81 Z. 11 v. u. lies statt Minda d'Hajé: Hibil-Ziwa.

S. 115 Z. 10 v. u. lies statt mandiische: manichiische.

8. 278 Z. 13 v. u. lies statt synkretisch: synkretistisch.
Forschungen 10: Boussat, Gnosis. 25
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Verzeichnis hiufig und in Abkiirzung zitierter
Schriften.

Acta Thomae nach Acta apostolorum apocrypha ed. Bonnet II 2 1903
(syrischer Text: Wright, apocryphal acts 1871 II).

Baur, Chr. F., Das manichiische Religionssystem 1831.

Brandt, W., M. R. = Mandiische Religion 1889.

Brandt, W., M. S. = Mandiische Schriften 1893.

Bundehesh nach Sacred Books of the East V.

Cumont, F., I. II = Textes et Monuments relatifs aux Mystéres de
Mithra I 1899, 1T 1896.

Chwolsohn, die Ssabier Bd. I u. II 1856.

Didistan-i Dinik (Pehlevi-Schrift) nach Sacred Books of the East XVIIL.

Damascius zit. nach den Ausgaben v. Kopp 1826 und Ruelle 1889.

Dinkard (Pehlevi-Schrift) nach Sacred Books of the East XXX VII. XLVIL

Fliigel, Mani 1862.

Hilgenfeld, Ketzergeschichte des Urchristentums 1884.

Hippolyt, Refutatio ed. Duncker-Schneidewin (nach dieser Ausgabe die
Angabe der Seiten und Zeilen).

Jetbiicher (koptische) nach Kap., Seiten und Zeilen der Ubers. von C.
Schmidt (die griech.-christl. Schriftsteller der ersten drei Jahrh.).
Kopt.-gnost. Schriften I 1905.

Irenaeus zitiert nach den alten Kapitel- und Paragraphen-Angaben
von Massuet (nicht nach Harvey).

K. A. T.® E. Schraders Keilinschr, u. d. A. T. 3. Aufl. von Winckler
und Zimmern I--II 1902. 1903.

Kessler, K., Mani I 1889.

Koptisch-gnostische Schrift, anonym, zitiert nach C. Schmidt s. o.
»Jefibiicher«.

Minokhired (Pehlevi-Schrift) nach Sacred Books of the East XXIV.

Pistis Sophia zitiert nach C. Schmidt 8. o. »Jefbiichers.

S. B. E. = Sacred Books of the East.

Schahrastani, Religionsparteien und Philosophenschulen iibers. v. Haar-
briicker 1850.

Theodor Bar-Kuni, Scholienbuch (Buch XI) iibers. v. H. Pognon, In-
scriptions Mandaites 1898—99 p. 159 ff.

Turfan, manichiische Fragmente von, nach F. W. K. Miiller, hand-
schriftliche Reste aus Turfan. Abhandl. d. Akad. z. Berlin 1904.

Ulemai Islam, iibers. von A. Vullers, Fragmente iiber die Religion des
Zoroaster 1831.

Zad-Sparam (Peblevi-Schrift) nach Sacred Books of the East V.
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Namen- und Sach-Register.

Abatur 32. 115. 3391

Abraham 173. 373

Abu’l Fath 2842 383

Achamoth 16. 64. 70.
268. 2921, 3022. 333
s. Prunikos, Sophia
ete.

Acher, Rabbi 199
8. Elischa ben Abuja

Acta Philippi 1752,
303

Acta Thomae 21. 66
(die  Gestalt der
Mutter i. d. Sakra-
mentsgebeten); 68.87
(Hochzeitslied c. 6);
75.235 (der Alte der
finf Glieder); 101
(Selbstoffenbarung
d. Drachen); 2b54f.
260 (der Erlésermy-
thus i. d. Perle); 280.
285.2922 (Taufriten);
298ff. 302ff. (Olsa-
krament); 306f. (Eu-
charistie); vgl. noch

2622. 2961 3101
3351

Adakas-Mani 34. 176.
218

Adam 34. 41. 48. 163.
1641. 1721, 1911
195. 198, 220. 222,
275f.

Adam Kadmon 222

Adam, der kleine 201

Adamas 161, 338

Adamas heros 179f,

Adamsbuch 147. 1991,
878. 379

Adelphios 187

Adonaios 102

Addnaj 30. 37

Ather 2284.

Agypten, Symbol d.

. bosen Prinzips 253

Agyptische Religion
51. 78ff. 1001. 101.
107. 1562. 335
s. Amente. Isis, Mem-
phis. Osiris. Poi-
mandres. Sothis-
periode. Thot

Aelian 79

Aeon, d. dreizehnte 18.
61, 271 1. 347

Aeon, minnlicher u,
weiblicher 152

Aeonen, zweiunddrei-
Big 691

Aeonen, zwdlf 17f. 347

Agathodaimon 24

Agenor 263

Agrammachammarei
601

Ahriman 40ff. 992.109.
116. 1191 1201,
122f. 140ff. 203f.
207. 209. 216. 236.
385

Ahura Mazda 85. 150.
205f. 207 1. 208, 3354,
341
8. Auharmazd, Or-
muzd, Oromazes

Ailoaios (Eloaeus) 10.
30

Ajar 135, 292

Akylinos 187,

Albiruni 98. 225

Aletheia 58. 63. 63s.
161. 164. 338. 340

Alexander d. Gr. 39. 54

Alexanderroman 2461

Allogenes 187

Alte d. finf Glieder
674. 235

Amente 100

Ameshas-Spentas 142-
237. 336

Amulett 289

Anihid 41

Anaita 26. b5

Anaitis 722

Anatan (mand. Dimon)
249

Anathematismen geg.
Mani 75. 249

Andromeda 263s

Anfiihrer, die beiden
grofen 165. 1801

Anrich 2

Anthropologie 95. 102.
183. 3611.

Anthropos 264f. 337.
340

s. Urmensch, Arch-
anthropos, Protan-
thropos

Antichrist 113

Antimimon  Pneuma
296. 366

Antitacten 108

Anz 4. 9f.

Apelles 113. 131, 139,
2301

Aphaka 722

Aphrodite 51

Aphrodite v. Aphaka
722

Aphrodite, fremde i.
Memphis 79

Aphrodite, syrische 80.
82. 385

Apokalypse s. Offen-
barung

Apokalyptik, jiidische
196

Apolytrosis 64, 295.
298.

Apophasis megale 731,
127. 154. 230. 236.

25*
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Apostel, zweiundsie-
benzig 359

Apostelgeschichte 261.
306

Apostoliker 305¢

Apotheose 149

Aradus 90

Archantropos 170ff.

Archon, d. grofe 3311

Archon d. Mondscheibe
512 366

Archon d.Sonnenschei-
be 512 366

Archonten auf dem
Wege d. Mitte 52.
100

Archonten, Beseiti-
gung d. Bosheit. 296.
298

Archonten, fiinf grofle
51. 366

Archonten der Heimar-
mene 165

Archonten, manichii-
sche 44f. 1651

Archonten, zweiund-
siebenzig 369

Archontiker 15. 84.
320. 323

Ardibehischt 42

Ares 51

Aristides, Apologet
2072. 224. 2251

Aristoteles 229, 827

Aristoxenos 153, 156 2.
374

Armenios, Bardesanit
130

Arnobius 1492, 353.
362

“Aggnros 84

Ascensio Jesaiae 200¢,
241. 260. 3032

Ashogar 237

Askese 95. 107. 111.
321

Asklepios 24

Askalun (= Saklas)
48f

Assarhaddon 377

Astaphaios 102. 11

Astarte 26. 55, 80. 822

Astrologie 370. 372

Astrologischer Fata-
lismus 54

Astronomie 370, 372

Register.

Atlas 179f. 344
Attargatis 26, 691,
(Kultbild d. A.). 72e.
831. 186.
s. Dea Syria.
Attis 1841, 217, 232
Attislied 183f,
Attisreligion 651. 184.
186. 217
Audhumla, Kuh 2111
Auferstehung 205. 207
Aufstieg d. Seele 313
Atdharmazd 41
8. Ahura Mazda
Aureole 147
Authades 18. 101, 272,
288
Authadia 13. 182. 237.
338
Autogenes 161. 164,
338

Autopator 84
Avatara-Lehre 213
Avesta 150. 159. 202f.
Azi-Dahak 41

Baal (Bal, Bél) 23. 28.
353

Baalbek s. Heliopolis
Babel (Babylon) 147,
371

Babylonier 146

Babylonische Astrolo-
gie 149

BabylonischePlaneten-
gotter 21f.

Babylonische Religion
47. 54. 335. 3623
8. auBerdem Astarte,
Astronomie, Astrolo-
gie, Bél, Ea, Istar,
Kingu, Marduk, Na-
bu, Nergal., Plane-
ten, Samad, Sin,
Schépfungsmythus,
Tidmat, Tierkreis-
zeichen, Uddu-Suna-
mir,  Weltenjahr,
Weltperiode, Woche,
Zarpanitu

Babylonischer Schép-
fungsmythus47.246f,

Bahram s. Behrim

Balsamiél 301

Balthi 23. 26

Barbelo 14f. 17f. 73.
76. 103. 160ff. 170,

339f. (=
14. 181)
Barbelognosis 13. 162
(die Sieben); 5Iff.
(die Muttergottin);
84 (der unbekannte
Vater); 87 (die hoch-
ste Lichtgottheit);
99 (Dualismus); 160 £,
170f. 217 (der Ur-
mensch = Adamas);
237 (Hypostasen);
332f. 338 (Aufbau
des Systems)
Bardesanes u. Barde-
saniten 16 (die Lehre
v. d. Sieben vgl. 365 2.
385); 71. 333 (die
hochsten Aeonen d.
Systems); 721 (B.
Priester in Mabug);
84. 86 (Vater d. Le-
bens); 96 ff. 992. 330
(Dualismus); 1101.
1202. 1321 (Schiiler
d. Bardesanes); 233
(Elemente); 336 3 (der
Vater u. das ,,Mid-~
chen®);
Bareshman 311
Barkabbas 96. 104
Barkoph 96
Barpharanges 282s
Bartholomaeus, Fragen
d., 2582. 2981
Baruch (Engel) 133
Baruch (Prophet = Zo-
roaster) 1331
Baruchbuch, Baruch-
gnosis 731, 154. 276,
293. 314. 330. 379
Basilides 19 (Lehre v.
d. Sieben); 84 (pater
innatus); 92ff. 328f.
(Dualismus); 117
(Verwandtschaft mit
Manichdismus und
Parsismus); 235, 237
(Hypostasen); 326
{(Antijudaismus); 365
(Anthropologie)
Basilidianische Schul-
systeme 106. 127
329f.
Basilius v. Kappado~
cien 45
Basilius Perser 2253

ITeep$évog
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Basilikos 113
Baum d. Lebens 304f.
Baur, F. Chr. 1. 5. 7
Becher d. Vergessen-
heit (Lethe) 366
Behman (= Vohumano)
341
Behram 33. 42. 279
Bekleidung 3032
Bél (= Kronos) 3721
8. Baal
Ben Asai (Rabbi) 200
Ben Soma (Rabbi) 200
Bhagavadgitd 214
Bhiq 32
Bithus, Bitos, Bithys
191, 1921
Blitz 180
BlitzartigesErscheinen
d. Urmenschen 222
Blumen b. d. Toten-
messe 3101
Bosporanisches Reich
902
Brand (Element) 232
s. Weltbrand
Brandmarkung 286f.
Brandt, W. 3
Brautgemach (Sakra-
ment); 70. 263, 315f.
Brot 227f. 297s
Brotbrechen 306f.
Brundisi 1861
Buddhas Inkarnatio-
nen 2141
Buddhisten 229
Bundehesh 98. 1202.
123. 203 ff.
Bundesmahlzeit 308
Bundesschliessung 308
Byblos 80. 385
Bythos 16. 18. 107 1.
164. 267. 340. 341 s.
342

Cassianus 178

Catapatabrahmana
131

Canlacau 237

Celsus i. d. Ophiten
1017

Cerdon 109f.

Chaldder 2072. 224,
= Perser 225; chald.
Mythus v. d. Men-
schenschépfung (Ur-

Register.

menschen) 20. 34,
193. 218
Cham 96. 144. 369f.
Chaos 99f. 105. 271f.
Charis 58
Christus 54. 69. 109.
111, 138f. 143. 154.

1566. 161ff. 170f.
1711. 173.241.263 11
2741, 339ff.

— Bedeut. s. Taufe
2961

— Sitz i. d. Sonne 222
— verborgener Name
291
Chronicon Paschale371
Chronos (-Kronos) 451.
1051. 353
Chrysostomus, Dio 224
giva 214
omana 723
Cumont 25

Didistin-i
203f.
Damonen 192f; Ver-

treibung durch d.
Taufe 294, 301
Damascius 45, 1051,
354f.
Daniel 196f. 219. 359
David(Daveithe), Aeon
15. 338
Dea Syria 26. 721
8. Attargatis
Dekas 4. Valentinianer
340f.
Demavend 41
Demiurg 182. 188, 343,
354 1.
Diamartyria d.Jakobus
156. 227. 2922. 305
Dieterich, A. b1
Dio s. Chrysostomus
Diodor, Bericht ii. d.
babylon. Rel. 22
Diodor d. Eretrier 153
Dinkard 203 ff.
Dinon 2253
Dioskuren 78
Dlibat (Dilbat) 28
Dodekas d. Valentini-
aner 340f.

Dinik

Doketen 125f. 182
296 1. 330

Doketismus 95. 107.
1102. 111

389
Doppelginger himm-
lischer 3032
Dositheus 81. 2843,
383
Drache 182
— Bewacher der Perle
252 1.

— d. Finsternis 100
— d. Unterwelt 166
— zu Babel 2461
Dreiheit s. Trias
Dreimalgewaltige Got-
ter 60f.
Dualismus 91—159,
328. 3611T.
Dusis s. Dositheus

Ebioniten 154f, 173.
220. 285. 306

Edda 2111. 3761

Edem 731. 183

Eiche, gefliigelte 96

Eid (Initiationsakt)
293

Einschnitte, die fiinf
1661

Ekklesia 163f. 1771
340

Eleleth 15. 38

Elemente 223237,
1351. 140. 143. 307

Elemente, biose 232f.

Elemente, fiinf 177f.
229—231

Elemente,
223 ff.

Elemente, zwolf 177

Eleusinische  Myste-
rien 661. 317

Eliezer, Rabbi 198

Elilaios 15

Elischa ben Abuja 199,

Elkesaiten 90. 292
(Taufformel); 154f.
(Beziehung z. d. ver-
wandten  Sekten,
Dualismus); 1731,
227 (d. 7 Schwur-
zeugen); 282 ff. (Tau-
fe); 2982 (Initiations-
eid)

Eloaeus s. Ailoaios

Elohim 133

Elxai 371. 154ff. 384

Elxaibuch 282. 294

Emanationsgedanke
106. 329

vier 162.
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Engel, Diener Adams
198

Engel, als Planetener-
leuchter 33

— des Soter 268

— Verlobte der Pneu-
matiker 269. 292,
3151. 318

—  zweiundsiebenzig
359

Enkratiten 3052

En-Nedim 97

Enneia 161f. 170

En-Soph 1351

Erde (Element) 143,
153. 1562. 2271

Erloser 238—276, 671
8. Soter

Erzengel, persische 206

Esaldaios 168

Eschatologie 102
8. Apokalyptik,
Weltbrand

Esra, IV. Buch 197, 221

Essener 283

Esther, Targun 360

Eucharistie 305ff.

Eucharistische Gebete
661.

Eudemos Rhodios 45

Euemeros 262

Euphrates (Gnostiker)
26. 323

Europa, Raub der 822

Eva 48

Evangelien 197. 242

Evangelium Mariae 59

Evangelium Nieodemi
257, 304

Eznik 45. 138 (ii. d.
Marcionitismus);
154. 258f. (ii. d. Hol-
lenfahrt); 330

Farben d. sieben 25

Feuer 139. 143. 156f.
206.227f.2811. — 146
(Blitzfeuer Feuer d.
Herrschaft); 151f.
(Feuer als bises Ele-
ment); 230.232 (dop-
peltes Eeuer); 234
(durch alles hin-
durchgehendes Ele-
ment); 294f. (F. d.
Taufe)

Feueranbetung 371f.

Register.

Feueraltiire, persische

Feuerpriester 206

Feuertaufe 61f,

Feuertempel 150

filius hominis 163
8. Urmensch

Finsternis 87. 181f.
188

Finsternis (Element),
32

Fitahl (= Ptahil) 357
Fixsternhimmel 233
Fleischopfer 311
Flora 110
Forat-Maisan 26
Fraiirasyan 147
Frashoqar 237
Frédin 41

Fremde, der (Gott) 133
Freund d. Lichter 179

Friedenssohne, vier
3391

Frugifer 353

Fiinfzahl 358 ; fiinf Ele-

mente 177f, 121—
231; finf Planeten
22; finf Wochentage
358 ; finf Sohne d.
Ruhi 32

Fiirst d. Finsterni
117, 178. 208

Gabra Qadmaja 176
Gabriel 176. 241
Gahi, Didmon d. Un-
zucht 203 f.
Gayd-Maretan 202 f.
Gaydomard 41. 762.116.
203f.2151.219.336f.
Gebot, erstes 166. 346
Geburt, wunderbare
249 2
Geist des Lebens T4.
274
s. Lebensgeist
Geist Gottes 281
Geisttaufe 61f.
Gemri 249
Gericht 166
Germanische Mytho-
logie 2111
Geruch d. Salbols 301
Gesandte, d. dritte 674,
741 235, 274. 344.
Gesetz d. Liander 98
Gesetz, mosaisches 110

Gestirne 171

Géus Urva 202

Glanz,himmlischer 198

Glieder, fiinf 674

Glihwind 232

Gokihar 42

GoSurun 202

Gottermutter 54. 71.
184f. 322

Gotzendienst,
Ursprung 53

Gott  alttestamentli-
cher 109f. 355
8. Judengott

Gott feuriger 126. 182.
2301

-— gerechter 130ff.

— der Gesetze 133

— der gute 133

~— unsichtbarer 17, 52.
60
s. Fremde, der (Gott)

Gnosis (Aeon)1612. 164

Gnostiker (im engeren
Sinn) 11f. (Lehre v.
d. Sieben); 49. 73.
76 (unsittlicher Kul-
tus); 84. 87 (der un-
bekannte Vater); 96
(Propheten d. Gnost);
98. 119 (Dualismus);
162£.170 (Urmensch;
urspriingliche Anla-
ge d. Systems vgl.
217, 219. 222); 263 f.
(Gestalt d. Erlosers);
319ff. (Zusammen-
fagsung)

Gog-Magog 1561

Griechische Religion
56. 91. 118. 216
8. Agenor, Androme-
da, Aphrodite, An-
thropologie, Apothe-
ose, Asklepios, Attis,
Chronos, Dioskuren,
Elemente, Eleusini-
sche Mysterien, Eue-
meros, Europa, Har-
monia, Helena, Hei-

dessen

marmene, Hermes,
Hesione, Kadmos,
Mysterienreligion,

Orpbeus,  Philoso-

phie, Plato, Plotin,
Posidonius v. Apa-
mea, Spiritualismus,
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Stoiker, Weltseele,
Zeus
GroBherrliche, der 115
Gruppe 5ff.
Giite, Hypostase 236
Gundaphoros, Taufe d.
298

MHadesfahrt 2551,
Hadrian 291 150
Haoma 311. 3121
Haomabaum 3032
Harmogenes s. Har-
muzél
Harmonia 262. 2631
Harmuzél 338
Harnack A., 21 4
Harran 2632. 2802
Harranier s, Ssabier
Hatra 2632
Hebdomas 12. 15. 17.
19. 372. 237. 354
Hecataeus 22
Heilsbote 751
Heimarmene 192
Helena 78. 76 ff. 81 2317.
261. 322
Helfer, d. fiinf 1661
Heliopolis (= Baalbek)
722, 186. 335. 353
Hemerobaptisten 283f,
H%%%ch 173. 200. 2561.

Henochbuch, #thiopi-
sches 521, 201. 2561
359

Henochbuch, Bilder-
reden 197

Henochbuch, slavi-

sches 174.1981.303 ¢,
Henochbiicher 302
Herakleon 165. 300
Herakles 2633
Hermes 24. 51. 190
Hzrénetische Religion
Hermetische Schriften
181. 363f.
Hermogeres 222
Hermon, Versammlung
a. d. Berg 52
Herodot 79. 223
Hesione 2633
Hibil-Ziwa 33ff. 41.
43. 115. 176. 244ff.
2671, 2872, 288, 290.
293 3

Register.

Hibil-Ziwd, Héllen-

fahrt 244 ff. 258
Hierapolis(Mabug)691.

831. 150. 186. 263e.

335
Hilgenfeld 1
Himmel (Element) 223f.

226f.

Himmel, d. sieben 25

Himmelsgottin 254
s.Gottermutter,Mut-
ter

Hirten, zweiundsieben-

zig 359
Hochzeit,

268 ff.
Hollen, sieben 245
Hisllenfahrt (d. Hibil-

Ziwi) 244ff. 25%

s. Hadesfahrt
Homer 79
Homilien s.

tinen
Honig 312
Horos 129. 1612, 2921,

295. 3411,
Horoskop 148
Hvarena 147. 151. 199,

202. 3192
Hyle 130 ff.

Hyliker 270
Hypostasen 13
Hypostasenlehre 233 ff.
Hypsistarier 90
Hypsistos 90

himmlische

Klemen-

Ibn Deisidn s. Barde-

. sanes

Idager, Priester 872

Ignatius v. Ant. 302s

Indische Religion 11.
209 ff. 345
s. Avataralehre, Bha-
gavadgitid, Buddha,
Buddhisten, Catapa-
tabrahmana, Civa,
Kasten,Krishna, Ni-
rayina,Purusha Rig-
veda, Rudra

Indschan, Priester 373

Ingenitus (Deus) 84

Irem, Sdulenstadt 361

Isaak 173

Isidor S. d. Basilides
95f. 118. 365

Isis 795 80ff. 385

391

Istar 22, 26. 54. 72s.
263s.

Jabraoth 165. 397

Jakob 173

Jaldabaoth 10. 12, 14f.
18. 99. 102ff. 173.
264. 321f. 324. 326.
343. 851 1F.

Jamblichus 1921, 3651

Jao 102, 2921, 3511,
3544

Jatir Jatrun 360

Javar 41

Jazukija 87

Jehavmelek 385

Jemsid 357

Jeremias (Prophet) 359

Jesus 20. 95.151. 1711,
237. 264f. 266%.
2701, 274 1. 3033. 327

Jesu Mutter 2492

Jesus patibilis 274f.

Jesu Siindlosigkeit 95

Jet 51. 1351. 165f.
1801. 8091

Jeti-Biicher 17f. 51,
61f. 88. 166. 287,
295f. 297

Jexai 371. 155

Joel 2

Johannes d. Priester-
kénig 360

Johannes d. T#ufer
282, 2842

Johannesevangelium
197. 306

Jorba (Jo-Rabba) 80

Josippon ben Gorion
2461

Judenchristliche Gno-
sis 197

Judengott 12. 19. 138.
237. 325. 8551

Jiidische Eschatologie
220

Jidische Lehre v. d.
Hadesfahrt 2561

Jiidische Religion 38f.
57. 85. 90. 219. 301f.
324

Julian 184

Jungfran, himmlische
3

Jungfrauen-Geburt 61.
2492, 3791,
Jupiter 10£. 29. 385
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Justin 133. 154. 276.
330

XKabbala 190. 201.219.
222. 335

Kadmos 822. 262

Kaianer (Kainiten) 320

Kainawija 1562

KajGmarthija 141. 207.
216

Kalender,
3414. 360

Kanopus 79

Kantaeer 383

Karmel, Empérung a.
d. Berg 35

Karpokrates 326

Karpokratianer 20.84.
286f. 289

Kasten, indische 210

Kayanische Dynastie
147

Keleh, Fehlen d. Kel-
ches i.d. Eucharistie
3051.

Kerinth 327

Kerinthianer 1556

Kessler 3

Kéwin 28, 41

Khei 204

Khvétik-Das 336

Kindertaufe 279

Kingn 248

Kleider, himmlische
3032

Kleider, weile 3032

Klementinen 135—154.
80f. (Helena-Luna);
84 (d. verborgene
Vater); 86 (d. unbe-
kannte Gott); 88f.
(d.himmlische Licht-
welt); 171ff. (Ur-
mensch vgl. 181s.
194. 206. 220); 227
(Elemente); 237 (Hy-
postasen); 275 (Ur-

persischer

offenbarung); 281.
294 (Taufe); 2842
(Dositheus);  300.

303 f. (Olsakrament);
305f. (Eucharistie);
314 (Himmelfahrt);
369 1. (Nimrod-Zoro-
aster)

Koran 23

Koon xdouov 1941

Register.

Korybas 169

Kosmogonie d. Nicolai-
ten 731. 103 fF,

Kraft, Hypostase 88.
236

Kreuze als Planeten-
leuchter 33
Kreuzesstamm 305
Krishna 213ff.
Krone a. Himmel 147,
201
Kronos 451. b1£. 353 ff.
3702. 372
s. Chronos
8. Saturn
Krun d. Riese 245, 248
Kukaeer 3371
Kult, obscoener 49
Kybele 26. 186

Labdacus 96

Lactantius Placidus 85

Lassen 1

Leben Adams 304

Leben, erstes 84. 278.
292

Lebens, Zeichen d. 287
Lebenshaum s. Baum
Lebensgeist 179f. 344
8. Geist d. Lebens
Leiblichkeit, héhere
2961, 303
Leidenschaften d. So-
phia 107. 342
Leontica 312¢
Leviathan 11. 30. 87.
101
Libertinistische Kulte
73f

Libertinismus 321

Licht 181. 207. 2081

— Element 232

— d. erste 162

— d. grofle 1661

— Hypostase 88. 236

— uranfingliches1351

— d. Urmenschen 222

Lichtes, Einsammlung
d. 165

Lichtes, Reinigung u.
Sammlung d. 1801

Lichterde 135. 231. 235

Lichtjungfrau 61f.621.
69. 76. 282s. 288,
291. 345

Lichtjungfrau, 12 Die-
ner der 621

Lichtjungfrau, 15 Hel-
fer der 621
Lichtkleid 3032
Lichtland 1351
Lichtschatz 1351. 166 1.
1801. 346
Liechtenhan 61
Lipsius 1. 5. 7
Lowengestalt (Jalda-
baoths) 351 ff.
Logos 163. 1823. 840
Lucian 69. 722, 80, §2¢
Liigenmessias b, d.
Mandiern 29
Luft, Element 153.
1562, 227f.

Luft, durch alles hin-
durchgehend 233
Luft, vermittelnde

Macht zw. Licht u.
Finsternis 123. 128
Luftkreis 135. 231. 235
Lugdunum, Mirtyrer
3023
Lumen (primum) 164
Luna = Helena 81

Mabug s. Hierapolis

Macrobius 362f.

Midchen, Tochter d.
Lichts 68

Mager 85. 224 (i d.
Wagen Gottes)

Magusaeer 45

Makom 40

Malkander 80

Mambuhé 312f.

Mains 40. 292

Mani Rabba 117

Manasse, Gebet 2891

Minda d’'Hajé 31, 34 ff.,
41, 115, 1611, 176,
243. 267 1. 274f. 279,
292f.,

Mandaeer,Manddismus
23¢2. 2711, 56 (Lehre
v. d. Ruhi wu. d. Sie-
ben); 40f (Abhéngig-
keit v. Parsismus);
84 (erstes Leben);
992 (Ptahil); 114 ff.
(Dualismus, persi-
schen Charakters);
135 (Ajar); 176. 217
(Urmensch); 233(Ele-
mente); 2421, (Hibil-
Ziwis Hollenfahrt
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vgl. 2671); 273 (Ur-
offenbarung); 278ff.
286f. (Taufe); 293 f.
(Trinken des Tauf-
wassers); 500 (Taufe
d. Sterbenden); 303 2
{(weiBe Kleider); 312
{Kommunion); 3391
(Matarta d. 4. Frie-
denssohne); 383
s. noch Abatur, Ajar,
Bhigq, Leben, erstes,
Hibil-Ziwa, Mana,
Minda d’Haje, Ma-
siqtd, Pira, Ptahil,
Rubi, Ur
Mani,Manichder, Mani-
chiismus 461, 56
(die gefangenen Ar-
chonten);  47ff.
(Schépfung d. Men-
schen); 59 (Mutter
d. Lebens); 674. 74f.
(d. dritte Gesandte);
34. 86. 88 (Konig d.
Lichtes); 1156, (Dua-
lismus); 1231 (Spi-
ritus sanctus = aer);
134f.  (Luftkreis,
Lichterde); 1661.348
(Verwandtschaft m.
d. Pistis Sophia);
1771f. (Urmensch vgl.
2211.); 2301 (Welt-
brand); 231 (Ele-
mente); 235 f. (Hypo-
stasen); 274 (Erls-
sungsprozell); 319
(Mysterien); 334
(Trias a. d. Spitze d.
Aeonen); 3411 (8 Er-
den, 10 Himmel);
3412 (12 Elemente);
343ff. (Aufbau des
Systems); 367 (An-

thropologie); 3812
Seth-Sagen)
Mannweiblicher  Ur-

mensch 1751
Mannweiblichkeit 198
Marcion 1094f.130. 312,

329
Marcioniten 258f. 297.

3052. 330
Marduk 22. 47. 24611,

267

Register.

Maria, Mutter Jesu266.
270
Marinus, Bardesanit 97
Markosier 63 ff. (Sakra-
mentsgebete); 70,
315ff. (Brautgemach-
Sakrament); 164.
1711 (Urmensch);
265f.  (Erlosungs-
lehre); 291. 2921
(Taufformel); 2934.
295 (Apolytrosis);
208. 300f. (Olsakra-
ment); 341 (Dekas,
Dodekas)
Markus, Marcionit 1301
Markus, Valentinianer
3001. 315
Mars 10. 43
Marthus — Marthana
155
Martyrium Petri 1752
Masbotheer 283f,
Masbotheos 283
Mas’chija 1421
Mashya — Mashyana
205. 336
Masiqtd,Totenmesse 40
Mater Deorum 1861
Materie 97. 122. 133
Materie, Ableitung a.
d. Leidenschaften d.
Sophia 107. 342
Mathematiker 362
Mazdak 43. 1203, 143.
236
Megasthenes 214
Meyesn (Engel) 3161
Megethius, Marcionit
1301
Meithras (= 365) 361
Melchisedek 165. 1801.
2823s. 349
Melito v. Sardes 150
Melkart 262
Memphis 79
Menander 211
Menelaos T9f.
Mensch, d. erste 220
8. Urmensch
Menschenklassen, gute
u. bise 108
Menschensohn,
artiges
222f,
Meriri 249
Merkur 10, 29

blitz-
Erscheinen

393

Merkur (= Liigenmes-
sias) 29
Mesites s. Mittler
Mesopotamien 186
Messias,  persischer
2492
Metalle, sieben 25
Metalle a. d. Leibe d.
Urmenschen 206f.
Myrnp 9ff. B8ff. 168.
184, 291. 321f. 325
s. Mutter
Metra 104
Michael 174. 2002
Michael, Patriarch 383
Michar u. Michev 2823
Mihir s. Mithras
Mihr Nerseh 141
Mileh 312
Mirkhond 149
Mischung, Weltder 102
Misraim s. Mizraim
Mithras 122, 330 (der
Mittler); 147 (Tri-
ger d.Hvarena); 1993
(=Metatron?); 3313
(Sohn Gottes, Ver-
biindeter der Sieben);
360 (der Gott il d.
72 Sprachen)
Mithrasheiligtum (Os-
tium) 3181
Mithraspriester 96
Mithrasreligion 25. 55
(Lehre v. d. Sieben);
46 (Zervan); 209. 216
(Stiertdtung); 225f
(Verehrung d. Ele-
mente) ; 2881 (Sakra-
ment d. Brandmar-
kung); 3052 (Eucha-
ristie); 313f (Sakra-
ment der Himmel-
fahrt); 8525 Dar-
stellung des Zervan)
Mitte, Ort der 346
Mittler (Mesites) 1221,
132. 330f.
Mizraim 144, 146. 370f
Mogtasilah 157. 286
Mond 10f. 83, 42. T1.
75. 86f. 181, 223ff.
2251, 233. 345
Mondgdttin 78. 82
Monismus 106f.
Monoimos 119. 126,
1712
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Monogenes 161, 171.
2671

Mons victorialis 379ff.

Moses 173

Mosheim 1

Mot 105

MEuné kustd 356

Miinzen, harranische
2802

Mispar 42

Mutter 11. 13, 16. 20.
26. 57. 58—83. 103f.
177

8. Myrne,  Géotter-
mutter, Himmels-
gottin

Mygdonia, Taufe der
299. 307

Mysterien,eleusinische
661. 317

Mysterienreligion 277

Mysterium, erstes 165.
346

Naassener 20. 59, 661
(die Mutter wu. d.
Sieben); 108. 125
(Dualismus); 167ff.
217f.  (Urmensch);
183ff. (Zusammen-
hang m. d. Attis-
mysterien); 193 (Spe-
kulation der Chal-
déder ii. d. Urmen-
schen); 2301 (d. feu-
rige Gott); 2802
(Taufe); 2883 (Er-
léserhymnus); 297
(Oelsakrament); 312
(Honig u. Milch);
3171 (Brautgemach);
323. 330. 334.

Naassenerhymnus 128

Nabu (Nebo) 23. 29.
291. 5. 150

Namen, Nennung d.
Namens 278. 298ff.

Namrael 28. 47

Namrud s. Nimrod

Namrus 28

Nirayana 212ff.

Narcissus 2051

Nasaraeer 155

Nazaraeer (Nazoraeer)
155. 285

Nebel 232

Register.

Nebo s. Nabu

Ni%md (= Nimrod) 28.
Nebukadnezar 1591
Nergal 29. 37
Néri6sang 762
Nicolaiten 73. 731. 76.

961. 103ff. (Kosmo-
gonie); 113. 320.
Nicotheos 961. 187,

189f. 192
Nimrod 144ff. 360.
3691, 377

s. Namrud. Nebrod
Ninus 145. 871
Noah 173
Norea 14¢
Noria 142. 73. 103
Nus 182, 1921. 340
Nymphon s. Brautge-
mach

O1 228, 279. 2971;
Wohlgeruchd. himm-
lischen Ols 301f.

Olberg, Offenbar. a. d.
272

Olsakrament 297 ff,

Olsalbung  (Bezeich-

~nung mit ) 279

Olung, letzte 300f.

Offenbarung d. Johan-
nes 1411

Ogdoas 12. 15. 17. 19,
164. 340. 3402 (sgyp-
tischer EinfluB) 354

‘Oixds, fiinftes Element
229 ¢

Opfer d. Urmenschen
210

Opferzweige s. Zweige
8. Bareshman

Ophiomorphos 99

Ophiten 10f. 26 (Lehre
v.d.Sieben); 66 (Ver-
ehrung der Mutter) ;
84 (0 dre marip);
101 (Leviathan); 2892
(Formeln b. Aufstieg
d. Seele); 297. 304
(Olsakrament), 320
(Grundlinien d. Sy-
stems); 323 (nicht-
christlicher Charak-
ter); 333 (Trias;
Vater, Mutter,Sohn);
351 (Jaldabaoth)

Oracula Chaldaica331e
Oraios 10
Orion 1461. 3722
Ormuzd 41ff. 751. 86.
992, 116.119. 1201, 2.
123. 140ff. 356
s. Ahura Mazda,
R Auharmazd
Oroiaél 338 (=Uriel?)
Oromazes (Oromasdes)
122, 341. 385
Orpheus 150
Osiris 80
Ossaeer 154f. 227, 285
0t s. Mot

Pakor 96

Palmyra 90

Paradies 199

Parchor 96

Iup$évos voi quwrds 8.
Lichtjungfrau

Paris 79

Parkus 96

Parthien 158

Pass (d. Machte d. Fin-
sternls) 246

Homyg 170. 2671

Iarne 17 cAnSelags
164. 340

— 8. Vater

Pater beatus 75

Paulus, Apostel 1961.
242, 314

Pausanias 80

Pehti 312f.

Hevidg 66

Peraten 59. 124. 129.
182. 330

Perle 87. 252. 303 2. 333

Perseus 2633

Perser, Weihe-Grad d.
Mithrasmysten 3122

Perser, Weltherrschaft
151

Persische Religion 25,
387.389.54.85.90.111.
116 ff. 122, 145, 183.
202. 2301. 301, 3032
8. Ahriman, Ahura-

Mazda (Ormuzd),
Ameshas  Spentas,
Anaita, Ardibe-

hischt, Avesta, Azi-
Dahak, Bareshman
(Zweige, Opferzwei-
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ge), Behrim, Beh-
man  (Vohumano),
Bundehesh, Erzen-
gel, Feuer, Haoma,
Frédin, Gahi, Gayé-
mard, Géud Urva
(Goshurun), Gokihar,
Khvétiik-Das,Mager,
Magusaeer, Mazdak,
Mithras,Mispar, Né-
ridsang, Planeten,
Plutarch, Sim, Sao-
Syafit, Soshyans,
Spendarmad, Toten-
messe, Tschinvat-
Briicke, Var, Vayu,
Vistaspa,Vohumano,
Woche,  Yazatas,
Yima, Zarathustra,
Zervin, Zoroaster

Pessimismus 119

Petrus, Apostel 136.
1732. 1752, 285, 314

Petrusbrief,erster 255f.

Phallus 317

Pharisier 283

Pharos 79. 795. 80

Pherekydes 96

Philippus Arabs 24

Philo v. Alerandria 451.
1231, 1641, 1941
219. 2271 3342

Philolaus, Pythagorier
229

Philosophie, griechi-
sche, Grundcharak-
ter 91f.

Phonpicien 78

Phéonicische Kosmogo-
nie 105
8. Sanchuniathon

Phonicische Religion
1241, 354f.
8. Aphrodite syri-
sche,Astarte,Byblos,
Helena, Herakles, Je-
havmelek, Malkan-
der, Melkart, Sidon,
Tyrus

Phrygien 186

Physis, Ehe m. d. Ur-
menschen 183

Pira 135, 292

Piraeus 1861

Pistis Sophia (Aeon)
17f. 52. 59. 77. 101.
348

Register.

Pistis Sophia 17f. (d.
12 Aeonen ete.); 51
(gefangene Archon-
ten); 60ff. (Barbelo,
Lichtjungfrau, Sa-
kramentsgebete); 88
(Vater, unendliches
Licht); 99ff. (Dualis-
mus); 165f. 217 (Ur-
mensch); 1801 (Be-
rithrung m. d. Mani-
chiismus); 2301
(Weltbrand); 241(Er-
léser); 271f. (d. vor-
weltliche Erlésung
d. Sophia); 288 (Tau-
fe); 2921 (Jao); 296
(Beseitigung d. Bos-
heit d. Archonten);
298 (Salbung); 3032
(Kleid d. Erlésers);
309 ff. (Sakramente);
318 (Mysterien des 1.
2. 8. Raumes); 346ff.
(Aufbau d. Systems);
359 (72 Archonten);
3656 ff. (Anthropolo-

gie)

Planeten 11. 21ff. 25¢,
29. 33. 41 (i. d. persi-
schen Religion); 52f.
69. 86. 97. 225. 385

Planetengeister 385

Planetengdtter 100.237

Planetenhimmel 233

Planetenopfer 23

Planetensphiren 183

Planetentempel 23

Planetenwagen 33. 36

Plato 327

Platonischer Mythus
v. Urmenschen 198

Plejaden 212. 22

Pleroma 267

Plotin 91. 2051

Plotin, Gnostiker des
113. 186 ff. 2051. 216.
2301. 332

Plutarch 80.822. 1261.
237

Pneuma, vermittelnde
Macht 120. 127

Pneuma hagion s. Spi-
ritus sanctus

Pneumatiker 268. 315

Poimandres 113 (Dua-
lismus); 181ff. (Ur-
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mensch, vgl. 188,194,
218. 265. 332. 334)

Porphyrius 1221

Posidonius v, Apamea
362

Pothos 105

Potitos 113

Prepon 110. 130

Proarche 84

Proarchon 237. 338

Prodicianer 1081. 327,
333f.

Propator 84

Prophet, d. wahre 172

Prostitution, heilige
722

Protanthropos 160.162.
1702
s. Urmensch

Proteus 795

Prunikos (Pruneikos)
11f.13. 58. 325¢. 333
8. Sophia, gefallene,
Achamoth

Pseudojobanneische
Apok. 302

Pseudoklementinen s.
Klementinen

Psyche, Weltseele (=
Urmensch) 178. 181,
188

Psychiker 270f.

Ptah 146

Ptahil 31ff. 34f. 561.
992, 115. 856 fF.

Ptolemaeus (Valentini-
aner) u. ptolemiische
Schule 17. 651 110.
2301. 233. 266f,

Purusha210f£.215.2171

Pythagoraeer 153

Pythagoras 153. 374 ff.

8ualm, Element 232
uelle d. Michte d.
Finsternis 249f.
Qin, mand. Dimonin

249 1,

Rabbinen 314

Raguel 338

Rauch, Element 232

Raum, d. erste, zweite,
dritte 3181

Réza, d. groBe Geheim-
nis 245

. KG, Géttingen
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Rechten, Ort derer von
der 346

Regu 147

Reitzenstein 5

Rekognitionen 8. Kle-
mentinen

Religionen, falsche u.
i. Ursprung 37

Réville 91

Rex gloriosus 179f.

Rex honoris 179f,

Rhea 354

Rhodon 113. 131

Rigveda 210. 215

Rivayets 43

Rudra 214

Ruha 4’ Qudia 28fF,
40. 43. 104. 115. 243.
2492, 250, 2512, 289

Sabaoth 102, 14f. 66.
165. 1801. 289¢. 321.
324. 3544

Sabaoth-Adamas 163.
296. 347

Sacramente s. Sakra-
mente

Siule, korperliche 34f.
193

Siulen, d. sieben 173

Saklas 15. 47. 34D

Sakramente 276—319;
61 ff.
s. Brandmarkung,
Brautgemach, Eu-
charistie, Namen-
nennung, Oelsakra-
ment, Oelung letzte,
Versiegelung, Taufe
u. a.

Sakramente,
liche 74

Sakramentsgebete 64f.

Salbe, geistige 298

Salbung d. ersten Men-
schen 1732

Sallustius 185

Salomo 357
s. Testamentum Sa-
lomonis.

Salz 227f. 2973, 306f,

Sim 41

Samaritaner 82. 2842,

., 382

Samas 22. 28, 30, 37

Samothrake 263

— Mysterien 168

unsitt-

Register.

Sampsaeer 154f. 1731.
227. 280

Sanchunjathon105.113

Saofyafit  (Saoshyos)
203
8. Soshyans

Sapur T 24

Satan 143

— Gegner d. ersten
Menschen 198

Satornil 84. 107f, 219.
222, 237. 328

Saturn 221. 43. 351f.
3551. 385

Schadad 361

Schatzhéhle, syrische
147. 1991. 372. 379

Schimds 360

Schlange 104. 124f.

Schlangengestaltd.Er-
losers 2601

Schlangenkult 80. 83.
1241,

Schmidt, C. 4
Schopfung 181
Schopfung d. Men-
schen 12. 17, 19f,
20. 211, 27. 34. 48.
57. 181. 193. 207.
217. 321. 324. 345
Schépfungsmythus,
babylonischer  47.
247f. 2671
Schwurzeugen 297
Sebuaeer 283. 382
Seele, Anhingsel d. 95
Seele, d. darangewach-
gene 95
Seele (Weltseele) s.
Psyche
Seelenwanderung 95
Selene 78. 794. 261
Sem 3721
Semiramis 372
Semitische (ursemiti-
sche) Religion 280
Sephirot 201
Septuaginta 359
Serer 158
Servius, Scholiast 361
Seth (= Zoroataer)
37811
Seth, Weissagung d.
Seth 378f. 3812
Sethianer 104 (Kosmo-
gonie); 119 ff, (eigen-

tiimliches, dualisti-
sches System); 187
(Allogeneis); 2601
(Erlser in Schlan-
gengestalt); 276 (Be-
deutung Seths); 293
Taufe d. Erlosers);
302 (Wohlgeruch d.
Pneuma); 320. 333
(Grundlinien d. Sy-
stems); 382 (Seth-
Christus)

Severianer 84. 108

Sidon 79. 822. 262

— Kosmogonie 1051

Sieben, die 9—58;
115. 118. 244. 343.
385

Sieben Inkorporatio-
nen d. wahren Pro-
pheten 173

Sieben Menschen a.
Anfang 183

Sieben Menschenpaare
205

Sieben Planetengott-
heiten in Babylon
211,

Siebenzig (s. zweiund-
siebenzig) 358 ff.

Siebenzig Engel 208

Siegelring 246. 248

Sige H8. 64

Simon Magus 78. 81
88f. 136. 314

Simonianer 13. 18 (die
Sieben u. d. Helena);
73 (unziichtiger
Kult); 76ff. 81
(Mythen v. d. He-
lena); 127 (Dualis-
mus); 230 (d. Ur-
feuer); 230. 236 (Ele-
mente u. Hyposta-
sen); 261 (Simon als
Erloser); 323 (heid-
nischer Charakter),
— 8. Apophasis me-
ale

Sin 22f. 28

Siphor, Taufe des 299.
307

Siracide 2561

Sisan, d. Weber 147
Sobiai 158

Sohar 201f.
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Sobhn s. Trias (Vater,
Mutter, Sohn)
8. Vater u. Sohn
Sohn Gottes (Verwand-
lung d.) 191f. 193
Sohnschaften, die drei
127

Sonne 10f. 33 (als
Schiff). 386. 42. 71.
75. 86f, 101. 1411
181. 207. 221, 223f.
2251, 233. 345

Sonnenheros 221. 248.
254

Sophia 11. 191. 26. 58,
69. 692
s. Mpyrqe, Mutter,
Spiritus Sanctus

Sophia, gefallene 18.
64f. 82. 106. 233. 263

Sophia,Achamoth,Pru-
nikos 13. 16. 99.130.
161f. 170. 188. 234.
26311, 315. 333. 338.
3421, 360
8. Achamoth, Pistis
Sophia, Prunikos,
Rubi, Spiritus Sanc-
tus

Soshyans 205. 219

Soter 70. 1291. 263 Y.
291, 815. 343. 360

Sothis-Periode 24

Spendarmad 205. 2071.
336

Spenta-Armaiti 3351,

Spiritualismus, griech.
115

Spiritus Sanctus 13.
26. 58. 98f. 162, 170z.
233

Spiritus Sanctus als
nittlerische Macht

129¢.
Splenditenens 179f.
344

Spudastes 1801

Ssabier 22ff, 157. 286.
385

Stab (Zauberstab) 2511

Sterbesakrament 300f.

Stier i. d. Mithrasmy-
sterien 209 f,

Stoicheion 226

Stoiker 224

Strabo 722. 794

Strafzimmer, zwblf 101

Register.

Siinde, Wegwaschung
i. d. Taufe 294
Siindenfall Adams 172
Syneros 113. 131
Syrien 902. 186
Syrische Religion s.
Astarte, Attargatis,
Dea Syria, Lucian,
Heliopolis (Baalbek),
Hierapolis (Mabug),
Palmyra u. a.
Syzygien (i. d. Klemen-
tinen) 151
Syzygienlehre 157.3381

Tabu-Gebriuehe 319

Tagestiufer 283

Talmud 2461

Taricheas 3524

Tatian 3052

Taube (Gestalt d. Er-
1osers) 266. 270

Taufe 151f. 156, 278 ff.

Taufen d. Lichtjung-
frau 63

Taufformeln d. Marko-
sier 63f.; d. Elke-
saiten 90

Taufgebet 67

Taufsekten 384

Testament, altes 1962

Testamentum Salomo-
nis 212

Teufel 94 (Vergotte-
rung d. T.); 97.112,
137ff. (i. d. Lehre
d.Klementinen); 138.
143 (Begnadigung);
154. 174 (Antipode
Adams)

Thalassa 731

Theben 263

Thelema 340

Theo Smyrnaeus 2311

Theodor v. Mopsueste
45

Theodotus, excerpta
265fT. 2811, 282. 2852,
291 f, 295. 2972

Theos deuteros 1941.
199

Thomas, Apostel 298{,

Thonis v. Aegypten 79

Thor, d. dritte 66.

Thot 191

Thraker 109

Tiamat 47. 246 ff.

397

Tierkreisgotter 69
Tierkreiszeichen (12).
16. 32. 971, 225

Tir 41

Totenmesse, persische
310

Trajan 155f.

Trias (Vater, Mutter,
Sohn) 168. 177. 202.
333 f1.

Trinken d. Taufwas-
sers 292

Tschinvat-Briicke 40

Turfan, Fragmente von
751 77, 90. 116.
2311, 236. 341¢

Tyrer 822

Tyrus 81

Uddu Sunamir 2633

Ulemai Islam 42

Ur 30. 40. 104. 243f.
2492, 250f. 2561

Uriel 30f.

Urlicht 202. 222

Urmensch 74. 108. 113.
115. 160—223. 231.
274, 331f.
8. Adam Kadmon,
Géayomard, Mensch
d. erste

Uroffenbarung 35. 176.
273 ff, 345

Vahrim 41
Valentin, Valentinia-
ner 16. 18 (Hebdo-
mas u. Ogdoas); 70
(Hochzeit d. Soter
u. d. Sophia); 84
(d.héchste Gott, Pro-
pator); 106f. moni-
stische Umbildung
d. gnost. Dualismus);
129 (Horos); 163 ff.
171 (Urmensch); 222
(Sitz d. auferstande-
nen Christus); 237
(dreiBig Hypostasen);
265ff. (Soter u. So-
phia); 291 (Taufe a.
d. Namen d. Soter);
815f. (Sakrament d.
Brautgemachs); 3261
(Spiritus Sanctus u.
Sophia Achamoth);
340ff. (Aufbau des
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Systems); 3652 (An-
thropologie). — s.
Herakleon, Markus,
Markosier, Ptolemae-
er, Theodotus.

Vater d. Alls 69. 162f.
d. GroBe 84. 88.

177

— d. Lebens 71. 84.
86

— Mutter u. Sohn s.
Trias

— u. Sohn 124. 125,
331

— d.Unbekannte 63. 84

— d. Unbenannte 84
8. ITarng

Vayu 123

Vedalieder 2101

Vermittler 132

Versiegelung 278. 286,

Verwandlung d. Weins
i, Wasser 31

Vier Sterne als Herr-
scher 339

Vierzahl 339

Vishnu 213

Vistaspa 147. 1493

Voelker, zweiundsie-
benzig 359

Vohumano 341

Wichter d. Planeten
33

Wichter d. Vorhangs
165. 180
Wagen Gottes 224
‘Wasser 139. 143. 152f.
156
beim Abendmahl
3052
— flieBendes 281 f.
— oberes, himmlisches
280f.
Wassers,
des 280f.

Verehrung

Register.

Wassers, Tochter des
280 ¢

Wasgserbad 61. 278 ff.

Wassergottheit 2961

Weinb.Abendmahl 308

Weingarten 2

Weinkriige 309 ff.

Weisheit 88. 153. 236
325f.

— Hadesfahrt 256

Weltbrand 224. 2301.

Weltdauer 3623

Welten, fiinf 177

Weltenei 385

Weltenjahr 358f.

Weltperiode 24

Weltseele 11. 188
s. Psyche

Wesenheiten, d. vier
88

Wind, kosmogon. Po-
tenz 104 f.

Winde, Element der
223 1.

— Verehrung 225.226 1
227 ff.

Wird-Chan 360

Wobbermin 2

Woche, fiinftigige 358

Wochen, zweiundsie-
benzig 359

Wohlgeruch, himm-
lischer 68. 120. 301

Yazatas 150
Yasna-Zeremonie 311
Yast 123

Yima 147. 220. 356 ff.
Ymir 2111

Zid-Sparam 203 ff.

Zahl, vollkommene 102

Zarathustra (Zabratus,
Zaratus, Zarades,
Zaradost, Zaratas)
29:. 98. 117. 1321.

1421. 147. 150. 153.
156 2. 205, 208. 374 1.
379f. 384
8. Zoroaster
Zarvan s. Zervan
Zaubergeheimnis  d.
Sieben 36
Zaéx;)erkunst d. Sieben

Zauberpapyri 1921,
1941 P

Zauberperle 250 f.
Zauberspiegel 250f.
Zeit, unendliche s. Zer-
vin
Zeitalter, goldnes 172
Zervan akarana (Zer-
win, Zarvan, Zro-
van) 44 f. 85. 90.117.
1321. 139ff, 236f1.
Zervaniten, Zervaniti-
sches System 44f.
(Alter desselben); 55.
86. 992. 139ff. 336
Zeugen, d. sieben 156.
227 ff. 282.
Zeugen, d. zwei 141
Zeus 51
Zodiakalgestirne s.
Tierkreiszeichen
Zoe 163. 340
Zoroaster 122. 1331.
144. 145 ff. 187. 190.
236. 336, 369 ff. 378 .
s. Zarathustra.
Zorokothora 2823
Zosimus 20, 50. 961.
190. 193. 2072. 216.
334
Zostrianos 187
Zrovan s. Zervan
Zweige beimOpfer 310f.
Zweiundsiebenzig,Zahl
358361

| Zwolf Soéhne d. Ruhid

32
Zwolfzahl 18. 347 f.

© 2011, Vandenhoeck & Ruprecht GmbH & Co. KG, Géttingen
ISBN Print: 9783525535516 — ISBN E-Book: 9783647535517



	Gnostics 1 a
	Gnostics 2 a
	Gnostics 3 a
	Gnostics 4 a
	Gnostics 5 a
	Gnostics 6 a
	Gnostics 7 a
	Gnostics 8 a

