Gott auf Erden.

(Ein Beitrag zur Horaz-Erklirung und zur Geschichte
des Messianismus im Westen.)

Von Kar\l Rupprecht, Aschaffenburg.

Das 2. Gedicht des 1. Buches der Carmina des Horaz zerfdllt deutlich in
zwel Teile. Zunichst zihlt der Dichter die Vorzeichen auf; die das Schlimmste
befiirchten lassen: Hagel und Schnee; der Blitz hat eingeschlagen in die
Doppelburg des Capitol. Die angstvolle Frage entwindet sich der erschreckten
Menschheit: Kommt eine neue Sintflut ? Hat sie es doch erlebt, daBl der
Tiber aus seinen Ufern trat und die schlimmsten Verwiistungen anrichtete.
Aber so sollte Rom nicht untergehen. Jupiter hatte andres beschlossen. Vor
der letzten Katastrophe werden noch Biirger mit Biirgern kidmpfen — ich
erinnere an die Schilderung der Triibsale vor dem Weltende bei Matthéus
(cap. 24,5ff.) —, bis nur noch ein geringer Rest?! iibrigbhleibt. Und nun ein
jaher Umschlag: Welcher Gott kann helfen ¢ Welches seiner Kinder wird
Juppiter mit dieser Aufgabe betrauen ? Dieser Gott ist sogar schon auf Erden.
Es ist Merkur-Augustus. Moge er lange bei uns verweilen!

In seiner Architektonik, wie auch in mancher Einzelheit, erinnert das
Gedicht, wie zuerst Th. Birt (Horaz’ Lieder, Studien zur Kritik und Aus-
legung S. 56) gesehen, an den SchluB des 1. Buches von Vergils Georgica, ohne
daB wir aber eine gegenseitige Abhéngigkeit anzunehmen haben. Beide
— Horaz und Vergil — benutzen ein uraltes Schema. Ed. Meyer (S.B.B.A.
1905, S. 6511f.) sagt iiber dgyptische Prophetien: ,,Das stindige Schema ist,
daBl ein Weiser das Hereinbrechen schweren Unheils verkiindet, den Umsturz
aller Ordnungen...: Dann aber wird die Erlosung folgen durch einen gerechten,
gottergeliebten Konig.... Das ist genau dasselbe Schema wie bei den israeliti-
schen Propheten.

Je ofter ich mir das Problem iiberlegt habe, desto weniger kann ich mich
der Einsicht verschlieBen, daf hier nicht nur analoge Bildungen vorliegen,
sondern ein wirklich geschichtlicher Zusammenhang, d.h. daB der Inhalt
der Zukunftsverkiindigung genau so gut aus Agypten iibernommen ist, wie
etwa die Geschichte von Joseph und der Frau seines Herrn<.

DaB ich ein volles Recht habe, auch Horaz in diesen Zusammenhang ein-
zureihen, wird hoffentlich alsbald klar werden.

Kehren wir zu unserem Gedicht zuriick! Weltuntergangsstimmung erfiillt
seinen Eingang. Es spricht damit die Empfindung der Zeit aus. Selten
war ein Jahrhundert so erfiillt von dem Gefiihl der Siindhaftigkeit wie dieses,
im Osten und im Westen. Nach Celsus (AAndrc Adyog VII 9 ed. O. Glockner,
Kleine Texte ed. Lietzmann 151, S.55) zogen damals in Phoenizien und

-Vgl. L. Diirr, Ursprung und Ausbau der isr.-jiid. Heilandserwartung, S. Xf. Berlin
1925. j
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Palistina Propheten herum, die verkiindeten: *Eyey 6 deds eiue (7) deod
qais 1) mwvedue Jeiov). "Hrw 66 "Hon yap 6 xdouos dmorivrar xai Dueis,
& dvdowmot, dd Tas aduxies olyeode. Und Horaz ruft seinen Landsleuten
AU (CL 36, 3IFF ) '

Heu, heu, cicatricum et sceleris pudet

fratrumque. Quid nos dura refugimus

aetas ? quid intactum nefasti

liquimus ? unde manum iuventus

Metu deorum continuit ¢ quibus

pepercit aris ?
Oder (C.III 6,45): Damnosa quid non imminuit dies ?

aetas parentum, peior avis, tulit

nos nequiores, mox daturos

progeniem vitiosiorem.

Zur Strafe fiir all diese Frevel haben die Gotter die Biirgerkriege iiber
Rom verhingt ; so sagt Cicero (Pro Marcello 18): Si poenas a populo Romano
ob aliquod delictum expetiverunt, qui civile bellum tantum et tam luctuosum
excitaverunt. Hs haben sich die Gotter von den Menschen abgekehrt, wie
Catull 64, 404/5 klagt:

Omnia fanda nefanda malo permixta furore

Justificam nobis mentem avertere deorum.
Das ist die gleiche Vorstellung, die dem ,,neglectum genus* (v. 35) in unserem
Gedicht zugrunde liegt. Fiir die Menschen dieser Zeit hat sich die alte phoni-
zische Lehre erfiillt, die Plutarch (Sulla c. 7) mitteilt, wonach es ganze saecula
gibt, in denen der Mensch der Gottheit weniger am Herzen liegt als sonst:
Kai dvay abvny oyie télos, évépas éviotauévms xweicdal Tt onueiov &z s 4
0vparol Yavudotoy, ws OfjAoy elvar TOIG TEPQOVTIXOOL T TOLXDTE Xl [LEME-
Inroow evdds, 6tv xal todmors drAois xal Blows dvdowmor yoduevor ye-
yovaor xai Yeols NTrToy 7 udAlov vy mpotépwy pélovres. Und Paulus
({1poc Pow. 5,10) stimmt bei: Ei yap 8y dool dvres xarniidynper tade dedu.
,,Wir sind Gott verhaBt.*

Aus dieser Not kann nur noch ein Gott retten. Aber Vesta (v. 28) hort
nicht auf die Lieder ihrer Priesterinnen; denn die Goéttin stand in einem
besonderen Verhiltnis zu César. Meus ille sacerdos fuit 148t sie Ovid in den
Fasti IIT 699 ausrufen, eine Stelle, die wieder Birt zuerst zur Erklérung
heranzog. ,,Daher galt der Mord eigentlich mir: Sacrilegis telis / me petiere
manus.

Und nun werden vier Gotter angerufen. ,,Vier?! ist eine heilige Zahl.
,,Viermalige Wiederholung derselben heiligen Handlung oder Formel ist in
dem Totenkult wie im Zauber nieht selten* (Reitzenstein ARW VII, 400).
Denn ,,Gott hat... in jeder der vier Weltgegenden einen andern Namen,
andre Gestalt und andern Lobpreis.” Apollo ist Siihne-Gott nach griechisch-
romischem Glauben ; ihm muB es vor allem zukommen, den Fluch der Biirger-
kriege wegzunehmen. Er soll auf Erden erscheinen. Aber der himmlische
Glanz, der von Gott ausgeht, ist dem menschlichen Auge unertréiiglich; daher

1 Aus dieser Eigensehaft der Zahl 4 erklirt sich auch die sonst ratselhafte Vier-Zahl

der Evangelien. — 4 Gotter werden auch auf der berithmten Inschrift des Antiochos
1V. Epiphanes (173—163) genannt: ‘Andliwv, “Hiws, “‘Eoprs, Midoas.
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muB er sich in eine Wolkenhiille kleiden!. Venus ist die Mutter des Aneas.
Auf dem Berg Eryx in Sizilien hatte sie ein beriihmtes Heiligtum, das ur-
spriinglich der Astarte, der semitischen Leben spendenden und Leben erhalten-
den Muttergottheit geweiht war. Das Beiwort Erycina ist also hier mit aller
Absicht gesetzt®. — Mars wird gebeten, gnidig das Auge seinem Enkel-
geschlecht zuzuwenden. Das besagt respicere. Sein Blick allein geniigt. Ich
will fiir diese Vorstellung nur drei Parallelen anfithren, die zeigen, daB sie
sich in den verschiedensten Kulturkreisen wiederfindet: Soph. Aias 854
*Q Ydavave, Ydvave, viv | Exioxepar podwy. Lukas (Ev. VIL 16) *Eddéalov Tov
deov Aéyovtes, 6ti moogriTng uéyac nyéedn dv Nuv xai 6t éneoxéypato 6 eog
70y Aaoy adtod. Dazu gesellt sich ein demotischer Papyrus (H. Lietzmann,
Der Weltheiland, 1909, S. 24ff.), niedergeschrieben im 5. Jahrhundert nach
Christus, der aber, wie sein Aufbau lehrt, einer viel fritheren Periode angehort :
.,Aber dann, wenn 900 Jahre voriiber sind, wird der Gott sein Antlitz Agypten
wieder zuwenden und sich von den fremden Kriegern abwenden. Das Land
wird seine geraubten Gotterbilder wiedergewinnen und Glickseligkeit und
Freude werden in Agypten herrschen.* Als letzter wird Merkur-Hermes
angerufen, der aber bereits auf Erden weilt und wesensgleich mit Augustus ist.

Auf Beziehungen des Augustus zu Hermes? weisen eine Reihe von Miinzen
hin, die auf der Vorderseite den Kopf des Augustus, auf der Riickseite den
Hermes zeigen. Auf vielen Miinzer und Kunstwerken ist der Kaiser mit dem
caduceus, dem xnpvxeiov, dem von zwei Schlangen umwundenen Herold-
stab des Hermes-Merkur, dargestellt. Karl Lehmann-Hartleben bespricht
in den Rom. Mitteilungen 47 (1922) einen in Bologna gefundenen Altar;
auf diesem ist ein Hermes — mit der Linken hilt er eine Zauberrute, mit der
Rechten einen Geldbeutel — abgebildet, dessen Ziige auch nicht den geringsten
Zweifel lassen, daf sie dem Portriit des Augustus entnommen sind. ,,Die etwas
vorgew 0lbte Stirn, die leicht vorhéingende Nase, die kleine Oberlippe und das
energische Kinn‘ sind uns von dort gut bekannt. Und fast den gleichen Kopt
finden wir mit dem Kerykeion auf einer schonen Gemme der Sammlung
Malborough, die unzweifelhaft Augustus-Merkur darstellt.

Wenig gut steht es um den Erweis der Identifizierung in literarischen
Denkmilern. O. Hirschfelds Versuch [Le’Conseil des Gaules, Recueil de Mém.
de la Soc. nat. des ant. de France (1914) S. 214{f.], ihn auf dem Umweg iiber
den keltischen Gott Lug zu erbringen, der nach der interpretatio Romana
dem Merkur entspricht, hat nur den Wert einer geistreichen Hypothese, weil
bei ihr zu wichtige Zwischenglieder ergéinzt werden miissen. Noch schlechter

1 Diese Vorstellung ist weit verbreitet. Vgl. Moses I1 33, 20: Kat elnev: O9 Svvijone
ey 1O mPGTWTOY povt 0V yap un idn dvpwmos To medowmEy pov xal CHoerar. llias
XX 131: Xalemoi 6¢ Peol paiveador évagyeic. Odyss. XVI 179: Tapprioas & érépwoe
PBdAx oupara, pn deos ein. Paulus Tim. T 6, 16: ‘O udvoc Eywv adavaciav, pdc oixdy
ampdoiroy, Gv eidey oddeic avodmwy 0bdé ideiv dvarar — mit deutlicher Polemik
gegen Vorstellungen wie die, die uns am deutlichsten in einer Inschrift zu Ehren des
Caligula entgegentritt: ’Emel 7 xat’ edyiy ndow avdodmows élmodeioa atov Kaloa-
006 .. . 7yeuovia xaviyyeitar, o0&y 08 uérpov yapds elpnxey ¢ xdopog, maoa 08 mélig
xal way édvoc émi TNy tov Yelov Sy Eomevxey, g Av TV NdloTov dvdodmols aidvos
vov éveotdroc (Dittenberger, Insc. gr. 364).

2 An die griechische Auffassung der Gottheit erinnert ridens. Der Lateiner hat kein
Wort fiir ,,lacheln‘‘; nur so 1aBt sich guloppeidric andeuten.

3 Vgl. K. Scott, Mercur-Augustus und Horaz C. I 2, Hermes 63 (1928) S.15ff.

4 Alfoldi, Hermes 65 (1930).
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steht es um die Vermutung W. Déonnas (Rev. Arch. sér. V11 (1920) S.187/188,
La Légende d’Octave-Auguste, Rev. de Ihistoire des religions 83 (1921)
S. 35f.), der mit einem Sueton-Zeugnis (Divus Augustus cap. 7: Infanti
cognomen Thurino inditum est) die Gleichsetzung des Augustus mit dem
etruskischen Gott Turm oder Turinus, dem etruskischen Merkur, belegen
mochte. Vielmehr: Fiir die ausdriickliche Identifizierung haben wir — ab-
gesehen von unserm Gedicht — nur ein Zeugnis, eine Inschrift von Kos
(A. Maiuri, Nuova Sylloge Epigrafica di Rodi e Cos (1925) Nr. 466): Impera-
tori Caesari, Divi filio, Augusto Mercurio scrutarei. Advoxpdropor Keioapt
Ocot dide Zefaotin ‘Eouijt yovromdiar).

Dafl dieser Stein ausgerechnet in Kos gefunden wurde, ist nicht ohne
Belang. Wie wir durch R. Herzog und Wilamowitz, Nordjonische Steine,
wissen, stand die Insel mit Agypten in engster Verbindung. Und nun ist
bekannt, dal Ptolemaios III. Euergetes (274—221) — allerdings als einziger
unter den Ptolemiern — auf einer violetten Glaspaste, die sich in Petersburg
befindet, als Hermes dargestellt istl. HEs ist moglich, daB wir hier das Vor-
bild fiir die wackeren Trodler von Kos zu suchen haben.

Sie erblickten in Hermes den Gott des Handels, was auch bei der Gleich-
setzung mit Ptolemaios IIL. sicher anzunehmen ist. Aber dieser Hermes
kann unmoglich mit der Aufgabe betraut werden, Verbrechen zu siihnen,
Césars Ermordung zu richen. Kein Gedanke an den listigen Argostéter, an
den Gott des Meineids, den Begleiter der Nymphen, den Gott der Fruchtbar-
keit; auch der Gott der Unterwelt mul} hier fernbleiben. Ebensowenig kann
der Friedensgott, an den KieBling im Kommentar zu der Stelle dachte, in
Frage kommen, weil Hermes sofort aufgefordert wird, Kriege gegen die
inneren und &ulleren Feinde Roms zu fithren.

Der Hermes, den wir hier vor uns haben, ist eine der letzten groBen
Schopfungen des griechischen Genius, der freilich befruchtet war von dgypti-
schen und wohl auch frith-orientalischen Einfliissen. Schon Aristophanes
(Pax 393) nennt ihn gulavdowadraros dawudvoy. Zuweilen wird er als Arzt
gefeiert. Durch das Umtragen eines Widders heilt er Tanagra von der Pest.
Diesen Gott, ausgeriistet mit dem goldenen Stab, entsandte Zeus, um das
Chaos zum Kosmos umzugestalten. An ihn konnte man sich mit dem Gebet
wenden: Avdretdoy #0n cavroy yonquatilovtt T xdouwL . . . ¥AOLOAL VOUOVS
T@L Plwe, ydowoar + voxti yonouols. wApwooy xeAdv EAmidwy wdvre.
(Kdon xdomov, Joh. Stob. I 403,18ff. W.) Dieser Hermes konnte in That
oder Thot oder Theyt, den dgyptischen Offenbarungsmittler, aufgehen. So
spielte sich dieser Vorgang ab, nicht umgekehrt, wie es uns Cicero (De
natura deorum III 56) glauben machen will, der natiirlich mit einer griechi-
schen Vorlage arbeitet. Die Entwicklung dieser Gottergestalt ist etwa in
der 2. Hilfte des 2. Jahrhunderts v. Chr. abgeschlossen: auf der Inschrift
C1I G III 5073 aus dem Jahre 156 v. Chr. wird Thot als uéywros “Epuis
bezeichnet.

In die unmittelbare Niihe aber der Horaz-Ode fiithrt uns die beriihmte
dreisprachige Inschrift von Rosette (aus dem Jahr 196 v. Chr.). In ihr wird
der junge Ptolemaios V. bezeichnet als der, ,,welcher Agypten Ordnung
gebracht, der das Leben der Menschen aufgerichtet hat, das lebendige Abbild

1 Vgl. Secott 1. c. S. 30f.
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(eixdw Cdan) des Zeus . . . Gott auf Erden (Jedc émipavifs), . . . der gehandelt
hat wie Horus, der Sohn der Isis und des Osiris, der seinen Vater réachte,
der Agypten den Frieden gebracht, der allen ihr Recht gab wie Hermes,
der hochste Gott, der die Stadt Lykopolis mit Sturm nahm und alle Frevler
in ihr vertilgte, so wie Hermes und Horus, der Sohn der Isis und des Osiris,
die Abtriinnigen in derselben Gegend frither geziichtigt haben usw.

Stellen wir das Wesentliche fest: Hermes ist der beste Freund der Men-
schen, Wohltiter der Welt, als Hermes-Thot Offenbarungsmittler. Er be-
griindet auf der Welt die Gerechtiglkeit und ziichtigt die &ulleren Feinde des
Reiches. Wichtig fiir die Interpretation unseres Gedichts ist auch, daB der
Gottes-Sohn Horus seinen Vater geriicht hat wie der (vgl. v. 43/44) auf die
Erde herabgestiegene Gottes-Sohn Hermes-Augustus seinen (Adoptiv-) Vater
Cisar réchen soll. :

Hermes aber heilt auch der Logos. Esist notwendig, diese Gleichsetzung
kurz zu erdrtern, weil uns diese Betrachtung mitten hinein in das Zentrum
unserer Untersuchung fiithrt (vgl. Hans Leisegang, ,,Logos** bei PaulyWissowa).

Wie es scheint, findet sich diese Identifikation zuerst bei Theagenes,
einem Zeitgenossen des Kambyses, der eine allegorische Homer-Erklirung
(Diels, Vorsokratiker II 3 S. 206) versucht hat. Dann fehlt lange jede Spur
einer solchen Deutung; Plato kennt sie nicht; nach ihm hat Hermes mit dem
Adyogs zu tun; der Adyog ist sein Sohn, und dann identisch mit Pan — es wire
sehrverlockend diesen Spekulationen nachzugehen ; denn Plato greift hier zweifel-
los eine uralte Lehre auf, die in der spéateren griechischen Theologie einen lauten
‘Widerhall findet — oder der Adyog ist der Bruder des Pan (Plato, Cratylus
408 d).

Fiir Chrysippos ist der Logos wesensgleich mit Zeus. Zeus ist der Logos,
die Vernunft, die das All durchwaltet (fr. 1076 Xpdowrmos v uév véi modrwe
{vaw)y Hepi Yeaw Ale gnoly elvar Tov dmavre dwixotvte Adyov xeli Thw
700 GAov woyry). Hier ist fiir Hermes nur insofern Platz, weil auch Jup-
piter (-Zeus) Merkur (-Hermes) genannt werden darf: Hunec (= Jovem) et
Liberum patrem et Herculem ac Mercurium putant, . . . Mercurium, quia
ratio penes illum est numerusque et ordo et scientia (fr. 1024). Aber die
direkte Gleichsetzung der ratio mit Mercurius (-Hermes) wird vermieden,
die ratio ist eine Eigenschaft des Mercurius (-Hermes).

Die Gleichsetzung Hermes-Logos aber mufl im Lauf des 2. Jahrhunderts
v. Chr. schon bestanden haben; denn Diogenes Babylonius, der mit Kar-
neades und Kritolaos im Jahre 155 v. Chr. nach Rom kam, bekimpft sie:
Adyov . . . ovdels edoefns vouiler tov Epuiy (fr. 90). Wir finden die Identi-
fikation dann ganz klar ausgesprochen bei Cornutus (cap. 16 Tvyydver .

6 “Eouiic 6 Adyos dw, v améoreiday mopos fuds & odoavod oi Peol), der aber
sofort wieder in die Bahnen des Herkommens einlenkt, indem er den Logos
entpersonlicht. Er fihrt némlich fort: Mdvoy tov dvdpwmor tav émi yijs
Ly Royuxov mounjoavtes, 6 mapa tdrde éfoydraTov giyov adroi). Philo
kommt in einer Wiedergabe chrysippeischer Gedanken auf diese Gleich-
setzung zuriick (Legat. ad Gaium 94 M 559), driickt sich aber dabei wesent-
lich vorsichtiger als Cornutus aus (Leisegang a. a. O. Sp. 1072ff.). Fiir Philo
selbst ist der Adyos bald Eigenschaft Gottes — hierin bewihrt er sich als
echter Stoiker —, bald eine Person, ,,Sohn Gottes (Confus. 146 M 427),
,,der Hirt des Weltalls* (Agric. 51 M 308), ,,Konig*, ,,Lehrer, ,,Ratgeber,
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,,Freund®* (Somn. I 191 M 649). Gott ist der mpdros deds (Alleg. IT 86 M 82),
der Logos der zweite nach ihm, — auch er wird als Jedc bezeichnet, nie aber
als ¢ Jedc (Somn. I 229 M 655). Bis in das Johannesevangelium hinein
wirkt dieser Sprachgebrauch nach (Leisegang a.a. O.).

Ich breche hier ab; bald wird sich Gelegenheit finden, diesen Faden weiter-
zuspinnen. Doch wird jetzt schon klar sein, dal der Hermes-Logos, wie wir ihn
kennengelernt haben, wert der Bitte ist, ein Volk aus tiefster Not zu erretten.

Ein Frevel soll gesithnt werden, lesen wir in v. 29, und zwar durch Hermes,
gesandt von Zeus, Hermes, der in verwandelter Gestalt (v. 41ff.) einen Jiing-
ling nachahmt und es auf sich nimmt Césars Récher zu heiBlen, d. h. mit
Augustus wesensgleich ist, und nach vollbrachtem Werk in den Himmel
zuriickkehrt.

Neu und unerhort fir die antike Welt und nicht nur fiir die rémische, wie
Heinze glaubt, sondern auch fiir die griechische — denn mit dem Zedg
zaddpotog, den Heinze heranzieht, ist nichts erklért, dieser sithnt selbst — ist
der Gedanke, dafl eines der Kinder des héchsten Gottes, von diesem
entsandt, den Himmel verlda8t und sich der Menschen erbarmt.

Bevor wir auf die Geschichte dieser Idee eingehen, méchte ich kurz zweil
Probleme streifen : .

1. Wie der Gott siihnt, gibt uns Horaz nicht an. Die Worte in 43/4 patiens
vocari Caesaris ultor legen den Gedanken nahe, dafl mit der Bestrafung der
Casarmorder den Gottern Genugtuung geleistet werden kann.

2. Die auBerordentlich schwierige Frage, warum Gott eines besonderen
Mittlers bedarf, kann hier nicht behandelt werden, weil sie uns zu weit von
unserem eigentlichen Thema abfithrt. Ich will nur an die naive Losung, die
in der Kdpn xdouov gegeben wird, erinnern: Xdpwoat tijt yijt »dy 09 cavtoy,
0d ydp oe ywpely dmoudvw, cavrot {yé) Twa icpav dmdppoay (Johann.
Stob. Eclogae I 405. 975 fin.).

Von einem Gottwesen, das vom Himmel herniedersteigt, horen wir m. W.
in der romischen Literatur zum erstenmal in der Rede De imperio Cn. Pom-
pei 40/41. Dort sagt Cicero: Postremo signa et tabulas ceteraque ornamenta
Graecorum oppidorum, quae ceteri tollenda esse arbitrantur, ea sibi ne visenda
quidem existimavit. Itaque omnes nunc in eis locis Cn. Pompeium sicut
aliquem non ex hac urbe missum, sed de caelo delapsum intuentur. Damit
muB man eine Stelle aus dem ersten Brief Ciceros an seinen Bruder, den
Prokonsul in Asien, verbinden (Par. 7): Nam Graeci quidem sic te ita viventem
intuebuntur, ut quendam ex annalium memoria aut etiam de caelo divinum
hominem esse in provinciam delapsum putent. Dieser Satz ist von
groBter Wichtigkeit: Das Wesen, das vom Himmel herabkommt, ist seiner
Gestalt nach offenbar ein Mensch, seinem Wesen nach aber ein Gott: Divinus
homo 148t sich nicht anders auffassen.

Von solchen Gottmenschen! horen wir vielfach im Orient. Auf die Stelle
bei Celsus VII 9 nahm ich schon Bezug (S.67). Simon Magus galt bei
seinen samaritischen Landsleuten ,,als Gott, erhaben iiber jedes Amt, jede
Macht und Gewalt* (Justin, Dialog c. Try. 120 fin. Ap. I 26, 2,3). Und er
verkiindet von sich: *Eyd eiut 6 vids to0 Peod, 6 €& ovpavod xavafds.
Die Libyer blickten zu dem Menschen Apsethos als Gott auf (Hippol.
Elench. VI 7,2 8,1 W.).

1 Vgl. Walter Bauer, Das Johannisevangelium (1925) S. 21ff.
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Aber keine dieser Parallelen ist ganz erschopfend. Ihnen allen fehlt ein
Zug, der von allergroBter Bedeutung ist: Die Sendung durch den obersten
Gott; Gott sendet eines seiner Kinder. Cui dabit partis scelus expiandi
Juppiter, fragt Horaz v.29f. in unserm Gedicht. Auf Erden wirkt ,,der
Gesandte Gottes, ein aus dem Christentum (vgl. Heb. 3,1 Katavorjoate
T0v dmooTodov xal dpyiepéa Tijc ouoloylas fudv Incoty) und seiner Um-
welt (vgl. G. P. Wetter, Der Sohn Gottes, 1916, 26ff.) wohlbekannter Begriff.

Dem Westen ist eine solche Vorstellung sonst ganz fremd. Anders steht
es um die von dem Hellenismus beeinfluiten ostlichen Kulturkreise. Aus
dem Rechten Ginza, durch Lidzbarskis Ausgabe uns zuginglich gemacht,
wissen wir von jiidischen Liigenpropheten, die sich ,,Gesandte Gottes‘ nennen
(I 169 S.25). Ein Schiiler Simons, Menander Kapparetéia, fordert Ver-
ehrung ,,als der Retter, der zur Rettung der Menschen dereinst gesandt
wurde aus der Hohe“ (Euseb. K.G. IIT 26,1). Nach den Hermetischen
Schriften wird von Poimandres der Prophet mit gottlichen Kréften aus-
geriistet und entsandt, um ein Fiithrer der Wiirdigen zu ihrer Erlosung zu
sein. Bei den Mandéern (Johannesbuch XIX §. 83,18ff. Lidb.) spielen die
gottlichen Gesandten, die zur Erl6sung der Menschen auf die Erde herab-
kommen, eine groBe Rolle. Ebenso bei den Manichéern (Al-Biruni bei Kessler,
Mani 317). Auf den in die Welt gesandten Logos habe ich schon oben (S. 71)
hingewiesen. Er wird uns bald ausfiihrlicher beschiftigen.

Im Begriff des,,Gesandten‘ liegt es, dall er nach Erfiillung seines Auftrages
wieder an seinen Ausgangspunkt zuriickkehrt; der gottliche Mensch féhrt
wieder zum Himmel empor. Horaz ist diese Vorstellung durchaus vertraut.
Man denke nur an v. 45 unseres Gedichts: Serus in caelum redeas.

Soweit meine Kenntnisse reichen, deren Liickenhaftigkeit mir in diesem
Augenblick nur zu wohl bewuBt ist, gibt es im rein griechischen und romischen
Schrifttum nichts Vergleichbares!. Wir miissen das Gedicht in einen viel
weiteren Rahmen stellen. Denn wir diirfen nicht vergessen: Rom war damals
der kommerzielle, administrative, religiose und geistige Mittelpunkt der Welt.
Hier trafen sich alle Volker, hieher flossen von allen Seiten die Anregungen
zusammen. In Rom safl eine starke Judengemeinde und daf Horaz mit ihr
Fithlung hatte, ist aus seinen Werken klar. AuBerdem war er auf seinem
Feldzug mit dem Osten in Beriihrung gekommen. Tausende von Soldaten
hatten den Orient durchzogen und die dortigen Religionen und Kulte kennen-
gelernt. So ist es selbstverstdndlich, daBl der Dichter Anschauungen kannte,
die nur aus dem hellenistisch-jidisch-orientalischen Kulturkreis heraus ge-
deutet werden konnen. Kein Dokument aber gibt dessen geistigen Gehalt
umfassender und eindringlicher wieder als das Johannes-Evangelium und
die Johannes-Briefe, gewidmet dem Logos — wir greifen damit wieder
den Faden auf, den wir fallen lieBen —, dem Gottes-Sohn, der vom Himmel
gekommen ist, entsandt von seinem Vater, um die Menschen zu retten, und

1 Cicero, Somnium Scip.13 (Sed quo sis, Africane, alacrior ad tutandam rem publicam,
sic habeto: omnibus qui patriam conservaverint, adiuverint, auxerint, certum esse in
caelo definitum locum, ubi beati aevo sempiterno fruantur; nihil est enim illi prinecipi
deo, qui omnem mundum regit, quod quidem in terris fiat, acceptius quam concilia.
coetusque hominum iure sociati, quae civitates appellantur; harum rectoreset conser-
vatores hinc profecti huc revertuntur), der sich in so vielem mit dieser Geistes-
haltung beriihrt, kennt nicht den gottlichen Gesandten.
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der — und nun wird ausdriicklich auch das erwihnt, wovon in den beige-
brachten Parallelen noch nicht die Rede war — nach vollbrachtem Werk in
den Himmel zuriickkehren wird: EV. XI 27: *Eye memiorevxe, 6ti ob €l
0 Xototog 6 vios tov Peot O eig Tov xdauov 8oyduevoc. Oder Ep. Joh.
I414: Kai npeic tededusia »al ueotvpodusy, 6t 6 matio dméotalxey
Tov ioy cwtijpa Tov ®douov. Ich will noch eine Stelle anfithren, die gleich-
zeitig ein bisher vollig ratselhaftes Beiwort in unserer Ode restlos erkliirt.
Im Ev. Joh. VI 14 heiflt es: Oi odv dvdowmor iddvres, 6 émoinoey onueiov,
leyov, 6TL 00T6s 0Tw AAIDS O TEOENTNS O EpyduEvos eis TOV #OouOY.
Warum wird Jesus in diesem Zusammenhang wpogrjtys genannt ? Keine un-
iiberlegte Willkiir liegt dabei zugrunde. Auch nach der Heilung des Blinden
(Ev. Joh. IX 17), nach der Speisung der 5000 (Ev. Joh. VI 14) wird er so
genannt. Nun hat G. P. Wetter in seinem aufschluBireichen Buch ,,Der Sohn
Gottes nachgewiesen, daf in frith-christlicher Literatur ¢ wpogits oft als
Titel oder fast als Eigenname fiir Jesus erscheint und ihn als Wundertiter
charakterisieren soll. Und nur, wenn wir diese Bedeutung annehmen, hat die
Bezeichnung Apollos als augur (v. 32) einen Sinn; sonst ist das Beiwort leer
und nichtssagend.

Jesus betont bei Johannes immer wieder, dafl er nicht aus eigenem Antrieb
gekommen sei, sondern nach dem Willen Gottes. (Ev. Joh. VIIL 42: Eimer
adrois 6 oot Ei ¢ deoc matne dudv 7y, nyamare dv ué. "Eyo yap
&x 100 Deot EEfAdoy xal fixw. OVOE yap an’ Euavtot EMjAvda, AAL éxevds ue
dméoteidev. VI 38 ‘Ot xataféfnra amo 100 odpavod, ody e moud To
dédnue o Eudv, aAda 1o VéAnue To¥ méuwavtds pe.). Uberzeugendere
Parallelen als diese konnen wir uns fiir das horazische ,,Cui dabit partis
scelus expiandi ¢ (v.29) gar nicht wiinschen. Aus diesen Selbstzeugnissen
Jesu spricht aber noch ein Weiteres: daBl er sich selbst iiberwinden muflite,
um den Auftrag Gottes durchzufithren. Auch das gilt fir Hermes-Augustus.
Er nimmt es auf sich, duldet Césars Récher zu heillen (v. 43).

Die beigebrachten Zitate illustrieren das Kommen des Gottes-Sohnes in
die Welt. Ich lege nun einige Parallelen fiir sein Verlassen der Welt vor, fiir
sein, um mit Horaz zu reden (v.45),in caelum redire. Joh. XIIL, 1: I1po d¢ 77js
£0077jc T0D wdoya eidas 6 Inoods, bt fAder avTod 7 doa, ba ustefi éx ToD
xdauov TovTov meog Tov matrdpw. XIIT3: Eidds, vt mavte Edwxey atrdl
6 matno els Tas yeipas xal OtL Gmwo Veod 8ERAJEy xal eig Tov Peoy vmdyet.

Bis jetzt haben wir Horaz aus dem Evangelium erklirt, nun aber ergibt
sich die Moglichkeit, ein Problem des Evangeliums von Horaz aus zu deuten.
In Joh.I14 (Kai 6 Adyos oapé éyéveto xal éoxippwoey &v nuiv xol Ede-
aodueda Ty 06&av adrod, ddfav s povoyevoic mepd mateds) und Joh.
Ep. 14,9 CEv todtwe épaveodsdn 1) aydmn tod deod év fuiv, 6re Tov wiov
adTov Tov povoyevi] dméotalxey & Peos eic Tov xdouov) ist die Bezeich-
nung ,,uovoyevrjc = einzig® merkwiirdig. Warum wird hier ausdriicklich
hervorgehoben, daB Gott nur einen Sohn hat? Horaz wendet sich an
4 Gottheiten. Eine solche Vorstellung setzt aber auch Johannes voraus, ein
Gebet, das etwa so gelautet haben mag: , Wir sind in groBter Not, Vater
Zeus. Schick uns eines Deiner Kinder, den Apollo oder die Aphrodite oder
den Ares oder den: Hermes!“ In deutlicher Polemik (vgl. auch Bauer
. c. I 35) gegen eine solche Einstellung sagt Johannes mit allem Nach-
druck, daB nur einer in Betracht kommt, der einzige Sohn Gottes.
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Hermes-Logos, der Gottes-Sohn, ist von dem hochsten Gott mit dem
Auftrag, das Verbrechen zu siihnen, in die Welt gekommen und offenbart
sich der Menschheit als Augustus. Das wird mit aller Deutlichkeit durch
,,Caesaris ultor“ (v.44) und ,,te duce, Caesar* (v.52) gesagt.

Nach Johannes stieg der Logos vom Himmel herab — so weit geht er
mit Philo (Rer. div. 230 M 505 &va uev aoyérvmov) — {tov ) mép Nuds, Evepoy
0¢ plunpe Tov xad fuds dmdpyovve und der Logos ward Fleisch — ein
(Gedanke, den sich Philo nie héitte vorstellen kénnen — und wohnte unter
den Menschen als Jesus.

,,Uber die Art“, sagt Ed. Meyer in seinem Werk ,,Ursprung und Anfinge
des Christentums® (I 323), ,,wie das gotthche Wort, der Gottessohn und Gott,
in den Menschen Jesus von Nazareth eingegangen ist, hat sich der Verfasser
nicht den Kopf zerbrochen; ihm geniigt die Tatsache!. Wie verhélt sich
Horaz zu diesem Mysterium ¢ Wann und wie erfolgt die Verwandlung des
Hermes-Logos ? Auch er gibt darauf keine Antwort. Ebensowenig bekommen
wir bei dem Theologen, der hinter dem Johannes-Evangelium steht, der
schon vor dem Verfasser des Evangeliums das Geheimnis des fleisch-gewordenen
gottlichen Wesens verkiindet hat, Auskunft, ndmlich bei Paulus. Auch er
schweigt sich dariiber aus. Er empfindet, gerade so wie Johannes und Horaz,
nicht im mindesten das Bediirfnis, ,,durch eine Erzédhlung von der Schopfung
oder Geburt das Vorhandensein dieses Gottessohnes zu erkliren® (B. Weil3,
Christus S. 32). Man sieht daraus: Diese Menschwerdung eines vom Himmel
herabsteigenden Gottes war um die Zeit von Christi Geburt eine geliufige
Vorstellung, die nach keiner Erklirung verlangte.

Nach Johannes ward der Logos Fleisch, Christus ein leibhaftiger Mensch ;
das gilt aber nicht fiir den vom Himmel gesandten Hermes-Logos des Horaz.
Er war kein Mensch wie die andern. Wenn ich recht sehe, so stehen wir auch
bei Horaz vor dem Problem der paulinischen Christologie.

Wir miissen uns vor allem klarmachen, was die Worte (v. 41/2) bedeuten :
Hermes ahmt einen Jiingling nach.

Bei Homer kommt es oft genug vor, dall ein Gott in seiner Allmacht die
Gestalt irgendeines Sterblichen annimmt. Aber diese Verwandlung dauert
nur kurz; sie geschieht um irgendeines Zwecks willen. Ist dieser erreicht, so
nimmt der Gott wieder seine urspriingliche Gestalt an. Der wesentliche
Unterschied aber besteht darin: Bei Homer tritt der Gott neben einen noch
lebenden Menschen; wihrend dieser irgendwo abseits weilt, erscheint der
Gott, ihm gleich, bei seinen Freunden, bei seinem Volk.

Bei Horaz aber sind der Gott Hermes und der Mensch Augustus eine
Person. Freilich keine Person im natiirlichen Sinn. Hermes ist kein iuvenis
wie die andern, er ist nur die Nachahmung eines Jiinglings; ein Wesen, das
mit einem J unghng verghchen werden kann, das einem J unghng dhnlich ist.
Ubersetzen wir den Satz ins Griechische: KW ‘Eouijc thy uoopiy ueraaiiw
veaviav pipeirer. Um in der Sprache Philos (Rer. div. her. 230 M 505) zu
reden: Hermes ist ulunue veaviov. Er verhilt sich zur Wirklichkeit wie
ein Bild zu seinem Gegenstand?2.

Nun ist im N.T. piuciodar ein seltenes Wort. Man zieht duowdodar vor.
Dann lauten die Worte : i ‘Eouijs perafaiov tip uoopny veaviar ouoodva.

1 Vgl. auch Bauer a. O. 8. 22.

% Aus der Schrift "Eouoii mpos Tdr (Stob. IIT 11, 31) zitiere ich zijg dAndelas piunois.



76 Karl Rupprecht

Da fillt uns sofort eine bekannte Stelle aus der Apostelgeschichte (XIV 9ff.)
ein. Paulus heilt in Lystra einen Lahmen: ,,Als das das Volk sah, erhoben
sie ihre Stimme und sagten auf lykaonisch: Oi deoi o,uoth%v‘rsg avdoa-
oL »aTEPNOoAY nQo5 n,uag éxdiovy te 1ov Bagafav Ale, vov 6¢ Iavloy
Eouiy, émeidn adtos fy 6 1yoduevos to0 Adyow.

Das scheint mir eine ausgezeichnete Parallele zu Horaz zu sein, um so
willkommener, da auch hier Hermes uns begegnet.

Ich betone: Die Gotter sind nicht Menschen geworden nach Ansicht der
Einwohner von Lystra; sie haben nur eine Gestalt angenommen, da sie
Menschen gleichen. Wie wir bereits wissen (v. S. 70£.), wurde Ptolemaios V.
in der Inschrift von Rosette eixaw (won tod Aidg genannt. Der Myste der Isis
erlebt die hochste Seligkeit, wenn er zum Abbild (simulacrum) der Gottheit
wird (Apuleius, Met. XI 24: Inexplicabili voluptate simulacri divini per-
fruebar. Vgl. R. Reitzenstein, Die hellenistischen Mysterien-Religionen ?
S. 43). Hier erleben wir den umgekehrten Fall: Die Gottheit, Hermes, ist
eizaw 100 dvidpdmov.

Auch der mensch-gewordene Christus ist nach Paulus nicht Mensch im
Vollsinn des Wortes. Paulus sagt nicht, Gott hat seinen Sohn gesandt im
Siindenfleisch — so hiitte sich Johannes ausdriicken kénnen —, sondern an
der berithmten Stelle des Romerbriefes heit es (VIIL, 3): ‘O deog Tov éav-
T0D Wiov TEUPAS &V OUOIDUATL OREXOS GuUaPTIXS.

Paulus wollte damit ,,eine gewisse Ahnlichkeit, eine eingeschrinkte Gleich-
heit* (Wei} a. a. O. S. 61) zum Ausdruck bringen. In dem Philipper-Brief
(IL7) heilt es nicht ,,er ward Mensch und in seiner Haltung ein Mensch"’,
sondern ,,er trat auf in einer Gestalt, die den Menschen dhnlich war und wurde
in einer Haltung erfunden, wie wenn er ein Mensch wire™: "Ey duowduate
avdodmawy yevduevos xal oyfuate edpedels @ dvdowmos.

Ich habe keinen entscheidenderen Beweis fiir die Identitédt der Vor-
stellungen, als dafl wir die Worte des Horaz mit denen des Paulus voéllig
wiedergeben koénnen. Im Stil des Paulus wiirden sie lauten: AAAdrres mw
Lop@NY v OUOLdOUATL VERPIOV PEVOUEVOS.

Wir fassen zusammen: Christus-Jesus und Hermes-Augustus sahen wie
Menschen aus, Christus-Jesus und Hermes-Augustus waren Menschen und
doch waren sie wieder keine Menschen: Mutatis figuris iuvenes imitati sunt.
B. Weil} sagt in seinem ,,Christus® S. 54: ,,Nach der Lehre des Paulus hat
Jesus, als er auf Erden wandelte, einen Doppelcharakter gehabt. Vom Weibe
geboren wie jeder andere Mensch, unter das Gesetz und die dariiber waltenden
Geistesmiichte getan wie jeder Jude, aus dem Stamme Davids kommend,
also von einem Davididen erzeugt, ... in seinem Habitus, in Erscheinung
und Gebirde erfunden wie ein Mensch, so erschien er den Menschen. Nur
,,dem Fleisch nach‘ stammt Jesus von David ab, im iibrigen stammt er vom
Himmel ab ... Er war ja bereits bei der Schépfung als ein pneumatisches
Wesen vorhanden und téiitig gewesen. So seltsam es uns vorkommen mag,
es liBt sich nicht anders vorstellen, als daB3 hier gewissermaBen zwei Wesen
verschiedener Ordnung sich verbunden haben, e1n Hlmmhschel ist bei der
Geburt in den entstehenden Korper eingegangen.

Das gleiche nimmt Horaz von Hermes-Augustus an. Als Hermes existierte
er vor seinem irdischen Leben im Kreis der Gotter. Gezeugt von Octavius,
geboren von Atia, ward er in seiner Erscheinung und Gebérde erfunden als
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wie ein Mensch. ,,Nur dem Fleisch nach® stammt Oktavian von seinen
Eltern ab. Auch in ihm haben sich gewissermafen zwei Wesen verschiedener
Ordnung miteinander verbunden.

Daraus ergeben sich wichtige Folgerungen fiir Paulus. Die liberale pro-
testantische Theologie, voran Wrede (Paulus, Religionsgeschichtliche Volks-
biicher, Serie I, Heft 5/6) und sein Schiiler Briickner (Die Entstehung der
paulinischen Christologie) haben in dieser Theorie von dem Doppelwesen in
Christus eine Konstruktion des Apostels gesehen, durch die er seine Vor-
stellung von dem Messias, von Christus, die er von den Rabbinern in Tarsos
empfangen, in Einklang bringen wollte mit dem historischen Jesus, der ihm
in verklarter Gestalt vor Damaskus entgegentrat. Oder, wie es Briickner
(a.a. O. 8. 40) schroff formuliert: ,,Das priaexistente Himmelswesen erscheint
als das urspriingliche, selbstverstandliche Christusbild, seine Erscheinung als
der auf Erden gekommene und gekreuzigte Jesus dagegen als eine gewaltsam
in dies Bild eingefiigte Episode. )

Diese Hypothese ist nunmehr erledigt. Wir wissen jetzt, dafl auch Johannes
Weill unrecht hat, wenn er (Christus S.56) sagt: ,,Wire Paulus Jude ge-
blieben, so hitte er der Vorstellung der Menschwerdung nicht bedurft. Er
hitte das messianische Drama so entwickelt, daB ,,der himmlische Mensch®,
der ,,Sohn Gottes in der Glorie seines pneumatischen Leibes sich enthiillt,
das Weltgericht gehalten und das Reich der Endzeit errichtet héitte. Nachdem
er aber sich iiberzeugt hatte, dafl der gekreuzigte Jesus der Messias sei, muBte
er wohl oder iibel eine Verbindung herstellen zwischen dem pneumatischen
Sohn Gottes und dem gekreuzigten Menschen.

Ich hoffe gezeigt zu haben, daBl die Lehre von dem Gott, der vom Himmel
herab auf die Erde kommt, um die Menschen zu retten, und Mensch ist und
doch wieder nicht Mensch ist und nach Vollendung seines Werkes in den
Himmel zuriickkehrt, bereits dem Horaz und seinen Zeftgenossen durchaus
geldufig war, also viel dlter als Paulus? ist, also von Paulus und von Horaz
aus einer bereits vor ihnen durchgebildeten Lehre iibernommen wurde.

Wir haben so fiir Augustus eine, wenn ich so sagen darf, paulinisch-
johanneische Tradition gewonnen. Ihr tritt auch bei Augustus eine ,,synopti-
sche® gegeniiber.

L. Nach Sueton, ,,Leben des Augustus‘‘ cap. 94,4, berichtet Asklepiades
von Mende, also ein in Agypten beheimateter Grieche, dafB Apoll in Gestalt
einer Schlange der Atia, der Mutter des Augustus; genaht sei und den Augustus
gezeugt habe.

2. Nach Sueton cap. 94,3 erzihlt Julius Marathus, offenbar ein Syrer,
daBl einige Monate vor der Geburt des Augustus ein Vorzeichen bekannt
wurde, wonach die Natur mit einem rémischen Konig schwanger ginge; der
erschreckte Senat habe beschlossen, daB kein Knabe, der in diesem Jahr
geboren wiirde, aufgezogen werden soll. Darauthin héitten von den Ménnern,
die schwangere Frauen hatten, jeder die Zukunftserwartung auf sich bezogen
und sie hitten dafiir gesorgt, daBl der Senatsbeschlufl nicht ins Archiv kam.
Die Ubereinstimmung mit der nur. von Matthéus iiberlieferten Erzéihlung
vom bethlehemitischen Kindermord liegt auf der Hand. Daf sie urspriinglich

! Vgl. Martin Dibelius, Geschichtliche und iibergeschichtliche Religion im Christen-
tum (1925), S. 83f.
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mit Jesus nichts zu tun hat, ergibt sich schon daraus, daBl Herodes 4 v. Chr.
gestorben ist. .

In einer Fassung des Servius findet sich zu Aen. X 272 die Notiz: Hic
(= cometa) dicitur apparuisse eo tempore, quo est Augustus sortitus imperium ;
tunc denique gaudia omnibus gentibus futura sunt nuntiata. Die nahe Be-
rithrung mit dem edayyéiioy der Engel (Lukas IT 1—18) 1Bt sich nicht iiber-
sehen. Der Stern kehrt bei Matthéus II 2ff. wieder. Schliellich wollen wir
uns noch daran erinnern, dal der Begriff edayyéiior aus dem Kreis des Augustus
stammt und von hier aus in die christliche Vorstellungswelt eingedrungen ist
(vgl. P. Wendland, Die Hell.-Romische Kultur, 1912, S.409ff.). Auch die
gaudia nuntiata bei Servius sind nur eine Umschreibung dieses Begriffes.

Nichts wire torichter als zu glauben, dafl hier Beeinflussung von Autor
auf Autor, von Buch auf Buch bestidnde ; sondern weit tiber alle Volksstéimme
und Religionen des Mittelmeerkreises verbreitete Anschauungen haben bei
den Dichtern und Denkern des Westens und auch im Christentum ihren
Niederschlag gefunden. 3

Mit Recht sagt Albert Schweitzer (Geschichte der Leben Jesu-Forschung
S. 167): ,,Das Ur- und Frithchristentum ist nicht als das einfache Ergebnis
der Predigt Jesu zu begreifen, sondern es spiegelt das Erleben der Weltseele
in der ersten Generation unserer Zeitrechnung wieder.”* Auch unsere Unter-
suchung bestitigt das Wort, das Augustin in einzigartiger Weitherzigkeit
aus einer Kenntnis der religivsen Urkunden heraus, wie wir sie mit allen
Mitteln der Wissenschaft nicht mehr erreichen konnen, ausgesprochen hat:
,,Was jetzt christliche Religion genannt wird, war schon bei den Alten vor-
handen und fehlte nie von Anfang an des menschlichen Geschlechts, bis daf3
Christus ins Fleisch kam ; seitdem fing man an, die wahre Religion, die schon
vorhanden war, die christliche zu nennen‘ (Retractationes 112; vgl. auch
Epist. 102,111f. Serm. 4,11; de bapt. contra Donat. 5,38; 7,44).



