0Ogmios.
Von Josef Martin, Wiirzburg?.

Lukianos von Samosata beschreibt in seiner Prolalia ,,Herakles”, um
dadurch die Neuaufnahme seiner sophistischen Tétigkeit im hohen Alter zu
rechtfertigen, das einst in Gallien gesehene Bild des greisen Heralkles, der bei
den Kelten die Stelle des Herakles Logios vertrete. Die Stelle hat folgenden
Wortlaut 2:

,,Den Herakles nennen die Kelten mit einem einheimischen Wort
Ogmios, das Bild des Gottes aber stellen sie ganz ungewohnlich dar. Er ist
namlich fiir sie bis ins letzte ein alter Mann, kahlkopfig und grau, soweit
noch Haare vorhanden sind, mit runzeliger und schwarzverbrannter Haut
wie die alter Seeleute. Du konntest vermuten, es sei eher Charon oder ein
Tapetos aus dem Tartaros und eher alles andere als Herakles. Trotzdem
aber hat er dessen Ausriistung. Denn er hat die Lowenhaut angezogen, trigt
in der Rechten die Keule und hat sich den Kécher umgehangt, und die Linke
zeigt den gespannten Bogen, iiberhaupt in all dem ist er ganz Herakles. Ich
dachte nun, die Kelten wiirden aus Ubermut gegen die griechischen Gétter
so ungebiihrlich darin handeln und um durch das Bild an Herakles Rache zu
nehmen, weil er Beute machend einst in ihr Land gekommen sei, damals als
er auf der Suche nach den Rindern des Geryoneus durch die meisten Lénder
des Abendlandes streifte. Und dabei habe ich das Wunderlichste an dem
Bilde noch nicht genannt; denn dieser alte Herakles zieht eine reichlich
groBe Menge von Menschen gefesselt an ihren Ohren nach sich. Als Fessel
aber dienen ihm diinne Seile (oder: Ketten) aus Gold und Elektron gearbeitet
ahnlich den schénsten Schmuckschniiren. Und obwohl die Menschen an so
diinnen Ketten gefiihrt werden, wollen sie nicht entlaufen, obwohl sie es
leicht kénnten, und sie leisten gar keinen Widerstand und stemmen sich auch
nicht sich zuriicklehnend mit den FiiBen dagegen, sondern folgen strahlend,
und freudig und voll Lob auf ihren Fiihrer folgen sie ihm alle, und im Streben
vorwérts zu kommen, lassen sie die Fessel locker werden, ganz als ob sie un-
gehalten wiiren, wenn man sie losmachen wollte. Doch auch das Allerungereim-
teste will ich nicht fiir mich behalten; da namlich der Maler keinen Ort zum
Festmachen der Ketten hatte, weil der Gott ja schon in der Rechten die Keule
trug, in der Linken den Bogen, so durchbohrte er seine Zungenspitze und lief
ihn so die Gefesselten nachziehen; der Gott aber wendet sich lichelnd nach
ihnen um. Als ich dieses Bild sah, blieb ich lange bewundernd und nach-

* Der Aufsatz stellt die'erweiterte Fassung eines Vortrages ,,Die goldene Kette
dar, der vor den ,,Freunden der Antike* in Wiirzburg gehalten wurde. DaB er durch
Kriegseinwirkung zerstort und ohne die notwendigen Unterlagen wieder hergestellt
wurde, erklirt verschiedene seiner Mingel. ,,Uber das Nachieben des homerischen
Bildes von der goldenen Kette in der englischen Literatur‘ handelt die vom Hanse-
atischen Gildenverlag, Hamburg, angekiindigte Schrift ,,Die goldene Kette* von E.Wolf.

? Lukianos, Herakles 1—6, p. 82—85.
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denkend und ohne Ausweg stehen. Ein Kelte aber trat hinzu, in unserer
Bildung wohl erfahren, wie er bewies, ein Weiser in den Dingen seiner Heimat 1,
glaube ich, und sprach in reinem Griechisch : Ich will dir, Fremder, das Riitsel
des Bildes 16sen; denn du siehst so aus, als ob du in Verwirrung wirest bei
seinem Anblick. Wir Kelten nennen den Logos nicht wie ihr Griechen
Hermes, sondern vergleichen ihn dem Herakles, weil der um vieles stirker
ist als Hermes. Wundere dich auch nicht, daB8 er als alter Mann gebildet
ist; denn nur in einem alten Manne pflegt der Logos seine héchste Kraft
zu zeigen, wenn anders die Dichter recht sagen, daf3 der Sinn der Jungen
flatterhaft ist, das Alter aber Weiseres zu sagen hat als die Jugend. So flieBt
ja auch aus dem Munde Nestors Honig, und auch die Sprecher der Troer
lassen blumig sozusagen und lilienschon ihre Stimme erténen; Lilien ndmlich
werden, erinnere ich mich recht, die Blumen genannt. Wenn sodann dieser
alte Herakles Logos die Menschen mit ihren Ohren an seine Zunge gebunden
nach sich zieht, so wundere dich auch dariibgr nicht, wenn du die enge Ver-
wandtschaft der Zunge und der Ohren kennst. Nicht Ubermut gegen ihn ist
es, wenn seine Zunge so durchbohrt ist; wenigstens erinnere ich mich einiger
komischer Jamben, die ich von euch gelernt, ,den Geschwiitzigen allen ist
die Zunge durchbohrt an ihrer Spitze‘. Kurz, wir glauben, da3 auch Herakles
als weiser Mann durch die Macht der Uberredung die meisten Taten vollbracht
habe, nicht durch die Stirke seines Kérpers; und die Pfeile, mit denen sein
Kocher angefiillt ist, sind nach unserer Auslegung nichts anderes als die
Worte eines beredten Mannes, die wie rasche und spitze Geschosse die Seelen
der Zuhérer durchdringen und daher auch von eurem Homer ,gefliigelt’
genannt werden.

Nirgends aus der Antike ist uns etwas iiberliefert, das fiir die Echtheit
dieses merkwiirdigen von Lukian beschriebenen Bildes spriche, nirgends
auch etwas, das Kenntnis verriete von der Gleichung Herakles—Hermes,
so,daB sich starke Zweifel an der Geschichtlichkeit des Gotterbildes ergeben.
Es ist auch bis jetzt nirgends auf gallischem Boden ein Bild gefunden worden,
das sich mit dem Lukians vergleichen lieBe. Indessen wird auf Miinzen der
gallischen Stémme der Ossismi, Coriosopites, Curiosolites, Andecavi, Nam-
netae, Redones, Abrincatui, Aremorici, Baiocasses ein Kopf dargestellt um-
geben von anderen kleineren Kopfen, die an Ketten zu hingen scheinen?. Der
Kopf ist dabei allerdings iiberall jugendlich dargestellt und, wie Koepp fest-
stellt 3, ein Abkémmling des Apollokopfes auf den Miinzen Philipps von Maze-
donien, also durchaus nicht als Herakles, erst recht nicht als greiser charak-
terisiert. Die charkateristische Eigenart gallischer Miinzprigung, eine gewisse
Zuchtlosigkeit, die Neigung zur Fiillung aller Flichen, zum Phantastischen und

1 Diodor 5, 31, 2 quAdoopol Té Twés eior xal Deoddyor mepITTOS THUduUEOL, 0DG
dpvldag Gvoudlovor. Strabo 4, 197 dovidas meds 7] guatoloyia xai Tiw fdwny pilocopiay
aoxodow. Diog. Laert. prooem. 5 oi 0¢ pdoxovres dmo fapfdowy dpEar prlogopiay xal
TOV TOMmOY Tag’ €xdoTols avTis Extidevrar xal pact Tovs pév Ivpvooopiotac xal Apvidas
alviypatwdds dmopdeyyouévovs qrlocopijoar, oéfew Yeovs. xal umdey xaxov O0pav xai
dvdpeilay doxew. Steph. Byz. Apvidar, &9vos I'alatixov giuldéoogoy. Pomp. Mela, de
chorographia 3, 18 habent tamen et facundiam suam magistrosque sapientiae druidas.
Commenta Lucani 9. 33 Us. sunt autem druidae philosophi Gallorum.

2 Holder, Altceltischer Sprachschatz II, Leipzig 1922; E. Muret-M. A. Chabouillet,
Catalogue des monnaies gaulois, 1889, unter den Abbildungen 6504—6991.

3 Fr. Koepp, Ogmios, Bonner Jahrbiicher 125 (1919) 64.
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Ornamentalen macht Koepp! auch fiir das Zustandekommen des in Frage
stehenden Miinzbildes verantwortlich. Der das Miinzbild umgebende Perlkreis
sei gewissermafen in Bewegung geraten und dridnge sich in alle Liicken des
Bildfeldes; um ihm einen ornamentalen Abschlul zu geben, seien auf seine
Enden Bliiten aufgesetzt worden, die schlieBlich wieder durch den Trieb zum
Phantastischen zu Menschenképfen geworden seien, die wahrscheinlich iiber-
haupt nichts bedeuteten. Indes kommt nach Koepps eigenem Zugesténdnis
der Perlkreis auf den mazedonischen Vorbildern der Ogmiosmiinzen gar nicht
vor, wohl aber nach Blanchet, den Koepp 2 zitiert, auf gallischen Miinzen, und
zwar in regelrechter Weise; und gegen die Behauptung?, es lieBe sich nicht
sagen, dafl die Ketten vom Munde ausgehen, spricht der deutliche Bildbefund.
Damit fiallt der Versuch Koepps, die Geschichtlichkeit des Ogmiosbildes zu
bestreiten. Es kann kein Zweifel sein, daB das Bild tatsidchlich keltischer
Herkunft ist, und Lukian muf es auch wirklich gesehen haben. Dafiir spricht
schon die Eigenart der Erfindung.

Das Bild ist also echt. DaB wir es wirklich mit keltischer Uberlieferung
zu tun haben, glaubt Schréder® dadurch erwiesen, daf in der irischen Helden-
sage der Tdin Bé Cualnge einmal eine dhnliche Gestalt auftritt. ,,Es kam®,
so heiBt es da, ,,ein anderer Heerhaufen nach dem Hiigel in dem Slemain
von Meath, ein Heerhaufen einer grofen Burschenschar. Ein schwarzer,
schneller, dunkler . . . Mann vor der Front dieses Heerhaufens. Sieben Ketten
um seinen Hals, sieben Mann an jedem Ende der Kette. Er schleift diese
siebenmal sieben Mann, so daB ihre Schnauzen gegen die Erde schlagen,
und da machen sie ihm Vorwiirfe, und da hilt er an . . . Aber diese Schilde-
rung steht in schérfstem Gegensatze zu dem Bilde Lukians: Hier freiwilliges,
freudiges Folgen an diinnen goldenen Ketten, die vom Munde des Gottes zu
den Ohren der Gefiihrten gehen, dort Gewalt mit offenbar derben Ketten,
die um den Hals des starken Mannes gelegt sind. Umgekehrt wollte Adolph
Reinach® Lukians Beschreibung auf das falsch verstandene Bild des von
Trophéen umgebenen Kriegsgottes zuriickfithren. Koepp? glaubt nicht an
eine populire Vorstellung, sondern nur an eine Allegorie des Lukian ; die Vor-
stellung von dem Gott gilt ihm als keltisch, das Bild als Ganzes aber stellt
er zu den allegorischen Bildern der spéteren griechischen Kunst; die Watfen
des Herakles gehéren nach ihm nur zur allegorischen Ausstattung des rede-
gewaltigen Ogmios, dessen Macht durch das gefesselte Gefolge drastisch zum
Ausdruck gebracht und durch die Abzeichen des stéirksten der Helden noch
anschaulicher gemacht wurde. Auch Windisch® ist der Meinung, daf die
Attribute des Herakles nur bildlich auf den Gott der Rede iibertragen seien,

La:a. 0.3, X

2 a.a. 0. 62, Anm. 7; Blanchet, Manuel de numismatique, 1890, I 51, 4.

3%a.a. 0. 62.

4 Vgl. H. Blimner, Archiologische Studien zu Lukian, Breslau 1867, 82; Fr. Matz,
De Philostratorum in describendis imaginibus fide, Bonn 1867, 6.

5 Fr. R. Schréder, Altgermanische Kulturprobleme, Berlin-Leipzig 1929, 51f.; vgl.
E. Windisch, Das keltische Britannien bis zu Kaiser Arthur, Abh. d. K. Sichs. Ges. d.

Wiss. 60. Bd., philolog. hist. K. 29, Leipzig 1913, 98 ; T4in B6 Ctalnge, herausgegeben von
E. Windisch, Zeile 5523£f.

8 Rev. Celt. 34 (1913) 53f.
7 a.a. 0. 98; dhnlich C. Clemen, Religionsgeschichte Europas, Heidelberg 1936, 324.
8 Siehe o. Anm. 5.
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hélt aber das Bild der Ketten, um die Allgewalt der Rede auszudriicken,
fiir ein Produkt echt keltischer Phantasie. DaB die dem Bilde beigegebene
Erklirung allegorisch ist, wird dadurch bestitigt, daB der Druide von dem
gar nicht in den religiésen Gedankenkreis seines Volkes sich einfiigenden
griechischen Herakles sagt, die Kelten glaubten, er habe durch die Rede
das Meiste vollbracht als weiser Mann und daB nach ihrer Auffassung die
Pfeile seines Kochers die Worte eines beredten Mannes vorstellten. Nun trigt
Plutarch® auch einmal die Meinung vor, daB Herakles, der in seiner Jugend
noch gewalttitig war, die Dialektik verachtete und sich an dem delphischen
Heiligtume des Apollo vergriffen habe, spéterhin, nachdem er im Kreise des
Chiron und Atlas jene Kunst gelernt hatte, in der Weissagekunst und Dialektik
sehr erfahren gewesen sei. Es hieBe dem Druiden schon viel zutrauen, wenn
man bei ihm Kenntnis dieser nur in wenigen Spuren sonst erscheinenden
durch den ,,Herakles* des Kynikers Antisthenes?* beeinfluBten Sagengestalt
annehmen wollte. Wie dem aber auch sei, ob, wie mir sicher scheint, Lukian
die allegorische Deutung erfunden oder ein Kelte sie ihm gegeben hat, ob sie
richtig, oder, wie sich zeigen wird, falsch ist, an der Tatsichlichkeit des ge-
sehenen Bildes zu zweifeln, besteht keine Veranlassung, selbst dann nicht,
wenn Lukian Einzelheiten mit der beabsichtigten Deutung in Einklang
gebracht haben sollte. In einem Punkte scheint mir das auch der Fall zu sein.
In der seinen jiingeren Jahren angehérigen Prolalia ,,Uber das Elektron‘‘®
néamlich vergleicht er, von dem sagenhaften Elektron ausgehend, das aus den
iiber den Todessturz des Bruders Phaeton vergossenen Tranen am Po entstand,
die Rede anderer Sophisten mit Elektron und Gold; hier im ,,Herakles* sind
die Ketten, die die Rede versinnbildlichen sollen, aus dem gleichen Material
gefertigt. Gold und Elektron stehen seit Homer immer beisammen, um
besondere Kostbarkeit zu bezeichnen®. Da liegt nun doch wenigstens die
Moglichkeit nahe, dal das Material der Kette ganz oder teilweise Eigentum
Lukians ist.

Was sollen die Ketten bedeuten ? Sollen sie wirklich die Rede und ihre
Macht versinnbildlichen ? Fiir uns scheint diese Deutung auf die Macht der
Rede naheliegend zu sein, aber es ist doch auffallend, da sie eigentlich in
der Erklirung des Kelten fehlt, soweit wenigstens die machtvolle Wirkung
der Rede in Frage kommt; nur die Erinnerung an die frithere Stelle aus der
Prolalia ,,Uber das Elektron‘ macht uns klar, daB der Kelte in den Ketten
die Rede selber versinnbildet sieht, und zwar auch nur deshalb, weil sie die

1 Plutarch, De Ei apud Delphos 6, p.387 E ¢ & “Hpaxlis, obnw tov Ilgoundéa
Jelvxdrc 0008 Tols mepl Tov Xelpwva xai "Aviavra copuotais Owstheyuévos, GgAla véos dv
xal xoudf] Boubrios, dvaipdy Tiy Owadextiniy xai xavayeldy ToU ‘el TO mEATOV, TO
debregoy vmoomdy Edoke Pla Tov Tolmoda xai duaudyeodar wpos Tov Peov mep THS TEXVIS
&nel mpoudv ye TG ¥QOvR xal odros Fouxe pavTikdTATOS CHOD YEvETHaL Kal OLAEKTIHD-
Tazog. Vgl, Servius zu Vergil, Aen. 6, 395 Hercules a prudentioribus mente magis quam
corpore fortis inducitur, adeo ut duodecim eius labores referri possint ad aliquid: nam
cum plura fecerit, duodecim tantum ei adsignantur propter agnita duodecim signa, quod
autem dicitur traxisse ab inferis Cerberum, haec ratio est, quia omnes cupiditates et
cuncta vitia terrena contempsit et domuit.

2 Diimmler im Philologus 50 (1891) 288ff. S N p

3 Lukian, De electro seu cygnis 6 p. 90 dAlowc uév yag ovx oAiyoic €vtiyoic dv
*Howavois tiow xai ols odx fjAextpov, dAld yoveos avrog drootdler TV Adywy.

4 Zum Beispiel Homer, Od. 4, 73; 15, 460; 18, 296; Hesiod. scut. 142; Pytheas ap.
Athen. 11, 465 D.
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Verbindung der miteinander verwandten Zunge und Ohren herstellt. Das
Bild von der bezaubernden Wirkung lag dem antiken Menschen niher als
das der Fesselung, das tatsichlich niemals weder von der Wirkung der Rede
+ noch jener der Musik oder Dichtung gebraucht wird. Die Erkldrung Lukians
ist also sehr gesucht, und er wire nicht auf sie gekommen, wenn der dar-
gestellte Gott wirklich Herakles wire und nichts mit der Rede, dem Logos,
zu tun hitte. Der Logos muB also zum Wesen des Ogmios gehoren, wihrend
die an Waffen des Herakles ankniipfende Deutung nur etwas ganz AuBerliches
ist. Lukian sagt nun ausdriicklich, daBl die Kelten den Herakles Ogmios
nannten mit dem einheimischen Worte. Ogmios wiire damit der keltische
Name. Wenn allerdings Aelianos ! sagt, daB die Agypter den Ochos mit ihrem
einheimischen Namen Esel nannten, so zeigt diese Verwendung des Ausdruckes
7] émiywelew povi, daB man Ogmios auch als griechisches Wort auffassen
konnte, so dal Lukian das keltische Wort nicht mitgeteilt hitte. Und so ist
denn auch tatsiichlich Ogmios als griechisches Wort mit der Bedeutung
,,Fithrer gedeutet worden?2, was sich nicht so ohne weiteres abweisen 1aBt,
zumal wir Ogmenos als Beiname eines lydischen oder kleinasiatischen Zeus
kennen und von einer Stadt Herakleia Ogmou bei Milet wissen, wo der Name
Ogmos ebenfalls eine religiose Bedeutung und die Stadt eben ihren Namen
von Herakles hat3. Indes auch im Irischen, einer keltischen Sprache, kommt
der Stamm des Wortes Ogmios vor, vielmehr das Wort selbst, wenn wir die
griechische Endung einmal wegdenken: Die ilteste irische? Schrift hief
ogmas, der irische Gott, der sie erfunden haben soll, hie Ogma, und einer
der Fuatha Dé Danaan ,,Sohn des Wissens*, altirisch ,,0gma mac Elathan‘5.
Demnach miissen wir schon annehmen, daB Ogmios der keltische Gottesname
ist. Sein Triger, der irgendwie mit dem Logos zu tun hat, entspriiche also
dem griechischen Hermes oder dem rémischen Mercurius, von dem César
sagt®: Deorum maxime Mercurium colunt (Galli), huius sunt plurima simu-
lacra, hunc omnium inventorem artium ferunt, hunc viarum et itinerum
ducem, hunc ad quaestus pecuniae mercatusque habere vim maximam arbitran-
tur. post hune Apollinem et Martem et Jovem et Minervam. Gleichlautend
heilt es bei Tacitus, Germania 9 von den Germanen: Deorum maxime Mer-
curium colunt. Wenn im Unterschied dazu Lukian ihn dem Herakles gleich-
setzt, so beruht das offenbar darauf, daBl Cisar vom Wesen, Lukian von den
Attributen, den Waffen, ausgeht; doch muB man sich dariiber klar sein,
daB auch durch die Gleichsetzung des keltischen Gottes mit Mercurius nicht
das ganze Wesen, sondern auch nur eine Seite der Wirksamkeit jenes erfafit

g ,; Aelianos, Varia Historia 4, 8 &7t wov "Qyov 0i Aiydnzior 17 Emiywolew gwvij”Ovor
éxdlovy.

% G. Dottin, La langue Gauloise, Paris 1920, 276; vgl. Glotta 27 (1939) 428 zu Ture
Kalen, Ett grekist lantbruksord, Apophoreta Gotoburgiensia Vilielmo Lundstrém oblata,
Goteborg 1936, 389—404.

3 Siehe Biirchner in Realenzyklopidie f. d. klass. Altertumswiss. 8,432; 12, 964f.

* Nach J. Loth, L’Ecriture chez les Celtes, Rev. Celt. 44 (1927) 6 ist sie jedoch nicht
alter als das 2./3. nachchristliche Jahrhundert.

5 Holder, Altkeltischer Sprachschatz.

¢ César, De bello Gallico 6, 17, 1f. ,,Als obersten Gott verehren sie den Mercur,
von ihm gibt es sehr viele Bilder, ihn nennen sie den Erfinder aller Kiinste, ihn den Fiihrer
auf Wegen und Reisen, ihm schreiben sie groite Bedeutung zu fiir den Gelderwerb und
den Handel, nach ihm den Apollo und Mars und Juppiter und Minerva‘‘. Tacitus, Ger-
mania 9: ,,Am meisten von den Gottern verehren sie den Mercur.
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wird; die rémischen oder griechischen Namen besagen also an sich nicht
viel fiir den vollen Inhalt einer fremden Géottervorstellung.

Herakles spielt nun aber bei den griechischen Schriftstellern und auch
noch bei Ammianus Marcellinus?, der sich auf Timagenes beruft, in der Vor-
oder Frithgeschichte der Kelten eine bedeutsame Rolle. Er erscheint da als
nichts weniger denn als Stammvater der Kelten. Wihrend ndmlich Eusta-
thios? in seinem Kommentar zur Periegese des zur Zeit Hadrians lebenden
Dionysios den Namen der Keltogalater von einem Apollonsohne Galates
ableitet, den aber Timaios?im gleichen Zusammenhang als Sohn des Kyklopen
und der Galatia bezeichnete, berichtet er, Herakles habe Geryones und
Tauriscus, bése Tyrannen von Spanien und Gallien, besiegt und dann von
vornehmen Frauen Sthne bekommen, die das von ihnen beherrschte Land
nach ihren Namen benannt hétten. Appian? erzihlt die gleiche Geschichte
wie Timaios in etwas erweiterter Fassung; darnach hatten Apollon und
Galatia drei Sohne, Keltos, Illyrios, Galas, nach denen die Kelten, Illyrier
und Galater genannt seien. Keltos ist bei Dionys von HalikarnaB5 ein Gigant,
aber auch die Abstammung von Herakles und Asterope, der Atlastochter,
ist ihm bekannt. Diese beiden hatten nach ihm zwei Schne, Iberos und
Keltos, die die von ihnen beherrschten Liénder nach sich genannt hitten.
Wieder etwas anders erscheint die Sage von Herakles in dem Geschichts-
werk von Diodor® und in den Erotika des Parthenios?. Nach ihnen kommt

1 Ammianus Marcellinus 15, 9, 3 ff. Aborigines primos in his regionibus quidam visos
esse firmarunt, Celtas nomine regis amabilis et matris eius vocabulo Galatas dictos

. alii Doriensis antiquiorem secutos Herculem Oceani locos inhabitasse confines . .
regionum autem incolae id magis omnibus adseverant, quod etiam nos legimus in monu
mentis eorum incisum, Amfitryonis filium Herculem, ad Geryonis et Taurisci saevium
tyrannorum perniciem festinasse, quorum alter Hispanias, alter Gallias infestabat:
superatisque ambobus coisse cum generosis feminis suscepisseque liberos plures, et eos
partes quibus imperitabant suis nominibus appellasse.

2 Bustathios 69 ioréoy 6¢ 67t Tov amo Tav Ialardy dvoualiuevov godv, #vor Tiw
Lalaviny ddlacoay, Kelroyaldrar megiowotot . . . Aéyerar 08 ovtw xaleiodar amo Iald-
Tov TIog viod Amdiiwvoc.

3 Timaios fr.37 FGH I 200 (aus dem Etymologicum Magnum) I'alavio ydga.
avoudodn, s pact Twaiog, ano I'aldrov, Kixlwmos xai I'alavias diov. :

4 Appianos, Illyrica 2 IHolvgiuw yao vd Kixiwm xai Ialavelq Kelxov xai IAivgioy
xai I'dlay maidag ovras éEopuijoar Zixellas xal dofar Tav én’ avrovs Kelrdwv xal’IAiv-
owiwv xai I'aldrwv Aeyoudvaw. ; 4

5 Dionysios Halic. ant. 14, 1, 3 Kow® 0¢ dvduare 1 abumaca mweos “Elliywy af'alemzf
Kelrwen, s uév Twés pacw, and twog yiyavros Kelrov avrod dvvaoredoavrog, aj.lot o€
& “Hpaxléovs xai "Acreodnng tijs "Ariavridos ddo yevéodar pvdoloyotow ffaié?g; I/?ngov
xai Keltdv, odg déodar vais ydeais, als 7jebav dupdregol, Tas dvopacias Gy’ avTdy.

$ Diodor 5, 24, 1 77js Kelrixijc tolvvy 10 maladv, ds pacw, a’c%va’a?evaev‘ Emipavis
avne, @ Yvydrno éyévero Td peyéder Tob aduaros vmeepuis Tf O'edTeEnEly w0/ diéyovaa
Ty Gl . .. 2 xara 0& wop “Heaxléovs émi I'noudvny otpavelay xatavenoavrog e Tijy
Kelzueny adrod ..., deacauévn tov ‘Hpaxléa xal davudoaoa .. . ugoasds?at?ernv émt-
Ao ueTa wdons mEodvuiag, CVYXATAVEVCAVTWY TOY YOVEWY . . . 3 uiyeioa oé 70 Hoaxlet
yévmaey Dwov ovduare Taidtny mold mpoéyovra Taw o'/wet?'ud)‘v agetf] TE XAl Yuyis XL
0dpn oduatog, .. . meguPdnTos Oé yevéuevos ém drdpely TovG U@ GUTOY TETAYUEVOUS
évéuacey ap’ éawrod Ialdvag: ag’ dv 1) odunaca Ialatia ngoanyogsv’t?ﬂ. ; 1

7 Parthenios, Erot. 29f. Aéyerar 0¢ xai “Hpaxliéa, ére amw’ ’Egm?etag Tag ~1" ngvdvov
Poi; fiyayev, aAduevoy Ot Tijc Kelrdw ydoas apixéodar maga Boerayyov: T@ 0¢ doa
vmdoyew Yvyarépa Kelvwaw évoua: Tadny 0é Spacdeioav vob “Hpaxléovs xavaxoiyai
T0dc folic un Hélew e dmodotval, ei pr modregoy avTi puuydivac. “mv,ée I{anlsa’ 70
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Herakles, als er die Rinder des Geryoneus von Erytheia wegtrieb, auch in
Gallien zu Bretannos, mit dessen Tochter Keltine oder Kelto, wie sie im
Etymologicum Magnum?! genannt wird, er den Sohn Galates (Diodor) oder
Keltos (Parthenios) zeugte, nach denen ihre Volker Galater bzw. Kelten ge-
nannt wurden. Es ist interessant, damit die dhnliche Nachricht zu ver-
gleichen, die Tacitus im zweiten Kapitel seiner Germania iiber die Herkunft
der Germanen gibt2. Es heilt da: ,,In alten Liedern, die die einzige Art
miindlicher und schriftlicher Uberlieferung fiir sie sind, feiern die Germanen
den Gott Tuisto, einen Sohn der Erde. Thm schreiben sie einen Sohn Mannus
zu, den Stammvater und Begriinder ihres Volkes, dem Mannus aber drei
Sohne, nach deren Namen die dem Ozean zuniichst wohnenden Germanen
Ingaevonen, die mittleren Hermionen, die iibrigen Istaevonen genannt wer-
den.‘‘ Die drei Stimme sind hier, wenn die Germanen den Mannus als Stamm-
vater ihres Volkes bezeichnen, nicht nur nach seinen Séhnen genannt, sondern
auch deren Abkémmlinge. Ubertrigt man das auf Herakles und die Kelten,
so tritt Herakles an den Platz des Mannus, d. i. auch er wird als Stammvater
eines Volkes, der Kelten, ausgegeben. Die Gallier aber bezeichneten nach
Ciisar3als ihren gemeinsamen Stammvater den Dispater ; so héitten die Druiden
es als Uberlieferung bewahrt. Welcher gallische Name aber unter der latei-
nischen Benennung Dispater sich verbirgt, ist nicht bekannt.

Zu der Vorstellung des Herakles als Stammvater der Kelten stellt sich
eine Miniatur einer Liitticher Handschrift4, die die Abkunft der ersten eng-
lischen Herzidge von Wodan aufzeigen will (Abb. 1, nach E. Jung, Germanische
Gotter und Helden in christlicher Zeit, Miinchen 1939, 17). Vom Munde
einer bekronten, birtigen Gestalt gehen fiinf Linien, die durch ihre wellen-
artige Form deutlich als Seile gekennzeichnet sind, zu den Miindern von fiinf
menschlichen Kopfen ; neben jedem dieser Kopfe lehrt eine Beischrift, daB der
Dargestellte mit seiner Nachkommenschaft unmittelbar von Wodan abstammt.
So heilt es z. B. neben dem Kopfe oben links: Voden genuit Vectam, qui
genuit Viccam, qui genuit Wichtgils, qui genuit Horsam et Hengest® Die
Gestalt Wodans mit dem iiber die Arme gebreiteten Mantel erinnert sehr an
Gottvater, der beim jiingsten Gericht die Geretteten in seinem Mantel birgt
und die Beischriften erinnern nur allzu stark an die bekannte Genealogie
Christi®, so daB sich von vornherein nicht die Moglichkeit einer Beeinflussung
durch christliche Vorstellung ausschlieBen li8t. Die vom Munde Gottvaters zu

1 Etymologicum Magnum 502, 45ff.

# Tacitus, Germ. 2 Celebrant carminibus, quod unum apud illos memoriae et annalium
genus est, Tuistonem deum terra editum. ei filium Mannum originem gentis conditoremque,
Mano tres filios assignant, e quorum nominibus proximi Oceano Ingaevones, medii Her-
miones, ceteri Istaevones vocentur.

__ ® César, De bello Gallico 6,19, 1 Galli se omnes ab Dite patre prognatos praedicant
idque ab druidibus proditum dicunt. .

4 Cod. lat. 661.

° Ahnlich heift es in der Historia ecclesiastica gentis Anglorum 1, 15 des Beda Vene-
rablhs.(Venerabilis Baedae Historica opera, ed. C. Plummer, Oxoniae 1896 ; MSL 95, 43 C):
(Hengist et Horsa) erant autem filii Victigilsi, cuius pater Victa, cuius pater Vecta, cuius
pater Voden, de cuius stirpe multarum provinciarum regium genus originem duxit. Und
in der etwa 850 verfaBten Historia Brittonum des Nennius (ed. Th. Mommsen, MHG

a. a. 13, 222) c. 57. 59. 60. 61 werden die Stammbiume der Konige der Cstangeln, Mercier
und Deusonen von Wodan an aufgefiihrt. -
% Matth. 1,2—16; Luc. 3,23—38,
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den fiinf Einzelmiindern gehenden Seile sollen offenbar die Abstammung kenn-
zeichnen. Auch da kénnte an christliche Einwirkung gedacht werden, Die
Nonne Herrad von Landsberg nidmlich, Abtissin des Klosters Hohenburg am
Odilienberg im ElsaB, hat in ihrem 1870 bei der BeschieBung StraBburgs
verbrannten Hortus deliciarum, einer Enzyklopidie des gesamten theolo-
gischen und profanen Wissens des 12. Jahrhunderts; eine Darstellung auf-
genommen, die den gekoderten Leviathan zeigt (Abb. 2). Gottvater oben
hat die Angelrute in der Hand, an deren Ende das Kreuz mit Christus daran
in einen Angelhaken auslaufend sich tief-in den Rachen des Meeresdrachens
eingebohrt hat. Zwischen Gottvater und Christus aber befinden sich an der
Angelschnur sieben Medaillons mit den Bildern bértiger Ménner. Die Be-
schriftung, dem speculum ecclesiae des um 1100 in Siiddeutschland lebenden
Honorius Augustodunensis! entnommen, lautet ,,huius hami linea est Christi
genealogia ab evangelistis contexta‘; sie geht ihrerseits wiederum auf Gregor
d. Gr. (gest. 604) zuriick, der in den Moralia 33,92 schreibt: , huius hami
linea illa est per evangelium antiquorum patrum propago memorata. nam
cum dicitur: Abraham genuit Isaac, Isaac genuit Jacob, cumque ceteri suc-
cessores interposito Joseph nomine usque ad Mariam virginem desponsatam
describuntur, quasi quaedam linea torquetur, in cuius extremo incarnatus
dominus, id est hamus iste ligaretur.” Die weite Verbreitung dieser Auf-
fassung im Mittelalter beweist der Umstand, daf die gleiche Darstellung an
verschiedenen Orten angetroffen wird3, wié auch ihre Erwithnung in deutschen
Predigten; so heilt es z. B. in einer Predigt Konrads?, der in den letzten
Jahrzehnten des 12. Jahrhunderts in der Bodenseegegend wirkte: ,,Daz ist
diu here chuniginne da, ze der sich da hat ganegenget diu genade unde diu
von anegenge der werlt baidiu von dem heren kunige unde ouch von den
heiligen wisagen geborn unde geflohten ist, wan der ir vil lieber sun, unser
herre, der heilige Christus, der ist an derselben angelsnure baidiu daf chorder
unde ouch der angel. der angel daz ist diu sine here gothait, da er den Tivel
mit erwurget hat; daz chorder daz ist diu sine here mennislichiu nature,
da er iuch uz des tivels gewalt mit erchouvt unde erlost hat.” Die fiinfte
Strophe des Melker Marienliedes aus dem ersten Drittel des 12. Jahrhunderts
lantet5:

,,Ein angelsnuor geflochten ist,

dannen da geborn bist.

daz was diu din chiinnescaft.

der angel was diu gotes chraft

da der tot wart ane irworgen;

der von dir wart verborgen,

Sancta Maria.

Die Vorstellung von Christus als Koder, mit dem Gottvater den Teufel kodert,
1aBt sich weit in die christliche Literatur zuriickverfolgen; sie geht letzten

1 MSL 172, 906ff.

2 MSL 76, 682f.

3 Vgl. Fr. R. Schréder, Altgermanische Kulturprobleme, Berlin-Leipzig 1929, 72 iiber
die christliche Grabplatte von Gorforth in Cumberland, auf der die Darstellung von
Thor, der die Midgardschlange angelt, durch die christliche vom Leviathan an der Angel
beeinfluBt ist.

4 A.E. Schénbach, Altdeutsche Predigten III, Graz 1891, 217, 17—24.

® Miillenhoff-Scherer, Das Melker Marienlied S.152. :
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Endes auf Job 40, 20 zuriick, wo Gott zu Job spricht: ,,an extrahere poteris
Leviathan hamo et fune ligabis linguam eius ?, die Deutung der Angelschnur
als Generationslinie aber hat damit nichts zu tun und setzt die Vorstellung
der Schnur oder des Seiles iiberhaupt zur Bezeichnung des Abstammungs-
verhaltnisses voraus, wenn auch, allerdings wenig wahrscheinlich, sich denken
lieBe, daB irgendwelche gesuchte theologische Interpretationskunst darauf
verfallen wire. Hierher darf man dann auch die Miniatur aus einer Niirn-
berger Handschrift (Abb. 3, nach Josef Nadler, Literaturgeschichte des deut-
schen Volkes I 180) mit mystischen Predigten stellen, auf der von:einer
Hand oben, die Gottvater andeutet, eine Linie zu der den hl. Geist versinn-
bildenden Taube fiihrt, von der aus sie sich spaltet zu Marien sowohl wie zum
Jesuskinde und dann diese beiden verbindet; auch hier soll doch wohl die
Herkunft aus Gott iiber den hl. Geist und Maria ausgesprochen werden.
Und schlieBlich muf ich noch auf ein viel umstrittenes Bild aufmerksam
machen, das jetzt seiner Erklirung entgegengefithrt werden kann.

Am Nordportal der Wiirzburger Marienkapelle ndmlich befindet sich
eine um 1420 entstandene, in der Darstellungsweise einzigartige Verkiindigungs-
szene (Abb. 4) : Vor einem von zwei Engeln gehaltenen Vorhang, das Geheimnis
andeutend, das sich hier vollzieht, kniet, ein offenes Buch in der Hand, Maria
auf dem Boden; ein Engel vor ihr, der ein Spruchband mit den Worten des
englischen GruBles in der Hand tréigt, verkiindet ihr die grofle Berufung,
Mutter des Erlosers zu werden. Dariiber thront in der Mandorla, Gottvater,
in der Linken die Weltkugel haltend, die Rechte mit ausgestreckten zwei
Fingern segnend oder besser in der allmacht-schaffenden Gebirde erhebend;
von seinem Munde geht ein gewohnlich als Schlauch bezeichnetes merkwiirdiges
Gebilde aus, das oben diinner, allmihlich anschwellend und dann wieder
diinner werdend mit dem durch die Taube symbolisierten hl, Geiste am Ende
in das linke Ohr Mariens miindet. Auf diesem sogenannten Schlauche aber
strebt ein nacktes Kind wie ein Schwimmer auf Maria zu.

Uber dieses Bild geht viel unniitzes Gerede, indem unverstindige Menschen,
dem Kitzel einer pikanten Geschichte erliegend, sich geheimnisvoll zuraunen,
der Schlauch habe urspriinglich eine andere Richtung genommen und sei
irgendwo unter dem Kleide in Mariens Leib gekommen. Selbst Dehio! gibt
noch an, das Bild sei aus Priiderie entstellt worden. Zum ersten Male taucht
diese rein literarische, niemals im Volke heimische Legende auf in einem Auf-
satze Gottfried Kinkels?; bei der Besprechung einer Verkiindigungsszene in
Hocheltern bei Emmerich, auf der Gottvater der hl. Jungfrau durchs Ohr den
Geist und das jetzt weggemeillelte Christuskindchen einblase, behauptet er,
daB man auch in Wiirzburg am Hauptportal, d.i. doch offenbar am Dom,
wo es aber niemals eine #hnliche Darstellung gegeben hat, das Kind weg-
gemeiflelt habe, mit groBerem Recht als in Hocheltern, weil es dort eine
merkwiirdige Richtung in Mariens Leib genommen habe; zum Gliick aber
habe sich ein gleichartiges Bild, das jetzt im Museum sich befindliche vom

190; %3 ll)ehio, Handbuch der deutschen Kunstdenkmiler I Mitteldeutschland, Berlin

2 G. Kinkel, Kirchen und Kunstwerke am Niederrhein, Kunstblatt, Stuttgart-
Tibingen 27 (1846) 159.
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Hofe Rodelsee, erhalten. Kinkel spricht nur von dem weggemeiBelten Kind,
nicht von dem ,,Schlauch®, er hat, wie auch andere Irrtiimer zeigen, das Bild
auch offenbar nie gesehen, aber man kann, glaube ich, noch den Weg sehen,
auf dem er zu seiner Ansicht gekommen ist, und wie sich dann die Legende
weiter fortgepflanzt hat. Ein unbekannter Reisender? hatte ndmlich emp-
fohlen, sich der Sonderbarkeit wegen in Aix in der Provence in der Magda-
lenenkirche eine Darstellung der Empfingnis anzusehen, in der die wunderbare
Empfiangnis nicht viel besser ausgedriickt sei als das poetische Wunder von
Ledas Schwingerung und Geburt. Man ist nun aber erstaunt, auf dem Bilde,
der sogenannten burgundischen Verkiindigung, nichts zu finden, was eine
solche geschmacklose Behauptung auch nur einigermaBen rechtfertigen
konnte. Aus dem Munde eines links oben in Wolken thronenden Gottvaters
némlich geht ein Strahl goldenen Lichtes zum Ohre der knieenden Maria ;
in ihm kommt das Jesuskind hernieder; von der Taube des hl. Geistes ist
nichts zu bemerken, und damit fehlt alles, was einen in der Zoologie weniger
bewanderten Reisenden hiitte an den Schwan Ledas erinnern konnen; der
gute Mann hatte offenbar beim Anblick des goldenen Lichtstrahles an die
Geschichte der Danae gedacht, diese aber in seiner schwachen Schulerinnerung
mit Leda verwechselt. Auf diese Darstellung nun macht J. G. Scharold? bei der
Beschreibung des Bildes vom Hofe Rodelsee ohne Kritik zu iiben aufmerksam;
an der gleichen Stelle nennt dieser das Bild an der Marienkapelle ,,merk-
wiirdig®, an anderem Orte? ,,sehr sonderbar‘‘; von ihm kennt Kinkel offenbar
das Relief vom Hofe Rodelsee, dessen Beschreibung ihn aber auch nicht
berechtigte, die obengenannte Behauptung aufzustellen, die wohl lediglich
aus den von Scharold dem Bilde an der Marienkapelle gegebenen Beiwortern
geflossen ist. Sodann berichtet Heffner5, daf die ,,eigentiimliche Darstellung*
bei der jiingsten Restauration abgeéndert worden sei, die in den Jahren 1843
bis 1853 ausgefithrt wurde. Wie wenig aber in Wirklichkeit dabei geéndert
wurde, zeigt die Beschreibung Scharolds aus dem Jahre 1821, die mit dem
heutigen Zustande genau iibereinstimmt®: ,,Ein aufgeschlagenes Buch in der
Hand, kniet Maria auf dem Boden und empfiéingt von einem vor ihr knieenden
Engel mit langen Fliigeln den auf einem Spruchband geschriebenen Gruf:
ave Maria, gratia plena usw. Der Engel deutet auf das Spruchband und
zwischen ihm und Maria steht ein Gefi mit Blumen. Gottvater mit der
Weltkugel in der Linken hélt mit der rechten Hand den ganz diinn aus seinem
Munde kommenden, tiefer herab sich allm#hlich verbreitenden und ebenso
wieder sich verdiinnenden Streifen, der in das Ohr der Maria sich ergieBt.
Hinter Maria steht ein mit einem Teppich bedeckter Betstuhl, auf dem ein
Buch liegt und oben zwei Leuchter mit Kerzen stehen.” Trotzdem findet
W.Pinder?noch den Zustand des Bildes bei Scharold ,,mit dunklem Bedenken**

T Auf ihm nimmt nach H. Otte, Handbuch der kirchlichen Kunstarchiologie des
deutschen Mittelalters I, Leipzig 1883, 527 der ,,Embryo‘* die Richtung in den Schof
Mariens. ,

2 Reisen durch die siidlichen, westlichen und nérdlichen Provinzen von Frankreich
wahrend der Jahre 1807—1809 und 1815, 2. Band, Frankfurt/Main 1816, 526'..

3 (. G. Scharold, Beitriige zur édlteren und neueren Chronik Wiirzburgs, Wiirzburg
1821, 192.

4 (. G. Scharold, Wiirzburg und seine Umgebungen, Wiirzburg 1836, 248.

5 (. Heffner, Wiirzburg und seine Umgebungen, Wiirzburg 1852, 153, 4.

8 (. G. Scharold, Beitrage ete. 366.

? W. Pinder, Mittelalterliche Plastik in Wiirzburg, Wiirzburg 1911, 1161f.
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behandelt und glaubt, daB bei der Restaurierung Anderungen in der Fiihrung
des ,,Schlauches®, wenn auch nur unbedeutende, vorgenommen wurden.
Erst die Kunstdenkmaéler Bayerns, Ufr. XII, Stadt Wiirzburg, rdumen mit
der Legende iiber den Verlauf des ,,Schlauches auf, indem hier lediglich
eine Uberarbeitung des Ganzen festgestellt, aber niemals eine Abénderung
aus Priiderie anerkannt wird. Die Kenntnis der theologischen Grundlage,
der Vorstellung néimlich von der Empféingnis durch das Ohr?, hétte tiberhaupt
vor jeder falschen Annahme iiber das Ende des ,,Schlauches‘ bewahren und
gleichzeitig diese Bezeichnung des fraglichen Gebildes ausschlieBen miissen.

Damit ist die torichte Geschichte von dem ,,Schlauch‘’ erledigt, und wir
sind zum Inhalt der Darstellung selbst gefiihrt. Denn offenbar will der Kiinstler
darstellen, wie bei der Verkiindigung Maria Jesus durch das Ohr empfingt,
ohne dafl man deshalb sagen diirfte, die Empféingnis bestehe in der Ver-
kiindigung, die eine sei mit der anderen identisch, weil sie zusammenfallende
Ereignisse sind 2. In der gleichen Weise wie in Wiirzburg ist das an der Berg-
kapelle von Laudenbach bei Weikersheim geschehen, nur daf hier in dem
heute nicht mehr an seinem urspriinglichen Orte befindlichen und stark ver-
witterten Bilde der noch schwach erkennbare ,,Schlauch‘‘ offenbar zum
rechten Ohre gefiihrt hat. Nur auf diesen zwei Bildern kommt der ,,Schlauch*
vor, auf allen anderen mir bekannten Darstellungen der Empféangnis durch
das Ohr stellt die Verbindung ein Strahl oder Strahlenbiindel her3. Wenn
nun die Empfingnis durch das Ohr zusammenfallend mit der Verkiindigung
der Hauptinhalt des Reliefs ist, kann das sogenannte schlauchartige Gebilde
dabei nur insoweit von Bedeutung sein, als es den Weg angibt, den der Logos
nimmt, als Instrument, an dem die Empféngnis sich vollzieht. Es geht einfach
aus Gottes Munde aus, ohne etwa die Spur einer Tétigkeitin den Ziigen Gottes
erkennen zu lassen wie vielleicht an aufgeblasenen Backen; es wird auch
nicht etwa, wie es im Falle des Blasens notig wire, von einer Hand gehalten:
Die segnende oder erschaffende Hand ist ganz frei iiber dem ,,Schlauch*
gearbeitet, ohne ihn zu berithren. Wenn das Gebilde einen Schlauch vorstellen
sollte, miiBte man dag Kind auch darinnen, nicht auBerhalb erwarten, und man
kann da nicht einwenden, dafl das nicht darstellbar gewesen wire: Eine

1 Siehe Anhang.

2 So R. Reitzenstein, Zwei religionsgeschichtliche Fragen nach ungedruckten Texten
der StraBburger Bibliothek, StraBburg 1901, 120.

3 Am ehemaligen jetzt als Portal verwendeten Lettner der St. Katharinenkirche
zu Oppenheim/Rhein z. B. kniet auf der linken Seite des Tiirbogens in einem Medaillon
der Verkiindigungsengel, daneben ist das Brustbild Gottvaters in Wolken mit erhobenen
Handen ; aus seinem Munde fithrt, heute am Munde abgebrochen, ein Strahlenbiindel auf
die andere Seite an das rechte Ohr Mariens, die entsprechend dem Engel vor dem Bet-
stuhl knieend dargestellt ist; auf ihm sehen wir erst, ebenfalls in schwimmender Haltung,
das Kind mit dem Kreuz und dann in dem Kleeblattmuster die Taube des hl. Geistes.
An der Cornelikirche zu Wimpfen im Tal wird die Verkiindigungsgruppe von dem auf
einem stilisierten Wolkenzug erscheinenden Brustbilde Gottvaters iiberragt; seine rechte
Hand zeigt die bekannte Gebérde des Segnens oder Schaffens, die linke tragt die Welt-
kugel; aus seiner Brust ergiefit sich ein Strahlenstrom gegen Maria hin, eine Taube, das
Sinnbild des hl. Geistes, schwebt iiber ihrem Haupte, der Logos erscheint als kreuztragen-
des Jesuskind in den Strahlen schwimmend (Dr. G. Schéfer, Die Kunstdenkméler im
GroBherzogtum Hessen, Provinz Starkenburg, Kreis Wimpfen. Uber weitere Darstel-
lungen s. Pinder, a. a. O. 117f; K. Kiinstle, Ikonographie der christlichen Kunst I, Frei-
burg 1928, 340; Josef Miiller, Keuschheitsideen, Aschaffenburg 1926, 82; Frz. Falk,

Marianum Moguntinum, Mainz 1906, 169; Adolfo Venturi, La Madonna, Milano 1900,
154, 156, 180.



@

370 Josef Martin

Offnung hétte das Kind sichtbar machen kénnen!; auch kennt der mittel-
alterliche Kiinstler keine falsche Priiderie in solchen Dingen, er hat nicht nur
Jesus, sondern gelegentlich die ganze Trinitédt sogar im Mutterleibe Mariens
dargestellt. Die Schwellung aber ist nichts weiter wie eine Stiitze fiir das
Kind, die iibrigens auf der Laudenbacher Darstellung fehlte?. Weiter, was
soll denn geblasen werden ? Geblasen werden konnte doch wohl nur das
Pneuma, von dem aber heilit es nur, dal es Maria iiberschatten werde; auBer-
dem geht ja nicht der hl. Geist, sondern der Logos durch das Ohr ein. Aber,
wird merkwiirdigerweise in der Literatur iiber derartige Darstellungen ge-
legentlich eingewendet, es gibt doch Parallelen dazu, z. B. soll auf einem
gegen Ende des 15. Jahrhunderts entstandenen Glasgemilde in der Freisinger
St. Benedictuskirche Gottvater der Jungfrau mit einem Blasrohr den Lo-
gos ins Ohr blasen®. Dieses Bild, das dreiteilig gegliedert ist, stellt im
linken Teil den auf Maria zutretenden Engel der Verkiindigung dar, in
der Mitte Maria zu Hause mit gebreiteten Hinden vor einem Betpult mit
aufgeschlagenem Buche; ein kleiner gefliigelter Engel scheint zu ihrer Bedie-
nung da zu sein, ist aber auf keinen Fall der Logos; rechts hinter ihr auf einer
Stange und iiber ihr auf dem Dache des Hauses sitzt je eine Taube, die wohl
auch niemand auf den hl. Geist deuten wird. Den oberen Teil des Gesamt-
bildes nimmt ein mit musizierenden Engeln besetzter Doppelnimbus ein,
iiber dem Gottvater, von zyei Engeln flankiert, tatsédchlich mit beiden Hénden
ein Blasinstrument an den Mund halt. DaB er damit aber den Logos ins Ohr
Mariens blist, ist ausgeschlossen, weil er dabei véllig die Richtung verfehlte ;
es ist ebenso ausgeschlossen, daBl er etwa in einem Engelkonzert als Kapell-
meister die Posaune blase. Aber was blist er denn ¢! Die Aufklirung gibt
die rechte Bildseite. Da steht eine Heilige, gegeniiber Maria deutlich durch

1 Gerson, der Kanzler des Kapitels von N6tre Dame in Paris in der ersten Hélfte des
15. Jahrhunderts, sagt in dem sermo de nativitate domini: haec dico partim propter
quandam imaginem, quae est in Carmelitis, et similes, quae in ventribus earum unam
habent Trinitatem, veluti si tota Trinitas in virgine Maria carnem assumpsisset humanam.

2 Vielleicht konnte das als ein Zeichen fiir das hohere Alter der Laudenbacher Dar-
stellung angesehen werden, weil nicht leicht einzusehen ist, warum ein Spaterer diese
von seinem Vorgdnger gefundene Stiitze weggelassen haben sollte.

3 K. Kiinstle, a.a. 0. 339; H. Bergner, Handbuch der kirchlichen Kunstaltertiimer
in Deutschland, Leipzig 1905, 479; bei diesem findet man auch die ungereimte Behaup-
tung, daB in Thérl in Kérnten Gottvater das Kind in einem Ei mit Kreuz herunterreiche.
Eine Anfrage bei den verschiedenen im Ortsverzeichnis angegebenen Ortschaften mit dem
Namen Thorl wurde aber durchwegs dahin beantwortet, daf weder dieses noch ein &hn-
liches Bild sich je in dem angefragten Ort befunden habe. Ubrigens handelt es sich dabei
um das sog. mystische Osterei oder die mystische Mandel, das Zeichen der géttlichen
Allmacht, in der das Jesuskind thront, und dargestellt ist in einem solchen Bilde die
Trinitdt. Nach den Mitteilungen der K. K. Zentralkommission zur Erforschung und Er-
haltung der Baudenkmale 5 (1860) 326 befindet sich in St. Johann in Niederésterreich
ein Bild, auf dem Gottvater den Sohn auf einem Regenbogen sitzend in der ovalen Glorie
halt; aus dessen Brust kommt die Taube. Von diesem Ei spricht auch die hl. Hildegard,
Scivias 1,3 (MSL 197, 403 B): post haec vidi maximum instrumentum rotundum et
‘umbrosum secundum similitudinem ovi superius arctum et in medio amplum et inferius
constrictum. 405 A :nam hoc maximum instrumentum quod vides rotundum et umbrosum
secundum similitudinem ovi superius arctum et in medio amplum et inferius constrictum,
declarat fideliter omnipotentem deum in maiestate sua inconprensibilem et in mysteriis
suis inaestimabilem et spem omnium fidelium existantem. Rupert von Deutz dagegen,
comment. in Matth. 7 (MSL 168, 1456 C) deutet Luc. 11, 12 ,,wenn einer von euch den
Vater um ein Ei bittet, wird er ihm dann einen Skorbion reichen ?‘ das Ei auf Maria.
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die Tracht als mittelalterliche Nonne gekennzeichnet; sie war anscheinend
im Lesen aus einem heiligen Buche begriffen, jetzt aber sind die Hande aus-
einander gefahren, das Buch entgleitet ihr, offenbar ist sie im Zustande einer
groBen Erregung, einer Verziickung. Kein Wunder; denn von rechts kommt
ein Engel geflogen, der ihr eine Kunde bringt, sie hért wohl eine Offenbarung,
sie hat aber auch eine Schau; denn ihr Blick ist auf die Szene gerichtet, die
sich links von ihr vollzieht, auf die Verkiindigung. Eine Heilige, die eine
Vision und Offenbarung hat, in einer Benedictuskirche, das kann eigentlich
nur eine Benedictinerin sein, die hl. Hildegard von Bingen. Tatséichlich
finden wir hier die Aufklirung fiir die Deutung des Geméldes. In ihrem vom
Benedictinerabt Theodorich um 1200 beschriebenen Leben liest man némlich
iiber ihre erste Visionl: ,,In einer mystischen Vision und im Lichte der Liebe
von der Weisheit, die nimmer abnimmt, vernahm und schaute ich (so sagt
sie) diese Worte. Fiinf dem menschlichen Geschlechte von Gott gesandte
Tone der Gerechtigkeit erdrohnen. Auf denselben beruht das Heil und die
Erlésung der Glaubigen. Diese fiinf Toéne sind vortrefflicher als alles Menschen-
werk, weil alle Menschenwerke von ihnen gendhrt werden. . .. Der erste Ton
ward durch Abels gliubiges Opfer, das er dem Herrn darbrachte, tatséichlich
vollendet. Der zweite erging, als Noa auf Gottes Geheill die Arche baute;
der dritte durch Moses, als ihm das Gesetz gegeben ward, das der Kern der
Beschneidung Abrahams war. Beim vierten Ton stieg das Wort des
héchsten Vaters in der Jungfrau SchoB hinab und nahm Fleisch
an. ... Der fiinfte Ton wird erschallen, wenn aller Irrtum und alle Verspot-
tung ein Ende haben werden.” Hildegard hat also eine Offenbarung, in der
sie hort und schaut, wie beim vierten Ton, den Gott sendet, die Verkiindigung
und Empfangnis Jesu erfolgt ; das ist aber genau die Situation, die wir auf dem
Freisinger Glasgemilde vorfinden2. Es kann also nicht mehr als Parallele
zum Wiirzburger Bilde gelten.

Dogmatisch oder philosophisch 148t sich der ,,Schlauch‘ nicht, wie es bei
der Empfingnis durch das Ohr der Fall ist, erkliren, obwohl man bei einem
derartigen Bilde doch erwarten miiite, dafl die Darstellung irgendwie mit
der Lehre in Zusammenhang stiinde oder ein allen verstindliches Symbol
aus der Vorstellungswelt des Volkes wiedergibe. Deshalb ist man auch auf
den Gedanken gekommen, der ,,Schlauch‘ sei ein miBlverstandener Strahl3,
wie er auf anderen Darstellungen das Kind umgibt. Aber die ikonogra-
phischen Dinge sind von einer solchen Beharrlichkeit und Klarheit, daf3 sich

1 Leben und Schriften der heiligen Hildegard, herausgegeben von L. Clarus, Regens-
burg 1854, I. Band, 1. Teil: Aus ihrem Leben, beschrieben von dem Benediktinerabte
Theodorich um 1200, S. 53f.

% Viellei cht war so ahnlich auch die Stimme Gottes dargestellt in der von Paulinus
Nolanus beschriebenen Bagilika des hl. Felix zu Nola; in ihrer Apsis befand sich ein Bild
der Trinitdt, offenbar von der Taufe Jesu im Jordan her gesehen; Paulinus widmet ihr

folgende Verse (S. Pontii Meropii Paulini Nolani epistulae, ed. W. v. Hartel, CSEL 29,
Wien 1894, ep. 32, 10, 8. 285, 8ff.):

Pleno coruscat trinitas mysterio:

stat Christus agno, vox patris caelo tonat

et per columbam spiritus sanctus fluit.

Deum revelat vox paterna et spiritus.

_ 3 So vermutet H. Otte, Handbuch der kirchlichen Kunstarchiologie des deutschen

Mittelalters I, Leipzig 1883, 527; nach Kiinstle a.a.0.339 und Bergner a.a.0. 497
nimmt der Strahl manchmal die Form eines Schlauches oder Stabes an.
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zwar etwas dargestellt finden kann, obwohl der Kiinstler von seiner ur-
spriinglichen Bedeutung nichts mehr weil und nur einer eingewurzelten
Tradition folgt, schwerlich aber etwas, was in unsinniger Weise entstellt
ist. Es kommt als entscheidend hinzu, daf3 die Zeit, in der das Relief ent-
standen ist, einen Schlauch in unserem Sinne noch gar nicht kannte, dieser
vielmehr erst reichlich spiter erfunden ist; die Worterbiicher weisen keinen
Beleg fiir unseren ,,Schlauch‘‘ auf, nur im Sinne von ,;Schlangenhaut, Réhre,
Kehle, Riissel”, und wenn es auch einmal in einer alten Niirnberger Polizei-
ordnung heiBt, da man den Wein durch einen Schlauch in den Keller ziehen
1a8t, so ist dabei auch an eine Réhre und noch nicht an den heutigen Schlauch
zu denken. Und nun zeigt auch eine genaue Betrachtung, dafl das schlauch-
artige Gebilde gar nicht einmal die Form eines Schlauches hat, vielmehr
mit seinen parallel laufenden das Ganze umziehenden Rillen aussieht wie ein
gedrehtes Seil. Wir diirfen deshalb auch diese Darstellung ruhig zu den schon
betrachteten stellen, fiir die wir den SchluBl gewagt haben, daB durch das
Seil oder die Kette die Herkunft und Abstammung bezeichnet werden soll,

Hierher gehort nun wohl auch noch die Verkiindigungsszene auf dem Drei-
faltigkeitsaltar Michael Pleydenwurffs aus der Lorenzerkirche zu Niirnberg
(Abb. 6, mit Erlaubnis des German. Nationalmuseums). Hier reicht aus der
Hand Gottvaters, der links oben im Hintergrunde erscheint, eine goldene
Kette zum Arme Mariens hinter dem Handgelenk. Der Gedanke, es solle
durch sie die Magdschaft Mariens zum Ausdruck gebracht werden, die sie
selber dem Engel gegeniiber kundgibt, liegt doch zu weit ab, als dall er ernst-
lich zur Erklirung herangezogen werden diirfte. Dem Inhalt des Bildes ent-
spriche keine Erklidrung besser als die aus den bisherigen Bildern zu folgernde
und auch aus dem Folgenden sich ergebende alte Vorstellung des Zurwelt-
kommens eines Menschen an einer goldenen Kette. Es steht nur noch offen,
der Frage nachzugehen, woher dieses merkwiirdig aussehende Symbol kommt,

Menschen unbekannter Herkunft und ohne Namen pflegten die Alten als
Kinder der Erde zu bezeichnen, ein Glaube, der natiirlich mit der Vorstellung
von der Allmutter Erde zusammenhéngt und der sich schon im homerischen
Epos ausspricht, wenn Penelope ihre Aufforderung an Odysseus, von sich
und seiner Herkunft zu erzihlen, unterstiitzt durch die Worte ,,denn nicht
stammst du von der Eiche und vom Felsen‘!, um damit zu sagen, daf} sie
ihn fiir einen Mann von vornehmer Herkunft und ruhmvollem Namen halte,
Von den Leuten aber, die man ihrer Taten und Tiichtigkeit wegen bewunderte,
glaubte man, sie seien vom Himmel gefallen; mit der gleichen Redewendung
bezeichnete man iibrigens auch genau wie wir diejenigen, die unerwartet in
Erscheinung traten2. Daneben hat aber offenbar auch die Vorstellung be-
standen, daB die Menschen iiberhaupt himmlischer Herkunft seien, wie denn
Vergil in der berithmten vierten Ecloge mit der Verkiindigung des Welt-
heilandes erwartet, daB ein neues Geschlecht von Himmelshéhen hernieder-
geschickt werde3. In diese Vorstellung hinein gehért offenbar auch der

1 Homer, Od. 19, 164 ; Eustathios z. Stelle 1859, 17ff. Vgl. auch A. Otto, Die Sprich.
worter und sprichwortlichen Redensarten der Romer, Leipzig 1890, 344.

2 Otto, a.a. 0. 62. ) .

3 Vergil, ecl. 4, 7 iam nova progenies caelo demittitur alto. Dante 1aBt im purgatorio
22, 64—173 den Dichter Statius dem ihm im Fegefeuer begegnenden Vergil fiir diese Verse
danken, weil er durch sie zum Christentum gekommen sei.
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Traum Ciceros, von dem wir bei Sueton und Cassius Dio lesen!. Nach diesen
erzihlte Cicero seinen Freunden, er habe in der Nacht vorher getriumt, daf
ein Knabe von schénem AuBeren an einer goldenen Kette vom Himmel sich
vor die Tiiren des Tempels auf dem Kapitol herabgelassen, dem Juppiter als
Zeichen der Weltherrschaft die GeiBlel iibergeben habe; den Jiingling aber
erkenne er jetzt in dem ihm bislang noch unbekannten, im Augenblick seinem
Oheim Cisar beim Opfer behilflichen Octavianus. Da geschieht also offenbar
die Herabkunft eines groffen Menschen vom Himmel auf die Erde mit Hilfe
einer goldenen Kette; aus der Tatsache, dal es sich um ein Traumgesicht
handelt, kénnte man schlieBen, die goldene Kette stamme aus einer volks-
tiimlichen mirchenhaften Vorstellung. Eine Kette ist dann weiter auch noch
kein Seil; indes im Griechischen bezeichnet ein und dasselbe Wort geipd
sowohl Kette wie Seil, und dieses erscheint gleich bei Lukrez; hier bekommen
wir auch Auskunft iiber seine Herkunft. Auch nach Lukrez ndmlich sind
wir himmlischen Ursprungs; denn?

,,SchlieBlich sind wir doch alle von himmlischem Samen ent-
sprossen,

Und ein Vater zeugte uns alle. Sobald nur die Tropfen

Seines befruchtenden Regens empfingt die befruchtete Mutter

Erde, gebiert sie die schimmernde Frucht und die labenden Baume

Und das Menschengeschlecht mit sémtlichen Sippen der Tiere.

Aber Lukrez denkt nicht daran, daf} die Lebewesen fertig vom Himmel zur
Erde kamen, sondern daB nur der himmlische Samen einmal die Mutter Erde
befruchtete; deshalb sagt er auch3:

,,Denn es konnten vom Himmel die lebenden Wesen nicht fallen
Noch auch Bewohner des Landes aus salzigem Meere erstehen.

Mit dem letzten Satze bekdmpft er die Meinung Anaximanders?, daf} alles
Leben in einer langen Entwicklungsreihe aus dem Wasser entstanden sei.

1 Sueton, Aug.94,9 M. Cicero C. Caesarem in Capitolium prosecutus somnium
pristinae noctis familiaribus forte narrabat: puerum facie liberali demissum e caelo
catena aurea ad fores Capitoli constitisse eique Jovem flagellum tradidisse; deinde repente
Augusto viso, quem ignotum plerisque adhuc avunculus Caesar ad sacrificandum accierat,
atfirmavit ipsum esse, cuius imago secundum quietem sibi observata sit. Dio Cassius 45, 2
qadioxov 0¢ avrot (*Oxraoviov) Svros xai Ty dwazoifny év ‘Pdun motovuévov, €50&é mote
6 Kuixépwv dvap aAvoeoi te adrov yovoais & vo Kamirdioy éx to¥ odpavod xaduxéodar
%al pdotiya mapa Tod Awog eldnpévar. xal od yap Hmicravo doTis 7y, meptérvyé T adT D
LS boregaias & avrd v Kamrwlie, xal yvwoloas adrov dmyroato Toic magodor vay
Sypw.

2 Lucretius, De rerum nature 2, 991£f.

Denique caelesti sumus omnes semine oriundi;

omnibus ille idem pater est; unde alma liquentis

umoris guttas mater cum terra recepit,

feta parit nitidas fruges arbustaque laeta

et genus humanum, parit omnia saecla ferarum.
3 Taer. 5, 7931.

nam neque de caelo cecidisse animalia possunt
nec terrestria de salsis exisse lacunis.

% ‘f. Diels-W. Kranz, Die Fragmente der Vorsokratiker 15, Leipzig 1934, 88, 31ff.
rg. A 30.
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Dann muBl aber auch der erste Satz sich gegen eine, wenn auch sonst nicht
ausdriicklich bezeugte Lehrmeinung richten oder doch wenigstens gegen eine
von einer solchen anerkannte volkstiimliche Auffassung. Wie aber die Ge-
schopfe vom Orte ihrer himmlischen Heimat herniederkommen, sagt uns
Lukrez an einer anderen Stelle. Im SchluBteil des zweiten Buches li8t er
mitten in der Klage iiber die abnehmende Zeugungskraft der Erde doch wieder
tanatisch seine Uberzeugung durchbrechen von ihrer alleinigen Schopfer-
tatigkeit und bekennt seinen Glauben daran®:

,,Unsere Zeit ist zu sehr schon gebrochen ; erschépft kann die Erde
Kaum noch kleinre Geschopfe gebiren, obgleich sie doch alle
Arten geschaffen und Tiere von riesigem Korper erzeugt hat.
Denn nicht senkte, so diinkt mich, an goldener Kette der Himmel
Einst die vergéinglichen Wesen in unsre Gefilde hernieder,
Noch erschuf sie das Meer und die felsenumtosende Brandung,
Sondern die Erde gebar sie, die jetzt auch selbst noch sie nihret.

Wenn Diels? hier, wo im Lateinischen funis aurea, goldenes Seil, gelesen
wird, ,,goldene Kette tibersetzt, so ist er beeinflut von den Kommentaren,
die zur Stelle anmerken eine Erinnerung an Homers Ilias 8, 19, aber mit einer
Anspielung auf die stoische Lehre von der eiuapuévy, der unendlichen Kette
von Ursache und Wirkung. Diese stoische Lehre kann nun allerdings ihrem
Inhalte nach nicht zur Erklérung der funis aurea des Lukrez in Frage kommen,
es sei denn nur dem Ausdrucke nach; der Dichter wiirde sich auch selbst
widersprechen, wollte man etwa an die Kette der Entwicklung denken wollen,
wie er sie im ersten Buche vortrigt3:

1 Lucr. 2, 1150—1156.

JTamque adeo fracta est aetas effetaque tellus
vix animalia parva creat, quae cuncta creavit
saecla deditque ferarum ingentia corpora partu.
haud, ut opinor, enim mortalia saecla superne
aurea de caelo demisit funis in arva

nec mare nec fluctus plangentis saxa crearunt,
sed genuit tellus eadem quae nunc alit ex se.

2 H. Diels, T. Lucreti Cari De rerum natura libri sex. Band II (deutsche Ubersetzung),
Berlin 1924.
3 Luecr. 1, 250—264

postremo pereunt imbres, ubi eos pater Aether
in gremium matris terrai praecipitavit;
at nitidae surgunt fruges ramique virescunt
arboribus, crescunt ipsae fetuque gravantur.
hine alitur porro nostrum genus atque ferarum,
255 hinc laetas urbes pueris florere videmus
frondiferasque novis avibus canere undique silvas,
hinc fessae pecudes pinguis per pabula laeta
corpora deponunt et candens lacteus umor
uberibus manat distentis, hinc nova proles
260 artubus infirmis teneras lasciva per herbas
ludit lacte mero mentes perculsa novellas.
haud igitur penitus pereunt quaecumque videntur,
quando alit ex alio reficit natura nec ullam
rem gigni patitur nisi morte adiuta aliena.
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,,Endlich die Regengiisse verschwinden zwar, wenn sie der Vater

Ather zum MutterschoBe der Erde befruchtend hinabschickt,

Aber empor steigt schimmernd die Frucht, und das Laub an den
Biaumen

Griint, und sie wachsen empor, bald senkt sich der Ast vor den
Friichten. ,

Hiervon nihren sich wieder der Menschen und Tiere Geschlechter,

Hiervon sehen wir frohlich die Kinder gedeihn in den Stddten,

Und in dem Laubwald hort man der jungen Vogel Gezwitscher,

Hiervon strecken ermiidet die feisten, gemisteten Rinder

Nieder den Leib in das iippige Gras und aus strotzenden Eutern

FlieBtihr schneeweill milchiger Saft. Hier trinkt nundas Jungvieh,

Und von der Milch wie berauscht, die den zarten Kéilbchen zu
Kopf steigt,

Spielen sie schwankenden Schrittes wie toll durch das sprossende
Gras hin.

Also von dem, was man sieht, geht nichts vollstéindig zugrunde;

Denn die Natur schafft eins aus dem andern und duldet kein
Werden,

Wenn nicht des einen Geburt mit dem Tode des andern ver-
kniipft ist.*

Aber auf die goldene Kette Homers wird man zunéchst noch einmal zuriick-
gehen miissen. Im achten Buche der Ilias! ndmlich 1i8t Homer den Zeus,
um, endlich den Kampf zu beenden, in einer Gotterversammlung den Olym-
pischen gegeniiber die Drohung aussprechen, dafl er denjenigen, der irgendwie
noch einmal den kiimpfenden Parteien zu Hilfe kiime, mit dem Blitz treffe
und zu schméhlicher Heimkehr zwinge oder in die tiefsten Tiefen des Tartaros
hinabwerfe; zum Beweise seiner Kraft, die ihm das erlaube, fiigt er hinzu:
,,Macht den Versuch, ihr Gotter, damit ihr es gewahr werdet insgesamt:
Bindet am Himmel eine goldene Kette an und zieht alle zusammen. Nie
diirfte es euch gelingen, den obersten Rater Zeus vom Himmel hinab auf die
Erde zu ziehen, auch wenn ihr euch noch so sehr abmiihtet; sobald jedoch
ich ernstlich entschlossen wiire, einen Zug zu tun, mitsamt der Erde und dem
Meere zoge ich euch empor; dann binde ich die Kette um die Kuppe des

Olympos, uud alles schwebte hinwiederum in der Luft; soviel bin ich den
Gottern und Menschen iiberlegen?.

1 Homer, Ilias 8, 19ff.

* Lukian spottet itber Zeus mit seiner goldenen Kette in den Gotterdialogen 21,1,
P- 267; Jupp. confut. 4 p. 629; vgl. de astrolog. 22 p. 369; quomodo hist. conscrib. sit 8
p. 10. Auch der germanische Gewittergott Thor hat die ganze Erde an der Midgard-
schlange hochgezogen, worauf L. Radermacher, Mythos und Sage bei den Griechen,
Wien-Leipzig 1938, 110 aufmerksam macht. Der gleiche verweist auch auf eine bei
K. Bartsch, Sagen, Mirchen'und Gebrauche aus Mecklenburg I Nr.1, berichtete Mecklen-
burger Wodansage. Ein nachts betrunken heimkehrender Bauer begegnet danach der
wilden Jagd. Da er der Aufforderung einer unsichtbaren Stimme, mitten in den Wege
zu gehen, nicht Folge leistet, stiirzt aus den Wolken ein langer Mann auf einem Schimmel
zur Erde, reicht ihm eine Kette und fordert ihn auf, mit ihm um die Wette daran zu ziehen.
Der Bauer schlingt schlau das Ende der Kette um eine Eiche, so daB der Wod vergebens
Yersucht, ihn in die Luft zu ziehen; wenn dieser miBtrauisch nachsieht, 16st der Bauer
jedesmal die Kette schnell vom Baum. SchlieBlich gibt sich der Wod iiberwunden und
verspricht den Bauer, der als erster ihm widerstanden, zu belohnen. — Ein Zusammen-
hang zwischen dieser und der homerischen Erzihlung besteht nicht.

Wiirzburger Jahrbiicher, Heft 2 25
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Es braucht eigentlich nicht gesagt zu werden, daB Homer von einer gol-
denen Kette als von einer Wirklichkeit sprach und ihr keinerlei tiefere Bedeu-
tung im Sinne irgendwelcher Spekulation beilegte; vielmehr ist die Kette
golden, weil sie eine Gotterkette ist und alles, was den Géttern gehort, aus
diesem Metalle zu sein sich ziemt, so wie etwa auch Poseidon seinen Rossen
goldene Fessel um die FiiBle legt?, genau so wie auch fiir irdische Konige das
Gold kennzeichnend ist 2. Aber nicht nur die Philologen haben ihren Homer,
von dem alle Philologie ihren Ausgang nahm, erklirt, auch die Philosophen,
Theologen, Astrologen und Vertreter anderer Disziplinen haben in ihm ihre
Weisheit gesucht und sie, die sie finden wollten, auch gefunden. Dabei haben
sie natiirlich vieles in den Dichter hineininterpretiert, was ihm an sich ferne
lag, vor allem die Stoiker, Philosophen und Philologen zugleich, mit ihrer
allegorisierenden Homererklirung Vorstellungen aus uraltem Volksglauben
oder, was nicht weit davon abliegt, aus alter sogenannter orphischer, d. 1.
irgendwie auf den sagenhaften Sénger Orpheus zuriickgefiihrter Kosmologie,
rationalistische Umdeutung religioser Vorstellungen u. a. m. Der im 12. Jahr-
hundert lebende Erzbischof Eustathios von Thessalonike hat uns in seinem
groBen Homerkommentar davon die ihm noch bekannten Deutungen der
goldenen Kette durch die Alten aufbewahrt 3.

Als erste fithrt Eustathios die Meinung an, die goldene Kette sei die
gemil ihrer Eigenschaften kettenartige Verflechtung der Elemente. Die
gleiche Anschauung wird auch von den unbekannten Verfassern eines Kom-

_mentars zur Theogonie Hesiods* und zu Homers Ilias5, wohl aus der gleichen
Quelle geflossen®, vertreten. Die Verflechtung gemill der Eigenschaften der
Elemente aber wird dadurch erklirt, daBl immer ein Element durch eine mit
dem anderen gemeinsame Eigenschaft mit diesem zweiten verkniipft sei, da
die Erde sowohl trocken wie kalt, kalt aber und feucht das Wasser, feucht

1 Tlias 13, 36; Herodot 4, 5, 3 erzahlt, den drei Stammherren der Skythen seien vom
Himmel goldene Gerite zur Erde gefallen, Pflug, Joch, Streitaxt und Trinkschale. Cur-
tius 4, 3, 22 erzihlt, die Tyrier hitten, durch ein Traumbild gewarnt, das Bild ihres
Apollo, damit er nicht die bedrohte Stadt verlassen koénne, mit einer goldenen Kette
gefesselt und diese am Altar des Herakles, ihres Stammgottes, befestigt in dem Glauben,
dieser werde ihn zuriickhalten. _

2 Velleius 2, 82, 3 und Dio Cassius 49, 39, 6. 40, 3 lassen Antonius den Armenier-
konig Artavasdes mit einer goldenen Kette fesseln. Dio Cassius 63, 9, 6 stellt fest, dafl
fiir den rémischen Kaiser sich nur goldene Ketten ziemen. Propertius 2, 1, 33 spricht
ganz allgemein von den goldenen Ketten gefesselter Kénige. Trebellius Pollio, trig. tyr.
30, 26 1aBt Hinde, FiiBe und Nacken der Zenobia mit goldenen Ketten gefesselt sein. —
Wie wir sprachen die Alten auch in bildlichem Sinne von einer goldenen Kette; so beruft
nach Dio Cassius 60, 29, 2 der Kaiser Claudius den reichen und vornehmen Surdinius
Gallus, der sich durch Auswanderung nach Karthago der senatorischen Wiirde zu ent-
ziehen versucht hatte, wieder nach Rom zuriick, um ihn durch die goldene Kette eines
Staatsamtes an die Stadt zu fesseln. Ahnlich gebraucht den Ausdruck auch noch der
Byzantiner Eumathios in seinem Roman ,,Die Liebesabenteuer der Hysmine und des
Hysminias‘“ 1, 4 p. 524, 20 Erotici Graeci, ed. Ph. Le Bas, wo Hysminias angesicl}ts fles
ihm zur Verfiigung gestellten Gartens mit seinen Herrlichkeiten sagt: yovoéay Emlebw

L1108 THY GELpdy. f

3 Fustathii archiepiscopi Thessalonicensis commentarii ad Homeri Iliadem ad fidem
exempli Romani editi, Leipzig 1827, 695. o

4 Glossen und Scholien zu Hesiods Theogonie, herausgegeben von H. Flach, Leipzig
11876, 3717. :

5 Anecdota Graeca e codd. manuscriptis bibliothecae regiae Parisiensis ed. J. A.
Cramer, Oxonii 1841, III 109, 28ff. '

¢ Vgl. C. Reinhardt, De Graecorum theologia capita duo, Berlin 1910, 43.
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wiederum und warm die Luft, warm und trocken wie die Erde wieder das
Feuer sei. Ahnlich erklirt Eustathios auch jene Iliasstellel, an der Zeus voll
Groll gegen Hera, durch deren Trug Hektor aus dem Kampfe ausschied, die
Gottin zur Warnung und Vermeidung kiinftiger Ziichtigung erinnert an die
Strafe, die sie durch ihn fiir ihren Haf} gegen Herakles erlitten hatte. Er
hatte sie aufgehingt, die Fiile mit zwei Ambossen beschwert, die Hande mit
goldener Fessel gebunden. Die allegorische Erklirung geht dahin, daB die
Fesselung ebenfalls die Verkniipfung der Elemente bedeute, die beiden FiiBle
mit den Ambossen versinnbilden die unter der Luft — das ist Zeus — befind-
lichen schweren Elemente, Wasser und Erde; die goldene Fessel um die
Hiinde aber bedeute die Verkniipfung nach oben mit dem Ather — das ist
Hera2 Wird diese enge Verbindung geldst, dann tritt die Zerstérung der
Welt ein durch Sintflut oder Weltbrand. Nach Platon? dagegen meint Homer
mit der goldenen Kette an der ersten Stelle die Sonne ; denn stiinde sie einmal
fest und horte ihre Bewegung auf, sei kein Heil mehr béi Gottern und Men-
schen, und alles sei dem Untergange geweiht. Wie ihm ist auch den Stoikern
die goldene Kette die Sonne, Zeus aber das Wasser, und der Weltuntergang
erfolgt durch den Weltbrand, indem das Feuer der Sonne, zu der wie zum
Herzen, dem Mittelpunkt der Welt, die Ausdiinstungen der unteren Welt-
region aus Erde und Meer aufsteigen, alle Feuchtigkeit aus den Tiefen der Erde
ziehe und so diese selber in Brand setze.

Andere erkliren nach Eustathios die goldene Kette als die Tage der Ewig-
keit, die wie mit Gold gemischt sind mit dem Glanz der Sonne, wie die Glieder
einer Kette sich aneinander schlieBen und unser Leben zusammenbinden,
selbst aber auch einmal ein Ende nehmen und dann das All wieder in seine
Elemente auflésen werden, wihrend Zeus, von den Alten die Seele des Alls
genannt, unversehrt bleibt.

Mit Eustathios berichtet sodann Herakleitos in seinen Homerischen
Fragen?®, dafl die beriihmtesten Philosophen in der goldenen Kette die Bahnen

J Homer, llias 15, 18ff.

2 Eustathios p. 1003, 8ff. Vgl. den genannten anonymen Homerkommentar, Cramer
IIT 109, 18. 28 %) "Hpa ¢ aidno wepropiows émnéeot mpoonvda vov Ala . . . 17 0& dwvepns
pihia Awc xal “Hpac fitor aépoc xal aidépos. 105, 25tf. mepl uév Tag yetoas adris, rjror
T4 dve péen tov ailéoa yovooelds] xal Aaumeov dg deouods yovoelovs megudels, mepl O¢
100 ddac Ta xdrw xal Televraia wéon, T Yy xal Ty ddiacoay, @g 6vo dxpovag.
Porphyrios, quaestiones Homericae, ed. O. Schroeder, Leipzig 1880, zu Ilias 15,19:
qzdoaoqul “Opmoog. pvdinde yap Zevs évratda 6 aldno odpavod Tod mepl Tov aéoa 0eouds
éoTw, 6 dywv Ta Vypa xal E§ avTol deousdwy Ta mdvra. per’ adTov 0é dotw ano pécos
yis ®al aidépos, 6 et voew Nuds Ty "Hpav vndoyew. vob & aépog éxxpéuatar S0wp Te
#ai yij, ols 0n vy dwpovag Aéyel mapd To axoméava elvar T4 oTouyeia.

3 Platon, Theaitetos 153 C.

4 Interessant ist die Vorstellung, die sich bei Ad. Stifter, Abdias (erste Fassung)
gleich zu Beginn findet ; es heilt da: ,,Aber eigentlich mag es weder Fatum noch Schicksal
geben, sondern eine heitere blumenreiche Kette hingt durch das ganze Universum, die
Kette von Ursachen und Wirkungen, und in das Haupt des Menschen ward die schonste
dieser Blumen geworfen, die Vernunft — das Auge der Seele — um jene Kette zu sehen,
und sich an ihr Blume um Blume, Glied um Glied hinabzuzéahlen bis zu jener Hand,
welche das Ende der Kette halt — und haben wir dereinst recht gezahlt und erkannt,
dann wird kein Zufall mehr sein, sondern Folgen, kein Ungliick mehr, sondern nur Ver-
schulden — die Liicken erzeugen das Unerwartete und MiBbrauch das Entsetzliche.

® Heracliti quaestiones Homericae, ed. Fr. Oelmann, Leipzig 1910, 36, S. 53. modog -
é’a’mxev avTog (Zeds), émeldn Ty dvordro vdEw, domeg é0mAotuey, aibeouddns Eméyer
pvots. gewgay & amijoTnoey amd Tov aidégos émi mavta yovory of ydg dewol guidoogor
7eQL TadTa avdppara wwEos elvar Tag Tww dotéowy mepiedovs voullovovy.
25%



378 Josef Martin

der Planeten gesehen haben. Sie kreisen, wie das in einem orphischen Hexa-
meter! von der Sonne ausgesagt wird, in ihrem Kreis, dem Uranos, mit der
Sonne und dem Monde um den obersten Punkt in der Mitte des Himmels,
um den himmlischen Olympos?; diesen, den Himmel mit seinen Sphiiren, ver-
sinnbildet die Vorstellung vom Weltberg. Wenn also Zeus die goldene Kette
oben am Himmel anbindet, so spiegelt sich das merkwiirdig im Alexander-
roman, indem sowohl bei Ps. Kallisthenes® wie bei Julius Valerius? und in
der syrischen Ubersetzung® von einem Heiligtume auf einem steilen Berge
am Ende der Welt erzihlt wird, erbaut aus kostbarem Gestein und erreichbar
auf 2500 saphirnen Stufen, in dem eine goldene Kette angebunden ist. Nirgends
wird etwas iiber ihren Zweck angegeben, vollends unverstindlich ist ihr
Dasein infolge der Kiirze beim Archipresbyter Leo®: , Darauf kamen wir zu
einem Berge, und unten am FuBe des Berges war das Ufer, an dem eine goldene

! Macrobius, saturn. 1, 18, 12 Orpheus quoque, solem volens intellegi, ait inter
cetera. + - «

qmpdros & 8 pdos 7jAde, Audvvoos O Emexiidn,
otvexa Oweirar xar” anelpova paxpov “Olvumov . . .

pdvyra dixit solem 4o To? pwros xai pavepod, id est a lumine atque inluminatione, quia
cunctis visitur cuncta conspiciens. Awwvvoog, ut ipse vates ait, dwo To¥ dweiodar xai.
negupépeadar, id est quod circumfertur in ambitum. unde Cleanthes ita cognominatum
seribit 7o To¥ duavioar, quia cotidiano impetu ab oriente ad occasum diem noctemque
faciendo caeli conficit cursum. physici Adwvvooy Awog vodw, quia solem mundi mentem
esse dixerunt. mundus autem vocatur caelum, quod appellant Jovem. 1, 18, 17 nam si
conceptu mentis consilia nascuntur, mundi autem mentem solem esse opinantur auctores,
a quo in homines manat intelligendi principium, merito boni consilii solem antistitem
crediderunt.

2 Vgl. Proclus in Platonis Timaeum V 295: dedrjdwxey 6 deordyoc, mdiw Aéypwv Tov
Koovoy avtov xarataufdvew tov odpdvioy "Olvumov. H. Diels-W. Kranz, Die Fragmente
der Vorsokratiker I 5, Leipzig 1934, 86 A 18 (Anaximandros); 403, 13ff, (Philolaos).

3 H. Meusel, Pseudo-Callisthenes nach einer Leidener Handschrift (N. Jahrb. f. kI
Philologie suppl. 5), Leipzig 1887, c.28 xai dvaywprioavres éxeidev fjidouey eic Abooov
Apéva xai efpousy dpog YymAdravov, & & fAdov xai eldov oixilas xakas yovolov xai
dpyvplov yepovoas. xal dvwdey iepov orgoyyvloy Exov orvlovs compeipovs xUxlp 0 ...
7w 08 év uéow To¥ iepod GAVOLS XOVOT] ... xal OCTEPaYOS YEVOOUS KEUAMEVOS OLOVYS.

4 Juli Valeri Alexandri Polemi res gestae Alexandri Macedonis translatae ex Aesopo
Graeco (rec. B. Kiibler, Leipzig 1888) 3, 52, 85 (160, 13) nam et aedem quandam ad
speciem Graeci operis illic magnificentissimam viseres inque ea aede etiam responsa
dare memoratum regem sciscitantibus celebrant. et situm ibidem in templo viseres varium
opus, stropheum (so muB mit dem Ambrosianus hier und im folgenden gelesen werden
und nicht tropheum) aureum dependens aedificii de culmine, adhaerebatque illi stropheo
orbis quidam admodum vertiginis caelitis, superque orbem simulacrum columbae ses-
sitabat ... id stropheum cum auferre indidem mihi cupiditas foret, uti ad vos et ad
nostram Graeciam mitteretur, idem qui aderant, contenderunt rem sacram esse neque
contemnendo periculo invadari a quopiam posse.

5 Archiv fiir das Studium der neueren Sprachen und Literaturen 47 (1893) 90. Band 365
aus Kapitel 17: ,,So gelangten wir an die Abhénge eines Gebirges. Und das Gebirge war
sehr hoch; und auf dem Gipfel des Gebirges war ein Tempel errichtet, und die Hohe des
Tempels betrug 100 Ellen. Und, als ich’s sah, verwunderte ich mich sehr. Und eine
goldene Kette war angebunden, und das Gewicht der Kette betrug 300 Pfund. Und ich
befahl das Tor des Tempels zu 6ffnen, damit ich mit meinen Truppen dort hinein gehen
konnte ... . ;

8 Leo archipresbyter, Alexanderroman, herausgegeben von Fr. Pfister, Heidelberg
1913 (Sammlung mittelalterlicher Texte 6), c. 3, 11 S. 111: Deinde venimus ad montem,
et erat sub eo ripa, in qua pendebat catena aurea, et habebat ipse mons grados duo milia
quingenti ex saffiro.
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Kette hing; der Berg selber hatte 2500 Stufen aus Saphir.” Nun heiit es
allerdings im Alexander des Pfaffen Lamprecht! von Vers 5258 ab:

D6 hiib ih mih dannan
mit allen minen mannen
5260 unde quam an einen héen bere.
da Gf stunt ein scone were,
ein hérlicher palas,
der von edelem gesteine was,
also wirz an den biichen haben.
5265 an den palase was irgraben
maniger slahte wunder.
ein sconer wéch fl6z darunder.
von dem palase wéren,
daz sag ih iu zvéren
5270 ketenen gehangen
di wéren vil lange
gemachit von golde.
sver Gf den berc wolde,
der solde sih halden daran,
5275 als ih mih versinnen kan.
ouh gingen #f den berc
biz an daz héliche werc
zwel disint gride,
di wiren mit rade
5280 von saphire gemachet.

Hier haben also die Ketten den Zweck, die Besteigung des Berges zu
erleichtern. Und ebenso ist es in der arabischen Fassung des Alexander-
romans gewesen. Wir lesen ndmlich in den Reiseberichten des 1377 verstor-
benen Arabers Ibn Batutah? daB am Adamspik, einem Berge auf Ceylon,
tatsichlich Ketten zum Aufstieg angebracht sind und an seinem FuBle sich
eine Alexanderhohle und eine Quelle Khidhirs oder Chadhirs sich befindet,
der an Stelle Alexanders aus dem Lebensquell trank. Die Araber haben also
hier an das Ende ihres Handelsbereiches den Weltberg der ihnen bekannten
Alexandersage versetzt, unterstiitzt offenbar durch die Tatsache, dal sich
am Adamspik die von dort bekannten Ketten wirklich befanden, wenn auch
nicht goldene; diese zehn eisernen Ketten aber hatten ebenfalls den Zweck,
den Aufstieg auf den Berg zu erleichtern. Bei diesem Zusammenklang des
deutschen Alexanderliedes und des tatsichlichen Ortsbefundes, der der
arabischen Fassung zugrunde liegt, kénnte man versucht sein, diesen prak-

1 Alexander, Gedicht des 12. Jahrhunderts vom Pfaffen Lamprecht, herausgegeben
von H. Weismann, Frankfurt a. M. 1850. Y

2 Voyages D’Ibn Batutah, herausgegeben von C. Defremery et Dr. B. R. Sanguinetti,
Paris 1879, IV 2 179 De la montagne de Sérendib (Pic D’Adam): C’est une des plus hautes
montagnes du monde. . .. Au pied de la montagne, & ’endroit ol se trouve la porte, est
une grotte qui porte aussi le nom d’Iskandre, et une source d’eau. Les anciens ont taillé
dans le roc des espéces de degrés, a I’aide desquels on monte; ils y ont fiché des pieux
de fer, auxquels on a suspendu des chaines, afin que celui qui entreprend 1’ascension
puisse 8’y attacher. Ces chaines sont au nombre de dix. ... De la dixidme chaine & la
caverne de Kidhir, il y a sept milles.



380 Josef Martin

tischen Zweck fiir den urspriinglichen zu halten!, zumal auch Lukian diese
Zweckbestimmung der goldenen Kette zu kennen scheint!. Er liB8t nimlich
dem Hermotimos gegeniiber, der erklirt, in seinem Studium der Philosophie
erst am FuBe des Berges zu sein, aber mit aller Kraft vorwirts zu streben,
auf einem Wege, der rauh und schliipfrig sei und nach einer hilfreichen Hand
aussehen lasse, die Meinung aussprechen, sein Lehrer konne ihm ja seine
Worte wie Zeus die goldene Kette herabschicken und ihn daran zu sich und
der Tugend emporziehen. Allein hier wirkt rein das homerische Beispiel
nach, in der arabischen Alexanderromanfassung selber aber wissen wir nichts
von einem Zweck der Kette, der vielmehr nur am tatsichlichen Orte haftet,
und schlieBlich scheint Vers 5275 bei Lamprecht auch darauf hinzuweisen,
daB er nur eine eigene Vermutung ausspricht, withrend er mit Vers 5264 sich
auf die literarische Bezeugung beruft. Die goldene Kette in der Alexander-
sage ist also nichts anderes als die vom Olympos, dem Mittelpunkt des Him-
mels, auslaufende goldene Kette, die die Planetenbahnen versinnbildet, so
wie die Alten es als philosophische Lehrmeinung bezeugen.

Im Somnium Scipionis trigt Cicero die Meinung vor, daB die Secelen,
dem ewigen Feuer der Gestirne entstammt, nach dem Leben ihrer Leiber
ledig wieder zu den Sternen zuriickkehren und auf der Milchstrae Woh-
nung nehmen, wenn sie durch ihr Leben das verdient haben; von hier
aus steigen sie auch zum Leben auf die Erde nieder2. Von diesem Ab-
stieg aber weil Macrobius zu sagen, da er durch das Himmelstor dort,
wo der Zodiacus und die MilchstraBe sich treffen, erfolgt®. Auch Martianus

1 Vgl. Fr. Pfister in Berliner Philologische Wochenschrift 33 (1913) 920: ,,Was es
mit der Kette auf sich hat, wird (bei Leo, in der syrischen und éathiopischen Fassung)
nicht gesagt. Jene Leostelle ist allein fiir sich vollig unverstandlich in ihrer Kiirze. Die
Ketten des Adamspik scheinen Licht darauf zu werfen: sie dienen zur Besteigung des
Berges. Die Kette der griechischen Nysa-Episode stammt also vermutlich aus dem
Orient; das Umgekehrte ist weniger wahrscheinlich.* ;

1 Lukianos, Hermotimos 3 (742): AYK. dlla mod oc @duev Tijs 6000 Tvyydvew
dvra; EPM. év v vnweelq xdtw &, & Avxive, dott mpofaivew Pualdouevov. élodnea 0é
xal toayeia xal gl yeipa opéyovros. AVK. odxoty 6 duddoxaloc cov TodTo ixavos moujoar
dvwdey éx Tod dxpov xaddmep 6 To¥ ‘Ourpov Zeds yovoiy Ttwd cepay xadiels Tovg
Abyovg, V@’ v oe avacmd Onhady wai davaxovpiler YOS AVTOV TE XAl THY GQETNY ADTOS
70 woAlot avafefnrds.

2 (Cicero, De re publica 6, 13 Omnibus qui patriam conservaverint adiuverint auxerint,
certum esse in caelo definitum locum, ubi beati aevo sempiterno fruantur; nihil est enim
illi principi deo qui omnem mundum regit quod quidem in terris fiat acceptius, quam
concilia coetusque hominum iure sociati, quae civitates appellantur; harum rectores et
conservatores hinc profecti hue revertuntur. 15 homines enim sunt hac lege generati,
qui tuerentur illum globum, quem in hoc templo medium vides, quae terra dicitur, iisque
animus datus est ex illis sempiternis ignibus quae sidera et stellas vocatis, quae globosae
et rotundae, divinis animatae mentibus, circos suos orbesque conficiunt celeritate mirabili.
16 ea vita via est in caelum et in hunc coetum eorum qui iam vixerunt, et corpore laxati
illum incolunt locum quem vides — erat autem is splendidissimo candore inter flammas
circus elucens —, quem vos ut a Graecis accepistis orbem lacteum nuncupatis.

3 Macrobius, commentarius in somnium Scipionis 1, 12, 1 Descensus vero ipsius, quo
anima de caelo in huius vitae inferna delabitur, sic ordo digeritur. zodiacum ita lacteus
circulus obliquae circumflexionis occursu ambiendo conplectitur, ut eum, qua duo tropica
signa Capricornus et Cancer feruntur, intersecet. has solis portas physici vocaverunt . ..
2 per has portas animae de caelo in terras meare et de terris in caelum remeare creduntur...
5 illine ergo id est a confinio quo se zodiacus lacteusque contingunt, anima descendens
a tereti, quae sola forma divina est, in conum defluendo producitur sicut a puncto nascitur
linea et in longum ex individuo procedit. Proclus, in Plat. r. p. (1L 128, 26).
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Capella® kennt den Raum zwischen der Sonnenbahn und dem Monde als
Aufenthalt der Seelen, die die Fessel des Korpers schon gesprengt haben, die
sogar wegen hervorragender Verdienste in die hoheren, den oberen Géttern vor-
behaltenen Regionen aufsteigen diirfen, dorthin, wo auf der MilchstraBe um
Jupiters Palast die Gotter sich versammeln ; die Monade hatte sie bei der ers-
ten Formung des mit Denkkraft begabten Feuers ausihren himmlischen Quellen
in ihre irdischen Wohnstétten gewiesen? Noch um das Jahr 1200 lehrte in
der gleichen neuplatonischen Richtung an der Pariser Universitit Bernardus
Silvester3, daB auf der Milchstrafle in der Gegend des Krebses die Seelen
sich aufhalten, die vom Lichte zur Finsternis, von der Ewigkeit in sterbliche
Leiber hinabzusteigen bestimmt sind, und daBl auf der Mondbahn freudig
die Schar der aufsteigenden Seelen lebt, dort, wo die Mitte der von der Sonne,
von der aller Nous stammt und die auch den Nous der Seelen siit, iiber die
Mondbahn, wo aus der Mondsubstanz die Zeugung der Seelen stattfindet?,
zur Erde, dem Leibe, reichenden goldenen Kette ist, an der gleichen Stelle,
von der auch nach Macrobius der Abstieg der Seelen erfolgt; den gleichen
Weg aus der Region der Sonne iiber die des Mondes zur Erde steigen die
Seelen auch in umgekehrter Richtung wieder aufwirts5.

1 Martianus Capella 2, 151. 155 intra Solis meatum usque lunarem globum secundae
beatitudinis numina subparisque potentiae. . . . 1565 hic igitur Lares, hic post membrorum
nexum degunt animae puriores, quae plerumque, si meritorum excellentia subvehantur
etiam circulum solis ac flammantia saepta transiliunt. 208—211 iter in Galaxiam flectit,
ubi senatum deum a Jove noverat congregatum. erat autem ibi Jovialis domus ... ele-
mentorum quoque praesides angelicique populi pulcherrima multitudo animaeque prae-
terea beatorum veterum, quae iam caeli templa meruerant, gressus Maiugenae seque-
bantur.

2 Ebenda 9, 222 sed cum illa monas intellectualisque lucis prima formatio animas
fontibus emanantes in terrarum habitacula rigaret, moderatrix earum iussa sum demeare.

3 Bernardi Silvestris De mundi universitate libri duo sive Megacosmus et Micro-
cosmus. Herausgegeben von C. Sigm. Barach und Joh. Wrobel, Innsbruck 1876, 11 3, 47
splendorem, quem de pluralitate confecerat globus siderum circumfusus, quasi semitam
prosecuta galaxiam incidit, qua duobus tropicis signiferum ambiendo contingit. itaque
cancri circa confinium turbas innumeras vulgus aspicit animarum. quae quidem omnibus
vultibus quibus itur ad exequias et quibusdam quasi lacrimis conturbatae. quippe de
splendore ad tenebras, de caelo Ditis ad imperium, de aeternitate ad corpora per cancri
domicilium quae fuerant descensurae sicut purae, sicut simplices, obtusum caecumgque
corporis quod apparari perspiciunt habitaculum exhorrebant. II7, 1 in lunari enim
limite, ubi aureae homini quasi medietas est catenae, superioris inferiorisque mundi
videlicet umbilicus, spirituum numerus ad milia circumfusus populosae more civitatis
laetabundus occurrit. ... 7,56 abhinc linea continuationis ad lunam qui interiacent
alii minoratione quadam et luminis et numinis, tantum a superiorum maiestate degenerant,
quantum et localiter infirmantur. L4, 73 ex mente enim caelum, de caelo sidera, de
sideribus mundus. unde viveret, unde discerneret, linea continuationis excepit. mundus
enim quiddam continuum, et in ea catena nihil vel dissipabile vel abruptum.

4 Vgl. Lydus, de mensibus 4, 149, p. 167, 25ff. Wiinsch: 6 0 laufiyos év Td modre
T1jc mepl xadddov Yyijc moaypavelas xal TiG ALOXATACTATENDS AVTM®Y UEUVYTAL, TOV VITEQ
aeljme dyor NAlov ydoov T “Awdy didods, mwag’ G enot xai Tas éxxexadapuévas EaTdvar
yoyds. Sextus Empiricus, adv. phys. 1,71.75 0dde zag yvyds &veorw dmovofjoar xdrtw
@egopévag. Aemropepels YA odoar xai ody frroy meddels 1) wvevuarddelg eis TovS dve
WaAAoy TOTOVS %0v@o@ogotow . . . Eoxnvor yody nAlov yevduevar Tov Vmo GeMivny oixotau
Tomoy, évvdde 01 Te Owa THY eihixpiveiay o dépos mielova moos Owapovny AauPdvovor
200v0v, TEOWJ] TE y0MvTaL oixely TR Gmo pijc dvadvuidoer g xal Ta Aowtda, doTpa, TO
Oudlvody Te avrac €v éxeivois Toic Tomows ovx Exovow. Vgl. Reinhard, Kosmos und
Sympathie 310f.

5 Macrobius, Comment. in somnjum Secipionis 1,12, 2 (s. S. 380 Anm. 3).
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Vom hochsten Gott bis zum geringsten Ding, heifit es bei Macrobius?,
tiihrt eine ununterbrochene, sich wechselseitig verkniipfende Verbindungslinie,
die goldene Kette Homers. Das veranschaulicht ein Stich aus dem 17. Jahr-
hundert im Besitze des Herrn Architekten Kraus in Augsburg (Abb. 6), der
die Uberschrift trigt: Integrae Naturae speculum Artisque imago. Zu oberst
ragt aus einer strahlenumgebenen Wolke mit der hebréiischen Inschrift Adonai
eine Hand, eine Kette haltend. Diese Kette ist um die rechte Hand einer
nackten Frau mit Sternenaureole gelegt, die mit der Linken selber wiederum
an einer Kette einen Affen hilt. Dieser Affe sitzt im Mittelpunkt des Bildes
auf einer Weltkugel und mit mit einem Zirkel in der Rechten eine andere
in der Linken gehaltene Weltkugel aus, so wie Christus auf mittelalterlichen
Darstellungen gelegentlich als Weltschopfer dargestellt wird : Er ist das Wider-
spiel Gottes. Um die Welt nun, auf der der Affe sitzt, liegt eine Anzahl
von Kreisen, von denen die ersten sieben durch Bilder ihre Bedeutung
veranschaulichen. Die drei innersten haben die Beschiiftigung des Men-
schen mit den Dingen der Natur zum Gegenstand, und zwar der erste
die ars naturam corrigens in regno minerali (Bilder: distillatio per cucur-
bita und distillatio per retorta), der zweite die ars naturam adiuvans in
regno vegetabili (arbores sustulisse, terrae cultio), der dritte die ars na-
turam supplens in regno animali (apum generatio, bombyces, ovorum pullu-
latio, medicina). Um diese drei legt sich der Kreis der artes liberaliores
(motus, tempus, cosmographia, astrologia, gromatia, arithmetica, musica,
geometria, perspectiva, pictura, fortificatio). Es folgen nun ‘drei Kreise
Mineralia, Vegetabilia, Animalia. Im ersten Kreis sind die Metalle in der
in Sternbiichern geldufigen Weise mit Gestirnen in Verbindung gesetzt,
aurum mit der Sonne, plumbum und antimonium mit Saturn, talecum und
argentum mit dem Mond, cuprum und auripigmentum mit Venus; fir das
sal armoniacum fehlt ein Sternbild. Unter den vegetabilia werden bildlich
genannt uva, arbores, triticum und flores et radices. Der Kreis der ani-
malia enthilt leo, anguis, delphinus, aquila, limax, pisces, dazu homo: Der
Mann, von der Sonne mit sechs kleinen Sonnen, und mulier, von der Sonne
und vor allem vom Monde angestrahlt. Elementum aeris und elementum
ignis legen sich als weitere Kreise an, die beiden anderen, elementum aquae
et terrae, sind in ein Band eingetragen, das oben von den drei letzten Kreisen
einen Sektor abschneidet, in dem eine Landschaft, offenbar die Peloponnes
zwischen Italien und Kleinasien gezeichnet ist. Darinnen steht mit einem
FuBl im Meere, mit dem anderen auf einer Insel, ein nacktes Weib, die die
Kette empfingt und wieder weiter gibt. Auf der rechten Brust, aus der ein
Strom von Milch sich ergiel3t, tréigt sie einen Stern, auf der linken und an der
Scham einen Halbmond, wodurch wie im Kreise der animalia bei der Frau
der Einflul des Mondes auf die Frau dargestellt werden soll. Aus dem gelosten
Haar fdllt ein Regen herab. Es kann kein Zweifel sein, daf3 Aphrodite Ana-
dyomene dargestellt ist, auf Kythera stehend, die Mittlerin allen Lebens.
Zunichst fiigen sich sieben weitere Kreise an, sie sphaera Lunae, Mereurii,
Veneris, Solis, Martis, Jovis, Saturni, und um sie legt sich das caelum stel-

1 Macrobius, Comment. in Somnium Scipionis 1, 14, 15 invenietur pressius intuenti
a summo deo usque ad ultimam rerum faecem una mutuis se vinculis religans et nusquam
interrupta connexio. et haec est Homeri catena aurea, quam pendere de caelo in terras
deum iussisse commemorat.
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latum. Jenseits davon sind drei Flammenkreise, die angefiillt sind mit kleinen
von Strahlenkréinzen umgebenen Wesen, der mittlere von kleinen gefliigelten
Engeln, der d&ulere von gefliigelten Engelskopfen, derinnere von nackten Men-
schenwesen ohne Fliigeln, offenbar den Seelen, die zur Erde kommen und
von ihr wieder zum Himmel aufsteigen. So ist das ganze Bild eine umfassende
Darstellung der goldenen Kette.

Die stete Emanation aus dem Einen in die Einzeldinge ist die goldene
Kette dem Neuplatonismus, wie es sich ja auch in der eben besprochenen
Entstehung und dem Wege der Seelen ausspricht. Aus dem Einen wird durch
die Wirkung des Logos eine Welt, reich gegliedert, deren einzelne Glieder
aber, wie das hochste jenseits allen Denkens liegende Prinzip einheitlich ist,
auch unter sich sowohl wie bis zum niedersten Ding mit jenem héochsten
Prinzip in gesetzmifBigem Zusammenhang und einheitlicher iibereinstimmen-
der Verbindung, d. i. Sympathie stehen, eine Spiegelung der alles iiberragenden
einheitlichen Vortrefflichkeit des Schopfers selber. Dieser Gedanke der
Sympathie und Antipathie wurde dann wirksam fiir die hieratische Kunst,
die Alchemie. Denn weil so das Letzte und Unterste mit dem Ersten und
Hochsten iibereinstimmt, d.i. in Sympathie steht, da eben alles Irdische
Anteil an den gottlichen Ausfliissen hat und die einen Dinge Abbilder dieser,
die anderen jener Gétter in sich tragen, das Einzelne aber doch nicht stark
genug ist zur Herbeirufung jenes Gottlichen, haben, so belehrt uns der Neu-
platoniker Proklos?, die Viiter der alten hieratischen Weisheit durch Mischen
und Reinigen der in den Dingen sichtbar werdenden Kriifte der Himmlischen,
durch Mischung vieler sympathischer Substanzen die von oben her kommenden
Ausfliisse des Gottlichen herabgeleitet und das Eine, das sie so aus Vielem
zusammensetzend schufen, dem Einen Géttlichen angeglichen, das iiber der
Vielheit der sichtbaren sympathischen Erscheinungsformen hier auf Erden
steht. Es wire also weiter nicht zu verwundern, wenn diese Verbindungs-
linie zwischen dem Hochsten und dem Niedrigsten, die goldene Kette, auch als
Symbol in der Alchimie Bedeutung hiitte. Wir konnen das auch, allerdings
ohne zunichst den Zusammenhang mit der Antike aufzeigen zu koénnen,
wenigstens in spiter Zeit, im 18. Jahrhundert sehen. Da ist 1723 das Buch
‘erschienen ,,Experientia Naxagorae, secundum annulos Platonicos et catenam
auream Homeri. Worinnen der wahrhafte ProceB, Die Universal-Medicin zu
elaborieren, sowohl vor den menschlichen Leib, Als die Metalla zu verbessern ;
klar und aufrichtig vor Augen lieget.” Im gleichen Jahre erschien dann
ebenfalls anonym, aber als Werk des Anton Joseph Kirschweger ermittelt?,
die aus dem Rosenkreuzerbund hervorgegangene Schrift ,,Aurea catena
Homeri. Oder: Eine Beschreibung von dem Ursprung Der Natur und natiir-
lichen Dingen /| Wie und woraus sie geboren und gezeuget |/ auch wie sie in
ihr uranfinglich Wesen zerstéret werden. auch was das Ding sey | welches
alles gebiret und wieder zerstoret/ nach der Natur selbst eigener Anleitung
und Ordnung auf das einfiltigste gezeiget/ und mit seinen schonsten rationibus
und Ursachen iiberall illustriret. Wenn ihr nicht verstehet/ was irdisch ist:

1 Vgl. W. Kroll, Analecta Graeca, Greifswald 1901, 51f.; Theod. Hopfner, Grie-
chisch-Agyptischer Offenbarungszauber, I. Leipzig 1921 (Studien zur Palaeographie
und Papyruskunde, herausgegeben von C. Wessely, 21. Band).

2 Hermann Kopp, Aurea catena Homeri, Braunschweig 1880.
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Johann Georg Bohme zu Frankfurt und Leipzig und um einen ganzen dritten
Teil vermehrt 1757 bei Christian Henrich 'Cuno zu Jena erschienene Schrift
Wie wollet ihr denn verstehen/ was himmlisch ist ‘! Diese erstmalig bei
hat auch auf Goethe stark eingewirkt ; er hat sie vom Herbst 1768 bis Frithjahr
1770 zusammen mit Susanna Katharina von Klettenberg mit Begeisterung
gelesen und sich bedeutend durch sie beeinflussen lassen. Sie trigt hinter
dem Titelblatt eine graphische Darstellung der goldenen Kette, der aurea
catena Homeri oder des annulus Platonicus, so daB in neun Gliedern am Chaos
confusum héngend die Kette die Entstehung der Weltdinge vorfiithrt. Denkt
man dabei schon an die Lehre des Neuplatonikers Jamblichos, daB die Welt
eine in neun Stufen erfolgte Emanation aus dem obersten Prinzip ist? so
zeigen die zur Erklarung beigegebenen Verse, von denen ich die ersten anfiihre,
den Einklang mit jener gleichen Sphire:

Die Ketten Homeri sich also beweiset,
nachdem das Chaos vonsammen sich reisset:
selbe muB schmieden ein fliichtiger Geist,
spiritus mundi sein Name heist,

Reiff, Tau, Schnee, Regen und alles von oben
sich thme zu treuer Gesellschaft verloben.
Hier steckt der fliichtige Same der Welt
vom oberen Reich, wenn er ins untere fillt,
daraus er sich einen Cérper annimmet,
wenn sichtbar vor unseren Augen erklimmet,
nitrum bekannt ist der ganzen Welt,

wer ist, der all sein Tugenden erzehlt ?

er ist, der allerley schmieden kann,

Thm ist das untere Reich unterthan.

das obere kan ihn auch nicht entbehren,

er mul die ganze Natur gebédhren.

hier ist der Vater aller Dingen,

so aller Welt Feste kan bezwingen.

seine Kraft kommt ihm vom Schépfer her,
sein Reich ist iiber Himmel, Erd und Meer.

Wo nun Proklos in seinem Traktat iiber die hieratische Kunst der Griechen
iiber diesen ewig iibereinstimmenden Zusammenhang der irdischen Dinge
unter sich und mit dem Gottlichen handelt, da spricht er nur von einer Kette

1 Neu herausgegeben in der Sammlung ,,Geheime Wissenschaften* Nr. 25, Berlin
1921. Ein alchemistisches Buch annulus Platonicus erschien auch 1784 in Hof. Seine
Kenntnis bemerkt man bei Jean Paul, Leben des vergniigten Schulmeisterlein Maria
Wutz in Auenthal (Sammlung Dietrich 65, Dichtungen eingeleitet von Paul Requadt,
S.91): Da er von Chemie und Alchimie so viel wisse wie Adam nach dem Fall, als er
alles vergessen hatte, so sei ihm ein rechter Gefallen geschehen, daB er sich den annulus
Platonicus geschmiedet, diesen silbernen Ring um den Blei-Saturn, diesen Gyges-R_mg;
der so vielerlei unsichtbar mache, Gehirne und Metalle; denn aus diesem Buche diirft
er, sollt’ er’s nur einmal ordentlich begreifen, frappant wissen, wo Barthel Most hole.

2 Zum Beispiel edyerar yap mdvra xara Tip oixelay vd&w xai ﬁ/tvfi Tovs 7yeudvag
@Y oepdy Shaw 1) voeods 7 Aoyurds 1) QuOmdS 7] aloINTHGS . . . OVTO [E0TA TAvTa
Dedv, Ta pév év yfj odpaviwy, Ta 06 év olpavd TBY VmEQ TOY 0VEAVGY, %Gl TQOCELOW
Exdory windvouévy cewpd uéyor T@w éoydrwy (Catalogue des manuscrits alchimiques grecs
VI, Bruxelles 1928, 148, 12ff.; 149, 28ff.)
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schlechthin, nicht aber von der goldenen Kette; indes wenn er gegen den
von den Epikureern als Schopfungsprinzip proklamierten Zufall und gegen
die unklare Haltung des Peripatos sich fiir Platon entscheidet!, daB alles
Werden in einem ursiichlichen Zusammenhange vor sich geht und daf es bei
aller Vielfalt nur eine erste Ursache gibt, dann bezeichnet er gerade die Ord-
nung der Beziehungen zwischen der Einheit und der Vielfaltigkeit durch die
eine Erstursache als eine wahrhaft goldene Kette. Sie ist auch, so stellt
er mit Berufung auf orphische Lehre fest?2, jenes dreifache in den allgemeinen
Kriften der unteilbaren Elemente, in der einen Ursache der Kérper und in der
zwischen beiden liegenden Sphiire, die zwar von der Ursache ausgeht, aber
die teilbaren Krifte der Korper beniitzt, bestehende feste Band der Analogie,
das alles durchziehend erst sich selbst und dann die Dinge, in denen es wirkt,
zusammenhilt, der Analogie, nach der die Natur die Harmonie in ihre Schop-
fungen legt und der Demiurg die Welt ordnet und nach der die Sympathie
in allen Dingen des Kosmos entsteht, das gleiche also, was in dem Traktat
iiber die hieratische Kunst einfach als eine der vielen von dem Hochsten
zu den Einzeldingen fithrenden Ketten erscheint.

Auch fiir die gottlichen Dinge gilt diese Ordnung der goldenen Kette als
Rangordnung der innerkosmischen Gotter®; denn der Demiurg schuf das
All und die neuen unteren Gotter, durch die die Teile des Alls geordnet worden
sind. An der Spitze dieser goldenen Kette der gottlichen Rangordnung —
daB es sich wirklich immer um das Bild der Kette, und nicht, wie es meistens
ausgedriickt wird, um das mit oed verwandte series, ,,Reihe”, handelt,
lehrt der ofter vorkommende bildliche Ausdruck vom ,,Hingen — steht
der Demiurg Nous, der zunichst die intellektuellen Gotter geschaffen hat, die

1 Proclus, In Platonis Timaeum commentaria, ed. E. Diehl, I 262, 10 udvos 6¢ 6
IThdaraw voic ITvitayopelows wav o yuyvouevoy vn° aitiag yiyveodal pnow 6oddbs, eipapuévmy
moTijoas Tols yuyvoudvols xai deév. xav yao molia xal diecmaguéva Ta yuyviueva 1) xai
dua TodTo éx molddw airiwv ylyverar, dAlwv dAlwg molodvrwy, GAX Eoti wal & alviov
TV TOLOVYTWY CUVAYWYOY KoL CVVTAXTIXOY ... x4l & mdviwy altiov xal pla mpdvosa
molvedns xail tdfig Sudpopog xai el €iouos . .., a GELRd TiG OVTWG XQVOT TAdvTwY
Endoyy #al mdvTa OlaxoouTTaL OEOVTWG.

2 Bbenda 1124, 4ff. ula vic éorr Cwn xai Adyos eic powrdy Sia mdvrwy xai avroy
JiEy nga’ncug, Enerra 08 xal éreva vaéxwv, &v ols écr‘u, a1y xal ﬁ ovumddewa ylyverag
Toig &v T xoo’,uw rdow, a)g Evi wa xai q)vaez nal xvﬁsng,uevw 'rav'mv 0¢ deopov odoar
DY olwv vqnarnm. eV xai 1 oln (pvmg, v«pwmm 0€ xat 7 ,uLa Yoy, yevwa 0€ %ai 0 slg
ot . . . 1) Lom) ovvaywydg ytyvoyevn TAVTOY Hal évonowg wai EsnoTnuévn ,uev TV oixelwy
aitioww, avvéeovaa 0é ravra, év olg earw, 7 6vrwg éotiv avaloyia, xai Ty eavn]; fvwow
qmlar‘mvo’a %ol 'mv TV yeraaxowwv avTic. ﬂalw ody 0 6eo',uog‘rgzxwg d’Mog yap 0eGpos
avral Ty o’rozxsl,wv ai xowat &wa,uetg, aMog 7 ,u[a TV COudTwY ou-r[a, »al Tplrog dAhos
o ,uwog Gupoty, dmo uéy s aLnag goich, Tais 66 peguoTais el TO odua dvvdueot
x@w,usvog xal 00Té; oty 6 xoategog deouog, wg prow ) ﬂaoloyog, OLe. TAvTWY TETAUEVOS
#al om0 T7S yovOijs cELpdg OUvEYOuEVOS. En AT Yag O Zevs T)v xQu oY YpioTnot
geLpay xara Tag vmotixas vig Noxvdg.

abrag Emy Oeoudv xparepdy mepl mdvra Tavisoys,

aeLpny yovoeiny €& alffepos dorrioavra.
il 112, 92 &ru 0¢ wal Tobrwy éméxewa TV svwaeaw 17 dela qnlt’a xai 7 Tov dyaﬂm?
,(ogr]yta owéyel Tov Glov xdouov: %pategds pév yag xai 6 deouos 6 Q7o voU xal Yuymc,
w¢ xai “Oungds-gnow, aMa pellow 1 Tijc yovoTfic ocepds Evwois xai uelovor aivia
T0ic mdow ayadaw.

P Ebenda 1313, 31—314, 22 za volvov SAa mepiéywv 6 stg xal wdvra woladixds xal
V080G %aTA TOYTOUS Todg xonopods Tijs Nvxros dploTnot wdvra Ta éyxdopa, deovs ve
#ai Tag polpag o mavrds. Adyer yoiw ...
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unsagbar, unaussprechlich und verborgen das All umfassen?; von ihnen sind
ausgegangen die verstindigen Gotter, die wiederum die iiberirdischen ordnen
und leiten; von diesen sind weiter in engstem Zusammenhang gezeugt die
himmlischen, von denen ihrerseits wieder die unter dem Monde ausgegangen
sind, die das. Werden und die Natur regieren, absolut und ohne Anfang;
zwischen all den Einzelgliedern aber herrscht gegenseitige Riicksichtnahme
und untrennbare Vereinigung. Von den niederen Gottern im Sinne der Neu-
platoniker geht nun wiederum eine Menge solcher Ketten aus, die bis zu den
letzten irdischen Wesen und Dingen reichen und allen Anteil an der Eigenart
des betreffenden gottlichen Wesens verbiirgen?; da gibt es z. B., um nur
ein paar davon zu nennen, eine Athena- und eine Apollonkette3 oder eine
lebenspendende Kette der Kore#, wohl dieselbe, die Themistios, der bedeutende
im 5. Jahrhundert zu Konstantinopel wirkende Rhetor und Philosoph, meint,
wenn er in einer Rede sagt, daB die Liebe zu Kindern unserer Natur vom
Himmel her eingepflanzt sei und an der unzerreiBBbaren wahrhaft goldenen
Kette hiinge, die immer wieder dem Vergehen entgegenarbeite und das Werden
nie ins Nichtsein sinken lassen®; von der Zeuskette kommen die Konige®;
an der Hermeskette wiederum hiingt alles, was mit Unterricht und Erziehung

adtap énny Ocouov xpatepdy Emi mdotL Tavvaoys
(Oeouos 08 mdvrws xparepds xal AdtdAvTog 6 Ao Thc QUoEwS xai Tic Yuxhc xal ToU vou.
deopoic ydo ot xal 6 IlIidrwy Tim. 38 E — duyiyorc dedévra (da Eyevwiidn)
geLpny yovoelay & aldepos dorijoavra,

gepdc yovaijs ‘Ounowds taw delwy Ttdéewy Tdw Syxooulwy xexinuévns. a o7 xal 6
ITAdrwy (nidoas gnat — 30 B — Tov dnuiovpyov vodv uev &v poyi, yoyny 0¢ &voe dpate
Bévra Onuiovgyficar T Ay xai Tovg véovg vmoatijoar Yeods, O OV xexdounTar T pépn
100 avTdG.

1 Ebenda III 162, 14 6 zept T@v dmo aeljvmy Sedv Adyos cvveyrjs ot Tf] Dewpla Tdv
ovpaviwy Yedv xai Td xelvnc éénprijodar To Téletov Eyer xai TO EmioTnUOVIKOY, EmELd
®al O YEVETLOVRYOS TAY VeV Y0p0c CuvémeTal TOIG & 0lpav®d Beois . . . Cvveyds Vawé-
otnoay oi Ty yéveow Ovaxvfeovdvres dmo TOY olpaviwy, Oia 01 TOUTO xal EmoTé-
@ovrar mpog avTovs xava ulav xal ddudlevxrov Evwow, domeQ 01 *al Exeivol TPOS
Tovg vmepovpaviovs, 4@’ dv mpooeyds dmeyevvidnoay, oi 06 mOc TOVS voegovs, Vg
Gy dexooundnoav, of 0é ad voepol meds TOVS vonTols, A’ dv Efepdynoay dEEHTWS
xal GEPéynTOS TA TAVTA XAl XQVPIWS TEQLEYOVTWY. AVTHC YOV TAONS THS YO VOTHG
SvTws GeLpdc axpdTne uév oL TO TAY vonTdy Yedv pévos, mépas 0€ TO TOY V7o
celyny T@Y T pévecw dyevitws xal TNy QUOW VEQQUHS EMTQOTEVOVTWY. 6 On %al
YOy 6 OnuoveyLxds YploTnatl vols, dvwdey Ao Tov oVPavos THs THY DetdY 1Nyeuovias
dtarewodons dyor Ty oydrwy.

2 Proclos, Zrotyelworg Beoloyuxri 145 (128, 3ff. Dodds) ei dyot TooovTov T Svra
7pdetow, fwg ob xal Tdv Yedv of dudxocuor mpoeiniidacw, v éxdorois yévealy éoTw
7 Tadv delwy dvvducwy ididTns, dvodey EAAaumouévns xoullerar ydo Exactov Amo
Tijc oixelac mpooeyots aiviag Ty idiéTnTa, xa® v éxelvn THY YméoTacw EAaye. . .
ndvra yap éffmrar Tdv Pedv, wxal ta uév €& dAlwv, ra 0¢ & dAlwy mmpoldumerar,
xal ai celpal uéyor TV Eoydrwy xadixovot. xai Ta uey duéows, Ta 08 dud uéowy
whetdvwy 7 Elartovww elc éxelvovs amjornrai. peora 0¢ mdvra Pedy, xal b ExacToy
Exer xara @Uow, gxeidev Eyet.

3 Proclus, In Platonis Cratylum commentaria 81 (38,6 Pasquali); 15 (5,23); in
Timaeum 24 E (I 170, 23. 197, 7 Diehl); in Rem Publ. 17 (I 147, 23 Kroll).

4 Proclus, In Platonis Cratylum comment. 53 (22,1 Pasquali); Zroyelwaog eo-
Aoyovuévy 165 (136,23 Kroll).

5 Themistios or. 32 p. 363 D.

¢ Schol. Homeri J1. 1, 176; Tzetzes, Exeg. Jl. p. 69, 20; ad Lycophron. 481 fin.
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zu tun hat!; von ihr sagt Eunapios?, Porphyrios habe seine Lehre deutlich
und rein verkiindet wie eine Hermeskette und den Menschen sich zuneigend,
und in der Lebensbeschreibung des Neuplatonikers Proklos, die sein Schiiler
Marinos verfaBt hat, heillt es, Proklos habe deutlich geschaut, da er zur
Hermeskette gehore, und daBl ihm in einem Traume gezeigt worden sei, er
trage die Seele des Pythagoreers Nikomachos?® in sich. Da ist also das Bild
der Kette deutlich mit der Vorstellung der Seelenwanderung verbunden.
Wie von Gottern gehen solche Ketten, sdgar goldene, auch von Menschen
aus, wenigstens von bedeutenden. Proklos fiirchtete nimlich nach den Angaben
des Damaskiosin seinem Leben des Isidoros, die wahrhaft goldene Kette Platons,
d.i. die Nachfolge Platons, méchte der Stadt Athen verloren gehen?; und von
dem Proklosschiiler Hegias heiBt es in der Lebensbeschreibung seines Lehrers,
daB er, der von frither Jugend auf schon Zeichen seiner ererbten Tugenden ge-
geben habe, zu der goldenen von Solon ausgehenden Kette gehdre 5. Im letzten
Falle wird durch den Zusatz tfjc dmo XoAwvos yovoijc dvtws ToD yEvovs
oewpds deutlich, daB die Geschlechterreihe, die Genealogie, die Herkunft
und Abkunft in der goldenen Kette angedeutet ist. Auf jeden Fall also be-
zeichnet das Bild der goldenen Kette die unlosbare Verbundenheit, die im
kosmischen oder metaphysischen, aber auch im physischen Leben das niedere
Wesen an das hohere kniipft, mag das nun im Sinne neuplatonischer Ema-
nationslehre gedacht sein oder auf die Schulzugehérigkeit gehen oder auch
auf die Abkunft vom Ahnen auf die Nachfahren géttlicher Herkunft.

Soweit neuplatonische Einfliisse fiir das Fortleben einer solchen Auf-
fassung, wie sie in spitester Zeit etwa noch im Wiirzburger Bilde uns ent-
gegentritt, in Frage kommen, ist durch Dionys den Areopagiten vor allem so
viel Lehrgut dieser Schule an die Hoch- und Spétscholastik iibermittelt worden
und auf dem Wege iiber Albert, Bonaventura, Hugo von St. Victor in dem
deutschen Mystizismus bestimmend geworden, da8 Bedenken iiber die tatséich-
liche kontinuierliche Entwicklung nicht auftauchen kénnen. Bezeichnend ist
da eine Zeichnung Seuses in der Stralburger Handschrift vom Leben Seuses,
die den Ausgang und die Riickkehr der Kreatur zu Gott symbolisiert, so dal
die einzelnen Figuren immer durch eine von der ersten Figur, dem dreifachen
die anfang- und endlose Gottheit versinnbildenden Ringe ausgehende Linie
verbunden sind. Zunéchst fiithrt die Linie durch ein tabernakelartiges Gebilde,
das Bild Gottes in dem verniinftigen Gemiite, das auch ewig ist, wie die Bei-
schrift erklért, zu den drei géttlichen Personen; von hier aus zum Engel,
dann zur menschlichen Natur, gebildet nach der Gottheit, und von ihr aus
auf dem Wege des Guten, nachdem seitwirts der des Bosen angedeutet war,
aufwiirts iiber den Sohn, der die Seele hegt, und den heiligen Geist wieder
in den Schofl des Vaters®. Die Seele geht von Gott aus und kehrt zu ihm
zuriick auf dem mystischen Einigungswege, bis sie ganz in ihn aufgegangen

1 Proclus, in Platonis primum Alcibiadem 478, 6 Cousin.

2 Eunapii vitae sophistarum 9.

3 Marinos, vita Procli 28 (Boissonade, Paris 1850, 165, 36; Cousin 52, 10).
4 Damscios, vita Isidori 151.

5 Marinos, vita Procli 26.

8 Vgl. Jos. Bernhart, Die philosophische Mystik des Mittelalters von ihren antiken
Urspriingen bis zur Renaissance, Miinchen 1922, Titelbild und S. 242ff.
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ist; und diesen Weg zeichnet Seuse durch eine Linie ganz wie auf der Niirn-
berger Miniatur.

Wir konnen nun wieder zu unserem Ausgangspunkt, zu Ogmios, zuriick-
kehren. Zuvor muB nur noch schnell auf ein Dokument aus dem gleichen
Kulturkreis hingewiesen werden, das in jiingster Zeit erst aufgefunden und
von Mébius veroffentlicht wurde. Bei Caen wurde 1943 eine weibliche Gotter-
statue gefunden, die Mdbius sicher richtig als das Bild einer Muttergottheit
bezeichnet. Merkwiirdig daran sind zwei gewellte Streifen, die, da der Kopf
weggebrochen ist, in ihrem Ausgangspunkt sich nicht ermitteln lassen, dann
aber von der linken Schulter iiber die Knie hinweg verlaufen und hinter
den zu beiden Seiten stehenden Kinder, die sie mit den Hénden greifen, ver-
schwinden. Die Deutung der Streifen auf das Mutter-Kind-Verhiltnis liegt
hier auch von vornherein als die gegebene nahe. Auch daB auf dem von
Lukian gesehenen Bilde die Menschenképfe durch die goldenen Ketten, mit
denen sie an dem Gotte festgeheftet sind, als dessen Abkommlinge bezeichnet
werden sollen, wird nach den beigebrachten Parallelen und der Geschichte
der goldenen Kette wie auch nach dem bei Lukrez und im Traume Ciceros
sich offenbarenden Volksglauben iiber die Niederkunft der Menschen vom
Himmel nicht mehr zu bezweifeln sein. Es fragt sich nur noch, welchen gal-
lischen Gott wir in diesem Herakles zu sehen haben, wer der gallische Gott
Ogmios ist. Wenn die Griechen den Herakles als den Stammvater der Gallier
bezeichnen und ihn zu diesem Zwecke auf seinen Wanderungen auch bis
nach Gallien kommen lassen, so heiBt das, daB sie den von den Kelten als ihren
Stammvater bezeichneten Gott wegen irgendwelcher Ahnlichkeit mit Herakles
identifizierten und nun fiir die Gelegenheit, ihn zum Stammvater werden
zu lassen, innerhalb der bekannten Taten und Wanderungen eine passende
Situation aussuchten; daB er dabei nach Gallien kommen muBte, hat nichts
Verwunderliches an sich, er hat eben nach der allgemeinen Vorstellung seine
Taten in aller Welt vollbracht, nach Tacitus, Germania 34, glaubte man ja
auch, daB sich irgendwo an der Nordseekiiste Sidulen des Herkules befinden;
und nach Herodot 4, 1—10 ist er auch Stammvater des Skythenvolkes ge-
worden. Es versteht sich nun von selbst, daB ein Volk als seinen Stammvater
nur einen Gott bezeichnet haben kann, der bei ihm htchste Verehrung geno8,
nicht aber einen Gott untergeordneter Bedeutung, wie Herakles es ist, die
Germanen also Wodan, der demnach unter dem nach Tacitus? meist verehrten
Mercurius zu verstehen ist. Wodan, urspriinglich germanischer Totengott,
gewdohnlich als graubirtiger alter Mann gedacht, hat duBerlich mit Mercurius,
dem jugendlichen Gott, nichts gemein als den breiten Hut und den Stab,
aber er ist wie dieser und wie auch der gallische Mercurius Césars der Gott
der Erfindungen und des Verkehrs und Erfinder der Runen. Dal} aber diese
Vorstellung von Wodan unter dem Einflusse der von Siiden und Westen
her eindringenden Kultur sich entwickelt hat, daB sich also Vorstellungen
iiber den keltischen Mercurius, wie sie bei Cisar vorliegen, von diesem auf ihn
iibertragen haben, hat Miillenhoff festgestellt. Wenn Cisar ,,Mercurius sagt,
s0 meint er damit natiirlich auch nur den keltischen Gott, auf den die von
ihm ausgesagten Eigenschaften, die mit jenen des romischen Mercurius zu-

1 Arch. Anzeiger 1943, 139.
2 Tacitus, Germania 9; s. 0. S. 363 Anm. 6.
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sammengehen, zutreffen; iiber das Aussehen des Mercurius ist damit noch
nichts ausgesagt; und wenn er als Stammvater der Kelten den Dispater
nennt, aber als den Gott, der die hochste Verehrung bei ihnen genief3t, den
Mercurius, so muB man wohl annehmen, daB3 beide identisch und nur nach
gewissen Obliegenheiten geschieden und im Namen verschiedenen rémischen
Gottern angeglichen sind. Die Vorstellung vom AuBeren des gallischen Dis-
pater wird der des germanischen Wodan sehr nahe kommen, da sie gerade
den Totengott kennzeichnet; die Schilderung, die Lukian von Ogmios gibt,
wird man auch auf sie beide, wenigstens auf den keltischen Dispater iiber-
tragen diirfen, betont doch Lukian selber die groBe Ahnlichkeit mit Gestalten
der Unterwelt.

Schroder! mochte in den Seilen, die von Ogmios zu den Menschenkopfen
gespannt sind, die Schicksalsfiiden sehen, und er macht dafiir — eine genauere
Entsprechung vermag er nicht nachzuweisen — auf die allgemeine Auffassung
der orientalischen Vélker aufmerksam, da3 die Sterne, von denen jeder einem
Menschen zugehért, mit unsichtbaren Banden an den Polarstern oder an
jenes sagenhafte, als Zentrum des Weltalls gedachte Ding gekettet sind2.
Triife das zu, so wiirde Ogmios etwa zum keltischen Schicksalsgott werden
und damit auch die Ubertragung der Erfindung der Runen auf Wodan, den
germanischen Totengott, erklirt. Nun haben wir aber in der Miniatur von
Liittich Wodan dargestellt ‘als Stammvater der angelsichsischen Herzoge;
wie hier, wird auch bei den Kelten und Germanen, wenn sie die Herkunft
ihres Volkes auf Dispater oder Mercurius zuriickfithren, zunichst auch nur
an die Fiirsten und Vornehmsten gedacht gewesen sein, so wie auch die grie-
chische Mythologie Herakles auf dem Wege iiber Fiirsten als seine unmittel-
baren Séhne zum Stammvater der Kelten macht. Es liegt also nahe, die
Vorstellung, die der Liitticher Miniatur zugrunde liegt, auch auf sie zu iiber-
tragen und Ogmios als Stammvater der Kelten zu erklidren. Sein Aussehen ist
das eines Unterweltgottes, wie Dispater es war; nur die Ausriistung ist ver-
schieden, aber auch das steht unserer Deutung nicht im Wege, wird doch der
gallische ,,Gott mit dem Hammer‘, der in verschiedenen Bronzestatuetten
gefunden wurde und gewdhnlich mit dem Gotte der Unterwelt gleichgesetzt
wird, 6fters als Herakles dargestellt, nur daB er statt der Keule den Hammer
fithrt und statt des Lowenfelles das eines Wolfes trigt3. So diirfen wir, denke
ich, fiir das Ogmiosbild Lukians die Erklirung wagen: Die Kelten sind in
ihren Fiirsten an den Gott als seine Abkémmlinge mit goldenen Ketten
gefesselt, Ogmios ist der oberste Gott und Stammvater der Kelten, den
César mit dem Namen Dispater nennt. .

1 Zeitschrift f. d. german. Altertum 18, 251 ; K. Miillenhoff, Die Germania des Tacitus.
Berlin 1920, 123. 598.

J * a.a.0.53f. Vgl. Uno Holmberg, Der Baum des Lebens, Annales Academiae
scientiarum Fennicae, ser. B, tom. XVI 3, Helsinki 1923, 98ff.

3 E.Windisch, Das keltische Britannien bis zu Kaiser Arthur 84ff.; Anatole De
Barthélmy in Rev. Celt 1 (1870) 1£f.; A. Michaelis in Jahrb. d. Ges. f. lothring. Geschichte
und Altertumskunde 7 (1895) 128ff.; H. Gaidoz, Le grand dieu Gaulois chez les Allo-
broges, Paris 1902; S. Reinach, Bronzes figurés, 175; E. Espérandieu, Recueil géneral
des Bas-reliefs statues et lustres de la Gaule Romaine I—IV, Paris 1910 bis 1911; Ch.
Renel, Les religions de la Gaule avant le christianisme, Paris 1906, 252f.

-



390 Josef Martin

Anhang.
Die Empfingnis durch das Ohr.

Die Vorstellung von der Empféingnis durch das Ohr! war von frithchrist-
licher Zeit an bis tief ins Mittelalter hinein verbreitet 2, nicht zwar als offizielle
Lehrmeinung, sondern vielfach widersprochen; so hat z. B. zu Beginn des
Mittelalters Agobardus, seit 816 Erzbischof von Lyon, sich dagegen gewandt,
daB im Weihnachtsbrevier seiner Zeit die Worte standen ,,Er stieg vom
Himmel herab und trat gesandt vom Throne Gottes durch das Ohr der Jung-
frau in unsere Bezirke“ und ,,Heilige Gottesgebirerin, die du durch das Ohr
unseren Herrn empfangen hast““3. Aber die Vorstellung verbreitete sich
trotzdem weiter, offenbar unterstiitzt durch die deutsche Mystik, ohne daB
man sie deshalb als ,,poetische Auffassung der mittelalterlichen Mystik‘‘4
bezeichnen diirfte, so daB noch Bernhard von Claireveaux® sagen konnte:
,,Geschickt wurde der Engel Gabriel von Gott, um das Wort des Vaters
durch das Ohr in Geist und SchoB der Jungfrau zu entsenden, damit auf dem
gleichen Wege das Gegengift eintrete, auf dem das Gift eingetreten war."
Thomas Becket, seit 1161 Erzbischof von Canterbury, singt in einem Hymnus:
. Freu dich, Jungfrau, Mutter Christi, die du durch das Ohr die Botschaft
Gabriels empfangen hast‘‘8. Dieselbe Vorstellung lebt im Marienleben Bruder
Philipps des Carthiiusers, das, in der zweiten Halfte des 13. Jahrhunderts
gedichtet, in weltlichen wie geistlichen Kreisen ungemein verbreitet war?”:

D6 diu botschaft gar ergienc
Marjé diu magt got enphienc
1700 in ir kiuschen reinen lip
und doch reiniu magt beleip.
daz gotes wort wart do ze vleische
in dir lip vom heilgen geiste.
von des heiligen Engels worten
1705 got, gotes sun, ist mensche worden.
daz wort daz diu oren horten

1 Die von Scharold, Beitrige 366 angefiihrte franzosische Redensart ,,elle croit, que
les enfants se font par l’oreille’* hat damit nichts zu tun. oy

2 Material bei Rud. Hofmann, Das Leben Jesu nach den Apokryphen, Leipzig 1851, 77;
J. C. Suicerus, Thesaurus ecclesiasticus e patribus Graecis exhibens quaecumque ...
dogmata etc., Traiecti ad Rhenum 1746, II305; Leo Allatius, De libris ecclesm.st‘lcls
Graecorum dissertationes duae, Paris 1645; Joann. Simon Assemanus, bibliotheca orien-
talis I, Rom 1719, 91. ) :

3 Agobardus, De correctione antiphonarii 7 (MSL 104, 322 A): Descendit de caelis,
missus ab arce patris introivit per aurem virginis in regionem nostram, und: sancta dei
genetrix, quae concepisti per aurem dominum nostrum.

4 So Kiinstle, Tkonographie der christlichen Kunst I, Freiburg 1928, 339.

® Sermo 2, 3 in festo Pentecostes (S. Bernardi primi abbatis Claravallensis sermones,
herausgegeben durch die osterreichischen Zisterzienser, Wien 1891, 1401): missus est
interim Gabriel angelus a deo ut verbum patris per aurem virginis in ventrem et mentem
eius eructaret, ut eadem via intraret antidotum, qua venenum intraverat.

S Gaude virgo, mater Christi,

uae per aurem concepisti

(%rabrigle nuntio. (Nacrix Jos. Miiller, Keuschheitsideen, Aschaffenburg
1926, 82). v _

7 Bruder Philipps des Carthéiusers Marienleben, herausgegeben von Riickert, Quedlin-
burg 1853; Neuhochdeutsch von W. Sommer, Miinster 1859.
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Marien, daz ist in ir worden
vleisch und bluot, Ifp unde sél;
die nam got zeiner gmahel

an sin gotheit &wichlich,

daz nimmer si geschieden sich.
gotes sun .durch die 6ren kam
in die magt und an sich nam

* unser kranke menscheit

und unsr natfire broedekeit
und in ir nium méndde beleip.

Walther von der Vogelweide dichtet!:

der engel Marja die botschaft kiindet,

da von Himmel und erde wart mit grozen froiden entziindet.
er sprach zu ir ave, daB minnecliche griezen:

durch ir ore enpfienc si den viel siiezen,

der ie anegenge was und muoz an ende sin.

In einem der meist gelesenen Werke des Mittelalters sodann, in der zwischen
1275 und 1277 im Auftrage des StraBburger Bischofs Konrads ITI. von Lichten-
berg im Zusammenhang mit der Erbauung des StraBburger Miinsters durch
Erwin von Steinbach gedichteten ,,Goldenen Schmiede* Konrads von Wiirz-
burg heifit es an zwei Stellen?:

1286

1290

1295

1958

1960

1965

geliickes vil uns brahte

ave der vaterliche spruch,

der durch din ore an allen bruch
dir gie ze herzen und sleich.

er was so senfte und also weich
daz er in menschen verch gedech,
als im der frone geist verlech
craft unde maht mit hoger state.
sin tugent diu wart dir ein schate,
der iiber dich nam vollen ganc:
er ilte zuo dir unde swanc

alsam, ein tiirteltube.

ein bluome wahset in dem mer,
da nahtes in besliuzet sich

ein wilder vogel wiinneclich,
swenn er den tac gedoenet:

sich also was beschoenet

din herze und din gemiiete

mit reiner kiusche bliiete,

daz sich besloz ein vogel in

nach dem erwelten sange sin,
den er den hohen ,Wissa.gen

1 36, 36, 33—37 Lachmann; vgl. auch Otte, Handbuch der kirchlichen Kunstarchao-

logie des deutschen Mittelalters I'5, Leipzig 1883, 527.

? Konrad von Wiirzburg, Die goldene Schmxede, berausvegeben von Edw. Schréder,
Gottingen 1926.

Wiirzburger Jahrbiicher, Heft 2 26
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het in ir waren munt getragen

von dein gebiirte din hievor.
1970 er fluoc dur diner oren tor

dar in din herze lise:

in einer tuben wise

quam er zuo dir geswungen

und het doch e gesungen
1975 alsam ein albez sinen tot.

Und endlich Bruder Hans vom Niederrhein 1i8t sich in seinen Marienliedern
vernehmen?:

1896 Vrou dich, du ganze kristenheit,
des demuteghen wortes?2;
wan mit dem worte sloiz de meit
in sich den turen hort weert alliz hoortes,
1900 damit wir uysz der hellen sint gecoufet,
so wa wir selber willent,
alsament die cristen sint getoufet.
lieplich gotliich zugater
in minschenform getrucket
1905 had doe der alte vater
siin enichz kint in irem liib ghesmucket.
sus wart se swester, muter, bruyt und swanger
von iren alten vritel.
wie mucht ir do vreuden werden bangher.

In die frithere Zeit zuriick kann man die Vorstellung wenigstens bis in
das dritte Jahrhundert verfolgen. Gaudentius, der Bischof von Brescia an-
fangs des 5. Jahrhunderts, sagt in einer Predigt?3, dafl kein anderer aus Maria
geboren sei als der, der durch die Ohren der Mutter in sie eintrat und ihren
jungfriulichen SchoB erfiillte. In zwei Predigten sodann, die filschlich zwar
unter den Werken Augustins stehen, aber doch zeitlich nicht allzu weit von
ihm entfernt sind, heiBt es: ,,Gott sprach durch den Engel, und die Jungfrau
wurde schwanger durch die Ohren und in gesuchter Zuspitzung ,,der Engel
sprach seine Botschaft, und die Jungfrau empfing Christus in einer Verbindung
voll Reinheit, bei der das Wort der Mann, das Ohr die Frau war“4. Eutychios
von Alexandrien (877—940) berichtet in seinen Annalen, auf der Synode von
Nicaea habe ein sonst nicht weiter bekannter Elianus und sein Anhang die
Empfingnis durch das Ohr behauptet®. Auch der um die Mitte des 3. Jahr-

1 Bruder Hansens Marienlieder aus dem 14. Jahrhundert nach einer bisher unbekannten
Handschrift der kaiserlich 6ffentlichen Bibliothek zu St. Petersburg, herausgegeben von
Rud. Minzloff, Hannover 1863.

2 Das ist ,,siehe, ich bin eine Magd des Herrn‘‘.

3 Sermo 13 (MSL 20, 134): quia non alius ex Maria natus est quam qui per maternas
illapsus aures uterum virginis supplevit.

4 Sermo 13 (MSL 39, 1988): expavit in partu suo subito mater: deus per angelum
loquebatur et virgo auribus inpraegnabatur; sermo 123, 1 (MSL 39, 1991): angelus ser-
monem eiecit et Christum virgo concepit. o coniunctio sine sordibus facta, ubi maritus
sermo est et uxor auricula. ;

5 Nach der lateinischen Ubersetzung des Arabischen (MSGr. 111, 1006 C): assere-
bant . . . verbum siquidem per aurem ipsius ingressus ibi statim exiisse, ubi egredi solet
infans; quae sententia Eliani et sequacium ipsius fuit.
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hunderts lebende Syrer Ephraem singt in einem Hymnus auf das Weihnachts-
fest: ,,Gott kam vollkommen durch das Ohr in den Mutterleib und trat als
Gottmensch auf reine Weise aus ihm in die Welt hervor‘‘l. SchlieBlich, um
auch das noch zu sagen, scheint sich diejiidisch- antichristliche Polemik dieser
Auffassung bemichtigt zu haben; denn in dem Buche Tholodoth Jeschu (Ent-
stehungen Jesu) wird gesagt, daB Jesus durch das Haupt in Maria ein-
getreten seiZ

Die merkwiirdige Auffassung von der Empfingnis Jesu durch das Ohr
Mariens bedarf noch einer Erklirung und Grundlegung. Von vornherein
muB dabei die Auffassung abgewiesen werden, die R. Eisler vertreten hat,?
als finde die Herkunft dieser Marienlegende ihre Erklirung aus heidnischem
Gotterkult, aus dem Verhéltnis niherhin des phrygischen Attis zu Rhea;

denn dariiber heile es in dem bekannten Hymnus bei Hippolytos, philo-
sophumena 5, 19, 8:

eive Kodvov yévos, eive Awoc pdxep,
elre ‘Péac peyding, xoige & 10 xatnpés
drovoue ‘Péag "Ate.

Attis werde hier, so meint Eisler, als dxovoua ‘Péac, der durch das Ohr der
Rhea empfangene, bezeichnet. Aber abgesehen davon, daB dxovoue im Sinne
von ,,der durch das Ohr empfangene‘ eine allzu kiihne, kaum verstéindliche
Metapher darstellte, wiirde ja dadurch als gewill ausgesagt, was im Vorher-
gehenden nur als eine von drei Moglichkeiten erscheint. “Axovoue kann
selbstverstindlich, und so mufl es hier sein, sowohl die Sache wie auch die
Person bedeuten, die gehért wird; dxovoue xarneés ist Attis, der von Rhea
klagend gerufen wird, wenn sie in ihrem Schmerz das Idagebirge durchstreift.

Hier liegt also keine Mdglichkeit vor, die Empfingnis Christi durch das Ohr
verstdndlich zu machen.

Mehr Wahrscheinlichkeit scheint zunichst dem Umstande zuzukommen,
daB einige Viter wie auch Bernhard von Clairveaux noch an der oben an-
gefiihrten Stelle* den Ungehorsam Evas und de¢h Gehorsam Mariens, bezeichnet
durch das Ohr, nebeneinander stellen. So heiBt es in einem Traktate des 372
gestorbenen Bischofs Zeno von Verona, dessen EinfluBl auch noch iiber die
Alpen reichte®: ,,Wie der Teufel durch das Ohr sich einschleichend Eva ver-
wundet und getGtet hat, so schneidet Christus, durch das Ohr in Maria ein-
tretend, alle Fehler des Weibes ab und heilt seine Wunde durch seine Geburt
aus einer Jungfrau‘“®. Und ebenso erklirt, nur das Weib durch die Welt
ersetzend, der schon genannte Syrer Ephraem : ,,Wie durch die kleine Rundung
des Ohres der Eva der Tod in die Welt gekommen ist, so hat durch das neue

! Loblied auf die Menschwerdung des Sohnes Gottes und die allerseligste Jungfrau
und Gottesmutter Maria (Paul Zingerle, Ausgewihlte Werke des hl. Ephraem von Syrien,
ins Deutsche iibersetzt, Kempten 1873, I1 51ff.).

% Tolodoth Jeschu, ein jiidisch-deutsches Leben Jesu, zum ersten Mal herausgegeben
nach der Oxforder Handschrift von E. Bischoff, Leipzig 1895.

3 Rud. Eisler, Weltenmantel und Himmelszelt, Miinchen 1910, II 761 zu S. 190.
4 Siehe o. S.390, Anm. 5.

5 Vgl. St. Zeno bei Reichenhall.

6 Tract. 1,13, 10 (MSL 11, 352 AB): et quia suasione per aurem inrepens diabolus

Evam vulnerans interemerat, per aurem intrans Christus in Mariam universa cordis
desecta vitia vulnusque mulieris, dum de virgine nascitur, curat.

Wiirzburger Jahrbiicher, Heft 2 26a
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Ohr Mariens das Leben die Welt betreten und sich in ihr ausgebreitet‘!. Ahn-
lich spricht auch der Grieche Gregorios Thaumatourgos, um 260 Erzbischof
von Neocaesarea im Pontos?: ,,Er, den die Seraphim nicht schauen koénnen, er
verkiindet der Jungfrau sein eigenes Zusammensein und geht durch das
Ohr in sie ein; er, der Eva verurteilt, wiinscht, ihre Tochter zu verherrlichen :
denn er spricht: bereite mir den Eingang in dein Ohr. Dabei ist offenbar
auf die Rolle angespielt, die der Gehorsam Mariens bei der Empfingnis
spielte; denn nach der Ansicht verschiedener Viter bestand die Mitwirkung
Mariens nur in der Erklirung ihrer Bereitwilligkeit in den Wortén: , siehe,
ich bin eine Magd des Herrn, mir geschehe nach deinem Wort 3, womit zugleich
der Zeitpunkt der Empfangnis gegeben wire, so wie etwa Augustinus in einer
Predigt sagt: ,,die selige Jungfrau hat im Glauben empfangen, den sie im
Glauben geboren.“* Aber daraus nun auch mit einigen modernen Theologen
die Empfingnis durch das Ohr dadurch grundlegend erkliren zu wollen, daf3
der Glaube durch das Héren komme?, geht nicht an; denn wenn man z. B. die
gleiche Parallelstellung von Maria und Eva bei Irenaeus, gegen Ende des
2. Jahrhunderts Bischof von Lyon, daneben hilt: ,,Wie Eva durch das Wort
des Engels verfithrt worden ist, Gott zu fliehen durch Ubertretung seines
Wortes, so empfing auch Maria durch des Engels Wort die frohe Botschaft,
daB sie Gott tragen solle, gehorsam seinem Worte ‘%, erkennt man, wie aus
derartigen Worten, in denen das gleiche Ereignis verwendet, aber noch nicht
von der Empfingnis und dem Logos, sondern nur von der Verkiindigung
und dem Auftrage Gottes gesprochen wird, die Parallelitét entstanden ist, die
die erwihnten Viter gebrauchen, die aber nichts erklirt. Vom Glauben
scheint allerdings auch Rupert von Deutz (gest. 1130) zu sprechen, wenn er
Matth. 25, 10 im Anschlusse an Ezech. 44, 17ff. erklirt: , Die verschlossene
Pforte ist die unversehrte Mutter, verschlossen zu Ehren des Fiirsten Jesus
Christus, der als Fiirst in ihr thronte, weil er vom Tage seiner Empfingnis
an als Gast neun Monate in ihrem heiligen Leibe weilte und durch seine Vor-
halle, d. i. das Ohr des Glaubens (auditum fidei) eingetreten ist*‘?, aber eine
andere Stelle® bei ihm, an der es heillt: ,,Sobald sie (die Jungfrau) gliubig
ihr Herz und ihren Mund 6ffnete, um zu sprechen: ,siehe ich bin eine Magd

1 5. Hymnus De Adam et Eva und 25. Hymnus De virginitate nach J. S. Assemanus,
bibliotheca orientalis, Rom 1719, I 91; nach ihm stand auch im officium ad tertiam des
Breviers der Marioniten: verbum patris per aures benedictae intravit.

2 Homilia in annuntiationem sanctae virginis Mariae Deiparae 3 (MSGr. 10, 1176 A).

3 Siehe o. S.392, Anm. 2.
4 Sermo 215, 4 (MSL 38, 1079): nam et ipsa beata Maria, quem credendo pepererat,

credendo concepit.
5 So wegen Paulus, Rom. 10, 17 J. H. Oswald, Die Erlésung in Christo Jesu, Pader-

born 1878, 1315; Pinder, a.a. O.

6 Adv. haeres. 5, 19, 1 quemadmodum enim illa (Eva) per angeli sermonem seducta
est, ut effugeret deum praevaricata verbum eius, ita et haec (Maria) per angelicum ser-
monem evangelizata est, ut portaret deum, oboediens eius verbo. .

7 Comment. in Matth. I (MSL 168, 1328 A): haec porta clausa mater est incorrupta,
clausa principi, id est ad honorem principis Jesu Christi, qui videlicet princeps in ea sedit,
quippe qui a die conceptionis in sacri ventris hospitio novem mensibus habitavit et per

viam vestibuli, id est per auditum fidei, ingressus est. i

; 8 De operibus spiritus sancti 19 (MSL 167, 1578 C): ubi enim bene credula (Maria)
mentem suam et os suum aperuit, ut diceret ,,ecce ancilla dei, fiat mihi secundum verbum
tuum®, mox iuxta dictum angeli hic spiritus sanctus superveniens in eam per apertas
fidei januas sese infudit ... in templum sacri et incorrupti uteris.
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des Herrn, mir geschehe nach deinem Wort‘, da kam alsbald nach dem Worte
des Engels der hl.Geist iiber sie und trat durch die offenen Pforten des Glaubens
(ianuas fidei) in ihren heiligen und unversehrten Schof ein®, wo also fidei
ianuas nur eine Metapher fiir Ohr ist, zeigt doch deutlich, da der Glaube
nur die notige Vorbereitung, das Mittel gewissermaBlen ist, durch das das
Wort Gottes durch das Ohr eintritt ; ebenso ist es auch bei Werner vom Nieder-
rhein, der singt?!:

di vrowi sprach avir du

dem engile guteliche zu,

so wath ich horen an dinin worden.

dat mute got selve volle borden.

hie entfinc der gelouve du mait.

hi worthe die godis craf;

so auch in den Marienliedern Werners von Tegernsee?:

so sprach der engel ,,amen‘.
von des gloubens samen
wart sie zehante swanger.

Auch der Versuch, die Empfingnis durch das Ohr aus den Worten des
Protoevangeliums Jacobi ,;Du wirst empfangen von seinem Wort“? zu er-
kliren, fithrt nicht zum Ziel; die gleiche Ansicht kennt iibrigens schon der
groBe alexandrinische Exeget Origenes, der sagt: ,,Ich hore, daB man erklirt,
in dem Schriftworte ,der Geist Gottes wird iiber dich kommen und die Kraft
des Allerhéchsten wird dich iiberschatten® liege der Beginn des Samens und
der Empfingnis‘‘4; und ebenso erscheint auch in der vor 300 entstandenen
Sibylle® das Wort des Engels als das zu empfangende Wort. Demgegeniiber
unterscheidet Ps. Athanasius scharf zwischen der Rede des Engels und dem
Worte Gottes, d.i. dem Logos, als dem zu empfangenden, wenn er sagt, dafl
die Stimme des Engels bei der Verkiindigung nicht Fleisch geworden ist,
und die gegenteilige Behauptung als blasphemisch erklart®. Man sieht, wir
stehen hier mitten in der Spekulation, die die jungfriuliche Empfingnis des
gottlichen Wortes vom hl. Geiste, der gottlichen Weisheit zum Gegenstande
hat. Aus ihr heraus hat Gregor von Nyssa in Kappadokien in der zweiten

' Wernher vom Niederrhein, herausgegeben von W. Grimm, Géttingen 1839, 56, 10£f.
(di vier schivin).

* Werner von Tegernsee, Gedichte zu Ehren der Jungfrau Maria, herausgegeben von
M.F. W. Of’ittel‘ ), Niirnberg-Altdorf 1802, 112.

* Zulhiyy éx 7ol Adpov avrod. Alfr. Resch, Das Kindheitsevangelium nach
Lucas und Matthaeus (Texte und Untersuchungen z. Gesch. der altchristl. Literatur
X 5, 85, Leipzig 1897).

* Homilia in Luqam 14 (MSGr. 3, 1887) : audeo quid loqui, quia et in eo, quod scriptum
est ,,spiritus de} veniet super te et virtus altissimi obumbrabit te‘‘, principium seminis et
conceptus fuerit.

: O§ac. ‘Sib)’lll. 8, 469 (Geffcken) émoc &’cicénraro vjdv.

’ ,Etg rov}eva‘yye{lm,uév Tijs Ymegaylas deoréxov (MSGr. 28, 925 D/928) 6 dyyelos
fondlero TavTyy Aéywv Xaige, xeyapirwuévy: 6 wipios petd cov. xavratda mdiw
Jewpoduey, dre 1) pév qzww‘] TVD ayyélov %ard mEoPopay TVEVLATOS EXNYOEMS avToD
&eggu'r}v,ev‘o,uev?y, 0% ‘a'vrr‘r‘]/ 08 7y 7 ToD viod vmooTacLs 0008 avry yéyove adp&: GAda
®ar' avt Ty goviy étépa odoa xara Ty vndoracw idudTns Tod Adyov xai deod
dpa en;zpo[zn?‘av & 1] xothlg vijs mapPévov. xai BAacenuoiow oi Aéyovres, §ri avmy
7 gawvn ToT doyayyélov 1y 1) vméoTacts ot Peov Adyov.



396 Josef Martin

Hilfte des vierten Jahrhunderts, im Streben nach einer begrifflichen Ver-
deutlichung die Stelle der Jesaias 8, 1 ,,und es sprach der Herr zu mir: nimm
ein groles Buch und schreibe hinein mit dem Griffel der Menschen‘* als mes-
sianische Weissagung gefat und Maria als das Buch (zduog) bezeichnet, in
das die Weisheit, der Logos, eingegangen seil; in gleicher Weise haben Epi-.
phanios?, Bischof von Salamis um 300, und Theodotos von Ankyra® in
Galatien in der ersten Hiilfte des 5. Jahrhunderts sich ausgesprochen, und noch
im 8. Jahrhundert erscheint die gleiche Ansicht bei Joannes Damascenus®.
Die Mehrheit der Theologen hat eine andere Richtung eingeschlagen: Um nur
einige wenige Beispiele noch zu geben, da ja schon viele der frither angefithrten
in der gleichen Richtung laufen, so berichtet der byzantinische Geschichts-
schreiber Nikephoros Kallistos, Kyros, der Bischof von Smyrna, habe ge-
predigt, daBl durch das Ohr und allein durch das Ohr der hl. Jungfrau der
Logos empfangen wurde®, und Proklos, der 434—447 Patriarch von Kon-
stantinopel war, sagt in einer Rede: ,,Da die hl. Jungfrau ihren Leib darbot,
da ging der Logos durch das Ohr in sie ein, der hl. Geist aber baute seinen
Tempel in ihr“6. Auch von Papst Felix I. wird, allerdings félschlich, be-
hauptet?, er habe an Petrus von Antiochien geschrieben: ,Der Sohn des
Vaters und der Logos ging durch das Ohr in die hl. Jungfrau ein und bewirkte
geheimnisvollerweise ihr Muttersein. DaB das Wort vom Munde aus und
durch das Ohr eingeht, ist ja eine natiirliche Erscheinung; hier ist nur der rein
physische Vorgang in die mystische Hohe religios-philosophischer Spekulation
gehoben; der Logos zeigt den Weg, wir werden in dieselbe Sphiire gewiesen,
aus der der Anfang des Johannesevangeliums stammt, in die Philosophie,
néherhin auf den Neuplatonismus. Die Rede ist nach Auffassung der Stoiker,
die ja den spiteren Neuplatonismus stark beeinflut haben, eine gottliche
Personlichkeit. Der Logos ist der Sendbote des hochsten Intellektes, des

1 Testimonia adv. Judaeos (MSGr. 46, 209 B): zduov oy xawov v0ovpEY Ty
wapPévoy. domep yap 6 ydoTne xawds éott xadapds, dypagos v, ofrwe xai 1 wapHé-
vog dyta auinros dvdpdg. et i

* Adv. Haeres. 130, 30f. (MSGr. 41, 657 A—459 A): Tduov dud 7O elvar pev oy
wapPévov éx oméoparoc avdpde, Terufodar 08 amo ullews avopdw . .. ffiieo yao
ameixace Ty witoay. - < \

® Homilia in sanctam deiparam et Symeonem 3 (MSGr. 77, 1393): yaigoi, 6 xawos
xara ‘Hoatay tduog tijc véag ovyypapis. i pdotvees motol, dyyelol ve xal dviom-
7ot. yaipois, To aAdfacTooy TOD AYLacTLXOT WUBOV. ,

4 Homilia I in nativitatem beatae virginis Mariae 6,7 (MSGr. 96, Q72 A) @ O7juegov
TOUOY xawoy 6 AvTa TOL@Y xateoxebace Deos Adyos, 6v éx mapdlas 6 mazijo s&]egu:
Eavo, yldaay Jeot dc xalduy Td mvedpare & adTd yoapnoduevoy. dg 069 dviol
elddte yodupara, xal odx avéyvo. i N y

Homilia ITinnativitatem b.v.Mariae 7, 7 (MSGr. 96, 692’) 1 yalige, pe ﬂ}.wzz éopoayLouévor,
7 aday @dogomord Emwolg amjuarvog, 8 7c 0 19eoxa9axt¢3v V6o x¥QLog Eos aUTov
uovov magdevinds avayryvdoxerai. Xaige, TOHOG %xawoD UvoTnElov, 1) Ti at/pﬂamg
mavrdmaow dduxrog, &v ) 6 dveldeos Adyos yoapldl avdewmuxijc i0éas éwygagprrat,
£iToVY JeowudTwTAL, 6 %aTA TAYTa Guotog NuWw ANy apaptiag yevduevos.

5 Nikephoros Kallistos, hist. eccl. 14, 46 (MSGr 146, 1229 B): o 66‘(Kvgtig) émi Ty
Exxlnolay idv oftw mws Epne dvdoes @llot, 1) yévvnois 700 19301;' xai o0TiEoS NUDY
*Inoot Xpiorot cwnsj tipdodw, §TL axof xal uovy owveljpdn év ©f ayia magdéve
6 To? Peot Adyog. Ly T L . s

¢ Proclus or. 3 de incarnatione domini (MSGr 65, 707 A): 1) pév dyla magdévos wipr
oov yaotépa éxriyoa, 6 08 Adyos OU dxofic sicemida, TO O€ mvedpua TO dytoy ToV vaoy
glwomAdaoTel. / ko S AR

7 Nach Suicerus a.a. 0. 6 ydg To? 7aATYOS évvnoa‘carog'xat deoc Adyog O axoijs
siondnoas Tijc dylac mapdévov uvoTinds THY xKvopoglay eigyadto.
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Nous; Gotterbote und Kiinder des géttlichen Wortes, der Adyov dmjroiot
mpo@rjTns im orphischen Hymnus ist auch Hermes!; deshalb hat auch das
Volk von Lystra den Barnabas Zeus, den Paulus aber Hermes genannt, weil
er Fiihrer des Wortes war2. Hermes, der Sohn des Zeus und der Maja, des
vots und der podvnoig, der hochsten Vernunft und der Einsicht, wird deshalb
in allegorisch-mystischer Gotterdeutung dem Logos gleichgesetzt, wobei
man die Gottessohnschaft des Hermes jedoch scharf von der Menschwerdung
des christlichen Logos trennen muB. Er ist nach vielfachem Zeugnis der
Alten der Logos, um nur die wichtigsten Zeugnisse zu nennen, bei Varro?,
dem bedeutsamen Vermittler zwischen stoischer und platonischer Theologie,
in dem stoischen populiren Katechismus des im ersten nachchristlichen
Jahrhundert lebenden, von Nero 68 aus Rom vertriebenen Cornutus4 und bei
dem dem 6. Jahrhundert angehérigen Byzantiner Joannes Lydos® beim
Juden Philon® wie in den dem 2. oder 3. Nachfolger des hl. Petrus filschlich
zugeschriebenen, aus dem 2.nachchristlichen Jahrhundert stammenden
clementinischen Rekognitionen? und in der Apologie des erst heidnischen,
dann christlichen Philosophen Justinus®, der zwischen 163 und 167 zu Rom
den Martyrertod erlitten hat, und in der valentinischen Gnosis nach der
durch den rémischen Bischof Hippolyt (235 aus Rom nach Sardinien verbannt)
erhaltenen Naassenerpredigt®. Am interessantesten sind davon die Stellen
bei Justinus, weil er da den Hermes-Logos neben den christlichen Logos
stellt. Er sagt ndmlich: ,,Wenn wir Jesus, weil er nicht auf die gewohnliche
Weise, sondern aus Gott geboren ist, den Logos nennen, so tun wir das ebenso
wie ihr, die ihr den Hermes den von Gott ausgehenden Logos, den Boten,
nennt‘ und ,,Wenn wir vom Logos, dem Erstgeborenen Gottes, sagen, dal
er ohne eheliche Vereinigung in Jesus Christus, unserem Lehrer geboren sei,
so sagen wir damit Nichts Neues, das verschieden wire von Eurer Behauptung
von Gottersohnen ; ihr wilt ja doch, wie viele Shne eure geachtesten Schrift-
steller dem Zeus beilegen, zunichst den Hermes, den deutenden Logos und
Lehrer von allem.* Uber die Geburt des Logos nun macht uns Plutarch eine
interessante Mitteilung, die im Zusammenhang mit einem antiken Volks-
glauben steht. Die Geburt des Herakles niamlich wurde erméoglicht durch
die ligenhafte Nachricht der Dienerin Galinthias von ihrem Vollzug an die
seiner Mutter feindlichen Géttinnen, die die Geburt verhindern wollten. Zur
Strafe dafiir wurde Galinthias in ein Wiesel verwandelt und dazu verflucht,

1 Hymn. 28, 4 (Abel S.73).

* Act. Apost. 14, 11; Philon, legat. ad Gaium 99 (560 M): zediAe Eppuijc vmonrepdv
Tap@ovs Exovra Owa Ti; dpa ody 6TL mpoorxer TOv foumréa xai moo@hTIY TOY Felwy;

3 Bei Augustinus, De civit. Dei 7, 14 sermo ipse dicitur esse Mercurius.

* Cornutus, Theologiae Graecae compendium 16 (23, 6ff. C. Lang); (23, 18f.).

® Joannes Lydos, De mensibus 4, 51 (108, 23 R. Wiinsch); 4, 76 (128, 6 aus Procklos,
comment. in Platonis Ale. 1); (129, 7ff.); 4, 80 (132, 11f.).

¢ Philon, legat. ad Gaium 94 (599 M). “Eouod 16 modroy xnovxelows xai medilois
xail ylapdow évoxevalduevos tdw Té &y drafia xal 1o axdiovdoy & ovyydoel xal
Joyiopov v goevofraPly magemideixvipevoc.

7 Clement. recognitiones 10, 41 (MSGr 1, 1441 B): Mercurium verbum esse credunt,
per quod sensui doctrina confertur. ?

8 Justinus, apol. 1,21 & 0é xai idimws maga iy xowny yéveow yeyevijodar adrov
éx Peod deyduevov Adyov Deod, dg mooépnuey, xowov Toito Eotw Yuly Tois Tov ‘Epuipy
Adyov Toy mapa Peod ayyeArixnoy Aéyovow.

® Elenchos 4,48,2 (III 70, 16 Wendland): Adyor 0¢ elvar maga voic “EAAnow
axobouev oy “Eguiv. 5,7,29 (IIL 85, 19 W.): gnoi pdo- “Epuijs éavi Adyog.



398 Josef Martin

durch den Mund zu gebiren zur Strafe fiir das mit dem Munde begangene
Vergehen!. Nach dem griechischen Volksglauben nimlich empfing das Wiesel
durch die Ohren und gebar durch den Mund, eine Vorstellung, die schon
durch Aristoteles 2 richtiggestellt worden war, sich aber durch den sogenannten
Physiologus bis ins Mittelalter, allerdings umgekehrt erhielt®>. Nun sagt
Plutarch bei einer Deutung des antiken Tierdienstes, die Agypter verehrten
die Schlange, den Skarabaeus und das Wiesel, in denen sie Sinnbilder von der
Macht der Gotter erkannten; die Schlange, die nicht altere und leicht und
glatt ohne Hilfsmittel sich bewege, verglichen sie einem Gestirne, die Sonne,
in ihrem Laufe anscheinend den Himmel in entgegengesetztem Sinne drehend,
werde versinnbildet durch den Skarabaeus, der, nur ménnlichen Geschlechtes,
selbstgeformte Kugeln, die seinen Samen bergen, riickwirts gehend vor-
wirts bewege, das Wiesel endlich, das nach dem Glauben vieler durch das
Ohr empfange und durch den Mund gebire, versinnbilde die Geburt des
Logos#. Der Logos, der Sohn Gottes, geht aus dem Munde des Vaters aus;.
der Vater sprach das Wort, um einen Ausdruck Meister Eckehards zu gebrau-
chen; so hatte auch schon Kyrillos von Alexandrien den Vers aus den or-
phischen ,,Schwiiren®. ,,Bei dir schwore ich, der Stimme des Vaters, die er
zuerst erhob®, erklart: , Mit der Stimme meint er hier den Logos Gottes,
durch den Himmel und Erde und die ganze Schépfung wurde.”® Empfangen

1 Aristoteles, de an. gen. 3,6 p. 756 b 31f{f.

2 Vgl. OQvid, met. 9, 306—323.

3 Nur Fischart, Gargantuel 5 und 9 lat das Wiesel durch das Maul gebdren. Inter-
essant ist, daB Konrad von Wiirzburg, Die goldene Schmiede 160ff. das Wiesel als bezeich-
nend fir Maria erklart: g i

bi dir bezeichent ist diu wisel
diu daz hermelin gebar,
daz den slangen eitervar
ze tode an siner creste beiz,
und sinen bluotvarwen sweiz
165 rerte durch ir beider sturm.
do lucifer der hellewurm
uns den aphel ezzen sach,
davon ze sterben uns geschach,
do quam uns din geburt ze staten,
170 und warf uns an der wiinne schaten
uz bitterlicher noete warm.
Christ der hohe himelharm
slouf in der tiefen helle tunc,
und beiz den mortgiftigen unc
175 ze tode an aller siner maht.

4 Plutarch, De Iside et Osiride 74 (Die Erklarung ist den Aiyvariaxd des Apion
entnommen) p.381 AB: domida 0¢ xal yalip xai xdvdagov 17 xdwac Twds év avroic
dpavoas @aneo v oraydow falov Tig TOY Vv Ovvduews xaATLOOVTES. TNy UEV Yao
yaiiy &ve molioi vouilovor xai Aéyovor xava TO 00c Gyevouévny, T® 0€ gToMATL
TixTovoay, eixaoua Tic ToD Adyov yevijoews elvar. To 08 xavddpowy yévos ovx Exew
ey, dooevag 08 mdvrag dguévar Tov Yovov € TP OQALOTOLOVUEVTY AN, 1Y
xvilvdovow avtifddny dPotvres, domeo doxei TOV oBpavov 6 1jAog & TouvavTiov me-
0t0Tépew, adTog Gmo Svau@dY Eni TAS Avatolds pepduevos. domida 0€ MG Aynowy xai
AoW UV Y xwwijoecy avopydvols et edmerelac xal 0yo0TNTOS MOOCE(XATAY.

5 Kyrillos, contra Julianum 1 (MSG 76, 552CD): aidyw dpxilw ae margog, fv Epdéy-
Earo modTny. add 0¢ margog, v EpdéyEaro modTny, Tov povoyevij Adyov airod gnoiv,
ael ocwendoyovra Td matol . . . 6 08 Totouéyioros ‘Eoudc ofitw @déyyerar meol deod.
6 yap Adyoc adrod mpoeldow, mavreddsc dv xal yovipos xal OnpLoveyds, Ev yoviun
@voe L meapy émi yovipw Hdave Eyxvdy e Vdwe Emoinoey.
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Abb. 1

Wiirzburger Jahrbiicher, Heft 2. Schoningh-Verlag, Wiirzburg.
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Abb. 4.

Wiirzburger Jahrbiicher, Heft 2. Schoningh-Verlag, Wiirzburg.
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Wiirzburger Jahrbiicher, Heft 2. Schoningh-Verlag, Wiirzburg.
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aber wird der Logos, das sagt uns Plutarch, durch das Ohr. Damit ist die
Darstellung der Verkiindigung in Wiirzburg zum Teil wenigstens erklirt.
Der Logos geht vom Munde Gottvaters aus in Gestalt eines kleinen nackten
Kindes durch das Ohr in Maria ein. Der unter Alexis Komnenos (1081—1118)
lebende Byzantiner Euthymios Zigabenos® weill sogar, daB die Empfangnis
durch das rechte Ohr geschah, und das stimmt tatsdchlich mit dem Bild-
befund iiberein, indem in der Regel bei den bildlichen Darstellungen die Taube
von links oben kommt, also auf das rechte Ohr Mariens zustrebt 2.

Die kleine nackte Figur auf dem Wiirzburger Bild wird gewohnlich als
das Jesuskind erklirt. Wenn es in der Haltung eines Schwimmers gebildet
ist, so hat das wohl, wie man aus verwandten Darstellungen ersehen kann,
seinen Grund darin, daB es urspriinglich das Kreuz in den Hénden gehalten
haben wird. Es ist nun eine uralte Vorstellung, die Seele, den im Menschen
wohnenden anderen Menschen, sich kleiner, in Zwerggestalt zu denken, bald
bekleidet, bald aber auch, wie auf dem fraglichen Bilde, nackt. Auf griechi-
schen Vasenbildern sieht man, wie die Seelen Charon und seinen Kahn als
kleine gefliigelte Wesen umflattern oder wie bei der Schleifung Hektors seine
Seele in nur kleinerer Gestalt dem Leibe des Helden entweicht. Genau so
hat auch das christliche Mittelalter die Seelen zur Darstellung gebracht; im
Missale des Abtes Berthold z. B., einer Weingartener Arbeit aus dem Anfang
des 13. Jahrhunderts, ist Christus dargestellt am Sterbebett seiner Mutter,
auf seinen Armen trigt er aber in verkleinerter Gestalt der Mutter selber
ihre Seele. Jesus, den Erloser, als Seele vor der Annahme der mensch-
lichen Gestalt hat also der Kiinstler in der Wiirzburger Verkiindigungsszene
dargestellt. Wenn also der Erzbischof Antoninus von Florenz (1389 bis
1459) eine solche Darstellung als haretisch verurteilt® und Molanus die
Darstellung Christi auf Verkiindigungsbildern als ,,corpusculum quoddam
humanum inter radios, quos spiritus sanctus diffundit, descendens ad uterum
beatissimae virginis‘‘ ebenfalls fiir héretisch erklirt4 und Benedikt XIV. sie
verbietet ®, weil darin ein Zugestédndnis auf die Hiresie des Gnostikers Valen-
tinianus liege, der lehrte, Christus habe seinen Leib vom Himmel her fertig
mitgebracht und sei durch Maria nur wie per tubum et fistulam hindurch-
gegangen, so sind sie sich des urspriinglichen Sinnes einer solchen Darstellung
nicht mehr bewuflt, die nicht nur nicht héretisch sein will, sondern sogar
geradezu gegen die valentinianische Auffassung ist, da sie eben nicht einen
fertigen Leib, sondern nur die ohne ihn priexistierendeSeele veranschaulichen
will.

1 Nach Hofmann, a. a. O. 78.

? W. Stengel, Kunsthistorische Bemerkungen zur Ikonographie der Taube des hl.
Geistes, StraBburg 1904, 25, 3. Auch auf der Laudenbacher Darstellung, wo der ,,Schlauch
von oben kommend auf den Scheitel Mariens auftrifft, scheint dieser bis zum rechten
Ohbr gefithrt zu haben; beim Wiirzburger Bild ist es das linke Ohr. Von einem anderen
Weg, den der Schlauch ehedem genommen habe, ist nun, da die Erklirung in der Emp-
fangnis durch das Ohr gefunden ist, nicht mehr méglich zu reden.

3 Summa historialis 3 tit. 8, 4, 11.

* Molanus, Historia sanctarum imaginum et picturarum pro vero earum usu contra
abusus libri IV, Lovanii 1594, IIT c. 13. .

5 Nach K. Kiinstle, Ikonographie der christlichen Kunst I, Freiburg 1928, 340.



