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Das gnostische System des Buches Pistis
Sophia.

Von
Dr. K. R. Késtlin,

Professor in Tibingen.

Die Quellen fir die Kenntniss des Entwicklungsganges
der altchristlichen Gnosis haben in neuster Zeit eine sehr
werthvolle Bereicherung erhalten durch die Verdffentlichung
des gnostischen VVerkes Pistis Sophia, welche wir zwei Ber-
liner Gelehrten, dem fiir die Wissenschaft viel zu friih ver-
storbenen Schwartze und dem Herausgeber der ignatiani-
schen Briefe, Hrn. Prof. Petermann, verdanken !). So we-
nig die friiher gehegte Erwartung an diesem Verke ein Denk-

1) Pistis Sophia, opus gnosticum Valentino adiudicatum e co-
dice manuscripto Coptico Londinensi descripsit et latine vertit M.
G. Schwartze; edidit J. H. Petermann. Berolini 1854, —
Die Handschrift, aus welcher das Werk herausgegeben ist, ge-
hérte zu der von Dr. Askew in London auf seinen Reisen nach
Italien und Griechenland zusammengebrachten Handschriftensamm-
lung, iiber welche das Brittische theol. Magazin vom Jahr 1770
(Bd. 1. Stiick 4. S. 223) nihere Nachricht gibt. Auf das Buch
selbst machte zuerst aufmerksam der englische Gelehrte Woide
in Cramer’s Beitragen zur Beforderung theologischer Kenntnisse
1L (1778) S. 82f.; er glaubte in demselben eine Schrift des
Valentinus entdeckt zu haben, wogegen sich jedoch bereits Mat-
ter in seiner Geschichte des Gnosticismus (Bd. II. S. 69 ff. der
deutschen Uebersetzung) erklirt hat.

Theol. Jahrb. 1854, (XIIL Bd.) 1. H. {



L Das gnostische System

mal aus der klassischen Zeit der Gnosis, ja eine Schrift des
geistreichsten Hiresiarchen des zweiten Jahrhunderts, des Va-
lentinus, zu haben, sich bei niherer Ansicht derselben besti-
tigen kann, so gross ist doch das Interesse, welches das Ganze
durch die in ihm vorliegende eigenthiimliche Gestaltung der
gnostischen Weltanschauung gewihrt; wir besitzen in ihm ein
Originalwerk, das uns zum erstenmal die M3glichkeit erdffnet,
ein gnostisches System nach Inhalt und Form ganz rein und
unmittelbar an der Quelle kennen zu lernen, und zwar ein
System, das durch die grossartigen Dimensionen, in welchen
es angelegt, durch die Fiille erfindungsreicher Phantasie, mit
welcher es ausgestattet und ausgefiibrt, und aof der andern
Seite nicht minder durch die entschiedene sittlich religidse
Richtung, von welcher es durchdrungen ist, gewiss ebensovicl
Anspruch auf Beachtung hat, als jene iltern lingst bekannten
Systeme der Stifter des Gnosticismus, mit deren genauerer
Erforschung die geschichtliche Theologie der neuern Zeit sich
so vielfach beschiiftigt hat. Ein Hinderniss freilich scheint-ei-
ner bestimmtern Kenntnissnahme von dieser Schrift entgegen-
zustehen oder sie doch bedeutend zu erschweren, niimlich die
mangelhafte durchaus unkiinstlerische und ungeniessbare Form
in der sie abgefasst, und die vielfach liickenhafte und ver-
kiimmerte Gestalt, in der sie uns iiberliefert ist. VVenn der
Herausgeber in ersterer Beziehung sich dahin &ussert: argumen-
tum libri tam arduum tamque abstrusum est, ut saepius mihi
iterum omnia perlegenti vertigine quasi laborare viderer, so
spricht er damit einen Eindruck aus, welchen Jeder bei dem
ersten Versnche des Inhaltes dieser Schrift sich zu bemiich-
tigen und Ordnung und Klarheit in denselben zu bringen er-
halten wird; ihre Darstellung ist, neben grosser VVeitschwei-
figkeit und vielen ermiidenden VViederholungen in einzelnen
Partien, gerade bei den Hauptpunkten so kurz, so wenig Llar
und bestimmt, die ganze Homposition, so weit sie vorliegt,
so ganz und gar nicht auf eine anschauliche deutliche und
vollstindige Auseinandersetzung des ihr zu Grund liegenden
Systems fiir einen ausserhalb der Sache stehenden, mit ihr
nicht bereits bekannten Leser berechnet, dass das Ganze beim
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ersten Anblick allerdings nichts als ein verworrenes Chaos
konfuser Vorstellungen darzubieten scheint, und auch bei ge-
- nauerer Betrachtung manches Einzelne stets ungewiss und dun-
kel bleiben muss. Zu diesen innern Mingeln der Darstellang
kommt sodann der weitere Umstand hinzu, dass die einzige
Handschrift, in welcher wir das VWerk besitzen, mehrere be-
deutende, Zusammenhang und Verstindniss sehr stdrende Lii-
cken und sehr viele schwierige und unklare einzelne Stellen
enthilt, bei welchen auch auf dem VWege der Konjekturalkri-
tik die Herstellung befriedigenderer und wahrscheinlicherer
Lesarten keineswegs iiberall mglichésein wird. Dessungeach-
tet aber lassen sich bei niherer Untersuchung nicht-nur die-
jenigen Partien des Systems, welche die Schrift selbst aus-
fihrlicher schildert, sondern auch die in ihver Darstellung
theils blos vorausgesetzten, theils blos kurz angedeuteten Grund-
ziige des Ganzen sowohl an sich selbst als ihrem innern Zau-
sammenhange nach in der Hauptsache wohl noch wiederer-
kennen und zur Klarheit bringen; auch ist von den beiden
Herausgebern der Abdruck des Textes und die béigefiigte
Uebersetzung sichtbar mit so gewissenhaftem Fleisse besorgt,
dass der vielen Schwierigkeiten einzelner Stellen ungeachtet
ein Versuch Inhalt und Lehre dieser merkwiirdigen Schrift
. (der Uebersetzung gemiss) wiederzugeben sich wohl durch-
fiihren ldsst, obwohl es ein. vergebliches Unternehmen wire,
in Bezug auf alle und jede Einzelheiten zu vollkommen ab-
schliessenden Recultaten gelangen zu wollen.

L Form und Inhalt der Schrift Pistis Sophia.

Seiner dussern Anlage nach zerfillt das uns vorliegende
Schriftwerk in vier Biicher, von denen zuniichst die drei er-
sten (p. 1—357) unter sich zu Einem Ganzen zusammenge-
hdren, wogegen sich das vierte (p. 357 —391), obwohl es
denselben_ 'T'itel hat wie das dritte (Megog revysiv Swrijpos),
durch den neuen Anfang der Darstellung der in ihm gemacht
wird und durch die Eigenthiimlichkeit seines Inbalts sogleich
als ein von den drei ersten verschiedenes, im Aligemeinen
zwar dieselbe Liehre mit ihnen enthaltendes, im Einzelnen

1 »



i : Das gnostische System

aber vielfach von ihnen abweichendes Werk zu erkennen gibt.
Unter den drei ersten hingen wiederum Buch 1 (ohne Titel) -
und 2 (,,zwelter ropos ITigews Joplug®) nither unter sich zu-.
sammen, sie haben zu ihrem Gegenstande vorzugsweise die
Darstellung des Falles der Pistis Sophia (eines der ophiti-
schen und valentinianischen Sophia verwandten VWesens der
Aeonenwelt) und ihrer Erldsung durch Christus, enthalten aber
daneben auch schon verschiedene kleinere und grdssere Aus-
fihrungen iiber andere Hauptpunkte des Systems, iiber Per-
son und Thitigkeit Christi, iiber die einstige Vollendung al-
ler Dinge, iiber die Art und VVeise der Erhebung des Men-
schen zur Erkenntniss des Ueberbimmlischen, zur Befreiung
von der irdischen YVelt, zur Seligkeit und-Herrlichkeit in der
héheren Welt des Lichtes, iiber die verschiedenen Stufen
und Grade dieser Herrlichkeit, und insbesondere p. 206—227
einen Abschnitt, in welchem ein fiir uns freilich viel zu Lur-
zer, aber doch den Grundriss des ganzen Systems vollstindig
verzeichnender Ueberblick iber -den gesammten Umfang der
hébern und niedern Geisterwelt, iiber alle aus dem letzten
Princip (dem Ineffabilis) emanirten Klassen von VWesen gege-
ben und -eine niihere Ausfilbrung dieser Aufschliisse in Aus-
sicht gestellt wird. Diese Ausfihrung findet sich jedoch we-
der im dritten noch im vierten Buche vor, jedes dieser bei-
den beschiftigt sich vielmehr hauptsiichlich mit den praktischen
Fragen nach den Bedingungen der Erldsung und in theore-
tischer Beziehung nur -mit der Schilderung der verschiedenen
Schicksale der Menschen nach dem Tode (besonders der See-
lenwanderung) und mit einer (nicht -vollstindig erhaltenen)
Davstellung des Ursprungs der Siinde und des Einflusses der
Sternmiichte auf die Menschheit. Die uns vorliegenden vier
Biicher stellen uns somit kein in sich abgeschlossenes Ganzes
dar; eine sehr grosse Zahl von Fragen und Problemen in Be-
treff der Entstehung und Gestaltung der hihern und niedern
Welt, welche in ihnen zur Sprache gebracht und deren ge-
nauere Auseinandersetzung spiitern Ausfihrungen vorbehalten
wird, bleibt unerledigt (s. p. 204. 211 ff. 219. 225 f. u. s. f),
und das Ganze wiire auch in der That zu einem enormen Um-
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fange angeschwollen, wenn sein Verfasser alles dasjenige, was
er wusste oder zu wissen glaubte und was er noch mitzu-
theilen verspricht, in gleicher Weitliufigkeit, wie sie nament-
lich den beiden ersten Biichern eigen ist, dargestellt hitte.
Aber nicht blos nach vorwirts weist unsere Schrift iiber sich
selbst hinaus auf weitere vollstindigere Ausfiihrungen, son-
dern sie enthilt auch sebr viele Zuriickweisungen auf iltere
den (vorausgesetzten) Lesern schon bekannte Darstellungen,
und zwar theils lib. 4. p. 362. 377, theils namentlich in den
ersten ‘Biichern p. 11. 15. 47. 184 f. 188. 193. 201. 277 und
besonders p. 1 ff., indem hier gesagt wird, die mit p. 3 be-
ginnende (bis zum Schluss des dritten Buches fortgehende)
Darstellung. sei dazu bestimmt, friilher gegebene Auseinander-
setzungen iiber die verschiedenen Klassen und Stufen der
Geisterwelt vollstindiger nnd bestimmter auszufithren, und
namentlich iiber die hdchsten Regionen der iibersinnlichen
Welt, iiber welche bisher noch kein Aufschluss ertheilt sei,
das Nothige hinzuzufligen, um so eine durchaus vollstindige
Anschanung der gesammten Welt des Daseins bis zu ihren
letzten und geheimsten Anfingen hinauf zu geben. Beide
Theile des Werks, sowohl Buch 4 als Buch 1 —3 sind so-
mit keine fiir sich bestehenden, fiir sich selbst vollkommen
verstindlichen Darstellungen des ihnen zu Grund liegenden
Systems, sie sind vielmehr zu betrachten als selbst wieder un-
fertig gebliebene oder uns unvollstindig iiberlieferte Fortse-
tzungen dlterer dhnlicher Schriften, als Bruchstiicke, die zu
einem grissern Homplex von Darstellungen verwandten Inhal-
tes gehdren. Zugleich ist jedoch schon hier za bemerken,
dass diejenige iltere Darstellang, auf welche Buch 1—3 (p. 1—
4 u. s.) zuriickweist, wahrscheinlich in Buch 4 zu suchen und
hier wenigstens noch theilweise erhalten ist. Eine innere Ein-
heit und Zusammengehdrigkeit (aus welcher sich ibhre Zusam-
menstellong zu einem Ganzen, wie sie uns vorliegt, erklirt)
haben die vier Biicher allerdings immerhin insofern, als in
ihnen Ein Grundgedanke, nidmlich die ldee der Erldsung des
Geistes aus der niedern hylischen VWelt, sowohl in materieller
als in formeller Beziehung die Grundlage bildet, auf welcher

.
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alles Uebrige, und zwar namentlich die theoretischen Auf-
schliisse iiber das Jenseits, aufgetragen ist. VVie die zwei
ersten Biicher den Fall, die Busse und die Erlésung der So-
phia zu ihrem Hauptgegenstande haben, an welchen fast aller
weitere Inhalt nur beildufig angekniipft wird, so schildert das
dritte und ebenso auch in seiner Weise das vierte die Ent-
stehung der Siinde und. des Uebels in der Menschenwelt, die
Gefangenschaft, in welcher der Geist in Folge der Gewalt
der Weltmiichte iiber ihn schmachtet, die Strafen, die des
Nichterldsten nach seinem Tode harren, die Nothwendigkeit
der Busse oder Erhebung iiber das Materielle und Irdische,
die Mittel zu dieser Erhebung zu gelangen und ebenso auch
Andern und besonders Solchen, die am tiefsten in die Siinde
versunken sind, zu dieser Erldsung zu verhelfen. In simmt-
lichen Theilen des Ganzen handelt es sich somit ganz um
Eines und Dasselbe, um die Idee des Abfalls vom Unendli-
chen und der Riickkehr zu demselben, und zwar ist das Ver-
hiiltniss der beiden ersten Biicher zu dem dritten (und vier-
ten) ein weit engeres als es auf den ersten Anblick schei-
nen kdnnte, sofern (wie spiter gezeigt werden wird) das
Schicksal der Sophia filr das der Menschheit vorbildlich, so-
wohl ihr Fall als ihre Busse und Erlésung Vorbereitung und
Typus fir Dasjenige ist, was nach Buch 3 u. 4 ganz in der-
selben Weise an der Menschheit sich verwirklichen soll. Man
kdnnte das Ganze geradezu als eine Abhandlung Il:pi uera-
volag (im gnostischen Sinne) oder als denjenigen Theil jenes
grossern Gesammtwerks, zu dem es gehdrt, hezeichnen, wel-
cher die Lehren von Siinde, Verdammniss, Gnade und Erls-
sung zur Darstellung bringen, und nur so weit diese Gegen-
stinde es erforderten, auch einzelne spekulative Ausfiihrungen
geben sollte, und gerade hierin, in dieser wesentlich prakti-
schen Tendenz des Ganzen, liegt, wie seine innere Finheit,
so auch sein eigenthiimliches Interesse in Vergleich mit an-
dern Ueberresten der gnostischen Litteratur, die uns (obwohl
auch bei ihnen, z. B. bei Basilides, jenes praktische Element
sehr wesentlich ist) doch vorzugsweise nur mit der theoreti-
schen Seite der gnostischen Weltanschauung bekannt machen.
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Die schriftstellerische Form, welche der Verfasser fir
seine Darstellung gewihit hat, ist die einer Reihe von Unter-
redungen des auferstandenen Jesus mit seinen Jiingern iiber
die Mysterien der Erldsung. VVie nach der Lehre der Ophi-
ten Jesus nach seiner Auferstehung noch lingere Zeit suf Er-
den verweilt, um den fihigsten seiner Jiinger die vollkom-
mene Gnosis mitzutheilen, zu deren Verstindniss sie friher
noch nicht befihigt gewesen waren, so wird auch hier (p. 1)
angegeben, dass er, und zwar nicht etwa blos 40 Tage, wie
Apg. 1, 8. oder 18 Monate, wie nach der ophitischen Lehre,
sondern mindestens 11 (wahrscheinlich 12) Jahre auf Erden
mit seinen Jiingern verkehrt habe. Diejenigen Belehrungen,
welche die drei ersten Biicher enthalten, setzt der Verfasser
an das Ende des eilften Jahres, indem er p. 1 ff. angibt, eilf ~
Jabre nach der Auferstehung habe Jesus in Unterredungen
mit seinen Jiingern zugebracht, sie aber wihrend dieser gan-
zen Zeit noch keineswegs vollstindig iiber Umfang, Beschaf-
fenheit und Entstehung simmtlicher Stufen und Klassen der
hbern Welt belehrt, und ibnen namentlich gerade iiber die
hochsten und letzten Principien noch nichts mitgetheilt, so
dass die Erkenntniss der Jiinger bis dahin eine noch sehr un-
genaue und mangelhafte war; diese hihern Belehrungen er-
folgen erst jetzt, nachdem diese Zeit voriiber ist, und zwar
geht ihnen (p. 4 ff.) die, nach der Ansicht des Verfassers folg-
lich erst 11 Jahre nach der Auferstebung erfolgte, Erhebung
Jesu zum Himmel voran, von welchem er am andern Tage
wiederkehrt, um nun erst die Seinigen é» magéneaia in Kennt-
niss zu setzen von der ganzen VVahrheit, von Allem, was zur
altitudo und zum romog dAndelag gehdrt ab internis usque
ad externa et ab exlernis usque ad inferna (p. 9. 10. 15.
16). Das ganze Werk Jesu muss vollbracht (vgl. p. 9), seine
pRiickkebr zu dem Orte, von wo er ausgegangen‘ vollzogen
sein (p. 8); erst dann erhilt er von dem Ineffabilis die Voll-
macht, den Seinigen Alles und Jedes, was da ist, vom Anfang
bis zom Ende der VWahrheit ohne allen Riickhalt zu offen-
baren, um so die ,Freude* seiner Jinger iiber den hohen
Beruf, dessen sie gewiirdigt worden, vollkommen und sie zur
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~ wirklichen Ausfihrung des ihnen aufgetragenen Werkes der
Errettung der ganzen Welt tiichtig zu machen (p. 9. 10. 15.
16); auch miissen ihn die Jiinger zuvor selbst unter sprach-
losem Erstaunen in seinem Lichtgewand zum Himmel fahren
gesehen haben, und durch den Anblick der Erschiitterungen
auf der Erde und am Himmel, von welchen nach .p. § seine
Himmelfahrt begleitet war, auf die unendliche W¥ichtigheit
dieses und der jetzt kommenden Ereignisse aufmerksam ge-
macht sein (p. 4—8), ehe diese hichsten und letzten Offen-
barungen erfolgen Lkinnen. Nach einer kurzen die zwdlf Apo-
stel an ihre hohe Wiirde erinnernden Auseinandersetzung iiber
den iiberweltlichen Ursprung der in ihnen wohnenden dvye-
ueg (Lichthkrifte) oder mvevuara (p. 11—14), innerhalb wel-
‘cher gelegentlich auch iiber die (gleichfalls der hdhern Welt
entstammende) Personlichkeit “des Tiufers Johannes und iiber
den Eintritt Jesu selbst in das irdischleibliche Dasein Einiges
beigebracht wird (p. 12. 13), beschreibt Christus seine Him-
melfahrt (p. 16—20), seinen bei derselben erfolgten Hindurch-
‘gang durch die verschiedenen Stufen der niedern Geisterwelt,
nimlich durch das geépémua (die Himmelsveste), durch die
erste opaiga (die Region des Thierkreises), durch die zweite
ogaipa oder tiuapuévn, deren agypovrés die irdische Welt re-
gieren, und durch die zw3If grossen Aeonen, deren Herrscher
wiederum iber den beiden ogaigac stehen, und gibt an, wie
simmtliche Bewohner und Herrscher dieser Gebiete, als sie
ihn in seinem Lichtgewand erblickten, ihn anbeten und sich
ihm unterwerfen mussten, wie er ihre Gewalt gebrochen, ibre
Macht mittelst Magie und Astrologie auf die Menschen zu wir-
ken ihnen genommen habe (bis p. 42), wobei zugleich (p. 34
—37) iiber die Funktionen aller dieser Sternmiichte und iiber
ihre Auflehnung und Feindschaft sowohl gegen die h&here Licht-
welt als gegen die Menschheit einige Nachweisungen gegeben
werden. Nachdem so die Unterwerfung der agyovses durch
Christus erzihlt ist, kommt (p. 42 ff.) die Rede endlich auf
dasjenige, was den Hauptinhalt der beiden ersten Biicher bil-
det, auf den Fall und die ErlSsung der dem dreizehenten
(iber den zw{lf Aeonen gelegenen) Aeon angehdrigen Pistis .
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Sophia. Es wird (indem die Darstellung hier in’ eine friihere -
Zeit zuriickgeht) ausfiibrlich erzihlt, wie (léngst vor der Mensch-
werdung Christi) vermdge hdherer Anordaung (um némlich
die Endlichkeit oder Erldsungsbediirftigheit sowohl dieser So-
phia selbst als damit™der-niedern Geisterwelt “zu der sie ge-
hért iiberbaupt zur Manifestation zu bringen, und so die er-
l6sende Thitighkeit Christi iiber die Menschheit hinaus eben
auch auf diese Geisterwelt "auszudehnen) die Sophia einen
Einblick in das Licht des in unendlicher Hohe iiber dem drei-
zehenten Aeon liegenden 97n0avgos lucis erhielt, und in Folge
hievon sich zu demselben aufzuschwingen suchte, aber statt hie-
zu gelangen zu kénnen, vielmehr durch dieses Streben sich
iiber den ihr angewiesenen Ort zu erheben den Hass und
Neid der. dggovzeg der zwdlf Aeonen und ebenso eines der
Herrscher des dreizehenten Aeon (des ,Frechen“, av8adnc)
- gegen sich herausforderte, und nun von Letzterem mittelst
einer von ihm erzeugten duvauis lucis, in welcher. die So-
phia einen Theil jenes von ihr erblickten hdhern Lichtes zu
erkennen glaubte, in die Tiefen des Chaos gelockt wurde, um
sie hier dorch eine Anzahl von ngofodai, die er hervar-
brachte, zu peinigen, sie ihrer héheren Lichtnatur zu berau-
ben, und so ibr die Riickkebr zu ihrem Aeon fiir immer un-
moglich zn machen (p. 42—47). In dieser Noth wendet sich
"die Sophia mit ebenso bussfertigem als vertrauensvollem Ge-
bet zu dem Lichte, zu dem sie gliubig emporgeblickt hatte und
in welchies sie auch jetzt noch ihre Hoffnung setat (daber ,,J7i-
ses 2.), und fleht es an um Rettung aus der Macht ihrer
Feinde (p. 47—82). Nach dem siebenten Bussgebet (uera-
vota); welches sie zur Hihe gerichtet, kommt ihr Christus
(der damals noch nicht in's irdische Dasein eingegangen war)
aus Mitleiden zu Hiilfe, und fiihrt sie zuniéchst noch inner-
halb des Chaos aus der Mitte ihrer Bedringer heraus, ver-
lisst sie aber wieder, weil er zu ihrer vollkommenen Befrei-
ung noch nicht ermichtigt ist, daher die Angriffe der Aus-
geburten des Frechen von Neuem beginnen (p. 82ff). Da
aber die Sophia auch jetzt das Vertrauen zu der Macht des
Lichtes nicht verliert, sondern immer wieder mit Bussgebe- °

d
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ten sich nach oben wendet, so wird endlich (nach der neun-
ten peravose, jedoch gleichfalls noch vor der Fleischwerdang)
Christus .von dem ,ersten Mysteriam* (dem obersten, zu al-
lererst aus dem Ineffabilis hervorgegangenen Princip alles
Seins und Geschehens) der Leidenden zu Hiilfe geschickt und
-liisst sie, obwohl die Angriffe der mgofodai eben wegen der
nahenden Hiilfe nur um so heftiger werden, durch eine von
ibm ausgegangene Lichtkraft zunichst in eine hihere Region
des Chaos fiihren, weil ihre véllige Befreiung erst auf aus-
driicklichen Befehl des ersten Mysteriums erfolgen darf (p.
85 —112). Als die Vielgepriifie auch hieher von den ibr
nacheilenden Feinden verfolgt wird, bewirkt Christus, dass die
Lichtkraft, die er ihr zugesendet, das Haupt der Sophia als
leuchtende Strahlenkrone umgibt, sie vor den Angriffen der
Gegner beschiitzt, und sie von allen in ibr noch vorhandenen
unreinen hylischen Stoffen (von ‘ihrer Endlichkeit und Siind-
haftigkeit) reinigt, um so ihre vdllige Erlisung vorzubereiten
(p- 112 —115). Nachdem hierauf Sophia ihre letzte (drei-
zehnte) peravoia an das Licht in der Hihe gerichtet hat, ist
die Zeit ihrer Begnadigung herangekiommen; das erste My-
sterium sendet Christus eine grosse Lichtkraft zu, die mit ei-
ner zweiten von Christus selbst ausgehenden, so wie mit ei-
ner von dem guten Gotte Sabaoth gekommenen weitern Kraft
sich vereinigt, worauf mit Hillfe dieser vereinigten dvraueig
die Engel Gabriel und Michael die geschwiichte, ihrer Licht=
Lviifte grossentheils beraubte Sophia mit neuem Licht und
neuem Leben erfillen. Der Freche sendet jedoch seinen
Ausgeburten gleichfalls eine Lichtkraft, mit deren Hiilfe sie,
indem sie sich in grauenhafte ungeheuerliche Gestalten ver-
wandeln, die Sophia nochmals angreifen, sich ibrer beméch-
tigen und sie wieder in die Tiefen des Chaos hinabfiibren;
dessgleichen schickt Adamas, der grosse Herrscher des zwdilf-
ten d. b. hichsten der zwdlf Aeonen, einen bdsen Geist her-
ab, der sich mit den iibrigen Gegnern vereinigt und die So-
phia aufs Heftigste bedriingt. Hierauf erfolgt endlich von
Seiten des ersten Mysteriums der Befehl zu vblliger Befrei- .
ung; die beiden Engel fihren die Sophis, von allen Seiten in



des Buches Pistis Sophia. 11

das strahlende Licht der ihnen von Christus iiberwiesenen
Lichtkraft gehiillt, aus dem Chaos; Christus selbst greift die
Ausgeburten des Av8ddng an und beraubt sie aller héhera
Krifte, so dass sie fortan nicht mehr im Stande sind, aus dem
Chaos zum dreizehenten Aeon zuriickzukebren, und fiihrt die
Sophia, die nun statt bussfertiger uesdvoius dankbsre Uuvos
des Lobes und Preises zur Hihe emporsendet, aus dem Chaos
an einen Ort unterhalb des dreizehenten Aeons, in welchem
sie so lange verweilen muss, bis ibr die Riickkebr in ihren
urspriinglichen VWohnsitz (die erst mit der Vollendung des ir-
dischen Erl3sungswerks erfolgen soll) gestattet wird (p. 115
—169). Wihrend nun die Sophia in diesem Zwischenorte
sich befindet, ist Christus (iiber dessen Person in einem Zwi-
schenabschnitte, p. 120—125 und ebenso lib. 2. p. 126—128
mehrere jedoch ziemlich unklare Aufschliisse gegeben wer-
den) auf Erden gekommen, gestorben und auferstanden, und
eben jetzt, da er im Begriffe ist, zu seiner Himmelfabrt, zu
seiner Riickkehr in den Ort, wo er zuvor war, sich anzuschi-
cken, ist auch fiir die Sophia die Zeit der vdlligen Befreiung
und Herstellung, damit aber auch der letzten Priifung heran-
gebommen; Adamas, iiber die Besiegung der Kraft, die er ge-
gen die Sophia gesandt, erbittert, unternimmt einen neuen An-
griff auf sie; in dieser Bedringniss kommt ihr — und hiemit
ist die Erzihlung wieder bei dem Zeitpunkte, von welchem
sie ausging, bei der Himmelfahrt, angelangt — der in seinem
Lichtgewande sich zur H8he erhebende Christus zu Hiilfe,
und fiihrt sie in ihren Wohnort, den dreizehenten Aeon, und
zu ihren Genossen zuriick, welchen sie nun die Erfahrung,
um die sie reicher geworden, verkiindet, dass jede Verfehlung
eines Wesens gegen die ihm angewiesene Stellang Strafe nach
sich zieht, ebenso aber auch das gdttliche Erbarmen stets wie-
der die Hand zur Riickkebr und Frlosung bietet (p. 169 —
181). — Von jetzt an wird der Schicksale der Sophia und
ebenso der Himmelfabrt Christi nicht mehr Erwihnung ge-
than; die Unterredungen Jesu mit seinen Jiingern-wenden sich
vielmehr jetzt der Auseinandersetzung von Gegenstinden zn,
welche fiir die Menschheit unmittelbar praktisch-religise Be-
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deutung haben. Nachdem zuerst aus Anlass der Riickkebr der -

Sophia in den dreizehnten Aeon iiber die ausserordentliche
Grosse und strahlende Herrlichkeit dieser Region der Gei-
sterwelt Einiges gesagt ist (p. 181 —184), verheisst Christus
den Jiingern, dass sie zur Anschauung der. gesammten iber-
irdischen und iiberhimmlischen Welt in ihrer ganzen unsag-
baren Grdsse und Pracht gelangen und selbst in den hich-
sten Regionen derselben ihren einstigen Wohnsitz haben wer-
den (p. 185 — 201, ein Abschnitt, in welthem zugleich eine

ziemlich in's Einzelne gehende Beschreibung der iiber dem

dreizehnten Aeon gelegenen Regionen, z. B. des #76avgos
lucis, gegeben wird). Hierauf wird die Frage behandelt, un-

ter welchen Bedingungen der Mensch -zu dieser oder jener,

niedern oder hdhern Stufe der iiberhimmlischen Welt gelan-

gen kdnne, und welche hobe Aussicht auf Erkenntniss aller

Geheimnisse der Weltschdpfung und Weltordnung, auf Befrei-
ung von allen in der Welt herrschenden Miichten und Gewal-
ten, auf ewige Seligkeit und Herrlichkeit sich demjenigen er-
3ffne, dem es gelingt, zu der hichsten Stufe, zor Henntniss
des ersten Mysteriums, sich aufzuschwingen (p. 202 —233, ein
Abschnitt, der zugleich die schon erwihnte Uebersicht der
h&chsten Klassen und Stufen des Lichtreichs bis zum Ineffa-
bilis' hinauf enthilt). Hierauf geht die Rede auf eine be-
stimmtere Darlegung dev verschiedenen Stufen der Seligkeit

und Herrlichkeit ein, zu welchen der Einzelne je nach Ver-

‘“hiltniss seiner Wiirdigheit und seiner Einweihung in die hé-
hern oder niedern Grade der Gebeimnisse des Lichtreichs zu
gelangen vermag (p. 233 —247), woran sodann-noch p. 248 ff.
eine karze Auseinandersetzung iiber die Natur des Menschen
d. h. iiber seine Abstammung aus der iiberhimmlischen VVelt
und tiber den Zweck der erlésenden Wirksamkeit Christi an-
gekniipft wird. Hiemit schliesst der erste Haupttheil (die 2
Biicher Illses Zopia), und es beginnt nun das dritte Buch,
das erste Mépog revywr Swrijgos (p. 252 ff). Mit Ausnahme
des nicht ganz vollstindig erhaltenen Eingangs, der einige
fir uns nicht mebr ganz klare Bemerkungen iiber den Inef-
fabilis und die ersten aus ihm hervorgegangenen Emanatie-
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nen enthillt (p. 252 ff.), beschiftigt sich dieses Buch, unmit-
‘telbar an das zweite sich anschliessend, mit der Nothwendig-
keit, mit den Mitteln und mit den segensreichen Folgen der
peravoia. Die Jinger werden aufgefordert, die Menschheit
zur Busse, Weltentsagung, Heiligung und Liebe, ohne welche
Jeder den Hollenstrafen anbeimfillt, zu ermahnen, und den
Bussfertigen sowohl die Erkenntniss der hGhern Welt als die
Vergebung der Siinden nicht vorzuenthalten (p. 254 —261).
Hierauf werden wiederum (und zwar ausfithrlicher als p. 233 ff.)
einzelne in dieses Gebict gehdrige Fragen bebandelt, z. B.
wie es einem Gerechten, der nichts Bdses gethan, aber die
Einweihung in die Geheimnisse des Lichtreichs nicht empfan-
gen hat, ergehen werde (p. 261 ff), wie es in Betreff der
Siindenvergebung mit Solchen, die Busse thaten, aber wieder
neue Siinden begangen haben, gehalten werden soll (p. 263
—271, p. 304 f. 309. 313 f.), was fiir ein Schicksal denen be-
vorstehe, welche die Predigt der Busse mit scheinbarer Be-
reitwilligheit aufnehmen, um hintennach die ihnen mitgetheilten
gottlichen Geheimnisse zu verspotten (p. 272—274), ob und
wie es moglich sei, unbekehrt Verstorbene auch noch nach
ihremr Tode von der Verdammniss zu befreien (p. 275f. vgl
238 ff.), welche Strafe den treffe, der im Stande der Bekeh¢
rung gesiindigt hat und ohne Busse aus dem Leben gegangen
ist (p. 305—308. 310. 315 f.); p. 277 f. ist wiederum von der
Seligkeit wiirdiger Empfiinger der Geheimnisse die Rede; p.
278—281 wird den Jiingern und Nachfolgern Christi die Macht,
Alles, auch das Hochste zu erlangen und zu vollbringen, zue
gesichert und zugleich geboten, diese VWunderkrifte, bis mite
telst ihrer der Glaube an das Himmelreich in der ganzen Welt
verbreitet sei, keinem Andern mitzutheilen, sondern dieselben
so lange fiir sich zu behalten. P. 281 —286 ist in ausfiihr~
licher Weise die Rede von dem Ursprung und WVachsthum
der Siinde, von der Macht, welche die dpyovres der efuage
pévn und ihre Diener in dieser Beziehung iiber den Menschen
ausiiben, vom Tod, von den Strafen nach demselben, von dem
Cyclos der Metensomatosen, welchen eine siindhafte Seele
durchlaufen muss; p. 286 —292 wird mit Riicksicht auf dag
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p. 281 ff. Ausgefiihrte die Art und Weise genauer beschrie-
ben, wie eine Seele, welche der Siinde widerstanden oder
Busse gethan hat, jedoch nur in die Geheimnisse des niedern
Grades eingeweiht worden ist, nach dem Tode von der Ge-
walt der dgyovres frei wird und in's Reich des Lichtes ge-
langt, worauf p. 292—297 fiir die von p. 281 an gegebenen
Entwicklungen Belege aus dem neuen Testament (aus den
Synoptikern und dem Rémerbrief) angefiibrt werden; p- 298 -
—302 wird die sundentxlgende Kraft des (den niederen Gra-
den angehongen) usngeov fantiouuros, p. 302ﬁ die der
hshern, alle und jede Siinde vergebenden, muvs7gia darge-
stellt; p. 311 —313 wird die Versicherung, dass die hdchsten
Mysterien auch die schwersten Verschuldungen vergeben, wie-
derholt und Milde gegen Siinder empfohlen, p. 313—316 Ei-
niges iiber den Unterschied der Mysterien hibern und nie-
dern Grades, so wie iiber das Schicksal von unbekehrten Siin-
dern bemerkt, p. 316—319 (vgl. p. 311) rechtzeitige Bekeh-
rung empfohlen und vor der Meinung gewarnt, als kdnne man
im Hinblick auf die Metensomatosis, welche schon noch Zeit
und Gelegenheit zur Busse gewihren werde, das Werk der
Belehrung aufschieben. Hierauf folgt p. 319—-825 (vgl. 335)
eine Beschreibung der hdllischen Geister und héllischen Strafen,
p- 325 —335 wiederum eine Auseinandersetzung der Frage,
wie und inwieweit es mdglich sei, unbussfertig Gestorbene
von der Hollenstrafe zu erldsen, p. 836 —354 eine sehr in's
Einzelne gehende Darstellung der Entstehung der menschli-
chen Seele nach ibren verschiedenen hihern und niedern Be-
standtheilen, sowie der Herrschaft, welche die agyorzéc iber
den Menschen zu dessen eigenem Verderben ausiiben, und
" der hierauf beruhenden Nothwendigkeit der Erlésung darch
Christus, woran noch eine kurze Besprechung der Frage nach
dem Schicksal der vorchristlichen Gerechten angekniipft wird
(p- 355 ff.). Mit p. 357 beginnt das vierte Buch oder das
zweite Megog revyy Zorfjgog, das unter allen vier Biichern
- das am wenigsten vollstindig erhaltene ist. Zeit und Ort die-
ses Buches sind ganz andere als in den drei vorhergehenden,
die hier vorliegenden ‘Belehrungen fallen nicht erst in das
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eilfte Jahr nach der Auferstehung, sondern unmittelbar nach
derselben, und sie gehdren.also in die Zeit, in welcher Je-
sus nach lib. 1. p. 1t —4 seinen Jiingern liber die hdchsten
Regionen der iiberhimmlischen VVelt noch gar keine, iiber
die niedern wenigstens noch keine vollstindigen Aufschliisse
ertheilt, sie noch nicht in das Gebiet der hdchsten und letz-
ten Geheimnisse eingefiihrt hatte !). Hiemit stimmt auch der

1) Man kénnte in Folge des Umstandes, dass auch dem dritten Buch
(p- 252 — 357) wie dem vierten der Titel ulpos revyoiv Surspos
voranstebt, vermuthen wollen, auch jenes gehbre nicht mehr zu
dem Cyclus der im eilften Jahre™nach der Auferstehung ertheil-
ten Belehrungen; ja man konnte biefir nicht ohne Schein an-
fiihren die auffallende Stelle im Eingange des Buches (haec guae
scripsi vobis xard similitudinem etc. p. 254), nach welcher hier
(dem Titel beider letzsten Biicher entsprechend) Christus selbst
als der vorgestellt wire, von welchem das nun Folgende nie-
dergeschrieben worden, wihrend im ersten Buch (p. 32. 69 ff.)
Philippus und neben ibm Thomas und Matthéus als diejenigen
genannt sind, welche die Belehr:ungen Jesu aufzuzeichnen haben.
Allein von jenem Eingange (p. 252 — 254 med.) abgesehen, be.
schiiftigt sich das dritte Buch ganz, in derselben Weise, wie die’
beiden ersten, gerade mit den hochsten Mysterien, welche nach
p. 1 ff. erst im eilften Jahre den Jiingern mitgetheilt werden, es
behandelt von p. 254 med. an in unmittelbarer Anschliessung
an lib. 2. p. 252_und ganz in derselhen Weise wie dieses (p.
202 ff.) die Lehre von der Nothwendigkeit der Busse und von
den verschiedenen Graden der Mysterien, und es kann folglich
in keiner Weise vop den beiden ersten Biichern getrennt wer-
den. Der Eingang p. 252 — 254 lin. 19. stebt ganz isolirt, er
hiingt weder mit dem Schluss des zweiten Buchs noch mit dem von
P- 254 lin. 21 an Folgenden zusammen, sondern unterbricht- den
Zusammenhang zwischen dem hier beginnenden Abschnitt des
dritten und dem Schluss des zwejten Buchs; das, was seinen
Hauptinhalt bildet, nimlich einige Andeutungen iiber die uily
Ineffabilis, steht, obwobl es auf p. 228. 241 zuriickweist, doch
seinem néhern Inbalte nach ganz abgerissen und zusammenhangs-
los da, und die schon erwihnte Hinweisung auf scripta Jesu hat
im Vorhergehenden ganz und gar nichts, auf was sie sich be-
ziehen liesse. Alle diese Schwierigkeiten (welche noch dadurch
vermebrt werden, dass Anfangs- und Schlussworte dieses Ein-
gangs fehlen) sind wohl durch die Annahme zu heben, dass der
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Inhalt .des vierten Buches.iiberein. Obwohl im Wesentlichen
die in ihm vorliegende Weltanschauung dieselbe ist mit der
in den vorhergehenden Biichern, so beschiftigt es sich doch
nur mit den niedersten Sphiren des Geisterreichs in ausfihr-
licherer Weise, und gibt von den héhern Principien des Uni-
versums, soweit es auch diese beriihrt, eine Darstellung, wel-

Eingang entweder durch irgend einen Zufall, etwa aus einem spi-
tern verlornen Buche, das die Lehre vom Ineffabilis und seinen
uédn und ureneia ausfiibrlicher behandelte, -hieher gekommen ist,
oder dass.der Verfasser selbst hier ein Bruchstiick dieser spi-
tern Darstellung anticipirend einschob, entweder um zum Vor-
aus auf die Aufschliisse, die er noch in Bereitschaft babe, hin-
zuweisen und wenigstens vorliufig iber den p. 228 und 241 er-
withnten Begriff der uily Ineffabilis etwas zu sagen, oder um
sich vorliufig dagegen zu verwahren, dass seine Lehre von die-

sen uély eine anthropomorphistische Vorstellung von Gott ‘in’
- sich zu schliessen scheine (p. 252 f. lin. 15—37). Maglicherweise

gehort auch die Ueberschrift ufgos z. 3. blos zu diesem Frag-
ment am Eingang, so dass also das dritte Buch nicht, wie es
auf den ersten Anblick scheint, durch einen andern Titel vom
ersten und zweiten, mit denen es seinem Inhalte nach zusam-
mengehort, getrennt wire. Eine dhnliche Einschiebung findet
sich am Schlusse des ersten Buches, indem hier ohne allen Zu.
sammenhang mit dem Vorhergehenden und Nachfolgenden kab-
balistische Bezeichnungen des a@asaros (Gottes?) und der hd-
hern Mysterien durch Buchstaben, wie wir sie auch bei den Ophi-
ten u, A. finden, gegeben werden. — Es bedarf kaum der Er-
wiithoung, dass auch der Titel uio¢ revyiy Juryeos auf einen
Cyclus ilterer Darstellungen, von dem S, 5 die Rede war, hin-
weist, indem ja die Unbestimmtheit dieses npéeost nur unter der
Voraussetzung erklirbar ist, dass der Verfasser oder l(ompnlator
des Ganzen einzelne Theile oder Fragmente aus einem Schrift-
werk ,revyny Swrjeost in das Seinige aufnahm, wie z. B. Buch 4
und vielleicht auch noch andere verlorengegangene. Diesen Ti
tel konnte er sodann, falls derselbe ndmlich nicht blos zu dem

Fragment p. 253 ff. gehort, auch auf sein eigenes drittes Buch .

iibertragen, um dasselbe durch diese Bezeichnung jenen dltern
teryn gleichzustellen, Bei den beiden ersten aber zog er die
Bezeichnung Pistis Sophia vor, um auf den Hauptgegenstand der-
selben, den er mit so grossem Interesse schildert, gleich von vorn

.hereip hinsuweisen.
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che noch weit nicht so konkret wie die der drei ersten Bii-
cher entwickelt ist, und daher vielfach von ihr abweicht, dess-
ungeachtet aber sich unzweideutig eben als die lib. 1. p. 1—4
gemeinte iltere Darstellung, als Grundlage der I.ehre der er-
sten Biicher zu erkennen gibt, als eine noch einfachere
Form des Systems, die eben Buch1—3 vervollstin-
- digt und weiter gebildet werden soll (was im Einzel-
nen erst nachher bei der Behandlung des Systems selbst
nachgewiesen werden kann). Ebenso unterscheidet sich das
vierte Buch von den vorhergehenden durch seine zahlreichen
mystischen Formeln, und durch eigenthiimliche Jesu und an-
dern Wesen des Geisterreichs beigelegte Namen, welche man,
wenn alle vier Biicher zusammen eine fortlaufende Darstel-
lung bildeten, nicht erst hier, sondern schon in den ersten
Biichern an Stellen, in welchen die betreffenden Personen
vorkommen, erwarten miisste. Das Nihere des Inhalts die-
ses Buches besteht darin, dass Jesus nach seiner Auferstehung
zur vollstindigen Verwirklichung des wihrend seines irdischen
Lebens begonnenen Ellosungswelkes schreitet, indem er 1)
sich seinen Jiingern als den von oben gesandten Herrn des
Weltalls, dessen Wink Himmel und Hélle mit allen ihren Be-
wohnern unbedingt Folge leisten miissen, und als ihren Ret-
ter und Erldser, der die Seinigen zu entsiindigen und in das
Lichtreich zu erheben vermag, darstellt und 2) seine Jiinger
selbst in dic Geheimnisse der hShern Welt und in die My-
sterien, durch welche sie auch Andern die Erlésung mitthei-
len kdnnen, einzuweihen beginnt. Die Jiinger versammeln
sich um den Auferstandenen und bitten, dass er sich ihrer,
die um seiner willen Alles verlassen haben, erbarmen, ihnen
‘die Zusicherung, dass sie diess nicht umsonst gethan, sondern
dadurch wirklich das Heil ihrer Seelen gefunden haben, ge-
ben méoge. Auf diese Bilte antwortet Jesus damit, dass er,
am Ufer des Oceans vor einem Altare stehend, und umgeben
von seinen in linnene Gewande gekleideten Jiingern und Jiin-
gerinnen — diess Beides zum Zeichen, dass ihnen nun die
von ibnen erbetene Entsiindigung (Abwaschung) und Ein-
weihung in die Mysterien der hhern Welt zu Theil werden

Theol. Jahrb. 1864. (XIIL Bd.) 1. H, ) ' 2



18 Das gnostische System

soll (s. Baur, Symb. u. Myth. IL 2. S. 357) — den pafer
paternitatis omnis, das «négarzor lumen, bittet, ihm um sei-
ner Jiinger willen alles dasjenige zu gewihren, um was er
ibn eben jetzt anrufé. Das Erste, was hierauf geschieht, ist,
" dass auf den Befehl Jesu die irdische V¥elt und alle Aeonen
oder Steromiichte der Himmelssphire (die dvvaues sinistrae,
vgl. p. 374) sich von ihren Orten heben und zur Linken
gen Westen entweichen; dadurch thut sich Jesus den Seini-
gen als den Herrn der gesammten Schopfung kund, und zu-
gleich ist eben dieses plotzliche Entschwinden der sichtbaren
materiellen Welt und inshesondere der himmlischen Sphiren
und Aeonen, die im gewdhnlichen Zustande der Dinge eine
undurchdringliche Scheidewand zwischen der iiberhimmlischen
Lichtwelt und der Erde bilden und das ewig aus jener in diese
niederstrahlende Licht nur in triiber Verdunklung hieher ge-
langen lassen (vgl. p. 184), ein Zeichen dessen, was Jesus jetzt
vorzunehmen im Begriff ist, eine symbolische Andeutung da-
von, dass die Jiinger jetzt iiber Erde, VWelt und Himmel oder
iiber das Reich der Verginglichkeit zur Anschauung dessen,
was iber dieses Alles unendlich hinausliegt, zum unmittelba-
ren Einblick in das ewige iiberhimmlische Reich des Lichtes
erhoben werden sollen — wie diess auch der Verfasser selbst
klar genug als seine Meinung zu erkennen gibt, wenn er p.
359 als Folge des Entschwindens der Sphiren u. s. w. angibt,
dass mit einem Male Sonne und Mond in ihrer wabhren Gestalt
erschienen seien, jene als grosser von vier weissen Rossen
gezogener Drache, der gegen die Michte der Linken empor-
steigt (die finster blickenden, Uebel und Bosheit auf Erden
stiftenden Sternmichte durch sein Heranziehen verscheucht,
wie die aufgehende Sonne den Sternenhimmel unsichtbar
macht), dieser aber als ein durch zwei weisse Rinder gezo-
genes Schiff von einem Knaben geleitet und von zwei Dra-
chen gesteuert, die den dgyovres (Sternmichten) ibr Licht
entziehen (wie der aufsteigende Mond den Glanz der Sterne
verdunkelt) —. Mit .dem Hinwegschwinden des irdischen Bo-
dens unter ihren Fiissen sind Jesus und seine Jiinger unmit-
telbar ip die romor viae medii, d, h. in einen unter der Him-
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melssphiire gelegenen Ort versetzt, in welchem eine eigene,
mit der Bestrafung biser Menschenseelen in der Zwischen-
zeit zwischen dem Tod und der Wanderung in neue Kdrper
beauftragte Klasse von Strafgeistern ihre VVohnung hat (p.
357—359). Hier belehrt nun Jesus die Jiinger iiber die @p-
rovseg der ogaiga (p. 360—362) und nach einer kurzea Zwi-
schenrede, in welcher den Jiingern Einweihung in alle und
jede Geheimnisse der gesammten Welt des Daseins verheis- '
sen wird (p. 362—364), iiber die doyorres viae medii, iber
ihre Entstehung und Gestalt, iiber ihre Benennungen und Ver-
richtungen, iiber ihren bdsen Einfluss auf die Menschen und
iiber die Qualen, mit welchen sie die ihnen Gehdr gebenden
Seelen peinigen (p. 364 —371). Als die Jiinger durch diese
Eathiillungen iiber die Bosheit und Gefihrlichkeit der das
Seelenheil des Menschen von allen Seiten bedrohenden Feinde
in tiefe Bestiirzung und Betriibniss versetzt sind, fordert Je-
sus sie auf, ihm zu vertrauen, verspricht ihnen volle Macht
iiber diese Gegner zu verleihen, und lisst, indem er die
grauenhaftén zonsg viae medii wieder verschwinden heisst,
seine Jiinger ein grosses unermessliches Licht schauen, in wel-
chem sie Feuer und Wasser, Wein und Blut, d. h. die von
ihm auf Erden gebrachten, alle Siinden der Welt tilgenden
und vergebenden Sakramente des Lichtreichs, erblicken (p.
371—374). Nachdem diess geschehen, befiehlt Jesus den ent-
schwandenen Michten der Linken zu ibren Sitzen zuriickzu-
kehren, worauf er selbst mit den Seinigen auf einem Berge
Galilda's zu stehen kommt. Da ihn nun hier die Jiinger bit-
ten, die von ihm der Menschheit zugedachte Entsiindigung
anch ihnen zu Theil werden zu lassen, kiindigt er ihnen an,
dass er nicht nur dieses ihnen gewihren, sondern ihnen zu-
dem die Macht der ganzen iibrigen Menschheit ihre Siinden
za vevgeben verleihen werde, und .bringt nun selbst ein aus
Wein, Wasser und Brod bestehendes, von einem Gebet zu
dem pater paternitatis und den siindenvergebenden Mysterien
begleitetes Opfer dar, durch welches alle Siinden und Ver-
schuldungen der Jiinger gesiihnt, und durch welches in glei-
cher YVeise auch sie Jedem, der durch Glauben und Gehor-
9 *
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sam gegen die -Gebote des Evangeliums sich dessen’ wiirdig
macht, die Gnade voller Erldsung und Vergebung zukommen
zu lassen ermichtigt werden. Nach Vollendung dieses Aktes
ist, obwohl nur kurz und unbestimmt, noch von weitern Ge-
heimnissen (Sakramenten), die zum Lichtreich fiihren, und so-
dann (dhnlich wie p. 227 f. 235. 242. 286 ff.) von der Macht
und Erhabenheit iiber alle agyovres die Rede, welche: die
Kenntniss der hdchsten Mysterien den in sie Eingeweihten
gewihren werde (p. 374—379). — P. 379 med. bricht der
Zusammenhang ‘ab, indem hier in der koptischen Handschrift
eine Liicke von acht Seiten sich vorfindet. . Aus p. 391 geht
jedoch hervor, dass der Ort der hier beginnenden, den Schluss
des Ganzen bildenden Unterredungen kein anderer als die
Hélle selbst, der medius orcus ist, in welchen Jesus mit sei-
nen Jiingern sich begeben hat. Diesem Schauplatz entspricht
denn auch der Inhalt der hier vorgetragenen Belehrungen; es
ist die Rede von den Strafen, welche Siinder und Frevler
von den Geistern der Hille, des Chaos und der via medii za
erdulden haben, und von den VVanderungen in neue Korper,
zu denen sie verurtheilt werden, so wie von dem Schicksal
Gerechter, die mit den Mysterien des Lichtreichs nicht be-
kannt geworden sind, und solcher Siinder, die noch rechtzei-
tig Busse gethan haben, und zwar, was diese beiden letzten
Klassen von Menschen betrifft, in einer Weise, welche gleich-
falls zeigt, dass das vierte Buch urspriinglich selbststindig war,
sofern namlich auf das p. 261 ff. u. s. (S. 13) hieriiber Ge-
sagte nirgends Bezug genommen, und iiberbaupt von diesen
Gegenstinden keineswegs so gesprochen wird, als wiirden sie
hier schon als bekannt vorausgesetzt (p. 379—390). P.390f.
wird noch kurz, unter Anschliessung an das p. 360 ff. iber
die dgyovres der ogaipn Gesagte, angegeben, dass unter ge-
wissen Honstellationen dieser Himmelsmichte die zur Palin-
genesie gelangenden Seelen fromm und gut, unter andern b3se
und ungliubig werden, worauf das Ganze, soweit es uns er-
halten ist, mit einer flebentlichen Bitte der Jinger um Be-
wabrung vor all den schweren Strafen und Gerichten der
Siinder abschhesst (p- 391).
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Die gegebene Uebersicht zeigt, dass mit Ausnahme der
Schilderung der Schicksale der Sophia und der Lehre von den
Strafgeistern und Sternmiichten der theoretische (metaphysi-
sche) Inhalt des Systems zu keiner besondern Auseinanderse-
tzung kommt, sondern iiberall die Behandlung der praktischen
Fragen nach den Bedingungen und Hindernissen, nach den
Graden und Stufen der Seligkeit im Vordergrunde steht; das
Ganze ist vorzugsweise darauf herechnet, dem Menschen seine
Endlichkeit, seine Abhiingigheit von den Michten des niedern
weltlichen Daseins, seine Unfihigkeit zur Erhebung aus der-
‘selben ohne eine hihere erldsende Kraft in ihrer ganzen -
Grisse und Schwere vor Augen zu stellen, ebenso aber auch
ihn der Gewissheit, dass eine erlisende Kraft im Weltall wirk-
lich vorhanden, dass sie, obwohl friilher dem Menschen ein
Geheimniss, so doch jetzt in Christus wirklich erschienen, und
dass durch ihn die Moglichkeit dieser Erlosung sich wirklich
und vollkommen zu bemichtigen Jedem gegeben sei, zu ver-
sichern, und die Erhabenheit, Herrlichkeit und Seligkeit der
héhern Welt, zu welcher der Erldste Zutritt erhilt, in ein-
zelnen, eine unermessliche Perspeltive erdffnenden, jedoch
immer noch in weiter Ferne schwebenden, zwar glinzenden,
aber nicht klaren und deutlichen Bildern voriiberziehen  zu
lassen; seiner theoretischen Seite nach ist das Buch mehr da-
zu geeignet, zu einer nihern Kenntnissnahme von den tiefen
Mysterien gnostischer VWeisheit einzuladen, als dieselben wirk-
lich und vollstindig mitzutheilen. Und doch ist auf der an-
dern Seite der praktische (religids-sittliche) Inhalt von den
-metaphysischen Grundlagen des Systems so unabtrennbar, es
ist Beides (und zwar mehr als in irgend einem andern uns
bekannten gnostischen System) so -eng verflochten, so durch-
aus in einander gearbeitet, dass eine Darstellung des Ganzen,
wenn sie verstindlich sein soll, gerade mit dem, was die Schrift
selbst nur als fernen Hintergrund des grossen Processes der
Welterlosung durchblicken lisst, -mit den letzten Griinden des
Daseins, mit den obersten Principien der iiberhimmlischen -
Lichtreligion beginnen, und von ihnen zur Entstehung der
-niedern Welt der Endlichkeit und ihres Abfalls von der obern
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fortschreiten muss, um sodann erst von hier aus die Art und
Weise in's Auge zu fassen, wie das Endliche zum Unendli-
chen zuriickkehrt, oder vielmebr vom Unendlichen selbst, aus
dem es hervorgegangen, wiederum mit sich vereinigt und in
sich aufgenommen wird. — Zum Zweck eines klaren Ver-
standmsses ist es jedoch erforderlich, zuerst eine Charakteri-
sirung ‘des Systems im Allgemeinen vorauszuschicken und die
Darstellung des Einzelnen erst auf diese folgen zu lassen.

II. Charakter, Princip und Inhalt des Sys;emé.

Seinem allgemeinen Charakter nach gehdrt das System
unsrer Schrift nicht zu den dualistischen, sondern zu den
emanatistischen Systemen der Gnosis. Obwohl seine ganze
Weltanschauung aaf der Idee des Gegensatzes und Kampfes
der beiden Principien des Lichtes und der Materie beruht,
so ist doch von einem urspriinglichen selbststindigen Beste-
hen der Materie oder des ,finstern* Princips neben dem reinen
und gottlichen Princip des Lichtes nirgends eine Spur. Die
caligo und das chaos, die untersten vom Lichtreich- entfern-
testen Stufen des Daseins (dessgleichen die pernicies, das pec-
catum und die peccatores) werden vielmehr p. 206 f. ganz
in derselben Weise als ,facta*, als geschaffene Dinge vor-
ausgesetzt, wie alle ibrigen Theile des Universums; von dem
Satze, dass um des ersten Mysteriums willen die ganze uni-
versitas facta sit penitus (p. 243), dass es projecerit ema-
nationes omnes et haec quae sunt in istis omnidus (p. 16),
wird nie und nirgends etwa in Betreff der Materie eine Aus-
nahme gemacht, und ebenso beweist der.von der Entstehung
der Welt gewdShnlich, und zwar auch da, wo von den Straf-
méchten der niedern materiellen Welt die Rede ist (p. 285.
823. vgl. 348), gebrauchte Ausdruck emanatio universi, dass
. eben die Emanation der Weg ist, auf welchem der Verfasser
sich Alles und Jedes entstanden denkt; ja p. 211 ist gerade-
zu gesagt: uvergior (primum) cognoscit, quapropter facta
sit Uy xdous el quapropter sit solvendus penitus. Die Uiy
ist zwar wesentlich das Unreine, das den Geist in der End-
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lichkeit gefangen hilt, dem er entsagen und von dem er frei
werden muss, wenn er in das Reich des Lichtes gelangen
will (s. besonders p. 248 ff.); aber sie ist darum Lein urspriing-
lich und lLein schlechthin bdses Princip, auch gute Wesen der
himmlischen Welt, wie z. B. die zum dreizehnten Aeon ge-
" hdrigen Geister Barbelo (p. 13. 116. 127. 373) und Sophia (p.
63. 107. 115) haben eine UAy an sich, ja Christus selbst (p. 13
u. a. 120 f£.) kommt in einem hylischen Leib auf Erden, und
die Seelen der Menschen, obwohl hylisch (p. 337 ff), aus der
UAn dgyovrav entstanden (ebd. und p. 11. 40. 251), kdnnen
doch insgesammt, wenn sie nur die Mysterien der hdhern
Welt empfangen, den Zutritt zu der obersten Lichtregion
(p- 40. 196 £. 286 ff. 355 £) erhalten (daher denn auch in prak-
tischer Beziehung nicht ein dmordgoey ry vin schlechthin,
sondern ein dm. tij UAy quae in xoouq est verlangt wird, (p.
217. 250. 254. 319). Ebenso wenig wie das System in Be-
ziehung auf den Begriff der Materie dualistisch ist, kennt
es einen Dualismus in Betreff der Gottheit selbst, es kennt
nicht einmal einen Demiurg oder einen sonstigen fiir sich
stehenden, die Welt beherrschenden Untergott, so zahlreich .
auch die dii, mpondzores, doyovves, voydyyshor sind, deren an
vielen Stellen Erwahnung geschieht; ‘es ist vielmehr entschie-
.den monistisch; es gibt zwar seinen doyovrss eine dhnliche
relativ selbststindige Stellung und Macht, wie sie in andern
Systemen der Demiurg hat, aber der Hreis ihrer Wirksam-
" Leit ist ein beschrinkterer als dort, und ein Hauptmoment
der ganzen Anschauung unsrer Schrift vom Lichtreich besteht
eben darin, dass es in dasselbe unter dem Namen mysteria
und praecepta eine bei andern Gnostikern véllig fehlende
Reihe von Wesen oder Principien einfiihrt, von welchen fort-
withrend unmittelbar die oberste Leitupg alles Seins und Ge-
schehens in der gesammten WWelt ausgeht. Wenn in 'dieser
Riicksicht das System sich von dem biblischen Monotheismus
weniger entfernt al§ die #ltere Gnosis, so unterscheidet es
sich dagegen wiederam von beiden in sehr bezeichnender
Weise durch den grossen Reichthum von Emanationen
ans dem hbchsten Wesen, die uns 'p. 219 ff. der Reihe nach
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vorgefiihrt werden. Zwar kennt auch das System des Basi-
lides nicht weniger als 365 Himmel; aber diese Himmel ge-
hdren schon den untern Sphiren an, wogegen hier gerade
die hdchste unmittelbar unter dem Ineffabilis stehende Region
des Seins sich zu einem grossen Reichthum rein geistiger
Lichtwesen entfaltet, die, obwohl sie zum Theil an der Lei-
tung der Angelegenheiten' der niedern Welt theilnehmen, doch
insgesammt uberhxmmhsche, tiber das Reich dér Endlichkeit
ein fir allemal erhaben bleibende Ausstrahlungen des héch- .
sten und letzten Princips sind. Dieselbe Eigenthiimlichkeit
wiederholt sich aber auch bei allen andern, hiohern, niedern
und niedersten Gebieten der Geisterwelt; jedes derselben theilt
sich wiederum in mehvere kleinere, deren jedes mit verschie-
denen hdhern und niedern, herrschenden und dienenden Klas-
sen von Geistern ausgestattet ist; sowohl das Reich des Lich-
tes, als das der Finsterniss und die zwischen inne stehenden
Gebiete sind innerhalb ihrer selbst auf's Mannigfaltigste grup-
pirt und organisirt, und das Universum stellt so eine reich
gegliederte Stufenreihe verschiedener und doch Ein Ganzes
bildender Regionen und Sphiren dar, deren jede ihre be-
stimmte Stelle und ihre eigene Funktion innerhalb des Gan-
zen hat. Das Motiv, in welchem diese grosse Mannigfaltig-
keit und Fiille von VWesen des Geisterreichs ihren Ursprung
hat, ist nicht etwa blos in dem allerdings sehr-klar hervor-
tretenden Einfluss heidnischer Lehren von mehrfachen Got-
terordnungen, Geisterklassen und dergleichen, noch auch vor-
zugsweise in dem Bestreben zu suchen, die Kluft zwischen
dem Unendlichen und Endlichen durch lange Reihen von Zwi-
schenwesen auszufiillen, sondern vielmehr einmal in der fol-
gerechten Durchfilhrung des Gedankens, dass Alles und Je-
des, was in der Welt vorgeht, durch einzelne hiezu beson-
ders aufgestellte Miichte und Krifte des Jenseits geleitet und
besorgt, und dass ebenso, weil diese Welt nur ein Ausfluss
_und Abbild der jenseitigen ist, alle Unterschiede und Gegen-
sitze innerhalb der erstern (wie die verschiedenen Arten und
Stufen der Geschdpfe, und besonders Gegensitze, wie Gei-
stiges und Materielles, VWWohl und Uebel, Tod und Leben, Gu-
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tes und Bdses u. s. w.) von verschicdenen VWesen und Sphi-
ren innerhalb der letztern abgeleitet werden miissen, vor Al-
lem aber in der diesem System ihnlich wie dem basilidiani-
schen zu Grand liegenden Idee absoluter Gerechtigheit
in der Ordnung des Universums, kraft welcher jeder Art von
Gesinnungsr und Handlungsweise, jedem Verdienst und jeder
Schuld, jedem gréssern oder geringern Grade des einen oder
des andern, jeder einzelnen hdhern oder niedern Stufe gei-
stiger Erkenntniss und Reinbeit, zu welcher der Mensch sich
erhebt, auch ein bestimmter Ort und Grad der Belohnung
oder Strafe, eine bestimmte Abstufung der Seligkeit und Herr-
lichkeit oder der Qual und Verdammniss entsprechen muss.
Das Thun des Menschen ist auch sein Schicksal; je nach der
Hihe oder Tiefe, zu der sein geistiges Leben sich erhoben
hat oder herabgesunken ist, bestimmt sich auch der Platz,
den er im Jenseits einnehmen und das Loos, das ihm dort zu
Theil werden wird, und darum sind auch mannigfaltige und
verschiedene ein fiir allemal geordnete Stufen sowohl in der
lichten WWelt der Seligkeit als in der dunkeln Region der Ver-
dammniss nothwendig, in welchen Jeder nach Verdienst sei-
nen Ort finden kann. Der-einzelne Mensch hat so in Bezug
auf sein kiinftiges Geschick die reichste VWahl vor sich; nicht
nur Seligkeit und Unseligkeit iiberhaupt, sondern innerhalb je-
der und besonders innerhalb der erstern die mannigfaltigsten
Grade stehen ihm offen, er kann sich ein bescheideneres,
ebenso aber auch ein iiberschwengliches, ihn mit dem hdch-
sten Princip alles Seins in unmittelbare Verbindung setzendes
Maass von Seligheit und Herrlichkeit erringen; die christliche
Erlgsung hat ihr Wesen eben darin, dass sie-.nicht nur dem,
der Busse thut, Alles, auch das Schwerste, verzeiht, sondern
auch Jedem, je nachdem er ,gesucht, gestrebt und gerungen*
bat (vgl. p. 250 f. 254. 280 u.s.) und je nachdem ihm gei-
stige Hiilfe und Forderung von Seiten seiner Mitbriider zu
Theil geworden ist (vgl. p. 238 ff. 263 ff. u. s.), seinen eige-
nen Platz und Rang innerhalb der iiber alle Welten und Him-
mel unendlich erhabenen Region des gottlichen Lichtreichs
anweist; das Evangelium soll eben dadurch das hdhere Stre-

.
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ben im Menschen um so michtiger und kriftiger erregen, dass
es fiir alles und jedes Bemiihen auch eine entsprechende Ehre
und Belohnung in Bereitschaft hilt, und so Jeder nicht nur
zur Begnadigung und Erl3sung iiberhaupt, sondern auch zu
einer besondern, genau nach Verdienst abgemessenen Aner-
kennung seiner Person gelangt. Bei dieset unverkennbaren
Tendenz des Systems, das Christenthum als die Religion dar-
zustellen, welche dem h8hern Streben des Menschen mit voll-
ster Anerkennung und Belohnung entgegenkommen und ihm
fiir die Zukunft die grossartigsten und erhebendsten Aussich-
-ten in Betreff seines persdnlichen Geschicks eréffnen will,
ist es natiirlich, dass es neben der Idee der Gerechtigkeit auf
der andern Seite auch die der Gnade oder den Charakter des
Christenthums als der Keligion der Erldsung und Beseli-
gung aufs Entschiedenste hervorhebt, und darum auch eine
eigene Klasse hchster Principien aufstellt, die sich ,Jedes
erbarmen* und deren Anrufung zu aller und jeder Zeit, auch
wenn alle sonstigen VWege zur VersShnung verschlossen: sind,.
noch zur Gnade und Rettung fihit, nimlich die h3chsten ,,My-
sterien (p. 269. 303 ff.); wie die metaphysische Anschauung "
des Systems die ist, dass die gottliche Ureinheit das Alles au¢
sich Erzeugende, iiber alle Gegensiitze Uebergreifende sei, so
soll auch nach der Seite des Praktischen das Princip der Ver-
s0hnung das hdochste, allen und jeden Zwiespalt schliesslich
tiberwindende sein, daher denn auch fiir diejenigen Menschen,
welche rein und gut gelebt haben, aber 2u der alleinseligma-
chenden Erkenntniss des Lichtreichs nicht gelangt sind,. da-
durch Sorge getragen wird, dass sie auf dem VWege der Me-
tensomatose oder Palingenesie in ein zweites Erdendasein ver~
_setzt werden, in welchem diese ihnen noc¢h fehlende Erkennt-
niss des Evangeliums ihnen zu Theil werden wird (p. 261 ff.
387 ff). Dessungeachtet aber ist nach dem Obigen dem Sy-
stem die Idee der Gerechtigkeit ebenso wesentlich als die der
Gnade; wie das Gute, so kann_auch das Bdse. nicht unver-
golten bleiben, ja es kann, da das Gute das hdchste Princip
und daher die ,Reinigung des Universums von allem Unwiir-
digen und Verkehrten der letzte Zweck des ganzen Welt-



des Buches Pistis Sophia, 7

processes ist, schliesslich gar nicht mebr geduldet, es muss
ginzlich vernichtet werden, was nicht nur von den Seelen
der Gottlosen im buchstiblichen Sinne (p. 259. 324 u. s.), son-
dern auch von den bdsen Weltmiichten insofern gilt, als
iiber sie ein "ihre Macht vollkommen vernichtendes Gericht
ergehen (p. 76), und diese ganze materielle Welt zerstdrt
werden wird (p. 211). Entweder durch Bekehrung und Bes-
serung (wie sich diese z. B. in der hdhern Geisterwelt an der
Sophia, in der Menschenwelt an denen, welche dem Evan-
gelium glauben und gehorchen, vollzieht) oder durch vdllige
Vernichtung muss das Bdse verschwinden; die Welt ist dazu
da, dass sie von allem Materiellen gereinigt, und sodann zu
ewiger Vereinigung mit dem Reiche des Lichtes, in welchem
keine Triibung und Finsterniss ist, emporgehoben werde (ere-
ctio universi p. 36. 334 u. s.); ja sie ist, wie nach dem gan-
zen Charakter des Systemes angenommen werden muss, eben
nur dazu erschaffen, d. h. mittelst des ersten Mysteriums aus
dem Ineffabilis hervorgetreten, damit dieses und die iibrigen
ymysteria purgatores et remissores” d. h. die der Entsiindi-
gung der Weit durch Bekehrung und Busse vorstehenden ver-
borgenen Krifte der Gottheit (p. 249. 352. 269. 303 u.s.) eben
diese ihre entsiindigende, auch den Abfall und VViderstand
gegen das Gute iiberwindende Thitigkeit in dem ganzen Um-
kreis eines durch sie hervorgebrachten unermesslichen Uni-
~ versums verwirklichen, und so die ewige Erhabenheit des
Géttlichen iiber alle Endlichkeit, die unendlich verséhnende
und beseligende Macht und Lebensfiille des guten Princips
gur Darstellung bringen kinnen (mysterium, cuius causa
universum factum est p. 16 cf. 9. 225 f. 243. 317).

Aus dem Bisherigen geht hervor, dass die Grundrichtung
des Systems, anf welcher namentlich seine Eigenthiimlicbheit
den meisten andern Systemen der Gnosis gegeniiber beruht,
eine wesentlich ethische ist. Diese Ansicht von demselben

bewihrt sich auch an seinem gesammten iibrigen Inhalte, so

weit derselbe hier, wo wir es nur erst mit dem Allgemeinen
zu thun haben, in Betracht gezogen werden kann. Einmal
-ist von der hichsten Sphire des Daseins, von dem oberen

-
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Lichtreich, alle und jede sittliche Unvollkommenheit ausge-
schlossen, indem z. B. der Abfall keineswegs schon hier, son-
dern erst im ,,xépaoud¢” d. h. in der unter diesem Lichtreich
liegenden, aus Licht und Materie gemischten niedern Geister-
‘welt beginnt, daher die Sophia hier aus dem Pleroma, in wel- -
chem sie bei Valentin ihren Sitz hat, in diese niedere Sphire
herabgeriickt ist. In ‘der hochsten Region herrscht iiberall
reine Freiheit und Geistigkeit, vollkommene Gesetzmiissigkeit
und Harmonie; mit freiem Willen, nach eigenem Entschluss
lisst der Ineffabilis die in seinem Schoosse rubenden, zu ei-
gener fiirsichseiender Realitit hervorstrebenden Lichtwesen
ans sich heraustreten, und keines von ihnen iibertritt die Ord-
nung des Ganzen oder verlisst die ihm angewiesene Stellung,
sondern sie verharren entweder in Rube an ihren zomos und
rafug (sich gleichsam begniigend, durch ihr Dasein Zeugen
der unendlichen Schopferkraft ihres Urhebers zu sein), oder
machen sie sich zu thun mit der Mittheilung des Lichts oder
des. Princips des Geistes und Lebens an die niedere Welt,
und mit der Sorge fiir die Reinerhaltung und Zuriickfiihrung
desselben aus den Sphiren, in welchen es mit der Materie
zu kimpfen hat, d. h. eben mit dem Geschift der Entsiindi-
gung und Erldsung des Universnms (vgl. z. B. p. 248). Eben-
so besteht der xegacuds seiner einen (obern) Hilfte nach
aus drei Sphiiren (8#n0avgog luminis, dextri, uésos), deren
Bewohner einzig dazu bestimmt sind, die Lichtkraft in die
niedern Gebiete iiberzuleiten, fiir die Ausscheidung alles hier
an dieselbe sich anhiingenden Unreinen zu sorgen, die do-
yovree zu beaufsichtigen und im Zaum zu halten, iiber die
Zuriickfiihrung der eiper Liuterung durch die Palingenesie
bediirftigen Menschenseelen auf die Erde zu wachen, und die
endlich wirklich rein und gut zur Héhe kehrenden Seelen zu
priifen und in's Lichtreich hiniiberzufihren. Noch mehr aber
tritt diese ethische Tendenz in der Art und VVeise hervor,
wie unsre Schrift das religidse Leben selbst und zwar ins-
besondere das Verhiltoiss zwischen Erkennen und Handeln
auffasst, und in den Forderungen, welche sie an den Men-
schen stellt, wenn er selig’ werden will. Auf der einen Seite
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zwar zeigt sich der Verfasser aufs Hdchste begeistert von
-, der yvdoug als solcher; er stellt die Erkenntniss der Geheim-
nisse der hdhern Welt als die hdchste Stufe der Vollkom-
menheit dar, zu welcher ein Mensch gelangen kann (vgl. p.
t5f. 28f 56. 82. 187. 275. 357), und verrith seine eigene
Begeisterung fiir dieselbe namentlich dadurch, dass er zu wie-
derholtenmalen schildert, wie die den Belebrungen Christi zu-
horenden Jiinger oder vielmehr die in ihren Seelen wohnen-
den Lichthrifte (mvevuare, incolae lucis) von seinen Erdff-
nungen iiber das Reich des Lichtes wunderbar bewegt und
ergriffen werden, so dass ihnen zu Muthe ist, als miissten sie -
aus sich selbst heraustreten und mit ihrem Herrn und Mei-
ster, der ihnen die in ihrem eigenen Innern schlummeraden
Geheimnisse zum klaren Licht des Bewusstseins erweckt, sich
vereinigen (p. 280. 293); ebenso theilt er die Ansicht ilterer
Systeme, dass ein gottlicher Lichtkeim im Menschen wohne,
durch den er innerlich der obern Welt angehdrt und zur
wirklichen Vereinigung mit derselben befibigt wird. Aber
dessungeachtet ist bei ihm nirgends jener Unterschied zu fin-’
den zwischen Pneumatischen, Psychischen und Hylischen, un-
ter denen die erstern einzig und allein durch ihre hdhere
Natur ohne Riicksicht auf ihr thitiges Verhalten selig wer-
den; der geistige Lichtkeim ist in allen Menschen, wie in al--
len auch die Materie und der bdse 'I'rieb (das ,,avziaepor
nvevparog) ist; an Alle ohne Unterschied ergeht der Ruof
zur Busse und die Verheissung der Seligkeit; weder vom Ei-:
nen noch vom Andern ist irgend einer ausgeschlossen, alle
yuyal vdsxal sollen gerettet und beseligt werden (p. 40 u. s.);
die Apostel haben zwar ausser jenem allgemein menschlichen
Lichtkeim noch eine besondere Lichthraft, aber diese ist ih-’
nen nur dazu gegeben, damit sie durch dieselbe in den Stand
gesetzt werden, aller Versuchungen und Verfolgungen unge-
achtet ibren hohen Beruf zur Errettung der ganzen Welt
standhaft zu erfillen; und nicht blos die Erkenntniss der My-
sterien des Lichts, nicht blos der Empfang der Sakramente
ist es, was die Seligkeit bedingt, sondern auch, dass man das
thue, ,,was der Mysterien wiirdig ist*, dass man der VVelt
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und der Materie, der Sinnlichkeit und der Lasterhaftigkeit ab-
sage (wesswegen denn auch p. 386 f. gegen unsittliche Ge-
briuche einer opbitischen Sekte, die wohl mit den Epiph.
haer. 26. §. 4. von den I'vasixol oder Srgariwrixor berich-
teten identisch sind, eine drohende Verwarnung gegeben wird).
Allerdings aber zeigt hiebei das System seinen gnostischen
Charaliter doch wiederum darin, dass es in dhnmlicher Weise,
wie es von den Ophiten u. A. bekannt ist, auf symbolische sa-
kramentliche Alte und auf mystische Formeln (anmoioyias, ano-
@aoeg) ein ganz besonderes Gewicht legt, durch welche die
. Erhebung der Seele zum Lichtreich und namentlich ihr Hin-
durchgang durch die Welten der agyovres, durch welche der
Weg zur Hohe fiihrt, bedingt sein soll; der Verfasser gibt
zwar (mit Ausnahme von p. 375 ff. s. ob.) Leine Auseinander-
setzung iiber die nihere Beschaffenheit (zvumor, oynuere,
oggayides, igor) dieser sakramentalen Akte und Formeln,
aber sie haben ihm so grosse Bedeutung, dass er namentlich
die Fthebung au einer bestimmten einzelnen Stufe des Licht-
reichs durchaus von dem ,Empfange der Mysterien dieser
Stufe oder davon abhingig macht, dass man durch einen be-
sondern Akt gleichsam zum Theilhaber dieser .oder jener
' Sphiive geweiht, zum Anrecht auf dieselbe zugelassen wird.
Und hicr ist nun der passende Ort, ehe wir zur Darstellung
des Systems selbst iibergehen, das Nothige iiber die'eigen-
thiimliche Mysterienlehre desselben anzugeben. Um iber.
dieselbe in's Klare zu kommen, miissen vor Allem die. ver-
schiedenen Bedeutungen unterschieden werden, in welchen
Wort und Begriff von wvsrgiov gebraucht wird. In vielen
Stellen wird mit demselben nichts Anderes bezeichnet als et-
was Geheimes, gar nicht oder nicht Jedem Offenbares, schwer
zn Erkennendes iiberhaupt, sei es nun -ein schwer zu entriith-
selndes Ereigniss (p. 25) oder ein zuniichst verborgener Plan
und Rathschluss (p. 317. 354), oder eine wie z. B. die Magie
(p. 25. 27. 29) ohne besondere hhere Offenbarung unerkenn- -
bare Thatsache oder Lehre (p. 43. 55. 58. 67. 70f. 73. 217.
247), oder ein Gegenstand, dessen VWesen oder Bedeutung
oder Macht nicht oder nicht sogleich erkennbar ist, und der
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daher etwas Dunkles, Unbegreifliches, Unberechenbares hat
(p- 64), oder eine geheime oder geheime Krifte oder Erfolge
in sich schliessende Bezeichnung, Benennung, Formel u. dgl.
(p- 18 ff. 41. 43. 84. 107. 286 £. 363. 332. 335), oder etwas,
das obwohl nicht unbekannt, so doch irgend etwas iiber das ge-
wohnliche Wissen Hinausliegendes, irgend eine hdhere Beziehung
und Bedeutung in sich schliesst, (p. 68. 91), oder eine solche in-
nere Bedeutung und Beziehung selbst (p. 313), oder dasjenige,
was irgend einem Wesen eigenthiimlich zukommt, und daher
fir Andere etwas Verschlossenes und Geheimes ist (p. 60. 91 f.
130. 133)., Sehr hiiufig ist namentlich eben diese letztere Be-
deutung, und zwar wiederum in verschiedenen Beziebungen;
pusrgeon bezeichnet hier entweder ein besonderes Eigenthum, -
einen besondern Vorzug, eine besondere Kraft, VWirksamkeit
eines Wesens oder einer Stufe von Vesen (p. 17. 64.f. 84,
111), oder die jeder Stufe (Sphire) eigenthiimlich zukommende
Funktion (p. 44 f. 49. 56. 63. 107. 164), oder den Inbegriff
ibrer innern unterscheidenden Eigenthiimlichkeit {iberhaapt, ihre
Benennung, Wiirde und Stellung (p. 49. 60), oder etwas,” das
dieses Alles bezeicknet, darstellt (p. 18. 43. 79. 363), und
diese Bedeutung ist es nun, an welche sich die obige Lehre
des Verfassers von der Einweibung in Mysterien der Licht-
welt iiberhaupt oder eines besondern héhern oder niedern
rono¢ derselben ankniipft. Das pvsrgiov jedes romog, obwohl
an sich allen unterhalb dieser Sphire Befindlichen verschlos-
sen, kann, doch durch Offenbarung auch ihnen mitgetheilt wer-
den; der Empfang eines Mysteriums befihigt den Empfinger
den Ort, den es bezeichnet, zu erkennen, nach der Befrei-
ung von den Banden des Horpers durch Nennung desselben
(p- 278. 286 ff. 344) in ihn aufgenommen und seinen Bewoh-
nern gleichgestellt zu werden, volles Biirgerrecht in ihm zu.
"haben (p. 51 1. 60. 78 f. 84. 189 f. 196. 202 ff. 228. 233 f. 245.
287). Die Mittheilung eines solchen Mysteriums zn dem da-
mit beabsichtigten-Erfolge kann auf verschiedene Weise ge-
schehen, entweder durch blosse Nennung desselben (p. 238.
+240), oder auch zugleich durch einen ceremoniellen Akt (wel- -
che Alte sodann gleichfalls uvsrgia genannt werden), z. B,
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(p. 375 f£) durch einen feierlichen Opfer- und Gebetsakt (vgl.
p- 276. 326. 363), vielleicht auch durch eine Signation, wel-
ches Letztere desswegen nicht unwahrscheinlich ist, weil das
einer Seele mitgetheilte Mysterium als ein ihr anhaftendes,
sie in die obere VVelt begleitendes und als Theilhaberin des
Lichtreichs bezeichnendes signum vorgestellt (p. 239 ff. 263.
'328. 334. 363) und die Mittheilung oder Anrufung eines My-
" steriums auch mit dem Ausdruck facere mysteriumn bezeich-
net wird, womit ja nichts Anderes als die Realisirung dés My-
steriums fiir das Subjekt durch einen diese Realisirung voll-
bringenden und bezeichnenden symbolischen Akt gemeint sein
kann. Ebenso aber, wie die Erhebung zu einem bestimmten
Orte der obern Welt von dem Empfange des dafiir bestimm-
ten Mysteriums abbingt, ist auch das ‘Gelangen in das Reich
des Lichtes oder die Seligkeit iiberhaupt an das accipere oder
facere mysteria gekniipft; die mysteria ronwy sind nur ein-
zelne Unterarten der mysteria luminis iiberhaupt. Zu diesen
Lichtmysterien im weitern Sinne des Worts gehdren nicht nur
die Taufe (p. 300. 377), die Eucharistie (p. 374), sondern auch
weitere Akte, durch welche theils Entsiindigung (p.303.375 ff.), .
theils die Mittheilung von andern Giitern oder Kriften der
Lichtwelt, 2. B. der Macht zu Krankenheilungen, Todtener-
weckungen (p. 279 ff.), ja nach p. 277 f. sogar eine Befreiung
aus Qualen und Verfolgungen mittelst eines plétzlichen 'I'odes
erbeten und erlangt wird, dessgleichen auch solche, durch wel-
che eine Seele vom Lichtreich ausgeschlossen (p. 312) und
der ewigen Yerdammniss iibergeben werden kann (p. 274), -da-
her denn auch die mysferia luminis mit dem sonst gebriuch-
lichen Namen claves coelorum, durch die man ,binden und
15sen*t, ,aufnebmen und verwerfen kann“, bezeichnet werden
(p- 372. 374. 60). Unter den Mystérien nun, welche_ die Siin-
denvergebung vermitteln, werden selbst wiederum Unterschiede
gemacht; es gibt fiir leichtere, schwerere und schwerste Siin-
den besondere und besonders zu vollziehende Mysterien. Diese
siindentilgenden ,Mysterien sind aber nicht blosse subjektive
Alte; sondern wie das zu einem bestimmten Ort der Licht-
welt filbrende Mysterium (Sakrament) zugleich etwas Objek-



- des Buches Pistis Sophia. . 33

tives, namlich der Ort selbst ist, dessen Name iiber und fiir
den in denselben Einzuweihenden genannt oder angerufen
werden muss, so haben auch die siindentilgenden Mysterien
oder Sakramente eigene siindenvergebende Michte oder Prin-
cipien der Lichtwelt zu ibrer Voraussetzung, in deren Hand
die Vergebung liegt, durch deren Nennung oder Anrufung
eben der sakramentale Vergebungsakt zu Stande kommt (p.
327. 830. 376 ff.), deren siihnende Kraft der Einzelne em-
pfangen (accipere), durch einen Akt sich aneignen (facere)
muss, um die von ihnen vermittelte Vergebung zu erhalten
(p- 227—245. 263—278. 302—319). Diese siindenvergeben-
den Principien heissen gleichfalls wpvsrpia, ,geheime*, nur
durch besondere gnidige Mittheilung und Offenbarung von
Seiten ihrer selbst erreichbare VWesen, in welchen fiir den
Menschen eben dieses hohere, fiir ihn selbst unerreichbare
(verborgene) Gut der Siindenvergebung oder Erldsung ent-
halten ist. Diese Wesen gehdren, wie schon oben bemerkt
wurde, zu den héchsten, aus dem Ineffabilis unmittelbar her-
vorgegangenen Principien des Lichtreichs, von denen die Welt-
schdpfung und die oberste Leitung des Ganges aller Dinge
und insbesondere die christliche Erlosung ausgeht; sie thei-
len sich aber zugleich wieder in Mysterien verschiedener Gra-
de, und zwar so, dass die der hohern und hochsten Grade
auch die hihere oder hochste Vollmacht zur Siindenvergebung
haben, wihrend die niedern auf Vergebung einzelner weni-
gen schwerer Siinden beschriinkt sind (p. 314 u.s.). In'dem
Begriff der Mysterien ist also mit einem WWorte alles dasje-
nige vereinigt, wovon das Bestehen und Heil der Welt und
der Menschheit insbesondere abhiingt, die Mysterien erzeugen,
regieren, versdhnen und retten die unter ihnen stehenden
Wesen, und das ganze Christenthum ist daher nichts als die
durch Christus vermittelte Mittheilung oder ,Herabfiihrung*
“(p. 276 u. s.). der Mysterien in die Welt, durch welche diese
mit dem Reich des Lichtes bekannt gemacht, verséhnt und
auf ewig vereinigt werden soll. '

Nachdem so im Bisherigen die Grundanschauung des Sy-
stems und seine Hauptideen dargestellt sind, .gehen wir zur

Theol. Jahrb. 1854. (XIIL Bd. 1.H.) 3
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Betrachtung der Gestaltung desselben im Einzelnen iiber, die
zwar nicht {iberall klar und vollstindig, aber doch immerhin
so weit wiedererkannt werden kann, dass sich aus dersélben
. ein anschauliches Bild des erfinderischen Phantasiereichthams
gewinnen lisst, mit welchem die Gnosis hier das Problem ei-
ner nach allen Seiten bestimmt durchgefiihrten und in sich abge-
schlossenen Metaphysik des Jenseits in ihrer Weise zu l3sen sueht.

A. Urprincip, Entstehung und Gestaltung des Uni-
versums; Abfall des Endlichen vom Unendlichen.

Das gesammte Reich des Daseins zerfillt (vgl. S. 28) .in
drei Hauptgebiete, in das der reinen Lichtwelt (regnum lu-
" minis p. 128. 237 u. s.), in den xzpacucs, die aus Licht und
Materie gemischte (jedoch immer noch iiberhimmlische und
iiberirdische) Welt, und den xdoumog, zu welchem als unter-
ste Sphire des Daseins die caligo fenebrarum gehdrt, das
durchaus materielle Gebiet absoluter Finsterniss; die erste die-’
ser drei Welten wird auch internum interni (p. 99), die letzte
externum externi (ib. 75. 187) genannt, obwohl der Name
internus infernorum an andern Stellen in einer speciellern.
Bedeutung als Bezeichnung des Ineffabilis (p. 7. 21 ff. 41) oder
doch der ihn zanichst umgebenden hihern Lichtregionen (p.
75. 187) gebraucht zu werden scheint. Das Erste daher, was
in Betracht kommen muss, ist die oberste Lichtwelt, die zu-
gleich das Princip aller Dinge, den ,,Unaussprechlichen*, in sich
enthilt und selbst wieder in drei Sphiren 1) die des Ineffabilis,
2) die der hichsten, 3) die der niedern Emanationen sich theilt.

I. Die oberste Lichtregion.

, 1. An der Spitze des Universums- iberhaupt und der
obern Lichtwelt insbesondere steht der Ineffabilis, ne-
ben internus interni und Deus aAnBelag (p. 242) in den
drei ersten Biichern der einzige Name des hdchsten Prin-
cips. Der Ort, in welchem dieses Urwesen zu suchem ist
(vgl. p. 242 init.), wird nicht niher bestimmt, ist aber wahr-
scheinlich diejenige Region, welche mehrfach zomog aindslas
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-genannt wird, Ort des wahren absolut realen Seins (peg.
121 ff. 127f. 216 zdno¢ @AnGelag Ineffaditis; vgl. p. 377 f.).
Der Ineffabilis ist derjenige, von welchem zunichst alle We-
sen der Lichtwelt (hiemit aber mittelbar auch das iibrige Uni-
versum) ausgehen (ipse profudit eos omnes p. 224), und wel-
cher sie, so wie Alles, was durch sie geschieht (z. B. das
Werk der Weltversdhnung), in oberster Linie beherrscht und
leitet (p. 224. 9. 19f. 311). Ueber das eigentliche WWesen
dieses Urprincips erfahren wir freilich Weniges, da das Ge-
nauere hieriiber von dem Verfasser einer spiter zu gebenden
Darstellung aufbehalten wird (p. 241f) und unter den weni-
gen hieher gehdrigen Stellen gerade die wichtigste (p. 252—
254) theils nicht ganz vollstindig erhalten, theils vielfach un-
klar ist. Soviel geht jedoch aus ihr, sowie aus p. 241 f. 228
und 226 hervor, dass der Unaussprechliche als Persdnlichkeit
gedacht wird, die ebenso konkrete Realitiit fiir sich, als auch
urspriinglicher Inbegriff alles andern (erst aus ihm heraustre-
tenden) Seins ist. Der Ineffadilis hat eine doppelte, zweifa-
che Realitdt dn und in sich, eine solche, die nicht aus ihm
heraustritt, ihm immanent bleibt, und eine solche, die aus ihm
herausgeht, zu eigener Existenz emanirt (p. 252). Jede die-
ser zwei Realititen, sowobl die dem Ineffabilis immanent blei-
bende (qui' haud mooiAGov ebd.) als die aus ihm heraustre-
tende, ist eéine Mehrheit fiir sich seiender Wesen (weil das
Urprincip nicht wie bei Philo als abstraktes Sein, sondern,
wie auch' in der ibrigen Gnosis, neben aller Erhabenbheit iiber
alle endlichen Bestimmungen' doch zugleich als Princip unend-
licher Realitit, als’ schopferischer das Reale aus sich selbst
beranssetzender Urgrund gedacht werden soll). Diejenigen
VWesen nun, die dem Ieffabilis immanent sind und bleiben,
erhalten, weil sie- zu' ihm selbst gehdren und nur als zu ihm
gehdrig Realitat haben, den Namen ,,uédn Ineffabilis;
der I, heisst es p. 242, stat disivnctus (als fiir sich seiende,
geschiedene Persdnlichkeit) cum suis uéieosy omnibus (mit
dein acervus seiner ufln ebd.), es ist eine multitudo ueddy,
aber Ein odua (p. 253); zugleich jedoch sind diese Glieder
untér sich' nath Rang und Bedeutung verschieden (p. 252f.: .

3=
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unumquodque est xara Touny suae gloriae, caput xarc Teuny
capitis et oculus xara Teunv oculorum et auris xara Teuny
aurium et reliqua uédn, vgl. 1 Kor. 12, 144F). An derselben
Stelle wird zwar beigefiigt, wenn in dieser Weise von den
Gliedern des Ineffabilis (von einem Haupt, Auge u.s. w. des-
selben) geredet werde, so sei diess.nicht &v adyBeig pogpgis,
sondern nur Z» magadelyuars et iow et similitudine gespro-
chen; allein es soll hiedurch wohl nur eine zu anthropomeor-
phistische Vorstellung abgewehrt werden, die Sache selbst
wird dadurch nicht aufgehoben, da auch sonst wiederholt von
den Gliedern des Ineffab. die Rede ist. Einen nihern Auf-
schluss dariiber, was man sich unter den uéin zu denken babe,
scheint die Stellé p. 254 zu versprechen, wo gesagt wird, der-
jenige, welcher die hdchsten Mysterien gefunden habe, habe
damit auch gefunden die verba uvsnpiwv, haec quae scripsi
vobis xare similitudinem, ista esse uéln Ineffabilis, und ein
Solcher sei primus in aindelq, ja Gott selbst gleich; ebenso
sagt Christus p. 253, das ,,verbum‘ habe er bis jetzt seinen
Jiingern noch nicht ,,in veritate geoffenbart*, womit sodann
noch weiter zu verbinden sind p. 232 f., wo.das verbum uni-
cum cognitionis totius noch iiber das ,erste** (aus dem In-
effab. emanirte) Mysterium gestellt wird, und p. 242, wo ne-
ben den emanationes des Ineff. auch von einer loguela des-
selben (vgl. p. 226 in lingua Ineffabilis) die Rede ist. Hie-
nach wiren,die uéln als verba vorzustellen, in die sich etwa
das Eine, hichste ,,Verbum* Ineffabilis getheilt hitte; wie
das Emaniren der aussergdttlichen Wesen aus dem Urprin-
cip eine loguela des letztern ist, so wire jenes Verbum etwa
das Schipfungswort, durch welches der Ineff. in sich selbst
von Ewigkeit her eine Mehrheit von verba (uédy) hervorge-
bracht hitte, und die Bezeichnung der uéin als verda hitte
wohl den Sinn, dass unter ihnen verstanden wiren-schipfe-
rische gottliche Hrifte (Aoyor, duvapess), die zusammen das
Wesen der Gottheit ausmachen, und ebendarum auch Glieder
(Bestandtheile und YWerkzeuge) derselben heissen konnen. Ne-
ben diesen uédn finden sich jedoch noch andere dem_ Ineff.
immagent bleibende Realititen, nimlich uverosa quae xa-
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rouxel in Ineffabili (p. 252), pvsngea &v péleciv Tneffa-
bilis (p. 241). Da diese Mysterien p. 241 dulcia genannt wer-
den, und da p. 252 gesagt wird, dass ,dieser Mysterien wiir-
dig seien die uéln oder diejenigen Wesen, qui haud ngoyi-
Oov (ex Ineffabili)*, sowie p. 241, dass diejenigen Menschen,
welche das erste Mysterium, d. h. das erste der aus dem Inefy.
hervorgetretenen Mysterien (in dem S. 33 angegebenen
Sinn) empfangen haben, auch an jenen in den uédn des In-
eff. enthaltenen '(allerhdchsten) dulcia ‘mysteria Antheil
bekommen kdnnen, so sind unter diesen letztern, der sonsti-
gen Bedeutung von uvsrgie entsprechend, Principien, gehei-
me Krifte zu verstehen, die fiir den, der sie empfingt, et-
was Hheres, Seligmachendes vermitteln, und dieses Héhere
kann nun hier natiirlich nights Anderes sein, als die innigste
Vereinigung mit dem Ineff., die Aufnahme in das Urwesen
selbst (wobei iibrigens bemerkt werden muss, dass von den
pédn Ineff. p. 252, da sie ja schon zu ihm gehdren, nur in
uneigentlichem Sinne, als tropische Bezeichnung ihrer unend-
lich hohen Wiirde, gesagt sein kann, sie seien digni der My-
sterien, die im Ineff. wohnen). Neben den uéin gehiren al-
so zum VWesen des Ineff. auch noch Kriifte (Mysterien), durch
welche er das ausser ihm Seiende mit sich vereinigen, in sich
herein- oder zuriicknehmen kann, media der absoluten unio
mystica des AussergSttlichen mit dem Gottlichen. Zugleich
ist jedoch daran zu erinnern, dass in der oben angefiihrten
Stelle p. 254 die uédy nicht nur verba, sondern auch verba
pusngiav (gen. appositionis) genannt werden; wie in dieser
hichsten Sphire alles Verschiedene im Grunde doch wieder
Eines und Dasselbe ist, so kdnnen nicht nur die mit ,uvg)-
‘ bezeichneten Kriifte, sondern auch diejenigen, welche
sonst ,,ueAn“ heissen, zugleich als mysteria oder rerba my-
steriorum bezeichnet werden, da auch sie geheime, verbor--
gene duvaues der Gottheit sind. — Diesen uédn (qui haud
nponAdor) stehen nun die urspriinglich gleichfalls zur Sab-
stanz des Ineff. gehdrenden, ihm gleichfalls immanenten, aber
zu gesonderter Existenz heraustretenden Wesen gegeniiber.
Wle die im Ineff. selbst wohnenden Mysterien héher als alle
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andern Mysterien sind, so.sind auch die uéin hiher als die-
jenigen VWesen, qui mgoijA@or (z. B. hoher als das ,erste My-
sterium*, was p. 252 ausdriicklich gesagt wird); die aus dem
Ineff. heraustretenden Wesen sind also in Vergleich mit je-
nen dér geringere Theil der Realitit oder Substanz des Ineff,
wie es denn aach p. 226 vom ,ersten Mysterium* heisst,
dass es hervorgetreten sei ex ultimo uéiee Ineffabdilis, d. h.
wohl, dass es, weil es zu den emanirenden YWesen gehirte,
schon ehe es emanirte im letzten, am  tiefsten stehenden
Glied des Ineff., das am wenigsten ,,z¢un“ nnter allen hat,
enthalten gewesen und darum eben aus ibm hervorgetreten
sei. Die Yorstellung des Systems scheint folglich die zu sein,
dass in dem Urprincip, oder in der Realitit, die es als Prin-
cip alles Seins in sich enthilt, ein Unterschied eines hohern
und niedern Seins, einer absolut und einer schon weniger
gottlichen Substanz stattfinde, und dass pur dieser schon nicht
mehr vollkommen géttliche, schon einen, wenn auch aur klein-
sten Keim von Endlichkeit in sich tragende Theil der Rea-
litdt des Urwesens zu selbststindiger Existenz herausgetreten
sei, und den Anfang zu einer ausser und unter dem absolu-
ten Urprincip stehenden Welt gemacht habe, — eine Ansicht,
welche darin eine Bestiitigung findet, dass, wie wir spiter se-
hen werden, in ‘analoger VWeise die niedere VVelt als Nie-
derschlag (faex) der Lichtwelt oder als entstanden durch
Aussonderung grdberer Bestandtheile, weniger idealer oder
étherischer Elemente des Lichtes der obern Welt gedacht
wird. Zugleich ist zu bemerken, dass nach p. 17 (primum
mysterium, quod factum est ab initio in hoc qui ineffabilis,
antequam mpo7A0¢) die emanirenden Substanzen nicht vom
Ewigheit her existiren, sondern innerhalb des Urwesens selbst
erst entstanden sind, aus der in demselben enthaltenen un-
endlichen Substanz sich ‘erst in der Zeit zu besonderer Rea-
litit erhoben haben, wiihrend diess von den ufdy nicht anzu-
nebmen ist; auch hienach sind die emanirenden Substanzen
Wesen zweiten Ranges, und zugleich erhalten wir hiedurch
die weitere Vorstellung, dass der (trarseunten) Heryorprin-
gung der ausser dem Absoluten seienden Welt eine innere

/
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(tmmanente), innerhalb des Urwesens selbst fallende Hervor-
bringung der Substanz derselben vorherging, so dass das Aus-
sergottliche seinem Ursprung nach zum Géttlichen selbst ge-
hort, und so dieses Letztere auch hiedurch als das Alles in
sich enthaltende, auch das Aeussere in sich befassende Eine
Urwesea gesetzt und festgehalten wird.

2. Dasjenige, was dem Ineffabilis zuniichst steht, sind die
aus ihm selbst unmittelbar emanirenden Substanzen. Ihr Her-
vorgang ‘wird (indem hier ohne Zweifel die Analogie der Zeu-
gung und Geburt zu Grund liegt) einerseits als ein von dem

Urwesen selbst gewolltes Heraussetzen derselben (ipse pro-

fudit eos omnes p. 224) bezeichnet, andererseits aber, sofern
sie schon vorher in ihm subsistiren, auch als ein von ihnen
selbst ausgehendes Hervortreten zar Existenz, wofiir p. 219
—224 der eigenthiimliche Ausdruck gebraucht wird oxvidses
“(vgl. p. 221 excusserunt) se (ut npoéddwoev ex Ineffabili p.
224), sie zerren an sich, raffen sich auf und zusammen, er-
heben sich aus dem indifferenten Zustande des Ruhens im
Urgrunde, aus dem unbewegten Ansichsein zu selbststindigem
und selbstthitigem Sein, zu eigener fiirsichseiender Existenz
und zu eigener die schipferische Thitigkeit des Urwesens
fortsetzender und nachbildender produktiver Wirksambkeit. Die
erste Substanz, welche so sich zu gesonderter Realitit und
Thitigheit herausbewegt, ist das mysterium Ineffabilis
(xat’ &Eognv), auch m. unicum Ineff. (p. 236) oder myste-
rium primum (oder primum mysteriorum omnium p. 9),
die hdchste Potenz des gesammten Universums; es ist das,
was von Anfang an war (p. 9. 117), um dess willen die ganze

* Welt (p. 9. 16. 243. 317) und insbesondere alle andern My-

sterien (p. 16) und sonstigen hichsten VWesen der Lichtwelts
(p- 225) geschaffen sind; durch dieses mysferium ist der Her-
vorgang und die Existenz aller andern Wesen vermittelt (exi-
tus est eorum omnium, constitutio est eorum omnium p. 225 f.;
est egressio omnis et elatio omnis, projecit emanationes om-
nes et haec quae sunt in istis omnibus p. 17); es ist in al-
len pach ihm kommenden VWesen, enthilt sie in sich und
durehdringt sie als .ihr Princip (est in hie emnibus p. 225;

-
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nomen illius nos, sc. alle hichsten Yesen der Lichtwelt, om-
nes sumus p. 17); es erkennt Alles, was ist (p. 206 —226.
233), ordnet von Anfang an den gesammten Gang der Dinge,
sowohl in der hdhern (p..193), als in der niedern Welt, es
sendet Christus zar Befreiung der Sophia und zur Erldsung
der Menschheit oder kommt vielmehr selbst in ihm herab,
um diese Zwecke zu vollbringen (s. unt.), es ist das hdchste
reinigende und vergebende Princip, es fiihrt die Welt za Gott
zuriick, zieht das aus dem Absoluten herausgetretene Endliche
wieder zu demselben heran, und scheidet zugleich das Un-
reine und Unwiirdige aus (p. 274), es erhebt das Universum
zn Gott (est evectio eorum omnium p. 225); ‘es ist dasjenige,
dessen ,Vollendung* Zweck und Ende alles Seins ist, d. h. es
ist zugleich das Princip des gottlichen Weltplans, dessen Voll-
ziehung alles Uebrige untergeordnet, zu dessen Verwirklichung
alles Andere da ist (Alles geschieht propter perfectionem oder
consummationem primi mysterii p. 20. 117. 318. 355; mgog
oixovoplav p. m. p. 339). Sofern hienach das erste Myste-
rium das Eine schipferische und ordnende Princip fiir Alles
ausser dem Urwesen ist, heisst es p. 226 anch verbum uni-
cum Ineffabilis, der Eine Alles in sich enthaltende und eben-
darum auch fiir die Erkenntniss das Princip alles VWissens bil-
dende, die Losung aller Riithsel des Daseins in sich schlies-
sende Ausdruck des YWesens und Willens der Ureinheit (istud
est oinovouia solutionis verhorum ommium quae dixi vobis
ebd.); p. 232 wird zwar zwischen diesem Mysterium und dem

verbum cognitionis totius wiederum ein (freilich nicht niher

bestimmter) Unterschied gemacht, aber der Sinn dieser Un-
terscheidung kann mit Riiclsicht auf p- 226 und auf p. 233
(nulla vis cognoscendi verbum unicum cognitionis, & unzs
igitur acceperit prius uvgyowov Ineffabilis) nur der sein, das
erste Mysterium, obwohl es als reales Princip alles Seins und
Erkennens das schaffende und offenbarende VWort des Urwe-
sens (den gdottlichen Rathschluss, die gbttliche WWeltidee) in
sich schliesse, und so dieses Wort selbst, als thitiges und wir-
kendes gedacht, sei, miisse doch auch wiederum von ihm un-
terschieden werden, sofern auch es selbst wieder zu demje-
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migen, was durch Gott, d. h. durch das gdttliche Schipfer-
wort hervorgebracht ist, gehdrt, selbst nur Produkt der gdtt-
lichen Idee ist. VWegen dieder seiner hohen Stellung, die es
im Universum gleichsam als stellvertretendes Princip der sich
nicht selbst unmittelbar an der Weltregierung betheiligenden
absoluten Ureinheit einnimmt, heisst es p. 311 mit und neben
dem J. dominns universi (Ineffabili et primo mysterio domi-
nis universi), als Princip der gleichsam aus dem innern ver-
borgenen Gebiet der in sich seienden Gottheit in die ausser-
gottliche Welt hinausblickenden YVorsehung mysterium prospi-
ciens p. 139 (vgl. p. 366. 368. 370f), sofern es aber eben-
soseht in's Innerste der absoluten Ureinheit selbst eindringt,
introspiciens (p. 128. 138); die Bezeichnung quod idem est
geminum uvsrpcov unius eiusdemque Ineffahilis introspicien-
tis et prospicientis (p. 222) scheint gleichfalls den Sinn zu
haben, dass, wie das Erkennen des Ineff. ein zweifaches, nach
innen und. nach aussen gerichtetes (Selbstbewusstsein und Welt-
bewusstsein) sei, so auch das erste Mysterium ein sowobl ein-
wirts (riickwirts, in's Innere der gottlichen Substanz) als aus-
wirts (vorwiirts) blickendes und insofern in sich gedoppeltes
ist. — Dieses mysterium Ineffabilis oder primum m. ist nun
aber auch darin Produkt und Abbild des Ineff., dass es wie
dieser in.sich wiederum schépferische Produltivitit oder eine
Vielbeit mit ihm selbst identischer VWesen (uédn p. 253 lin.
23 ff.) oder ,Mysterien“ ist, von denen das ,erste sich ge-
rade so zu ihm verhilt, wie es selbst zum Ineff., wogegen
die iibrigen schon eine niedrere Stellung einnehmen. Das er-
ste Mysterium hat némlich in sich zunédchst das primum oder
(p- 237) unicum mysterium primi mysterii, welches un-
ter allen Mysterien einzig und allein mit jenem die Vollmacht
zu absoluter Vergebung aller Siinden und den Willen_ zu die-
ser vollikommenen Vergebung theilt” (p. 273 f. 303 ff. 309 f.,
in welchen beiden letztern Stellen es blos m. primum heisst,
weil hier das eigentlich erste Mysterium mit seinem andern
Namen, mysterium Ineffabilis, bezeichnet ist). Ebenso ist p.
236 von drei Mysterien die Rede, welche das mysterium
Ineffdbilis in sich- hervorbringe; und deren jedeés seinen eige-.



42 Das gnostische System

nen tvmog habe, die aber geringer sind, als das primum m.
primi m. (p. 237), sodann von fiinf Mysterien des myste-
rium Ineffabilis (p. 236, p. 240 jedoch Liirzer quinque myste-
ria Ineffabilis genannt), die wiederum geringer sind als jene
drei (p. 241, wo diese gleichfalls blos fria m. Ineff. heissen),
und endlich von zwd3lf neben einander stehenden (gleich ho-
hen) Mysterien des m. Ineffabilis (p. 234 ff. 205. vgl. 189 f),
die wiederum unter jenen stehen (p. 237), und deren zwélf-
tes, wie es scheint, p. 205. 235 ‘av'ﬂc'n:c uvgngeoy genannt
wird (jedoch ohne dass iiber Sinn und Grund dieses Namens
etwas Niheres angegeben ist). — Das mysterium Ineffabilis
.mit den in ihm enthaltenen Mysterien ist nun aber Lkeineswegs
das einzige; vielmehr steben unterhalb desselben noch meh-
rere andere Reihen von Mysterien, und zwar zaniichst dieje-
nigen, welche in dem sogenannten zweiten.und dritten joi-
enpa enthalten sind. Die Lehre von diesen yworuaza der
Mysterien (nach welchen sich die verschiedenen hihern und -
niedern Grade der Mysterien bestimmen) ist sehr schwierig
und verwickelt, weil die hieher gehorigen Stellen nicht voll-
kommen ibereinstimmen. VVenn wir zunichst dasjenige her-
ausheben, woriiber kein Viderspruch unter den verschiede-
nen Angaben stattfindet, so ist es 1) diess, dass es nur drei
unmittelbar auf den Ineffabilis folgende ymgiuara von My-
sterien gibt (ob auch noch andere, niedere ywgnpara anzu-
nehmen seien, davon kann erst spiter die Rede sein). Ueber-
all, wo von den verschiedenen Klassen der (susserhalb des
Ineff. subsistirenden) obersten, zu den hichsten Regionen der
Lichtwelt erhebenden Mysterien die Rede ist, wird blos von
drei ywpnmasa gesprochen (p. 205. 243 fT. 253. 263 ff. 286 f.),
und ebenso werden p. 244 ff. alle jene obersten Mysterien als
in diesen drei ywgnmara enthalten gedacht, sofern néimlich
_an dieser Stelle die xA7gor, zu denen man durch die Myste-
rien ,,der drei ywgnpara* gelangt, als die hdchsten Orte, die
ein Mensch erreichen kann, bezeichnet, und somit auch die-
allerobersten Mysterien zu diesen ymgngasa gerechnet wer-
den. Das ,erste yagnue‘ ist das ,,qoipnua Ineffabilis xar
.-ékogny, die hchste Region nach diesem selbst (p. 184. 328.
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244); diesem poonum gebdrt, wie es scheint, das erste My-
sterium (mit den in ibm enthaltenen) an. Hierauf folgen zwei
weitere ymgruara; das erste von diesen, das ,eecundum yow-
onue Ineffabilis“, ist zugleich LAuenua primi mysterii¢ (p-
222. 252. 245), und ebenso ist auch das ,tertium ywynua“ gin
ywonue dieses Mysteriums, da p. 18 von duo jyowgrmara pri-
mi mysterii die Rede ist (und zwar in einem Zusammenhang,
in welchem es sich um vollstindige Zusammenstellung ailes
dessen, was zum p. m. géhdrt, handelt), so dass hienach des
nzweite ywp. des Ineff.c das ,erste ywo. des ersten Myste-
riums*, das ,dritte ywg. des Ineff. das ,,zweite des ersten
Mysteriams* wire. Daneben gibt es nua aber freilich auch
Stellen, nach welchen das erste Mysterium nicht blos zwei,
sondern drei ywgruara (p. 205. 253. 184) zu haben scheint.
Dieser Widerspruch ist wohl so za l3sen, dass da, wo von
drei yzwprugra primi mysterii die Rede ist, das erste ywe.
des Ineffabilis als ,erstes ywp. des ersten Mysteriums* (wel-
ches ja zu diesem ywp. gehdrt) gerechnet ist; fiir die Rich-
tigheit dieser Ansicht spricht der Umstand, dass an mehreren
Stellen doch wieder das secundum ywonua primi mysterii
als das unterste Gebiet ‘der hochsten Region erscheint (p. 1.
5. 9.), und dass an andern Stellen neben dem mysterium pri-
mum und dem myst. primum primi mysterii doch nyr My-
sterien von zwei (nicht von drei) weitern ywgnuara erscheir
nen (p. 245. 263 ff). Doch wir halten uns bei diesem je~
denfalls untergeordneten Punkte nicht linger auf, und bemer-
ken blos noch, dass die Mysterien des zweiten und dritten
goipnpua weniger erhaben sind, and weniger Macht zur Sin-
denvergebung haben, als die obersten Mysterien (p. 802 ff.
267 ff. u. 5.), und dass das oberste (und ebenso umgekehrt das
unterste) dieser drei ywg. bald primum bald ferfium beisst,
je nachdem ,,¢ parte interna* (von oben herab) oder ,a
parte externa“ (von ynten herauf) gerechaet wird (p. 253.
263 ff. 287. 330. 242, wo lin. 3 primum statt fertium zu le-
sen ist). '

Auf die bisher betrachteten Mysterien folgt eine gris-
sgre Reibe von Emanationen, die sich dadurch von jenen,
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sowie von einer auf sie folgenden dritten (zum Theil wie-
derum aus Mysterien bestehenden) Emanationenreihe unter-
scheiden, dags sie nicht thitig in den Gang des Universums
eingreifen, sondern wie es scheint, zaniichst blos dazu da sind,
die unendlich schipferische Lebensfille des Urwesens. real
darzustellen, die Urbilder fiir die Gestaltung der niedern Wel-
ten abzugeben, und den einst zur Theilnahme an den Herr-
lichkeiten des obersten Lichtreichs zu erhebenden Geistern
(Menschenseelen) eine ebenso iiber alles Begreifen und Be-
schreiben erhabene (p. 199), als aufs Reichste und Mannig-
faltigste in sich gegliederte Welt zur Anschauung und zum
Genusse darzubieten, zugleich aber wohl auch dazu, das ithe-
rische Lichtelement in die unteren Regionen iiberzuleiten, und
ihm eine Gestaltung zu geben, durch welche es eben zu die-
ser Fortleitung in andere Gebiete geeignet wird. Niichst dem
ersten Mysterium werden als aus ‘dem Jneffabilis emanirend
genannt zomoe (oder p. 204 f. rakers) omnes qui (neben jenem
m.) &v yopnuaze Ineffahilis et quae in iis omnia; auch diese
(nicht niher angegebenen) VWesen mgonidor ex ultimo uédes
Ineffabilis (p. 224). Hierauf folgt der romos amuzdgoy;
unter den ,,dmaropes, aus welchen alle nun folgenden We-
sen bis zur Griinze des-obern Lichtreichs' (bis zum xzgaouocg)
hervorgegangen sind, werden entweder die ersten Mysterien
oder die zuniichst diesen aus dem Ineff. emanirten VVesen
verstanden sein, die beide amazoges heissen kdnnen, weil dem
iiber alle Priidikate erhabenen ,,Unaussprechlichen* auch das Pri-
dikat des maz7sg nicht beigelegt werden kann, und weil sie ge-
wissermassen durch sich selbst (oxvidorres avidg, s. S. 39)
zur Existenz gelangen, sich selbst in's Dasein heraussétzen.
Die ersten YWesen qui mgoiiA®or & dnardpmy sind die g ¢-
nvevuaro, die Dreifachgeistigen, die das geistige Element
des Lichtreichs nicht nur in vollkommener Reinheit, sondern
auch in absoluter Energie und Fiille in sich darstellenden
Geister. Diese rgenve‘uaror zerfallen aber (vlie die ywon-
para der Mystenen) in drei Stufen, vmgtpmvamoo (p- 225),
nporgunvevparo: (12 an der Zahl) und rotnwvyutob @3 an
der Zahl). Der oberste rginv. geht aus dem zwdlften ngotp.,

'
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der zweite Toiny., wie es scheint, aus dem ersten T@iny., der
dritte zoemy. aus dem zweiten hervor (p. 224). Alle diese
UmeQrg., mgorg. und Tginy. haben ihre ywermaza (p. 205), rd-
g (p. 204 £) und pusigea (p. 205. 225). Genaueres wird
nur bei den Tesnv. angegeben; )eder derselben hat 1) seine
(¢ dmardgwr emanirten) mpoayworzor (im Gegensatz zu den
nachher folgenden aywonroe) d. h. vielleicht Wesen, denen
sie ihre geistige Lichthraft mittheilen (p. 223f), 2) fiinf (&
am. entstandene) arbores (stantes post se invicem et illi-
gatas in se invicem), ohne Zweifel zur Concentration der
Lichtkraft bestimmt (wie nachher im &n0avgos lucis fiinf Biu-
me mit selectum lumen erscheinen), und zwar wohl so, dass
jede mevzag zu einander gehdriger (in einander verzweigter)
Bidume diesen Lichtstoff wiederum in reinerer Weise in sich
trigt (p. 223), und endlich 3) 24 wvsrgia (oder ywonuara
p. 222), von denen die des obersten rgimy. aus dnazopes, die
des mittlern aus dem obersten rgimy., die des untersten aus
dem zweiten zgenv. emanirt sind (p. 222f.). Diese roimvev-
pazos stehen (als oberste Triiger der Lichthraft) zum ersten
Mysterium in einer nihern Beziehung; der oberste gehirt zu
den zpla ywgnuara, der unterste oder vielmehr seine Myste-
rien grinzen (pertingunt) an das (erste) ywonua des ersten -
Mysteriums (p. 204 £). Hierauf folgen (und zwar insgesammt
unmittelbar & anaropwr) die 240,000 vursvrol (oder tu-
vévral), die wegen einer nicht niher angegebenen besondern
Ursache aus dem Bereich des ersten Mysterinms (eigentlich .
exira xarunéracuw pr imi m.) hinausgetreten sind (etwa
um ihm als Zuschauer und ,Verherrlicher* seiner grossen
Werke zur Seite zu stehen); dann eine Reihe von We-
sen, die in ihrer Art gleichfalls ,,Unaussprechliche®, Unbegreif- -
liche sind,, wie das Urwesen: zuerst die, zwilf o ywonzos,
die wiederum zum jyognua des ersten Mysteriums gehdren;
hierauf die anépavroc, zwilf ywpruara anépavra bildend,
und zugleich als tres takess das yoipnua (das Ineffabilis?)
umgebend; die d 9@ agzos, gleichfalls ,unbegreiflich und un-
begrenzt®, zuerst in Einer Reike emanirend, sodann aber sich
trennend und in verschiedene zofes auseinandergehend (als
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Darstellung der im Lichtreich aller Selbststandlgl(elt ungeac‘ll-
tet herrschenden Ordnung und Harmonie?); die & g@nzos, -
in drei wepldes hervortretend und sich dann in zwdIf zakes
ordnend; die vmépfador (die Uebertiefen, absolut Uner-
kennbaren), wiederum in Einer Reihe emanirend; die &u7-
ruz o (wie wohl statt duvvarros zu lesen ist) oder apnvev-
zos (vgl. den Ausdruck uvsngeow unvevrdv p. 18), die nicht
Geoffenbarten, gleichfalls «ywonror und anfparros, qui haud:
, fuvrevoar (lies: Zunrevcar) se neque eduxerunt se in mani-
festum xar’ oixovoulay Ineffabilis (um: durch diese ihre Zu-
riickgézogenheit den iibrigen gegeniiber ein Abbild des ver-
borgenen Wesens der Ureinheit zu sein?); die zwdlf ¢oy-
pavzos, hinter den rafug der &pn'vevroo stehend (also gleich-
falls ,,ungeoffenbart“), die dvevrvonror, za den zwei (ersten)
_yopnuare Insffabilis gehdrend; endlich die eoaAevror, in
zwilf vafesg getheilt, gleichfalls den Ordnungen des ywe. Fn-
effab. zugehdrig, und die zwdIf adxivnros mlt ihren raeag
(p- 22011).

3 An die zuletzt genannten Emanationen scbllesst sich
eine. dritte Sphire von Wesen an, welche', obwohi sie mit
den beiden ersten in unmittelbarer Folge zusammengehdrt,
doch wiederum eine Region fir sich bildet, und zwar- eine
solche, die einerseits Abbild der vorliergehenden ist, andrer-
- seits aber bereits der niedern VVelt niiher steht, und den ver-
mitteladen’ Uebergang zwischen ihr und den obersten Sphi-
ren darstellt. Das erste und hdchste VWesen dieser Sphire
ist das von unten herauf gerechnet ,erste*, von oben herab
gerechnet ,letzte“ und' zwar seiner Zahl nach ,vierwnd-
zwanzigste Mysterium* (p. 219f. 1. 4 £ 9F). In welciem'
Sinne es das vierundzwanzigste Mysterium genannt wird, ist
freilich nicht recht klar; nach p. 10 (wonach die dhnlichen
Stellen p. 5 und 9 zu verbessern) wire es das 24ste ,von
dem an gereclinet, was sich in rakeoe secundi' yworuaros pri~
mi mysterii befindet”, also von den Mysterien des aweiten
poenua an, vielleicht das letzte Mysterium des dritten: 007~
pe (indem sowohl das zweite als das dritte yuipnua je zwBlf
- Mysterien hiitten, die vielleicht p. 203 unter den dort genann- -
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ten nicht recht klaren 24 wugnoie gemeint sind), eine An-
sicht, die durch die Benennung ultimum Ggso» p. 17 bestitigt
wird. Dieses 24ste Mysterium (gleichfalls & amazdpoy) ist
durchaus Gegenbild des ersten; wie dieses durch ein. sara-
néraoue von den unter ihm stehenden Wesen geschieden ist,
so auch jenes (p.-1); wie das erste untergeordnete Mysterien
aus sich hervorbringt, so auch das letzte, und zwar zw3lf nach
_der Zahl der aywonros (p. 219); wie jenes Alles durchdringt,
erkennt und beherrscht, so wird auch von diesem gesagt cir-
cumdat wuniverse (p. 4 vgl. 1) und ihm der Name magnus
aywenros beigelegt (p- 169); wie zum Gebiet des ersten My-
steriums eine Reibe h3herer Emanationen gehort, so auch zu
dem des 24sten (die jedoch nicht néher bestimmt sind p. 16
—20); wie spiterhin Christus aus dem ersten Mysterium her-
vortritt, so kommt er auf die Erde zuniichst vom 24sten aus
(p. 1. 3), sofern er nimlich bei seiner Herabkunft (um den
@pyovrss unbekannt zu bleiben) in letzterem sein Lichtgewand
niederlegt (p. 9. 16. 169); wie jenes das Erl3sungswerk an-
ordnet und zu Ende fiihrt, so nimmt auch dieses Theil dar-
an, indem es Christus, als: die Zeit der Himmelfahrt herange-
kommen ist, jenes Gewand (vgl. S. 8) zusendet (p. 9. 16 ff.);
und' wie jenes sein ywozua hat, so auch dieses, es ist #egaly
primi yoeriuaros quod est ad partem externam (p. 203. 246.
287), d. h. nicht, wie es nach p. t (m. 24fum infra haec
quae sunt in: secundo ywgruare primi mvsnpls) scheinen
kdnate, desjenigen ywonuu (des ersten Mysteriums), welches
von oben herab (ab interno) gerechnet das fertium, von un-
ten das primum ist, sondern (weil nach P 203 auch noch un-
terhalb des 24sten Mystermms sich ywpyuara befinden) e~
gaiy des obersten der ywpriuara ad partem externam, de-
ren es (nach p. 208) gleichfalls drei sind, wie in den ober- -
sten, ‘unmittelbar auf den Ineffabilis folgenden Regionen. —
Auf dieses Mysterium folgt (p. 219) das magnum lumen ya-
euyuvis luminis oder genauer (p. 2 vgl. 3) die gquinque ya-
eaypual luminis (auch lumen luminum p. 4), das grosse
Licht, in welchem sich der Lichtstoff konkret auspriigt, und
zwar zu finf gesonderten Auspriigungen (wie es in der ober-
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sten Welt, in den drei Regionen der rginveVparos, an fiinf
Biume vertheilt ist). Auch dieses Licht stammt & anarcpoy
(p. 219); aunffallend aber ist das an derselben Stelle Gesagte,
dass die yapuyual steterint sine mgofoisj, d. h. wohl ohne
aus sich selbst wiederum weitere Emanationen zu entlassen,
so dass mithin dieses Licht nichts mit der Ueberleitung der
Lichtkraft in niedere Regionen zu thun hitte, eine Annahme,
die vielleicht allerdings die richtige ist, da wir gleich nach-
her ein zweites magnum lumen finden, dem eben eine sol-
che Bestimmung zugewiesen wird. — Auf die yapayual folgt
(p- 219), gleichfalls & anarcpwy, das sogenannte primum
praeceptum oder statufum (p. 3, auch p. 1, s. Peterm.
ad h. 1), ein den Mysterien verwandtes, sich wie sie in sie-
ben Mysterien theilendes (p. 219), auch selbst pvsngior uz-
vevror (? p. 18) genanntes, iiber dem dritten dussern rwonKe
stehendes (p. 203) Princip, das wie die Mysterien an der An-
ordnung der Einrichtung der niedern Welt und zwar beson-
ders der ‘Gestirnregion (p. 25 f), an der Bestrafung der So-
phia (p. 45) theilnimmt, und ausserdem die Herabfiihrung der
»®is oder geistigen Lichtkraft in die Menschenwelt vermit-
teln hilft (p. 14. 339). Von andern praecepta, auf welche
das ,,primum* hinweist, ist nirgends die Rede, ausser wenn
etwa p. 196, wo auffallenderweise die omos ‘primi statuti:
unmittelbar neben dem 970avgds lucis stehen, unter diesem -
primum statutum das ,erste von unten herauf (ab externo)
verstanden, und so zwischen diesem und dem primum ab in-
terno mehrere statuta (vielleicht eben jene sicben Mysterien,
in die letzteres sich getheilt hat) als in der Mitte liegend an-
zunehmen wiren. — An das primum statufum reiht sich an
das magnum lumen luminum (é§ amaropwr) oder auch
blos magnum lumen (p. 2. 14), von welchem wir nichts er-
fahren, als dass es gleichfalls die Herabfiibrung der ,vis“ in
die Menschenwelt vermittelt (p. 14), daher es auch der mag-
nus npeoPevrrc des Ineffabilis heisst (p. 18). Bestimmter da-
gegen treten wieder hervor die auf der letzten Stufe des
obern Lichtreichs stehenden quinque magasazas (p. 219
W 8.) oder ‘mponysuevos (p. 18), die finf grossen y,Gehiilfen",
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die ,vorantretenden*, die Vorposten der Lichtregion einneh-
menden Diener der obersten Michte des Universums, insbe-
sondere des ersten Mysteriums (p. 193). Auch sie sind noch
& amaropwr (p. 219), sie stehen iiber oder hinter einander,
durch unermessliche Distanzen von einander getrennt, jeder
wieder (von oben nach unten) unendlich erhaben an Grdsse
und strahlender Herrlichkeit iiber den andern (p. 198—201).
Die 5 mapagaras und insbesondere der letzte unter ihnen
vermitteln die Ueberleitung der vis in die aus Licht und Ma-
terie ‘gemischte Welt (in den XEQUOUOS, p- 14. 338); "ebenso
hat der letzte map. die Michte des locus dexter (S. 28), die
fir die Sammlung der im xepaouds sich zerstreuenden Licht-
keime zu sorgen haben, zu diesem Berufe gesetzt und beor-
dert; und zugleich umgibt er den ronog xAngovourdy lu-
minis, in welchen eins die Lichtmichte des x¢gaouos und
die erlsten Menschenseelen gelangen werden, um hier mit
Christus ewig zu herrschen (p. 230 vgl. 189), so wie den un-
ter diesem liegenden @7cavgos lucis (p. 198). Mit diesem
romog xA. lucis schliesst sich die héhere Lichtregion ab, in-
dem die noch weiter folgenden Lichtregionen schon zum x&-
@aouog gehdren, und sich von den obern dadurch unterschei-
den, dass bei der ouvrédeca aldvog theils sie selbst ,,aufge-
16st*, theils wenigstens ihre Bewohner in die obern Gebiete
hinaufgeriickt werden (wihrend von den bisher dargesteliten
Stufen der Lichtwelt nichts dergleichen gesagt wird). — Ueber
die rdumliche Konstruktion des Lichtreichs ist noch
zu bemerken, dass nach p. 198 ff. jede hohere Stufe nach. al-
len Dimensionen unendlich grisser als die vorhergehende ist
. (daher denn auch p. 1f. vom vierundzwanzigsten Mysterium
gesagt wird, es umgebe (im Kreis oder Halbkreis) alles unter
ihm Liegende bis zum &nouvpos lucis), und dass somit dije
obersten Regionen einen Umfang haben, -gegen welchen die
niedere Welt der Sternmiichte und vollends die Erde und
der irdische Himmel so gut als in nichts verschwinden (ebd. -
vgl. p. 183 ff.), vollkommen entsprechend der auch sonst (Iren.
2, 4.) bekannten ‘Anschanung der Gnostiker, dass nicht die
diesseitige Welt, sondern das Ueberweltliche (das Jenseits)

Theol. Jahrb. 186¢. (XIIL Bd. 1.H.) 4 '

.
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die wahre und elgentllche Realitit sei, welcher die erstere
nur als ein Nichtseiendes, als ein gegen die Unermesslichkeit
des hihern Seins schlechthin verschwindender unendlich klel-
ner Punkt gegeniiberstehe.

Weit einfacher ist die Lehre des vierten Buchs vom
Urwesen und den hichsten Sphiren des Lichtreichs iiberhaupt.
Das hichste. VWesen heisst hier pater paternitatis omnis (p.
357. 375 £.), sanctus sanctorum omnium (p. 378), pater 9z>
cavpi luminis (p. 358. 376), dnégavrov lumen (p. 357. 375)
— unter den weitern, zum Theil blos aus mystischen Buch-
stabenreihen bestehenden Benennungen, die p. 357 f. 375 auf-
gefiibrt werden, sind blos die sonst auch als Namen elgenen
Untergottheiten vorkommenden Zogoxddopa, "/e5, Zaﬂawﬂ be-
sonders zu bemerken, obwohl vielleicht die Entzlﬁ'erung der
iibrigen gleichfalls  dazu dienen kinnte, iiber die Lehre des
vierten Buchs vom Urwesen noch Genaueres zu ermitteln —.
Die Hauptbestimmung des Urwesens ist hier, dass es amfgar-
zov lumen ist, ein Licht, welches ohne Zweifel auch in der
Stelle p. 378 gemeint ist, wo es von den hichsten Mysterien
(p- 377) heisst, sie werden die Seele fiihren ad lumen lu-
minum, ad ronsg alntelag el dyadwovvys, ad tomov sancti
sanctorum omnium, ad romoy, in quo nulla femina 802 mas
608 poger in ronw illo, dike lumen est perseverans, inef-
fabile; das Urwesen' ist also hier noch nicht so konkret ge-
dacht, wie der ,Ineffabilis*, sondern noch als das gestaltlose,
unbegrenzte, unermessliche Princip (noch mehr in Analogie mit
Philo und dem, was Recogn. 2, 49. 61. als Lehre des Magiers
Simon angegeben wird). Als das Hichste, was es neben oder -
nach dem Urwesen gibt, wird p. 378 bezeichnet das uven-
grov seplem gwvey (womit das primum praeceptum ,,discis-
sum in seplem mysteria* S. 48 zu vergleichen ist) earum-
que quadraginta novem dvvaptwv earumque yygwy; wie sich
zu diesen letztern die p. 376 genannten 15 magnae dvvaucss
des pater 9noavgé verhalten, bleibt ungewiss. Ausser jenem
héchsten Mysterium gibt es sodann nach p. 376 sechszehn
(vielleicht jedoch auch_blos 15) remissores peccatorum (oder
mysferia vgl. p. 377 f.). Hurz das vierte Buch denkt die Ur-
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gottheit noch einfacher als Lichtwesen, umgeben von Kriften
und Mysterien, und als seinen VVohnsitz den romog luminis
luminum (p. 378 s. 0.), der auch 870avgos lucis (p. 373) oder
tomog aindelag (p. 377 f) heisst; in der Darstellung der er-
sten Biicher dagégen (s. u.) ist dieser vomog luminis luminum
oder #noavgos lucis aus einander getreten in fiinf von ein-
ander verschiedene Orte: vomog aAndelag (S. 34), zcmog ya-
oayudy luminis, magnum lumen luminum, ronog xAngovoutdy
luminis, ©noavgos luminis. VWenn es nun p- 1—4 heisst,
friiher habe Jesus seine Jiinger mit der hdhern Welt blos bis
zum mysterium primum quod ipsum est vicesimum quartum
mysterium bekannt gemacht, so dass sie der Meinung waren,
dieses sei die x¢gady wniversi und der finis finium omnium,
jenseits dessen es nichts mehr gebe, und er habe ihnen eben-
so iiber die nagasazas, yagayual, das primum statutum efc.
noch nichts Genaueres mitgetheilt, so ist gs hdchst wahrschein-
lich, dass der Verf. eine noch weit einfachere Darstellung,
Wie sie im vierten Buch jetzt wenigstens noch theilweise er-
halten ist, vor sich hatte, und eben sie umbilden und vervoll-
stindigen wollte. Das, was lib. 4. noch das hichste Wesen
und sein hichstes Mysterium ist, wird hier zu untergeordne-
ten Lichtgestaltungen und Mysterien (oder praecepta) herab-
gesetzt, aber so, dass, wie wir namentlich gleich nachher bei
der Lebre vom @noavgos luminis sehen werden, die iltere
Grandlage iiberall noch durchblickt. —

il. Die untere Lichtwelt

‘Auf die Welt des reinen Lichtes folgt die vergingliche
Welt, das ,universum, dem eine solutio bevorsteht, und zwar
zuerst der xéguouds oder xoouog perniciei (p. 14), in wel-
chem das Licht sich gleichsam vergrébert, materiellere Be-
standtheile aus sich absetzt, die als Stoff fiir die materielle
Welt dienen. Dass der xeépacuos schon mit den unterhalb
des letzten nmagagazng gelegenen Sphiren beginnt, geht her-
vor aus p. 14, wo gesagt ist, dass Letzterer die von den hd-
hern Lichtmichten zu ihm herabgelangte Lichtkraft in x¢pag-

) : 5 .
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uov inflavit oder infulit, aus p. 216, wo x&g. als Zusammen-
fassung aller Sphiren von der irdischen WWelt an bis zum
©7nouvgog lucis (incl) auftritt (vgl. 229), und aus p. 248, wo
es heisst, dass Menschen, Engel, uéoot, dextri und Bewohner
des Lichtschatzes alle aus Einer Masse, aus Einem xégaouce
seien. Wie weit abwirts der xfpacuos zu rechnen sei, wird
nirgends ganz bestimmt angegeben; aus dem Ausdrucke xdo-
pog perniciei konnte man schliessen, dass xepaouos und xco-
pog identisch seien, und beide Begriffe die gesammte unter-
halb des Lichtreichs stehende Realitit bezeichnen; aber auf
der andern Seite ist es ebenso gewiss, dass in Stellen, wo
vom x00po¢ im gewdhnlichen Sinne dieses Worts (irdische
Welt) die Rede ist (z. B. vom anoradcoer xoouw), nie xé-
eaouos dafiir gesetzt, und dass p. 228 ff. der xspaouos ganz
in derselben VWeise, wie vorher und nachher die verschie-
denen Sternmichte und der Lichtschatz, dem xcouog als das
Hdéhere gegenﬁbergéstellt wird (qui acceperit mysterium In-
effabilis —, homo est in xoouw, diia praestal uyyédoig —
diis — péeoig — mgofolats Bnoavgd — xegacud et erit ela-
tior eo omni etc.). VVarum, wann und wie der hienach bis
zu den Sternmichten (incl.) oder zu dem den irdischen xdo- -
pos umgebenden Firmament (sépswua excl.) zu rechnende
xegaouos aus dem Nichts (qui non existebat p. 216) in's Da-
sein gerufen (factus), und wie die UAz in ihn gekommen sei,
mit deren fortwihrender Ausscheidung die Michte der obern
Sphiiren, desselben zu thun haben, dariiber findet sich in un-
serem Buche, nichts Bestimmtes, und wir haben daher nicht
sowohl die Entstehung als vielmehr die Gestaltung und Ein-
richtung dieses Theils des Universums und die Stellung und
Funktionen der einzelnen Sphiren in derselben Weise anzu-
geben, wie es oben in Betreff des Lichtreichs geschehen ist.

Der xtgaoucs zerfillt in zwei Haupttheile, in einen hd-
hern, aus drei Regionen bestehenden Theil, in welchem das
Princip des Guten oder das Licht noch in seiner urspriing-
lichen Reinheit und Kraft vorhanden ist, und in einen nie-
dern gleichfalls dreifach abgestuften Theil, in welchem es mehr
und mehr mit dem materiellen, b3sen Princip sich vermischt,
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und ebendamit auch der Kampf zwischen beiden  Principien
seinen Anfang nimmt.

1. Der obere Theil des x¢gacuog, der Licht-
schatz, der Ort der Rechten und der Ort der Mitte:
— Zuoberst in weiter Ferne von dem tomo¢ xAngovouicy (p-
186. 189), jedoch wie dieser nach oben zu noch vom letz-
ten magaserng im Halbkreis umgiirtet (p. 198) liegt der &7-
cavgog luminis, auch terra lucis (p. 188. 215, wiewohl
p- 206 auch der romog xAngovoued» diesen letztern Namen
fibrt) 1), oder zdmos mgofordy (luminis) genannt (p. 185).
Auch dieses Lichtland ist durch xaransracuara gegen die
unter ihm ‘liegenden Sphiren abgeschlossen (p. 43 f. 46. 33%),
und zudem hat es gleichsam zum Zeichen davon, dass nichts
Unreines in ihm Platz finden diirfe, drei Thore mit meun
Wichtern (pvAaxes, p. 2. 18. 192. 195. 215, 317 f. 355). Die
Bestimmung des Lichtschatzes ist die, dass das von der obern
Lichtwelt herabgekommene Licht in ihm anfbewahrt, von ihm
aus auch in die niedere Welt hinabgefiihrt, ebenso aber wie-
derum in ihn zuriickgebracht werde, um dort zu bleiben, bis
die evectio universi (die Avois des xtgaouog) erfolgt. Das
Lichtland hat daher Sammelpunkte des Lichts, die dazau da
‘sind, dasselbe ebenso in sich zu.concentriren, als auch nach
aussen abzugeben. - Diese Sammelpunkte (p. 18 rafes ratews,
h8chste Ordnungen genannt) sind zunichst zwdlf, und zwar
1) sieben pwvai oder aunv (p. 3.18. 192. 195. 216. 230; Ab-
bilder . des verbum Ineffabilis, durch welches Alles ist, des

1) Im vierten Buch wird noch kein Unterschied zwischen dém zo-
wos xAngovousciv und dem 8noaveds lucis gemacht, sondern die-
ser letztere als einziger Ort der Seligkeit (p. 378. 390) nicht nur,
sondern ‘iiberhaupt als hochster Ort des ganzen Lichtreichs, als
lumen luminum (p. 378) u.s. w. (s. S. 51) dargestellt. Aus die-
sem Umstand, dass in der &ltern Darstellung der Lichtschatz noch
die hochste Region ist, erklirt es sich, dass.auch noch lib, 4.
p- 79 und 33 &zo. luminis und romos xdngovouins doch wieder-
um zusammenfallen, und ebenso weist diese vom Standpunkt der
ersten Biicher aus unerklirliche Vermischung beider auf das
vierte als Grundlage der ersten mit Nothwendigkeit zuriick.
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alle Wahrheit in sich schliessenden Urau%»?) 1) und 2) fiinf
Biume (ebd.; Abbilder der fiinf Biume der rginmvevuaror?);
dieselbe Bestimmung scheinen sodann auch die neben diesen
beiden genannten rgix aunv (s. die Anm.) zu haben (die Zahl
15 Abbild der 15 Bilume der 3 rginvéumaroc?). Die Stim-
men und Bidume haben nun ferner ihre wpofBodal lucis (p.
189. 2. 18. 248 u. s.), diese mgofodal aber, welche in 12mal
12 zalag zerfallen, ihre owrijgeg, die nach p. 235 f. (vergl.
189 ff.) zu den zwdlf Mysterien des obersten Mysteriums (8.
42) in einer nithern Beziehung stehen (Ausfliisse von ihnen
-sind); jeder dieser owriiges ist iiber 12 zakes gesetat (p. 189.
89. 329 u. s.) und hat seine eigenen zomos (p. 234£). Ohne
Zweifel haben auch die drei Amen ihre moofodai, denen als
owt7jpeg wahrscheinlich die (ausser p. 230) jedesmal unmittel-
bar neben jenen 3 Amen genannten gemini cwrijpeg, auch
gemellus caryo oder puer pueri, (p. 2f 18. 192. 195,
216) zugegeben sind. Das Unterscheidende dieser gviaxes
. und owr7jgeg, die den Lichtschatz bewachen und zusammen-

1) Im vierten Buch p. 378 wird gesagt, das hdchste aller Dinge
und aller Namen sei das uvsyocov sepiem guvdy earumgue qua-
draginta movem Svvauswy earumgue ypgur. Die 7 guya: sind
somit, wenn sie das Allerhochste sind, nichts Anderes, als die

' gottlichen »Schopferlautex (4yor) selbst, die von dem pater 3y

- oave# unmittelbar ausgehenden Stimmen, durch die eine Sché-
pfung aus dem Nichts in’s Dasein gerufen wird, und die daher
auch dvrauses oder schopferische Hrifte unter sich baben. Of-
fenbar sind die gwvai nur an ihrem Platze, wenn sie so, wie es
lib. 4. der Fall ist, als guwvel einer Person (der Urgottheit) auf-
treten, wogegen sie in der Darstellung der ersten Biigher, welche
das Urwesen weit iiber den &7;0arpos hinaus erhoben, die gwyai
aber doch im Jyoavess beibehalten haben, haltungslos in der
Luft schweben. Die Lehre der drei ersten Biicher szeigt sich
hier ganz klar als Umbildung der des vierten, die aus letztern
manche fiir sie nicht mehr recht passende Elemente noch fort-

- fiibrt, wie wir diess auch noch spiter finden werden. Was den
Ausdruck dunv betrifft, so ist zu bemerken, dass lib. 4, p. 375
unter den Formeln, mit denen hier der pater O7ncares angeru-
fen wird, mehrerc Reiben von du7v, darunter auch eine von §
dusyy (wie oben), vorkommen. -
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halten, ist diess, dass sie ruhig innerhalb ihres WWohnortes
verweilen, ohne mit der niedern Welt zu schaffen zu haber.
— Anders verhilt es sich dagegen mit den Inhabern der zwei
niichsten Sphiiren, mit den dextri und uéoos. Ausserhalb (ex-
tra) des Lichtschatzes (p. 127) und zwar in weitester Ferne
von ihm (p. 186) liegt der romos horum qui pertinent
ad dextram mit sechs grossen Herrschern, unter deren Auf-
sicht und Leitung von dem letzien magusarng der Process
der Ueberleitung des Lichts in die niedern Sphiren und der
Zuriickfiihrung desselben in den Lichtschatz gestellt ist (p.
193). Der erste derselben ist Jeit, der mpssfevins primi sta-
tuti (p. 322. 333), auch primus homo (ib. und 285), der énio-
xomos oder ayyedog Iluminis (p. 34. 193. 322. 90. 93), der
moovonrog (mpovonrig?) aller Wesen und Krifte, die aus dem
Stoffe (,,év UAy“ = é& UAng vgl. p. 193 lin. 5 und 8) des
Lichtschatzes erschaffen wurden (p. 365); er hat zuerst aus
dem ersten Baume des Lichtschatzes reines Licht hervorge-
hen lassen (p. 193) und den dgyoviec der aidiveg, opaigpe und
sipaguéyy ihre Stellung und Thitighkeit angewiesen (p. 26. 31.
34), er setzt Engel an die Pforten der Hdlle, damit der Dra-
che der Finsterniss die Ordnung der Schipfung nicht stére
(p- 322. 333), und er sorgt dafiir, dass Seelen Gestorbener
durch seine &yysdoc oder magadjumrue vor die map®évos lu-
minis gelangen, um hier ihr Urtheil, ob sie der ferra lucis
wiirdig sind, zu empfangen (p. 285. 333f). Der zweite ist
der @vlaf xaranerdouarog des locus dexter, ®er dritte und
vierte die duo mgponysuevoi, welche gleichfalls simmtlich
Licht hervorgehen lassen aus dem zweiten, dritten und vier-
ten Baume (p. 193 vgl. 370, wo unter dem Zegala{ oder
Maoxédde wahrscheinlich einer der beiden mp. verstanden ist);
der fiinftc heisst Melchisedek (auch Zorokothora lib. 4. p.
365), der magnus nagadjunzwp luminis (p. 341F. u.s.), der
nmit Hiilfe der ihm untergeordneten nagedijuntoges (p. 36.
292) theils die ¢pyorres der von ihnen missbrauchten Licht-
kraft beraubt, fiir Reinigung des Lichtstoffs Sorge trigt (p.
34 ff. u.s.), theils wiirdig erfundene Seelen vor die Licht-
jungfrau und von da in's Land des Lichts bringen lisst (p.
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$27. 292). Der sechste ist Sabaoth, zum Unterschied von
einem dgyov gleichen Namens ayaddg und zum Unterschied
von einem Sabaoth im Ort der Mitte magnus genannt, Sohn
des Jeft, Vater der wvyy Christi (p. 193. 360. 364. 122 ff.
" u.s); er nimmt schon eine untergeordnetere Stelle ein, in-
dem er nur aus Jeft Licht hervorgehen ldsst (p. 193), ver-
mittelt jedoch gleichfalls die Ueberfiihrung wiirdig befundener
Seelen in's Land des Lichts (p. 292) und steht als pater Chri-
sti zum Erldsungswerk schon in niiherer Beziehung als die
fiinf Ersten; seinen Sitz hat er (wahrscheinlich zu unterst im
locus dester) an der mvdn vitae (p. 215. 292), durch welche
die im Ort der Mitte von der Lichtjungfrau als gut bezeich-
~neten Seelen in den Ort der Rechten eintreten, um von Sa-
baoth in Empfang genommen und sodann von hier aus in das
Land des Lichtes ibergefiihrt zu werden (vgl. p. 292). Zu-
gleich haben nach p. 367 ff. (lib. 4.).die Inhaber der dextra .
fiir Errettung der den grausamen archontes viae medii (wo-
von spiter) in die Hinde gefallenen Menschenseelen und fiir
ihren Wiedereintritt in's irdische Lebén zu sorgen. — Wie-
derum in weiter Ferne (p. 186) vom Ort der Reehten liegt
die dritte Sphiire des oberen xégacucs, der romog uécwy,
dessen Inhaber es weniger mit den Aeonen und Sternmiich-
ten als vorzugsweise mit der Menschheit zu thun haben, und
zwar -theils mit der bestinmtern Formation der von oben
stammenden, den Menschen mitzutheilenden Lichtkraft (Licht-
seele p. 194Q theils mit dem Gericht iiber Zulassung mensch-
licher Seelen in's Lichtland oder Zuriickfiilhrung derselben auf
die Welt, um mittelst der Palingenesie in ein zweites Er-
dendasein einzutreten. An der Spitze dieses Gebietes steht
der magnus nydpevoc uéss, von den «gyorvrss magnus Jao
genannt (p. 194), auch Jao ayadds (p. 371, zum Unterschied
von einem p. 194 erwihnten gleichnamigen Archon)," iiber
welchen jedoch nichts angegeben ist, als dass er wie die dex-
tri fir die Rettung menschlicher Seelen aus der Gewalt der
Herrscher viae medii und fiir ihren Wiedereintritt in's irdi-
sche Dasein Sorge zu tragen hat (ebd.). Ein zweiter Inha-
.ber des Orts der Mitte ist der parvus Jao gyada¢ (p. 12),
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von welchem ebenda gesagt wird, dass Christus, als er in
der Gestalt des Engels Gabriel zar Erde stieg, um die Ge-
burt seines Vorliufers Johannes und die des irdischen Jesus
in's Werk zu setzen, von ihm die Lichtkraft (ris) erhielt,
welche in Johannes wohnen sollte. Ein dritter fiihrt den
Namen parvus Sabaoth ayadogs (p. 361), er leitet (p.
127) die vom grossen Sabaoth stammende vis luminis, mit
der (nachher) Christus-als er zur Sophia herabstieg sich ver-
einigte, zu den ginistri (Aeonen), um ihnen die Mysteried
der Wahrheit zu verkiindigen (wie spiter Christus sie der
Menschheit offenbarte), und ist ebenso (durch mapadnunrac)
dafiir thiitig, dass gute Seelen, die nicht zur Erkenntniss der
Mysterien gelangten und dafiir zur Erde zuriick ip ein zwei-
tes Dasein eintreten miissen, in demselben wirklich zn jener
ihnen noch fehlenden Erkenntniss gelangen (p. 388f); er ist
mithin wie der grosse Sabaoth ein fiir die ErlSsung und zwar
fir die miglichst weite Mittheilung derselben wirkender »gu-
ter Geist deés Lichtes. Die iibrigen @yyedor uéos (p. 194.
215. 18) werden nicht mit Namen genannt. Eine Hauptrolle
dagegen spielt im Ort der Mitte die sehr hiiufig erwihnte
Lichtjungfrau. Sie ist die Richterin (xgerng p. 295), wel-
che vor den Pforten des Lichtreichs aufgestellt ist, um die-
selben nur VWirdigen zu &ffnen; vor sie miissen nach dem
Tode die Seelen der Menschen treten, um entweder der Se-
ligkeit werth befunden oder (durch ibre magadjunras) in's Er-
dendasein zuriickgeschickt zu werden; ihre' diaxovoe (p. 194)
haben die vires der zwdlf Apostel, die von den owrijpes des
Lichtschatzes stammen, geformt (ebd.) und sie Christus zur
Hinabfiilhrung auf die Erde iibergeben !) (p. 14). Unter ibr

-

1) Diese mapdivos lucis ist urspriinglich ohne Zweifel aus der ophi-
tischen Sophia entstanden, welche ibren Sitz gleichfalls in einem
Ort der Mitte zwischen Himmel und Erde hat (Epiph. haer. 27,
3.) und von hier aus fiir die Erbaltung und Freimachung der
Lichtkraft im Menschen thitig ist, auch bereits bei den Opbiten
napdévos heisst (Orig. c. Cels. 6, 31 in der Anrede der zum
Himmel aufsteigenden Seele an den dorwy *Acagasds: mwapes ue
napBévs myvevpar: xexadapuérov, vgl. nachher mdgss ue 1is ors
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(p. 328) stehen aber noch weitere sieben Lichtjungfrauen,
welche dieselben Funktionen zu verrichten (p. 334.291f.)
und zugleich wiirdig befundenen Seelen durch Taufe und Sal-
bung vollends die letzte VWeihe zu geben haben, um sie so-
dann in's Lichtland hiniiberzufiihren (p. 327 f. 334); ihnen sind
15 mapasaras (p. 194) als Gebhiilfen in ihrem Berufe beige-
geben. Bemerkenswerth ist ausserdem, dass nach p. 184 (vgl.
262. 285) das Sonnenlicht aus dem Ort der Lichtjungfrau
stammt, von wo es freilich nur getriibt durch die vielen xe-
ranerdouare ronwy, durch die es hindurch muss, zar Erde
heriiberscheint (ebd.); wie auf der andern Seite die Finster-
niss auf Erden, die Nacht, ein von dem Héllendrachen der
caligo externa aufsteigender Rauchnebel ist (p. 335), so ist
die Tageshelle der VWiederschein des strahlenden grossen Son-
neindrachen (p. 309 vgl. S. 18), der jeden Tag von vier Licht-
krédften in der Gestalt von vier weissen Rossen gezogen dem
tomog magdéve entlang seinen Weg um die Erde beschreibt.
Die Sonne (nebst ihrem Abbild, dem Monde, der bei Nacht
dieselbe Thitigheit einer, wenn auch schwiichern Erhellung
der niedern VVelt durch den Schimmer des Lichtes der hé-

unrpos @loovra ooe cvmBoiov). Nicht unwahrscheinlich ist es
aber, dass zu dieser Umwandlung der Sophia in eine am Him-
mel thronende Lichtjungfrau und Seelenrichterin zugleich der
Mythus von der 4{x7 mitwirkte, welche nach Aratus im gol-
denen Zeitalter auf Erden gelebt, im ehernen aber die Erde ver-
lassen hatte, ‘um fortan als Astraea (Erigone) unter den Gestir-
nen zu wohnen, unter denen sie das Sternbild der JTap & ¢vos
einnimmt. Wir werden spiiter noch so viele Beziehungen zur Astro-
logie in unsrem Systeme finden, dass es in der That zu verwun-
dern wire, wenn zwischen diesem Sternbild der Jungfrau und
der mapdévos lucis nicht nrgend ein Zusammenhang stattfinden
sollte; identisch konnten sie fiir den Verf. allerdings nicht sein,
da das erstere zu den tief unter dem Ort der Mitte liegenden
olxo¢ ogaigas gehort, aber das hohere Urbild fiir dieses Stern-
bild war ihm die Lichtjungfrau gewiss, und zwar eben desswe-
gen, weil urspriinglich jenes es gewesen war, was den Anlass
zu dieser Vorstellung von einer Lichtjungfrau gegeben hatte.
Ueber die Virgo oder Astraea vgl. Ideler, iiber Ursprang u. s w.
der Sternnamen S. 169.
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hern Sphiiren ausiibt, s. S. 18) ist so gleichsam der gute Ge-
nius, der auch der unteren Schdpfung Licht aus den oberen
Regionen mittheilt, und sie das Dasein dieser hheren Welt
ahnen lidsst; sie tritt jeden Morgen hervor, um die Finster-
niss der hdllischen caligo zu verscheuchen (p. 335) und den
Glanz der dem Menschengeschlecht feindlichen Sternmiichte
zu verloschen (p. 359 S. 18), daher denn auch die dggorreg
und nmagadrunioges des dloxog solis und dioxog lunae damit
zu thun haben, der Seele des Menschen die von oben stam-
mende Lichtkraft einzuhauchen (p. 338 ff.) und den Gehiilfen
des Melchisedek die den &gyorrec entrissene reine Lichtkraft
zum Zweck ihrer Zuriickfihrung in den Lichtschatz zu iiber-
-geben (p. 35 f.).

2. Der untere Theil des xégaouog, die Aeonen-
welt. — Dem bisher beschriebenen hdhern Theile des xe-
oacucs steht als sein Gegenbild gegeniiber die WWelt der
aiciveg und doyovreg, in welcher zuerst der Kampf des Lichts
mit dem materiellen Princip seinen Anfang nimmt. Wir be-
trachten zuniichst die Regionen, in welche dieser Theil des
xepacuog zerfillt, und untersuchen erst nachher die Frage,
wie derselbe entstanden und woher insbesondere das in ihm
vorherrschende Princip der Materie abzuleiten sei.

Wie die verschiedenen Regionen des obern Lichtreichs
und ebenso die des hdhern xegacuog als Stufen unter einan-
der stehen, von welchen jedesmal die hdhere d. h. die dem
Urwesen niiher stehende auch ihrer Bedentung und ihren
Funktionen nach die hohere ist, so verhilt es sich auch hier.
Zuoberst steht der dreizehnte Aeon, durch eine weite Di-
stanz vom Ort der Mitte getrennt und viel kleiner als er (p.
185), aber doch immer noch unermesslich gross, indem je-
der der in ihm wohnenden ddgaror gr¥sser ist als der ganze
irdische Himmel und die iiber ihm liegenden Sternen- und
Aeonensphiren (p. 183). Eine ganz klare Anschauung von
der Bestimmung dieser Sphire, von ihren Bewohnern und
deren Verrichtungen, sowie von ihren romor aidiveg o@aipae
X004 6es Zp. 24), erhalten wir nicht, da mit Ausnahme der *
in sie gehdrigen Pistis Sophia wenig von ihr die Rede ist.
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Die gemeinsame Bezeichnung der Wesen, die hier ihren Sitz
haben, ist die der @ogazos (p. 91 u. s.), unter welchen sodann
wiederum die Touduvauor (oder rgiduvaueig) eine besonders
wichtige Stellung einnehmen. Voran -steht p. 2. 18. 24. 214.

- (361. 379) der magnus dcparog oder magnus mgomazwg (Ab-

bild- des Ineffabilis?); neben ihm stehen p. 2. 19. 24, 361.
379 die tres tridynami, Dreimalmichtigen (entsprechend' den
rosmyevuaros?), von welchen die beiden ersten, Chainchoooch
und Ipsantachunchainchucheoch genannt (p. 361. 387), magni
dvo t:d. heissen (p. 43 und p. 214, wo ohne Zweifel magni
roeduvauor statt des Singulars zu lesen ist), wihrend der dritte

der schon oben (S. 9f) angefiihrte AU8adng (mit seinen me-
sol p. 214) ist. (p. 43 —44. vgl. 214). P. 229 werden anch

noch ‘andere mgonazoges erwithnt; ebenso gibt es ausser den
bisher Genannten (entsprechend den dywenros x.t.4.?) vier-
undzwanzig aogaror (p. 2. 19. 98, 181), iiber deren Entste-
hung nichts angegeben wird, und ihnen entsprechend vierund-
zwanzig von dem magnus mgomerwg und den zwei ersten
zouduvapos hervorgebrachte mpofodal aogaror (p. 43 f. 85), za
welchen die Pistis Sophia gehdrt. Schwierig ist hier, dass
nach p. 44 diese 24 mpofSodal insgesammt weiblich sind (so-
rores Sophiae), nach p. 43 aber ein als ou{vyos der Sophia
bezeichnetes Wesen (auch p. 63. 69. 85. 91), welches nach
p- 85 (meus frater, meus ovlvyog) nur als minnlich gedacht
werden kann, selbst wieder unter diese 24 mgofodai gehort.
Offenbar ist p. 44 der Text unrichtig, und es sind daher die
24 moofodai als zwolf Paare oder Syzygien zu denken, in-
dem hier, im dreizehenten Aeon, die VVelt der Endlichkeit

- und damit auch die Dualitit der Geschlechter beginnt; hiemit

stimmt auch der Umstand iiberein, dass p. 2 lin. 9. 10 (wie- .
wohl nicht ganz gewiss ist, ob das hier Gesagte nicht etwa
auf die zwdlf Aeonen zu beziehen sei) ayévvnros (Ungezeugte,
nicht durch Zeugung, sondern durch den Willen von Mich-
ten der hihern Welt Entstandene, entsprechend den dmazo-
0%), avroyersic (aus sich selbst Erzeugte, d. h. Ungezengte,
wie die vorigen, aber solche, die sich zugleich selbst erst

durch eigene Zeugungs- oder Lebenskraft zu vollkommener



des Buches Pistis Sophia. 81

persdnlicher Existenz ausgeboren haben, wie die obersten,
mittelst Selbsterfassung aus den amazogs hervorgehenden
Lichtwesen S. 39) und ye»»nrol ¥) unterschieden werden. Ne-
ben den 24 mgofodal ist ausserdem hiufig die Rede von der
Barbelo, einer magna duvauic aopa’ts dei (p. 373. 379. 859).
Nach p. 361 (lib. 4.) wire sie Mutter der Pistis Sophia und somit
auch der iibrigen 24 mgofodai, d. h. evlvyos des grossen do-
earog (s. 0.); p. 49 dagegen werden die fratres der Sophia
von den mgoBodai maynae der Barbelo unterschieden (was
vielleicht so zu vereinigen ist, dass unter letztern die weib-
lichen unter den 24 ngofolai gemeint sind). VVas nun die
Stellung und Bedeutung des dreizehenten Aeon im Gan-
zen des Universums betrifft, so ist in ihm zundchst die nie-
dere Welt zu einer #hnlichen Einheit zusammengefasst, wie die
héhere im Ineffudilis und den zuerst aus ihm hervorgegan-
genen Wesen. Der dreizehente Aeon ist dominus duodecim
aiwvor, daher p. 359 die adpazor dazu beordert werden, die
eiveg nach links bei Seite zuw fiihren (S. 18), und er ist fu-
men aicouwy omnibus (p. 144), d. b. er ist fiir sie die gemein-
same Quelle des hihern Erkennens und Lebens, so weit
auch sie Theil daran haben, daher denn auch, wie an der
Pistis Sophia ersichtlich ist, gerade in seinen Bewohnern das
Streben nach dem Hohern, nach dem Lichte der obern Welt
noch lebendiger ist, als bei den iibrigen Aeonen. Ebendar-
um, weil hier noch ein reiner Sinn fiir das Gute, eine Ehr-
farcht vor der Macht der obern Sphiiren, eine Unterwerfung -.
unter ihre Gesetze vorhanden ist, heisst der dreizehnte Aeon
(entsprechend dem zomos aAnfeiag S. 34) romog Jexaroov-
vn¢ (p. 51. 92. 102), er ist der Ort solcher Wesen, qui pur-
gant se, qui peravodos (p. 54), daher such eine (sonst nicht

1) Eine ibnliche Eintheilung (obwohl des Universums iiberhaupt)
findet sich bei den Peratikern (Ophiten), indem sie als die drei
Sphiren, in welche das Gesammtdasein zerféllt, angeben, 1) das
dyadov téhesor dylvnrov, 2) das dyadov avroyevic (bestehend
aus einem dmesgov whQos- Svvduswy), und 3) das idixov oder
yevvyrov; o Orig. Philosoph. 5, 12.
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niher bezeichnete) Klassé derselben eidexgiveig (die Reinem)
heisst (p. 214..229), er wird denen fiir immer verschlossen,
welche freche Bosheit und Verfolgung iiben (p. 51. 107}, er
ist -der Ort, dem die menschliche Seele, solange sie noch
nicht durch den bédsen Trieb verderbt ist (p. 282 f.), zustrebt,
wie die Lichtkraft im Menschen dem lumen altitudinis zuge-
wandt ist (vis uév ale@dve ad quaerendum lumen altitudi-
nis, yuyn quoque waiodaves ad- quaerendum Tomov Jixarogy-
vng commixti, qui est Tomog cvyxpdoews p. 382). Auch an
der Erldsung nehmen die Herrscher des dreizehenten Aeons
noch Theil, indem p. 261 f. 387 f. gesagt ist, dass die mapa-
djunras eines der voiduvauor damit beanftragt sind, Seelen
Gerechter, welche dieLichtmysterien nicht gefunden, den Straf-
geistern zu entreissen und sie vor die Lichtjungfrau zu fiih-
ren (vgl. p.276.330); wie Christus aus dem Lichtschatz aguam
et ignem an sich nimmt, um damit die Siinden der Welt ab-
zawaschen und zu vernichten, so aus dem Orte der Barbelo
zu demselben Zwecke Wein und Blut (die schon materieltern
Siihomittel) p. 373f Der dreizehente Aeon ist zwar nach
p- 127 bereits ,,04%" und nach p. 282 bereits romos ovyxpa-
géog, Ort wo das Hihere mit dem Niedern, das Licht mit
der Materie sich mischt, nicht mehr iiber ihr steht als das
sie beherrschende, sich in ihrem Zusammensein mit ihr doch
von ihr rein erhaltende Element (und daher der Ort, wel-
chem eben das aus solcher Mischung Hervorgegangene, ,,das
commixlum‘, zustrebt); aber die Materie ist in ihm doch noch
reiner tind lauterer als in den untern Regionen, wesswegen
z. B. der Leib "Christi, in welchem er vor seiner irdischen
Geburt zu Maria herabkam (ooma oder évdvua luminis quod
igognoa in altitudine) und welcher sodann von ihm in die
Maria eingesenkt ward, um durch sie als menschlicher Leib
auf's Neue geboren zu werden, eine vis oder wopgs ist, die
er von der Barbelo an sich nahm (p. 13. 116. 121. 128). Der
dreizehente Aeon ist also bereits Ort der Endlichkeit, aber
der mit dem Unendlichen noch in Einheit bleibenden, ihrer
Bestimmung zar Einheit mit dem Unendlichen noch angemes-
senen und geniigenden (,,gerechten*‘) Endlichkeit. Ebenso

-
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aber ist er zugleich dasjenige Gebiet, in welchem nebendem
bereits auch das andere Moment der Endlichkeit, das Fiir-
sichseinwollen, sich zu regen beginnt. Je niher in Ver-
gleich mit den untern Sphiren das Endliche hier dem Unend-
lichen noch steht, je erhabener und michtiger die Michte die-
ses Aeons sowohl an sich als in ihrem eigenen Bewusstsein
noch sind, und je mehr sie auf der andern Seite doch wie-
derum auf eine niedere Stafe von Gewalt und Kraft beschrinkt
sind und einer klaren und vollstindigen Erkenntniss des Un-
endlichen und ihres Verhiltnisses zu ihm entbehren, desto
mehr regt sich in ihnen auch der I'vieb, dieses Missverhilt-
niss aufzuheben, die Schranken ihres VVissens und K&nnens
von sich zu werfen, zu absoluter Erkenntniss, V¥irde und
Macht zu gelangen. Und zwar erscheint dieser T'rieb in zwei-
facher Form, einmal in der noch nicht bdsen, sondern nur
iibereilten und vermessenen, zudem durch hdhere Veranstal
tung (S. 9) hervorgerufenen Sehnsucht der Sophia sich zu
dem 9n6avgo¢ lucis zu erheben, und fiir's Zweite in der an-
masslichen Herrschsucht des rgedvvapos Avdadne, der nach
p. 44 f. die Herrschaft iiber den ganzen dreizehenten Aeon
und iiber alle unter ihm an sich zu reissen begehrt, und dar-
um auch der Todfeind der Sophia ist, weil sie sich iiber seine
Sphire und damit iiber ihn selbst zu einer hiheren Stufe des
Daseins erheben wollte (ebd.). Mit diesem Umstande, dass
schon hier die Selbstsucht und Gewaltthitiglkeit sich regt, wel-
che mit demjenigen, was ihr gegeben ist, nicht zufrieden, An-
dere des lIhrigen berauben, keine Selbststindigheit neben sich
dulden, sondern Alles ausser ihr beberrschen und ihren eige-
nen Zwecken dienstbar machen will, hiingt es auch zusame
men, dass bereits der dreizehente Aeon auch der Ort der
uugrpsa uaylag ist oder der Kunst durch geheime Hrifte Gu-
tes zu hindern und Bédses zu vollbringen (p. 20 vgl. 27 u. s.),
und dass somit auch schon von dieser Region, die an sich
der zomog dixatocusng ist, Hriifte der avopla und «dixla in
die niedere, menschliche Welt ausgehen (ebd.).

Unterhalb des dreizehenten Aeons liegen die zwdlf
Aeonen oder magni aiives agyovrav mit ihren rumos (p. 33)
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nv'dac und xavameraopara (p. 28. 213), wie der dreizehente
Aeon (der in ihnen nur zu noch grdsserer Mannigfaltigheit
‘aus einander geht) reichlich bevilkert mit mpomaropse ToLdy-
vapor dogaros ') dyvynror avroyeveis eUyfvynTol TUQIVOL G Q-
qoveeg Beol apyayyedos dyyedoe xvgeor éksolar duvdusg oufv-
700 und ywpiooufuyor (Wesen ohne eine ovivyos), puerees
und omer@ijoee (grossere und kleinere Sterne), pulaxes dexa-
vol Auzsgyol (p. 2. 19. 23, 41. 213. 214); seine hdchste Re-
gion (xe@adn) ist nach p. 336 das regnum Adamae (S. 10),
ein Ort, welcher (ebd.) der Lichtjungfrau gegeniiberliegt. Al-
ler VWahrsche:nlichkeit nach fillt dem Verfasser die Region
dieser zwdIf Aeonen mit den hdchsten von der Erde entfern-
testen Gestirnsphiren zusammen; denn sie sind einerseits noch
unendlich hoch iiber der &iuaguérn und opaiga, den zwei
Hauptgebieten der Sternmiichte (p. 185), andererseits aber
doch selbst schon Sternmiichte, daher sie denn auch bereits
ganz dieselben Verrichtungen haben, wie die dgguvres jener
beiden. Diese zwdlf Aeonen nun sind dasjenige Gebiet, in
welchem das schon im dreizehenten theilweise beginnende
Streben des Endlichen nach Selbststindigheit und Macht das
vorherrschende wird, das Gebiet der herrschsiichtigen @ -
gorzég, welche die in ihnen wohnenden héhern Lichtkrifte
durch Missbrauch entweihen, und daher derselben wiederum
beraubt werden miissen, ein Process, auf welchem, wie wir
spiiter niher sehen werden, die Entstehung der niedern mensch-
lichen Welt und damit auch die Erldsung ibrer letsten
Grundlage nach beruht. Ganz dieselbe Stellung, nur mit we-
niger Macht und Selbststindigkeit, néhmen endlich ein die «p-
qovzes der zwei unteren, der Erde nihern Sternensphiren,
der ipaguévy oder secunda o@aiga (p. 22) und der pri-
ma (d. h. untersten) cpaiga, beide von den zwdlf Aeonen

1) Zur Erklirung des Namens doparoc ist gu vergleichen Exc. ex
Theodot. c. 69 % smap,mm; &gl ovvodos mollwv xal évawriwy
avvayowv, abras 3¢ siosy adparor mal dpavsis, antpoﬂvcoat ™

tav depwy (der sichtbaren Himmelsmicbte) popdy xai d dxei-
ywy molerevousvac.
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darch die weitesten Fernen getrennt (p. 185), aber doch mit
ihnen :zu einem und demselben Gebiete zusammengehdrig und
“wie sie reichlich mit coela, olor (oder aidiveg p. 12), nvias
(p. 21 £. 33), mit dexavol und Aazugyol (p. 14. 35 u. s.) aus-
gestattet. Zu bemerken ist jedoch, dass im vierten Buch
epaigae und eluaguévy weder unter sich unterschieden noch
von den ,zw3lf Aeonen* getrennt werden; das vierte Buch
weiss nur von Einer ogaiga sive eipaguévy opalgag und von
zwdlf Aeonen dieser opaiga (p. 359 ff. 366 ff.), es kennt noch
nicht drei dber einander liegende Zonen von Sternmiichten.
Aber auch in den ersten Biichern ist die Schexdung dersel-
ben mehr eine lokale als eine materielle, auch hier haben die
aoyovres aller drei Zonen dieselben Verrichtungen, sie regie-
ren mit einander die unter ihnen liegende Welt, sind mit
einander die Schopfer und Regenten des Menschen, die Ur-
heber der Magie und alles Bisen auf Erden, die missgiinsti-
gen und herrschsiichtigen Tyrannen, die mit Eifersucht ihre Ge-
walt Gber die Menschbnseelen zu wahren, die Erldsung zu
bintertreiben, ihnen auch, nachdem sie erldst sind, den Ein-
gang in die héhern Lichtregionen zu versperren suchen, da-
her das VVerk Christi vorzugsweise in der Befreiung der
Menschen aus der Gewalt aller dieser dgyorzes besteht. Ehe
wir nun aber hierauf bestimmter eingehen, und uns damit zu-
gleich den Weg zur Betrachtung des Ursprungs und Zwechs
der niedern menschlichen Welt (des noc‘uoc) bahnen kdnnen,
ist es nothwendig, zuvor noch theils die gegenseitige Lage
und Stellung der verschiedenen Abtheilungen des xegacuos
zu einander, theils das innere Verhiltniss der dgyorrec des
untern %2gaouos zi den Lichtwesen der drei obern Sphiren
desselben (&roavgog, dextri, medii) zu bestirnmeﬁ, und so-
dann die ersten Regungen des Abfalls der dogovees und die
ersten Anfinge der Brechung ibrer Macht, an welche die
Entstehung des Menschengeschlechts gekniipft ist, in's Auge
zu fassen.

8. Das Verhiltniss der verschiedenen Theile des
%Eoaouos zu einander; Verhiltniss der ¢pyovzes zu
den hdhern Lichtregionen. — Eine klare Vorstellnng von

Theol. Jahrh. 1854, (XIILBd. 1L.H) 5
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dem, was hier zuerst in Betracht kommeén muss, nimlich von
dem ridumlichen Verhidltniss der verschiedenen Sphiiren
des xépaopos zu einander, zu erhalten ist eine sehr schwie«
rige Aufgabe. Am natiirlichsten scheint es jede derselben
unterhalb der andern zu denken, wie es 'z. B. gewiss ist, dass
die prima ojpaiga und die &uapuévy unterhalb der zwilf Aeo-
nen (p. 23 init. 35 f. 291) und diese ‘unter dem dreizebenten
Aeon liegen (s. p. 42, wo Christus von den zwdIf Aeonen
aus venit in altitudinem ad soarameradopura decimi tertii
ai@vog und auf diesem seinem Hinaufwege die Pistis Sopbia an-
trifft infra decimum tertium aicve). Auch die Stelle p. 184—
188, in welcher alle Sphiiren von der tiuapuéyn bis zum zo-
nog xAngovousdy in aufsteigender Reibe aufgeziihlt werden,
begiinstigt diese Ansicht von der Sache, sofern es sehr nahe
liegt, anzunehmen, dass wie die éiuaguévy iiber der Menschen-
welt liegt (quum conspexeritis desuper in xoouov generis
humani), so auch von allen folgenden je die spiiter genannte
" “hdher gelegen sei, als die vorhergehende Aber auf der an-
' dern Seite spricht .auch wiederum Manches dagegen. Die
Stelle p. 127 e rong dextro qui extra (nicht infra) énoav-
@o¥ luminis beweist zwar noch nichts, da der Gegensatz von
infernum und externum hiufig- (z. B. p. 1. 3. 75. 187. 205)
mit dem Gegensatz des Hihern und Niedern zusammenfillt;
aber auffallend ist es schon, was den 9706avgos betrifft, dass nir-
gends, wo von ihm und den ihm niichst gelegenen romos dex-
" trorum und uéowv die Rede ist, gesagt wird, er befinde sich
iiber ihnen (z. B. p. 292. 328. 334). Sodann geht aus p. 44
zwar hervor, dass der Lichtschatz iiber dem dreizehenten
Aeon liegt (infuita in altitudinem Pistis Sophia vidit lumen
xutanmeraouarog 8neaves lucis), aber zugleich anch, dass beide
Regionen nicht, wie es bei obiger Annahme der Fall wire,
durch die mitten inne liegenden rono dextrorum und pésaw
(die auch ihre xaremerdouare haben, so dass nicht etwa durch
- sie hindurch geblickt werden kann) getrennt sein knnen, und
desselbe folgt aus p. 167: quando videris nudyy Oy0aves magni
luminis, quae aperta est deczmo tertio aiwve, quae sinisira
est, quando aperuerint illam. Allerdings bliebe hier noch
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die Vorstellung iibrig, dass zwar der dreizeheote Aeon unter
dem Ort der Mitte, dieser unter dem der Hechten und dieser
unter dem Lichtschatz liege, der letztere aber so breit ‘und
umfangreich sei, dass er weit iiber die romos dextrorum und
méomr hinausreiche, upd so auch noch vom dreizehenten Aeon
aus sichtbar sei, eine Vorstellung, welche die Stelle p. 186 ff.
fir sich hat, sofern in dieser wenigstens von jenem Aeon,
von der &uapuévy und von den tomos uécwy und xAngoropuidy
gesagt ist, dass sie die nichstrorhergehenden romor an Grisse
enorm iibertreffen. Aber, dessen nicht zu erwihnen, dass
dann der Lichtschatz dem dreizehenten Aeon nicht blos seine
wlinke* Seite darbieten wiirde, sondera fiir die Béwohner die-
ses Aeons auf allen Seiten seiner Peripherie sichtbar wire, so
‘kann diese Vorstellung des Untereinanderliegens aller Sphiren
schon desswegen nicht festgehalten werden, weil nach p. 336
der zomog xepadng aiwvav e regione mag®évs luminis gele-
gen ist, ein ,,Gegeniiber*, das offenbar nicht vorzustellen wire,
wenn die a:@reg unterhalb des romog méowv befindlich und
zudem von ibm durch den nach p. 183 sie an Umfang ausser-
ordentlich iibertreffenden dreizehenten Aeon geschieden sein
sollten. Ganz dasselbe ergibt sich aus p. 186, wo gesugt ist,
dass man vom Ort der Mitte aus nicht blos den dreizehenten,
sondern auch die 12 andern Aeonen erblicke, was voraussetat,
dass er von letztern nicht durch den dreizebenten Aeon ge-
trennt sein kaon. Am geeignetsten jedoch, um auf das Rich-
tige zu fihren, sind die schon in den Namen der verschiede-
nen zomos enthaltenen Hinweisungen auf ihre lokalen Verhiilt-
nisse zu einander. Wie das ,,dextra schon an und fiir sich
selbst einen Gegensatz zu einer sinistra in sich_ schliesst, so
finden sich wirklich an mehrern Stellen (p. 291. 359 vgl. mit
374; ausserdem p. 366. 127) die Michte des dreizebenten
Aeon, der zwslf Aeonen Tind der beiden ogaipas unter dem
Namen sinistri zusammengefasst und den dextri gegeniiber-
gestellt, und zwar ist nach der Hauptstelle die hieher gehdrt
(p- 359) die regio sinistra der occidens (wie theils aus dem
Satze cucurrerunt in accidentem ad sinislram, theils aus der
Bezeichnung der Sonne als eines Drachen hervorgeht, qui
5 *

~
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ascendit in duvaueg sinistrae, d. h. dessen nach Westen ge-
hender Lauf eben gegen die ,Michte der Linken“ gerichtet
ist 1). Ebenso ist zu beachten, dass der zomog wéomw» nach
p- 371 nicht nur den &stlichen Sphiren angehért, sondera
selbst zur dextra (im weiteren Sinne) gerechnet wird, sofern
_ némlich nach dieser Stelle die Zuriickziehung der Vorhinge
zwischen der dextra und sinisfra dem zum Ort der Mitte
gehdrigen Jao ayados ganz in derselben YWeise den Prospekt
in eine unterhalb der sinistri gelegene Region (die spiter zu
besprechende via medii) eriffnet, wie diess unmittelbar vor-
her von Sabaoth, Jed und andern Inhabern der dextra (im
engern Sinnie) gesagt war (p. 367 ff.). Fassen wir nun alles
Bisherige zusammen, so ergibt sich folgende Vorstellung. Der
Onouvgoe oder die terra luminis fillt noch nicht unter die
dextri, sie gehdrt, da sie noch von dem magasazng ultimus
umgeben ist, einem hihern Gebiete an, in welchem dieses
Neben- und Gegeneinander zweier heterogener Sphiren des
Daseins noch keinen Platz hat. Aber unter ibr beginnt so-
gleich diese Spaltung in eine Stufenreihe rechter (Sstlicher)
und eine zweite linker (westlicher) Sphiren, deren Gegen-
iiberstellung jedoch desswegen schwierig ist, weil nach p. 186
der romog uéowr und so wohl auch der romog dexfer ausser-
ordentlich viel grosser sind, als die loci-sinistri (aidiveg). VWas
zuerst den locus dexter betrifft, so muss er, weil er dexter
ist, einem Orte der Linken gegeniiberliegen, und zwar dem
hdchsten aller sinistri loci, weil er ja selbst unmittelbar an
die terra lucis sich anschliesst, folglich dem dreizehenten
Aeon; liegt er aber diesem gegeniiber, so muss er wie die-
ser (S. 66) unter der terra lucis liegen, und zwar unter ih-
rem Jstlichen (rechten), wie der dreizehente Aeon unter ih-
rem westlichen (linken) Theile liegt (ebd.). Die terra -

1) Die Bezeichnung des Ostens als dexter, des Westens als sinister
gehort der Astrologie-an, von welcher unser System, wie wir
noch seben werden, auch sonst Vieles in sich aufgenommen bat,
8. Ptolemaeus Quadripart. lib. 2. c. 2. (vgl. auch Philo quaest.
in Genes. I, 7.).

-
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cis erstreckt sich iiber diesen beiden Regionen hin, die un-
ter ihr liegen; diese aber stehen einander gegeniiber, jedoch
so, dass der dreizehente Aeon, weil er viel kleiner ist, als
der locus dexter, die hohern Partien des letztern noch iiber
sich (schrig nach Osten hinauf) erblickt. Der Ort der Mitte
gehdrt nach dem oben Bemerkten selbst zu den dextri, auch
er liegt den sinistri und zwar so gegeniiber, dass man von
ihm aus sowohl den dreizehenten Aeon, als die zwdlf Aeo-
nen (p. 186. 336), iiberhaupt das ganze Gebiet der sinistri
(p- 371) iiberblickt. Zugleich aber muss er, wie sein Name
zeigt, auch wiederum zwischen der dexfra im engern Sinn
(dem locus dezter) und. den sinistri »in der Mitte* liegen, -
was dadurch bestiitigt wird, dass nach p. 127 der VWeg vom
locus dexter zur sinistra und zwar zar Barbelo (im dreize-
henten Aeon) iiber den Ort der Mitte genommen werden
kann (sofern hier das Hiniibergehen einer vis des grossen Sa-
baoth aus der dexfra zur Barbelo vermittelt wird durch den
im zomos uwéowr befindlichen kleinen Sabaoth). Der Ort der
Mitte liegt also zwischen dem locus dexter und dem dreize-
henten Aeon, und zwar in gleicher Hohe mit dem locus dex-
ter, da er sonst den Prospekt von diesem zu den untern Re-
gionen der sinistri, von dem p. 366 ff. die Rede ist, verhin-
dern wiirde, von der Erde aus also (da er zugleich Ort der
Sonne ist) siidlich. Denkt man sich nun die Lichtjungfrau in
der untern Region und zwar auf der linkeh Seite des romog -
péowr, so steht sie der (links oder westlich gelegenen) se@an
der zwdIf Aeonen gerade ,,gegenuber“ (p- 336), obwohl un-
mer noch etwas hiher als sie, da ja sonst die dpyorres alw-
»ov bei ihrer Kreisbewegung am Himmel das Gebiet der
Lichtjungfrau durchschneiden miisstén. Schwierig:ist es, dass
nach p. 184 die Sonne in dem doch wohl als unbewegt zu
denkenden Ort der ITap®évog ihren Sitz haben soll; wahr-
scheinlich ist die-Vorstellung die, dass der Ort, den die Sonne
einnimmt, wenn ihr Licht am- glinzendsten ist und daher noch
am ehesten ein Bild ihres eigentlichen wahren Glanzes (S. 58)
darbietet, d. h. der Mittag, ihr eigentlicher, mit dem zdmog
Iagdévs identischer Sitz sei, von dem sie ausgehe, und zu
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dem sie sich fortwihrend wieder hinbewege. VVas aber die
sinistri betrifft, so haben diese ihren eigentlichen Sitz im
Westen, bewegen sich aber (jedoch mit Ausschluss des drei-
zehenten Aeon, der ohne Zweifel ruhig feststeht) von ihm
aus um den ganzen Umkreis des Himmels, so dass sie in die-
_ser Bewegung immer auch zwischen die Erde und die Sonne
(ITapdévog), sowie zwischen die Erde und die dextri iiber-
haupt zu stehen kommen, und daher p. 359 zur Seite nach
links entweichen miissen, um (S. 18) Jesu und seinen Jiingern
einen unmittelbaren Prospekt zu den dextri hinauf zu ge-
withren (ut explicent, damit sie blosslegen, eas ad dextram,
-d. h. mit Riickbeziehung auf das vorangehende vires omnes
el res omnes aogatwy etc., = eas vires oder res quae per-
tinent .ad dextram). — Ueber das Maass der Entfernungen
der einzelnen romos von einander gibt p. 185 ff. Aufschluss;
diese Entfernungen sind so gross, dass jedesmal von dem hé-
hern tomog aus der ihm zundchst liegende niederere wie ein
granum pulveris erscheint, obwohl mit der Entfernung der
zomoe von der Erde auch ihre Grésse fortwihrend zunimmt,
wie namentlich aus dem S. 59 iiber die «cgaroc des drei-
zehenten Aeon Angefiihrten ersichtlich ist. Nicht blos das
nberste Lichtreich, sondern auch der xsgaopos hat so kolos-
sale Dimensionen, dass auch in Vergleich mit ihm die Erde
nur als verschwindender Punkt im Universum erscheint.
Was zweitens das innere Verhiltniss der dgyor-
‘ré¢ der aidivee und ogaigar zu'den hdhern Regionen
‘des xepacudc betrifft, so spricht sich der Verfasser nir-
gends bestimmt iiber dasselbe aus; er bezeichnet zwar die
erstern sehr hiiufig als Wesen, in welchen die beiden Prin-
cipien des Lichts und der Materie zusammen sind, aber ob
oder inwieweit diess auch in den héhern Regionen der Fall
und in welcher Art und Weise, sei es nun schon hier oder
erst bei den dpyovres, das Hereinkommen des hylischen Prin-
cips zu-denken sei, dariiber suchen wir vergeblich etwas Kla-
res und Sicheres, und es muss daher das hieher Gehdrige
erst mittelbar theils aus einzelnen Stellen, die’ wenigstens ei-
nige Andeutungen geben, theils aus der Anlage und Grund-

L d
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idee des Systems iiberhaupt erschlossen werden. Drei Punkte
wenigstens lassen sich mit villiger Bestimmtheit feststellen:
1) dass beide Theile des xégaouos von Anfang an zusammen-
gehoren, oder dass keiner ohne den andern, sondern jeder
mit dem andern und in Beziehung auf ibn in's Dasein getre-
ten, 2) dass das Lichtprincip, soweit auch die dpyovreg Theil
an ihm haben, aus dem ®7noavgos lucis oder doch durch Ver-
mittlung desselben in sie gekommen ist, dass aber 3) die In-
haber dieses #7oavgos und ebenso des locus dextrae und
locus ufowy nicht als Schdpfer, sondern nur als Beherrscher,
als énloxomos und purgatores der untern Regionen betrachtet
werden diirfen. Die drei Lichtsphiren sind offenbar keine_
fir sich bestehenden Schdpfungsgebiete; der ,,Lichtschatz*
zeigt schon durch seinen Namen, dass er den Zweck hat den
Lichtstoff fiir weitere Gestaltungen desselben in Bereitschaft
zu halten, und ebenso zur Aufbewahrung zerstreuter und aus
ihrer Zerstreuung wiederum gesammelter Lichttheile zu die-
nen; die dextri hitten gar keine Bestimmung und Verrich-
tung im Ganzen des Universums, wenn ihnen nicht von An-
fang an das Geschift der Ueberleitung des Lichts in andere
Sphiren und die Sorge fiir die purgatio und congregatio des-
selben iibertragen wiire, und ebensowenig lassen sich die ué-
oov ohne ein solches Thitigkeitsgebiet vorstellen; sie kinnen
folglich insgesammt nur in's Dasein getreten sein, um den
Process der niedern Weltbildung entweder in's Dasein zu ru-
fen, oder doch zu iiberwachen und zu leiten. Nicht minder
gewiss ist, dass in allen, den hGhern und niedern Sphiren
eine und .dieselbe Lichtkraft verbreitet ist; p. 14 wird aus-
driicklich gesagt, Christus (wie wir spiter sehén werden, die
erste Emanation oder Hypostasirung des ersten Mysteriums)
habe ab “initio eine Lichtkraft von sich ausgehen lassen, sie
dem primum praeceptum und von da weiter dem letzten ma-
pasazne mitgetheilt, dieser habe sie in den xépacuce oder
die Welt des Verderbens eingeblasen, und so sei sie mit die-
ser und zwar insbesondere mit allen @ogazos und dpyovres
vermischt. worden; ebenso heisst es p. 247 f. bestimmt, die
Menschen seien mit allen Engeln Herrschern Unsichtbaren,
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allen uéoos und dextri, allen mpofolai luminis ex massa una et -
DAy una, womit zugleich gesagt ist, dass auch die uéooe etc. mit
den ddparos etc. aus Einem Stoffe'sind; und dass die apyorreg
und adgazos reine Lichthkrifte in sich haben, die spiter in den -
Lichtschatz gebracht werden, also dem hier vorhandenen &ike-
xpsvés lumen vollkommen gleichartig sind, wird weiter unten noch
hinlinglich zur Sprache kommen. Aber schwierig ist die Fra-
ge, ob auch schon in den drei obern Sphiren das hylische
Princip wenigstens seinen Anfingen nach vorhanden ist oder
nicht. Die vorhin angefﬁhrte Stelle p. 247 f, beweist diess
nicht, da hier das Wort UAn in allgemeinerem Sinne (s. a.
Element dherhaupt) gebraucht sein und das iiber die innere .
VVesensidentitit der Menschen mit den «ogazos, mpofodal xza.
Gesagte sich mdglicherweise blos auf die ,vis“ im Menschen,
nlcht aber auf das Materielle an lhm, beziehen kann; auch
die Stelle p. 365 (Jett est moovonros dpyovray omnium et deo-
rum et dvvaucow, quae factae sunt in Udy luminis Iyoaved)
beweist nichts Bestimmtes, da, wenn auch wahrscheinlich mit
diesen apyovses x. 7. A. nicht die Bewohner der drei obern
Sphiren, sondern die der Aeonen u. s. w. gemeint sind, doch
das factae sunt & UAy lum. Ono. vielleicht blos auf das den

_d@pyovres inwohnende Lichtprincip, nicht aber auch auf ‘ihre

- materiellen Elemente bezogen werden muss; ebenso ist in der

-~

Stelle p. 252 (vos estis faex eorum Uhng, sc. uéowy, moofo-
Ady luminis) das UAn zu unbestimmt, als dass etwas Sicheres
hieraus abzunehmen wiire; nur p. 373 (lib. 4.), wo Jesus sagt:
deduxi aquam et ignem (mysteria xa@apllovra) in rong lu-
minis luminum, Onoavgd luminis, scheint etwas Materielles,
aber freilich ein solches, das zugleich wiederum'allem Mate-
riellen im schlechten Sinn. geradezu entgegengesetzt ist, in
den 970. lucis verlegt zu werden. Man kinnte es daher fiir
das Richtigere halten, von diesen hShern Sphiren alles eigent-
lich Materielle- giinzlich anszuschliessen (nur mit Ausnahme sol-
cher reinigenden Krifte, wie. das ignis et aqua Christi), und
zwar um so mehr, als p. 249 gesagt wird: mpofodal Iwmmu
non habent - yoelar uvgnplwy (purgatorum), purae yoo sunt.
Allein es ist noch eine andere Stelle ibrig, welche dazu ge-
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eignet ist, uns auf die rechte Vorstellung von der Sache zu fith-
ren, nimlich p. 252, wo es heisst: quum perveneritis in somor
magnorum cogaraw et vomov horum qui ad péoov et horum
qui ad dextram el romug magnarum omnium mgofordy lu-
minis, accipietis gloriam coram iis omnibus, quod vos estis
faex eorum UAne et facti estis lumen purius quam isti
omnes. VVie auch nach andern Stellen das Licht nicht schon
an sich selbst das schlechthin Reine, sondern ausdriicklich
von einem purum lumen, selectum, valde eihingivés lumen,
welches nothwendig ein lumen minus purum voraussetzt, die
Rede ist (p. 85. 44. 115. 154 f. 159. 163, 177. 193), wie das
Licht selbst, z. B. das der Sophia (p. 153), mdglicherweise
toch einer Reinigung bediirfen kann, so sind auch in den
Lichtregionen verschiedene Grade von Reinheit des Lichts,
d. b von mehr oder weniger Versetzung des Lichts mit ma-.
teriellen Elementen mdglich; und wie die l.ichtkrifte nicht
blos Licht, sondern ihrer Substanz nach etwas zugleich von
demselben Verschiedenes, Trennbares sind (z. B. p. 129:
acceperunt lumen eius vires omnes quae in ea sc. Sophia,
hae quae — cessarunt indigere luminis; p. 130: vires lumi-
nis, quae sunt in 8. —, hilares redditae sunt iterum et im-
pletae sunt luminis etc.), so kdnnen auch die mgofodal &7~
oavps, die dextri u. s. w. zwar wohl ,reine, aber doch nicht
blos aus dem Stoffe des Lichtes, sondern auch noch aus An-
dern d. h. materiellen Elementen bestehende VVesen sein.
Auch kénnten die drei Lichtregionen nicht za dem ,,x¢ga0-
uog” gerechnet werden, wenn nicht schon in ihnen die ¥iy
wenigstens ihren ersten Anfingen nach vorhanden wire. Ein
absoluter ausschliessender Gegensatz findet also zwischen den
Licht- und Aeonensphiiren nicht statt; auch jeme sind hy-
lisch, wie diese es sind, nur sind diese letztern sowohl gei-
stig als physisch bereits in einem solchen Grade materiell,
dass sie geradezn (wie die Menschen) aiGves UAixol genannt-
werden kdnnen (p. 64 vgl. 102. 106), withrend in Betreff der
erstern nur von einer UAn eorum als accidentellem Bestand- .
theil, nicht aber als von dem Grundelement ihres VVesens
gesprochen wird (s. 0.). Der xegacuos ist also die Welt, in
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welcher Licht und Materi¢ in einer Reihenfolge verschiede-
ner Mischungen zusammentreten; am reinsten ist das Licht
in den arbores des 9noavgog (p. 193), schon weniger rein
in den Bewohnern der drei Lichtregionen (p. 252), iiber die
Materie immer noch iiberwiegend, sie immer noch rein er-
haltend (daher Christus hier sein cdiua holt) bei den guten
VVesen des dreizehenten Aeons (vgl. p. 130. 163. 164 Sophia
' erit luxr sicut acparos, sicut erat inde a sua doyi), der
_ Materie schon unterliegend, obwohl auch hier immer noch in
reichem Maasse vorhanden (s. u.) in dem A4U@adne und in
den dgyovreg der zwdlf Aeonen u. s. w. VVie hienach die
beiden Haupttheile des seguoucs ihres relativen Unterschiedes
und Gegensatzes ungeachtet doch zu Einem in sich gleichar-
tigen Ganzen zusammengehdren, so-ist auch, was ihre Ent-
stebung betrifft, nicht etwa der eine vom andern abhiingig,
~der eine (untere) durch den andern (obern) gesetzt, sondern
beide mit einander durch ein h&heres iiber ihnen stehendes
Princip, das nur das erste Mysterium (S. 39) sein kann, her-
vorgebracht, obwohl nach p. 365 (S. 72) so, dass die Uiy des
Onoaveds. d. h. die schon in ihm vorhandene Mischung von
Licht und Materie den Stoff abgab, aus welchem die Bewoh-
ner der weitern Sphiren gebildet wurden, indem beide Ele-
mente gleichsam immer weiter aus einander traten, und na-
mentlich das materielle, je weiter die Schipfung nach unten
ging, desto mehr zu eigener Konsistenz, zu konkreterer grd-
berer Form gelangte. Ja die schon angefiihrte Stelle p. 14
scheint dahin verstanden werden zu miissen, dass die h3here
Lichtkraft durch den magagazng in den xépacuos d. h. zuerst
in den Lichtschatz und von da aus in die iibrigen Sphiren,
erst gelangte, als das Ganze des weégaoucs bereits geschaffen
war, so dass mithin auch das in den dpyovres etc. vorhandene
Lichtelement nicht etwa blos von den drei obern Sphiren
oder von dem @x0avpcs allein in dieselben gelangte, sondern
der Jetztere selbst erst von der hdhern Lichtwelt her mit rei-
nerem Lichtstoff erfiillt werden musste, um ihn dann aus sich
den untern Regionen zukommen zu lassen. Die Vorstellung
des Verfassers ist also die: zuerst wird der xegacuos mit sei-
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nen verschiedenen zomos und deren Bewohnern geschaffen,
und zwar bereits bestehend aus verschiedenen Stufen von Mi-
schungen des Lichts und der Materie; hierauf tritt in densel-
ben zum Behufe hdherer Vollendung und Verklirung der in
ihm zum Dasein gekommenen Schdpfung die hdhere vis (p.
14) hinein und verbreitet sich iiber alle Regionen und WWe-
sen, die er in sich schliesst. Mit dieser Ansicht von der Ent-
stehung des xspaoucs stimmt apch alles Weitere iiberein, was
wir von der Thitigkeit der einzelnen Sphiren desselben er-
fahren. Nicht als Sch8pfer der untern Regionen, sondern pur
" als Verbreiter des Lichts zn ihnen und andrerseits als pur-
gatores (congregatores) des ihnen mitgetheilten, aber von ih-
nen missbrauchten Lichts treten die dextri und wésos auf (p.
248); insbesondere sind nach p. 193 die dexfri (Jei n.s. w.)
von dem letzten mapasazng eben nur dazu gesetzt, zu besor-
gen die oixovoulag congregationis luminis, quod in altitudine
sicvoy doyoviwr et in xoouoig ef yéves omni quod in iis. Das
Erste, was an derselben Stelle iiber ihre Thitigkeit berichtet
wird, ist diess, dass sie ngoéBaloy ex lumine selecto der arbo-
" res Oncaves luminis, womit schwerlich etwas Anderes ge-
meint ist, als dass sie es waren, welche die Ueberleitung des
in den arbores concentrirten hShern Lichts (der ,,vis¢ des
wegasazng p. 14) zu den doyorres vermittelten. Zuerst ema-
niren aus den arbores die mgofodal luminis, die im Oxnoav-
00 bleiben (und erst spiter bei der Erldsung auch eine Ver-
wendung in’ der untern Welt erhalten); dann ziehen Jeii Mel-
chisedek und die ibrigen dextri ans den Bi#umen noch wei-
teres Licht, um es auch den &yyorrés mitzutheilen, und so
auch dieser Stufe der Schipfung die hichstmdgliche Vollkom-
menheit und Kraft zu verleihen. HKurz die agpovres aloivaw
sind urspriinglich aus Licht und Materie gemischte und zu-
dem noch durch eine besondere Lichtausstrdmung von oben
zn héherer Vollendung erhobene VVesen, — die nun aber
allerdings, weil sie doch endlich sind, in dieser ihrer VWesens-
verwandtschaft mit den hohern Lichtsphiren sich nicht erhal-
ten, und in Folge hievon sich einer purgatio unterwerfen
miissen, so dass durch ibhren Abfall und den von demselben



76 Das gnostische System

hervorgerufenen Liuterungsprocess wieder Leben und Bewe-
gung in das zuniichst in ruhiger Ordnung und Harmonie da-
stehende Universum hkommt.

4. Der Abfall der dggovreg und die durch den-

selben hervorgerufene neue Weltbildung (Schipfung

der Menschenwelt). — Das Erste, was wir iiber den Ab-
fall der apyovres erfahren, findet sich p. 360 (lib. 4). Die
zwolf Aeonen, die nach.lib. 4 nicht iiber der ogaiga, ‘sondern
in ihr liegen (é» opaipe p. 360 lin. 9), waren nach dieser
-Stelle unter zwei Herrscher getheilt, deren jeder die Hilfte
von ihnen inne hatte, unter Sabgoth Adamas (auch lib. 1 u. 2
p- 25. 88 u. 5. als der Ademas magnus Tyrannus genannt)
und seinen Bruder Jabraoth. Diese zvgavvos und die ihnen
untergebenen dgyorzes, durch ihre vis (vgl. p. 25 £) oder das
ihnen verliehene lumen iibermiithig gemacht (vgl. lumen — quod
turbavit eos p. 35), wurden unruhig und bethitigien diess be-
sonders dadurch, dass sie perstiterunt facere rem ovwsciag,
progignentes dojovrag et agyayyihus et ayyéhes et Aurepyds et
dexuvdg, d. h. sie wollten sich mittelst ihrer Lichtkrifte (vgl.
p- 140. 154.) ein Reich ihnen dienstbarer Geister erzeugen
und dasselbe fortwihrend vermebren. Um diesem Beginnen
Schranken zu setzen kam Je@t aus dem Ort der Rechten her-

ab; Jabraoth mit seinen aggovres erkannte seinen Fehltritt, .

" glaubte und that Busse, wandte sich den Lichtmysterien wie-
der za, und ward daher mit ihnen von Jeli an einen hdhern
zwischen den odgazor und uéoor gelegenen Ort versetzt, wo
sie seitdem bis zum VVeltende verbleiben (die dpyorres qui
perevonoar p. 195 ff. 213, 127, 356); Adamas aber (der mich-
tigere unter den beiden) und die Seinigen beharrten auf der
ovsgsia, und wurden daher, wohl um sie von einander zu
trennen und um iiberhaupt in das sich iibergross vermebrende
Geisterreich, wenigstens iussere Ordnung und Gliederung zu
bringen, von Jel in die ogaipa oder éiuaguivny ogalgag
(p. 360) gebunden, in der ‘Art (vgl. p. 34), dass sie dieselbe

nicht zu {iberschreiten vermochten und ebenso jeder einzelne

doywy gendthigt wurde, in der ihm speciell angewiesenen
Stelle (rafis) und Bahn (dgoucov) zu bleiben und innerhalb

-
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ibrer seinen YWeg am Himmel zu ,wandeln.* Die Zahl der so
in die o@aiga und deren aidiveg oder olxos (nach p. 366 ff. mit
den Sternbildern des Zodiakus identisch) vertheilten apyorres
betrug 1800; iiber sie setzte er 360 aus ihrer Mitte und
iiber letztere wiederum ,,fiinf grosse doyovres, Kronos, Ares,
Hermes, Aphrodite oder Bubastis (p. 366 f) und Zeus. Um.
diesen Fiinf die zur Beherrschung der ogaipa ndthige Macht
mitzutheilen, gab er Jedem eine hihere duvauig, dem Saturn
eine Kraft aus dem grossen acgarog, dem Mars eine aus einem.
der zodurapor, dem Merkur desgleichen, der Venus, die ein
guter Lichtstern-ist (p. 390), eine aus der Pistis Sophia; dem
Jupiter endlich, welcher unter diesen Fiinf vorzugsweise ,,der
gute“ sein, die morngla der andern (namentlich auch des Saturn
und Mars p. 391) in Schranken halten ond gleichsam als guter
Genius fortwihrend alle Aeonen in seiner planetarischen Be-
wegung umkbreisen sollte, damit jeder cgywr, dem er nahe
kommt, solverefwr e xaxiq suae novnpiag, diesem verlieh er
eine duvauis e parvo Sabaotho ayadg, daher Jupiter selbst
gleichfalls diesen letztern Namen fiihrt (p. 366 ff.) '). — Die
Darstellung des ersten Buchs (p. 34 f. 25 ff.) stimmt mit
der des vierten in der Hauptsache iiberein. “Auch hier bindet
Jeit die dpypovres in ihre ogaipar (p. 34), auch hier wird
(8. 0) die Bekehrung des Jabraoth und die Widersetzlichkeit
des Adamas vorausgesetzt. Aber auffallend ist, dass sowohl
nach p. 35 init. als nach p. 25 ff. (eiuaguévny atque ogaigar
quae sunt dominae eorum) auch die Archonten der ,zwdlf
Aeonen* in die opaiga und tigaguivy ,,gebunden‘‘ sein sol-

4) Dass Jupiter und Venus ayadomowoi, Saturn und Mars xaxo-
mocol (Merkur xosvos) seien, ist auch Lebre der chaldiischen
Astrologie, s. Sext. Emp. adv. Astrol. §. 29 ed. Fabr. Hermetis
aphorismi (in Junctin. speculum astrol. Tom. I, p. 840) §. 4:
wlupiter configuratus malevolis mutat eorum makitlam in bonum;
Venus non potest hoc facere, nisi adiuvetur & Jove* (vgl. hiesa
unt. Ui, 2. extr.). — Ausserdem ist zu dieser ganzen Lehre von
bisen (abgefallenen) und guten dgyovrss zu vergleichen, was die
Philosophumena von den Peratikern angeben: ¢ Xeicé Aoyor
xaryyysday aldvoy ¢dowy xal dmogadias dyaduy Svvduswy et
xaxd xai ovppuyias dyadiv werd movnewy (5, 18.).
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len, wihrend doch nach p. 22 f 185 diese beiden Sphiren
tief unter den zwdlf Aeonen, wie diese in den ersten Bii-
chern aufgefasst werden (S. 64 £.), gelegen sind — ein Uebel-
stand, der bleibt, wenn man auch mit Petermann ¢uarum
sunt domini lesen wollte, indem auch so die dgyovrec alwivary
p. 25 ff. mit der o@. und eim. zu Einer Stufe oder Region
des Himmels zusammengehoren —. Offenbar hat hier der
Verfasser sich von der Vorstellung des vierten Buches, wel-
chem 12 aidiveg, eipapuévn und og@aige noch in Eins zu-
sammenfallen, nicht ganz los gemacht; obwohl er die zwei
letztern tief unter die erstern stellt, so miissen doch auch
bei ihm die 12 aidség an eine éiu. und og. ,gekettet wer-
den, um Ordnung unter sie zu bringen, weil es eben im -
vierten Buche so dargestellt war. VVahrscheinlich hatte er
selbst wohl ein Bewusstsein von dem hiemit entstandenen
VVidersprach; er spricht niimlich lib. 3 p. 336 ff. hiufig von
einer magna ciuaguévy, deren finf grosse Herrscher in der
hichsten Region der zwdlf Aeonen, in dem Gebiet des Ada-
mas (év somoss xegadiic aiwvwr oder regni Adamae p. 336)
ihren Sitz haben; dieser Beisatz ,,magna‘“ scheint eine Unter-
scheidung dieser cipaguévy der 12 Aeonen von der untern
&ipaguévy oder secunda ogaipa (p. 23. 184 f.) andeuten zu
sollen; aber gerade in der so ausfiibrlichen Hauptstelle p. 25 ff.
ist diese Unterscheidung einer obern und untern (grossen und
kleinen) &iu. (und 6¢.) nicht gemacht, was beweist, dass die-
selbe noch nicht zu vollstindiger Klarheit ausgebildet ist. Die
p- 336 ff. genanuten ,fiinf grossen Herrscher der grossen
dipaguévy’®, deren Geschiift die Seelenbildung ist, scheinen
den fiinf Planetenfiirsten des vierten Buchs, die auch quingue
magni dgyovees heissen (p. 361), nachgebildet; identificirt
diirfen diese beiderlei «oyovres nicht werden, einmal weil
Jupiter und Venus gute Lichtsterne, die Herrscher der gros-
sen &luapuévn aber insgesammt menschenfeindlicher Natur sind
. (besonders p. 341. 343), und fiirs Zweite, weil die Planeten-
firsten (p. 360 ff.) in der og@aiga (im Zodiakus), die Herr-
scher der grossen éiu. aber in den hdchsten Hohen -der zwdlf
Aeonen ihren:Ort haben. Die Vorstellung der ersten Biicher
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ist also die, dass Jeli sowohl die cxpyovrs¢ der zwei niedern
spaipas (der opaiga und eluugpevn) als die der zwdlf Aeo-
sen in Ordnung brachte und beiderlei apyorzes (p. 34)
eine Stellung und Bewegung innerhalb bestimmter Sphiren
anwies, und dass er, wie die wpyorres der unteren Sphiiren
die fiinf Planetenfiirsten zu Vorgesetzten-erhielten, so auch
iber die der 12 Aeonen fiinf Herrscher (,,der grossen ¢iuag-
uéwn der 12 Aeonen*) gesetzt habe ?). Urspriinglich waren
alle dgyovres frei und ungebunden, sie waren noch nicht
in diese Bahnen, die sie jetzt T'ag fiir Tag und Jabr fiir
Jabr am Himmel beschreiben, hineingebannt; wie Menschen
und Thiere auf der Erde sich frei nach Willkiir bewegen, so
anfinglich auch die VVeltfiirsten in der altitudo; die jetzige
starre Ordnung, in welcher wir sie am Himmel er-
blicken, ist erst eine spitere, durch ihre eigeneSchuld
hervorgerufene Einrichtung, sie ist nicht das von dem
gitigen Princip alles Daseins urspriinglich Gewollte, sondern
ein Denkmal des Missbrauches, den die Weltfiirsten mit ihrer
Kraft und Freiheit getrieben haben und um desswillen sie
eben diesem unfreien Mechanismus der sphirischen Bewegung
unterworfen, Jedem von ihnen eine eigene ihn isolirende und
auf sich selbst beschrinkende Himmelsbahn angewneson wor-
den ist.

Der erste Abfall der Weltherrscber, der nach p. 34 (que

1) Die obige Ansicht iiber das Verhiltniss der Lehre der ersten
Biicher zu der des vierten findet auch lib. 1, p. 3 eine Bestiti
gung. Hier helsst es: haud dizerat Jesus suis uadyraic dis-
PErsTONEM OMNEM TOTWY OMNIUM MAGNT COPATWY —m — GIGUE
oixss omnes eorum ogaspwv u. s. w., d. h. vom doparos (dem

- dreizebenten Aeon) bis zur ogaiga herab waren die dltern Be-
lebrungen noch nicht vollstindig gewesen, batten das Einzelne
noch nicht iberall genau unterschieden, das Ganze noch nicht
in alle seine einzelnen Bestandtheile auseinandergelegt (,,dispersio*),
die verschiedenen Stufen der Aeonenwelt noch nicht gehorig ge-
trennt. Das eorum in der ang. St. scheint sich szwar auf das
dogarwy zu beziehen; aber wabrscheinlich ist irgendwo etwa et
dispersionem omnem romwy duodecim aiwvwy ausgefallen, da das
_ olxos guf letstere hinweist.
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ligavit eos inde ab initio Jett) in die ersten Uranfange des
Bestehens der Welt gesetzt werden muss, ist nun zwar theils
auf dem Wege der Giite und Bekehrung theils auf dem der
Gewalt und Unterwérfung wiederum beseitigt, aber eine dau-
ernde Rubhe und Ordnung ist damit noch nicht hergestellt,
da die Lichtkraft der ‘dgyorsés ihnen noch immer Stirke ge-
nug gibt, um fortwihrend verwirrende Geliiste nach Selbst-
stindigheit und Herrschaft in ihnen zu erregen. Um nun
hierin eine Aenderung hervorzubnngen, ist es. nothwendig,
diese. Lichtkraft in ihnen zu schwiichen, das von ihnen miss-
brauchte hShere Element ihnen (soweit es ihnen genommen
werden kann, ohne dass sie damit der Kraft in altitudine ihre
Bahnen za durchlaufen und so die dussere Ordnung der Welt
fortzuerhalten beraubt werden, vgl. p. 85. 140. 171) wiedernm
zu entziehen, und es ist daher die Einrichtung getroffen,
dass Melehisedek, der grosse magadnunrwg luminis, zu
den dgyovres herabsteigt, um ihnen ihr Licht zu
nehmen und es in den Lichtschatz zuriickzabringen (p. 34 ff.).
Die erste von Melchisedek vorgenommene Lichtreinigung wird
p- 34 f. béschrieben; sie ist dadurch von besonderer VVichtig-
keit, dass sie zugleich zur Entstehung des Menschengeschlechts
Anlass gibt. Melchisedek tritt mitten unter die dgyovres der
aiiives und der beiden opaipas hinein, ruft einen an Macht
ihnen uberlegenen cneda:')c (einen eifernden Strafgeist) her-
vor, der ihre Rrelsbewegung (xuxdos) beschleunigt' (so dass
sie gleichsam die Besinnung verlierend nicht Zeit und Hraft
haben sich zur Webre zu setzen), und nimmt ihnen so ibre
hdbern Bestandtheile, niémlich 1) ihre vis (Llchtkraﬂ) und
-2) die (auch bei der Sophia p. 63 -als feineres, lichtartiges
Element vorkommenden) drei Bestandtheile des Hauchs ihres
* Mundes, der Thrinenfeuchtigkeit ihrer Augen und des Schweis-
ses ihrer Leiber, zieht aus allen vier das in ihnen enthaltene
reine . Licht heraus und 'triigt es in den Lichtschatz. .Das bei
dieser Reinigung iibrig bleibende, sich abwirts senkende hy-
lische Residuum jener Elemente aber (eorum cunctorum idn)
' wird Yon den A#czugyol doyovrwy omnium gesammelt und den
Aeszugyoic apyoveaw suapuivng xal opalpas, qui infra aidvag,
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ibergeben, um daraus Menschen - und Thierseelen za
bilden und dieselben in den xdomog¢ hinabzuschicken (p. 85),
.und seitdem ist es nun das Geschidft der dgyorres, dieses von
ibren Dienern begonnene Werk der Seelenschdpfung fortzu-
setzen (p. 36. vgl. 337.). An diesem Geschift nehmen jedoch
auch noch andere Geister Theil; als nimlich die mapadnumn-
t09s¢ solis et lunae, die, wie diese beiden Miichte, denen sie
dienen, gute VWesen und Gegner der agyovreg sind (vgl. 8. 59),
bemerken, dass Melchisedek den letzteren ibr Licht genom-
men hat, setzen sie sich in Bereitschaft, um ihn in seinem
Geschiifte zu unterstiitzen; sie’ fangen reine Lichttheile (die
bei der unter den dgyorzee angerichteten Verwirrung zur
Seite fallen und daher von Melchisedek selbst nicht gesam-
melt werden kinnen) auf und legen sie bei sich nieder, bis
sie dieselben den Dienern des einstweilen mit seiner Ver-
richtung zu Ende gekommenen purgator luminum ibergeben
konnen. Zugleich aber sammeln sie die faex vhexn dieser
reinen Lichttheile, d. h. das materielle Residuum, das auch
aus diesem purum lumen coyovrow, weil es doch nicht ab-
solut rein ist, sich niederschligt, und beférdern dieselbe
gleichfalls in die opaipa, damit dort (sei es nun von ihnen
selbst oder von den Aezegyol agyovrwy) auch aus diesen in
Vergleich mit den Ausschwitzungen und dem Hauch der ag-
yorree immer noch feinern Elementen Menschen - und Thier-
seelen gebildet werden '). Der Zweck aber, um desswillen

1) P. 36 lin. 16 f. lautet der Text Schwartze’s so: Alque etiam
magalyunrogss solis et rmpub/;mtopac lwhae, quum adspexment
coelum, ut viderent oynuare viarum alwvwy et oyjuare sipuag-
névns et opaipas et abstulisse ewm vim luminis ab istis, et para-
runt se wagalyunropes solis, ut dimitterent illud, usque dum da-
rent magalyunropoe Melchisedeki. Purum lumen eorumque vdixyy
Sfaecem tulerunt in opaipey —, ut facerent ypvyyy hominum, —
reptilia et pecora etc. Statt abstulisse eum gibt Petermann
abstulisset als die dem Codex allein . entsprechende Lesart an,
was ganz denselben Sinn gibt. Die von P. auch vorgeschlagene
Lesart abstulissent ist unpassend, ausser wenn man nicht die
magalyunropes solis, sondern die des Melchisedek als Subjekt
betrachtet, wogegen das von ibm in dritter Linie vorgeschlagene

Theol. Jahrb. 1854, (XIIL Bd. 1. H.) 6
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die «pyovres Menschenseelen schaffen miissen (und um dess-
willen auch die guten Geister der Sonne und des Mondes
an dieser Schipfung sich zu betheiligen haben), ist der, sie
allmilig ibrer Kraft zu berauben, ihnen alle hiheren Ele-
mente, auch das weniger reine Licht, das ihnen noch ge-
blieben, zu entziehen (p. 36), dasselbe ig niedrere, der Ab-
hingigkeit von der hShern Welt sich besser fiigende; leichter
zur Bekehrung und Sebnsucht nach dem Lichtreich zu ver-
mdgende Geschipfe, d. h. in die Menschheit iiberzuleiten
und es so einst mittelst der an diese Empfinglichkeit des
Menschen fiir die VVahrheit ankniipfenden christlichen Er-
13sung in die obern Regionen, denen es urspriinglich ange-
hort, zuriickzufiihren, wihrend freilich -dieser Zweck den
apyovres selbst vorerst verborgen bleibt, und daher ibre Ab-
sicht bei dem Geschift der Menschenbildung nur darauf geht,
Wesen zu erschaffen, die ihnen angehdren und ibrer Herrsch-
sucht die Befriedigung gewihren, eine stets wachsende An-
zahl niederer Geschipfe in ibrer Gewalt zu haben. — Noch
ist zu bemerken, dass nach p. 44 der AvBadng, sofern er
michtiger ist als die Beherrscher der zwdlf Aeonen, sich
geweigert hatte, sein reines Licht vollstindig herauszugeben,
weil er Herr iiber seinen Aeon und Alles unter demselben
sein wollte, daher denn auch dieser Archon an der Schopfung

ghstulerunt gleichfalls einen guten Sinn gibt, ja dem Sinne des
ganzen Satzes, der nicht wobl anders als oben gefasst wer-
den kann, jedenfalls am besten entspricht. Im Folgenden ist
nmit P. deponerent statt dimitterent zu lesen, das purum lumen
dagegen gemiiss der fiir die Auffassung unsrer Stelle entschei-
denden Parallele p. 337. 338 (quod 8 wvyy est e faece puri
luminis etc.) beizubehalten, wobei aber allerdings das purum
lumen zum Vorbergehenden gezogen werden muss, da aus dem
purum lumen nicht wobl pecora u. s. w. erschaffen worden sein
konnen. Das eorumgue ist entweder mit egfusque zu vertau-
schen, oder stebt der Plural mit Riicksicht darauf, dass das
purum lumen eben so gut als Inbegriff lichter Stoffe und Theile
gedacht werden kann, oder endlich mit Beziehung auf deyovraws,
aber doch so, dass mach p. 337 f. nicht die faex vAixy der 4.
diberhaupt, sondern nur eben die ihres purum lumén gemeint ist.
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des Menschen nicht theilnimmt, sondern erst spiter aaf ge-
waltsamem VWege der puritas seines Lichtes beraubt werden
wird (vgl. p. 76)

5. Die doyorreg des Wegs der Mitte. — Die Be-
trachtung des Abfalls der Aeonenherrscher und der von den
obern Lichtregionen aus gegen sie ergriffenen Maassregeln
hat uns bereits iiber den xepaoudg hinaus, in das Gebiet des
sdopos hominum gefiibrt; aber es ist, ehe wir hiezu fortge-
hen, nothwendig zavor noch eine andere, gleichfalls aus An-
lass jenes Abfalls entstandene Klasse von Geistern zu betrach-
ten, nimlich die dpyovres viae medii. Als Jeft die Verhilt-
nisse und Verrichtungen der agyovees des Adamas regulirte,
nahm er 360 (wahrscheinlich die schlimmsten) aus ihrer Mitte,
band sie in einen tomog aegevos unmittelbar unter der (un-
tersten) o@aiga,+in den romog viae medii, d. h. entweder in
der ,Mitte** zwischen den ogaipac und dem xoouog, oder der
Ort durch den der Weg der in ibhrer VWanderung nach dem
Tode begriffenen Seelen zum rumog¢ ueéowr fiihrt, s. IIL 2.),
ud setzte iber sie (wie iiber die Aeonen) fiinf grosse ag-
tveg, Iaganint, "Apis® Aethiopica, “Exdary (drei Wesen
von greulich hisslicher Weibergestalt), ITagedowy — Tugdy
und 'Juy@avefag. Das Geschift dieser finf apyorres ist nicht
diess, Seelen hervorzubringen, sondern meare adversus lu-
men und gegen Alles, was Theil an demselben hat; sie stre-
ben insbesondere darnach, die Seelen der Menschen an sich
2u reissen (,,auferre gegeolues, raubend, fremdes Eigeathum
sich zueignend hinwegzunehmen“) und sie sodann bis zur Ver-
nichtang zu peinigen; sie werden zwar an der villigen Aus-
fibrung dieser Absicht theils durch Melchisedek und Jed,
die jezuweilen um duorch Entziehung ibrer Lichtkrifte ihre
Macht zu schwiichen herbeikommen, theils durch die (spiter
genauer anzugebende) Vorsorge anderer Herrscher des locus
dester und wiowr immer wieder verhindert, aber es gelingt
thnen doch stets durch ihrve dasuowia eine grosse Zahl von
Menschen zu Freveln und Verbrechen zu reizen, hiedurch ih-
rer Seelen sich zu bemiichtigen, und sie sodann nach dem
Tode lange Zeiten hindurch mit unsiglichen Martern zu quii-

6*
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len (p. 364 ff. 359. 262). Um dieser grausamen zerstSreri-
schen Tendenz willen sind die Herrscher des VWegs der Mitte
auch diejénigen Miichte, bei welchen der Todesgeist oder die
unotpa, das den Tod des Menschen bestimmende und herbei-
fiibrende feindliche Princip, seinen Sitz hat (p. 285. 287. 290),
und durch welche nach dem Tode auch an solchen Seelen,
iiber die sie zwar keine Gewalt bekommen haben, die aber
wegen ihres siindigen Lebens zum Erdulden schwerer Ziich-
tigangen und zum Eintritt in ein zweites Erdendasein verar-
theilt sind, eben diese Ziichtigungen vollstreckt werden (s. u).
In diesen archontes viae medii stellt sich folglich das Negative
in dem Wesen und Charakter der Weltherrscher ganz fiir
sich auof seiner héochsten Spitze dar; wie auch die bessern
unter ihnen mit Eifersucht ihre Macht iiber die Menschen-
seelen zu bewahren und spiter die Erldsung zu verhindern
suchen, so gehen nun diese auf gar nichts Anderes mehr
aus als darauf, zur Rache dafiir, dass sie des Lichts beraubt
worden, nun auch Andere des ibrigen zu berauben, das Licht
iiberall zu vernichten, ihren Grimm wegen des Verlustes ihrer
Herrschaft und Gewalt durch Zerstdrung der Menschen d. h.
derjenigen Wesen zu befriedigen, welche sie einerseits als
ein blosses Gebilde der WWeltherrscher, zu denen sie selbst
gehdren, ansehen, in welchen sie aber andrerseits doch mit
Neid und Missgunst etwas Hoheres, eine erhabenere der ih-
rigen weit iiberlegene Bestimmuog anerkennen miissen. —
Die Betrachtung der Michte der Finsterniss, des Chaos und
des Orkus gehdrt hieher noch nicht, da sie, soweit das Sy-
stem des Verfassers vorliegt, zu den &gyovses in keiner Be-
ziehung stehen, und wir gehen daher nun zunichst zu seiner
Lehre von der irdischen und menschlichen Welt iiber.

III. Die niedere, irdische Welt.

- Der x0ouog besteht aus dem ségéwua, der Erde und
der Unterwelt. Das segéwua (Firmament) hat wie die Stern-
sphiren seine xaransraouara (p. 213) nvdae doyovres éfuolac
und ayyedoe, in vakeg geordnet und durch vincula an die-
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selben gebunden (p. 20); iiber ihre Verrichtungen wird jedoch
nirgends etwas Niheres angegeben. Unterhalb des sepéwua
liegt der x6ouog hominum, iiber dessen Schipfung und
Einrichtung wir, da die nihern Erliuterungen hieriiber zwar
versprochen aber nicht gegeben werden (p. 209 ff.), nur so
viel erfahren, dass die Thierwelt (die nach p. 210 einst wie-
der vergehen wird) gebildet worden sei xara xvxdov cgpov-
twr opalpag (nach dem Zodiakus, vgl. p. 366 ff., wo seine
einzelnen Theile, Widder u. 8. w., angegeben sind) et xard
ogruara omnia illorum conversionis, d. h. ebenso auch nach
den iibrigen Figuren oder Bildern, in welche die Sternmiichte
am Himmel vertheilt sind und innerhalb welcher sie sich um
die Erde bewegen (p. 36; Dasselbe als Lehre des Aratus bei
Orig. Philosoph. 4, 49). Sebr ausfiibrlich dagegen verbreitet
sich der Verfasser iiber die Schopfung des Menschen und
seine Stellung im Universum, obwohl auch hier vielfach ge-
navere und unter sich iibereinstimmendere Angaben zu ver-
missen sind. Der Mensch ist dasjenige VWesen im gesammten
Reiche des Daseins, welches, auf der letzten Stufe der aus Licht
uwd Materie gemischten Schipfung stehend, alle Krifte, alle
guten und bdsen Elemente simmtlicher iiber ihm befindlichen
Stafen in sich vereinigt, und um welches sich daher das gute
oand bdse Princip (die Lichtwelt und die Weltherrscher) strei-
ten, so dass die Menschheit der Boden ist, suf welchem der
Kampf zwischen beiden schliesslich ausgekimpft wird. Licht
und Materie, Gottliches und Dimonisches (Archontisches) ist
im Menschen zur Einheit verbunden und ebendamit zu inne-
rem Widerstreit zusammengethan; dieser WViderstreit muss
wie alle Disharmonie im Universum geldst werden, aber der
Mensch selbst vermag es nicht, weil er, trotz der in ihm
wohnenden gottlichen und archontischen Kriifte, doch eben im
Gegensatze zu den dgyovees, zu diesen michtigen und ge-
waltigen Beherrschern der Welt, das Moment der unselbst-
stindigen Endlichkeit, das im Universum nicht fehlen durfte,
darzustellen bestimmt ist; die Lésung jenes Widerstreits hiingt
vielmebr einzig und allein davon ab, welches der beiden
Principien, das Gdttliche oder das Archontische, die Macht
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hat das andere zan besiegen und so auch im Menschen dem
einen oder andern die Oberhand iiber das ihm entgegen-
stehende zu verschaffen. Aber diese Endlichkeit, durch die
er daza verurtheilt ist, in vollkommen unfreier Abhingigkeit
von héheren Michten zu sein' und insbesondere den schweren
Druck der auf ihte Gewalt iiber ihn eifersiichtigen Weltherr-
scher tragen zu miissen, ist ebenso auch sein Heil und seine
Rettung, indem der Mensch eben um dieser seiner Hiilflosig-
keit und um dieser seiner Leiden willen auch vorzugsweise
der Gegenstand der Barmherzigkeit des Ineffabilis und seiner
Mysterien ist (s. z. B. p. 249), so dass dieselben um seiner
willen selbst in das Gebiet der Endlichkeit sich herablassen,
um ihn von den Weltfiirsten zu befreien und ihm den Weg
zu den seligen Hohen des Lichtreichs zu weisen, wihrend
die Tyrannen, die ihn selbstisch und herrisch Jabrtausende
hindarch geknechtet und gepeinigt, nicht auf diesem Weg
der Giite und des Mitleids, sondern auf dem der gewaltsamen
ZerstSrung ihrer angemassten Macht von ihrer Widersetzlich-
keit gegen das Géottliche zuriickgebracht werden und die De-
" miithigung erleiden miissen, einst bei der evectio universi
tief unter die von ihnen hervorgebrachten und beherrschten
Menschenseelen gestelit zu werden.

1. Die Entstehung des Menschen und die Be-
standtheile der menschlichen Natur. — Der ussere
Anlass und Hergang der Entstehung des Menschengeschlechts
ist oben bereits angegeben worden; sie kniipft sich daran,
dass die Weltherrscher von oben her mit Gewalt gendthigt
werden, nicht nur ibr reines Licht abzugeben, sondern auch
ihrer iibrigen feinern (obwohl schon materiellen) Elemente,
ihres Schweisses, ibrer Thrinenfeuchtigheit, ihres Athems und
des Niederschlags (der faex) jener reinen Lichttheile sich za
entiussern und dieselben zur Bildung von (Thier- und) Men-
schenseelen zu verwenden. Der Mensch besteht nun aber
nicht aus der yvyn allein, sondern einestheils aus dem gleich-
falls durch die agyovrec ibr beigegebenen owua UAne oder
ovua vissoy apyovrav (p. 202. 227 u. s. w.), anderntheils ge-
miiss dem Rathschluss der gittlichen Weltregierung aus einem
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Theil der vis, welche Christus als Vollstrecker der Befehle
des ersten Mysteriums von Anfang an in den xzpaoude herab-
befirdert hat (S.71), und zudem noch aus zwei weitern, wieder-
um von den Weltherrschern herstammenden Bestandtheilen,
dem orriucuor nvevparog oder dem bdsen Trieb, der die
Seele zum Siindigen nGthigt und sie hiedurch unter der Ge-
walt der VWeltherrscher erhilt, und der moipa, dem bésen
Genius, der an ibr die von den VVeltherrschern ihr zugedach-
ten Geschicke vollstreckt. VVas zuerst die wvzy betrifft, so
kommen zu den ursprunghch von den Dienern der Weltfiir-
sten in der untern c(pmga gebildeten Seelen fortwahrend neue
hinzu, an deren Bxldung die fiinf grossen Herrscher der gros-
sen tipaguevy selbst, welche im rdmog xepedie alwvary oder
regni Adamae gegeniiber der Lichtjungfran ihren Sitz haben,
sich unmittelbar betheiligen (p. 336 ff.). Die von ihnen ge-
bildeten Seelen sind zwar allesammt vaixal (vgl. auch p. 40),
faeces VAexai (p. 249), oder aus der faex vhixy dgyoviaw (p.
7. 40) gemacht, aber doch (vgl. p. 340) von verschiedener
Art, indem (p. 337f.) die einen aus dem sudor der WVelt-
herrscher (d. h. aus den grdbsten materiellsten Bestandthei-
len dieser faex), die andern aus dem (schon feinern und da-
her p. 338 mit der faex puri‘luminis zusammengestellten)
Elemente ihrer Thrinenfeuchtigkeit, andere aus dem Dunst
itres Athems, andere endlich aus dem materiellen, aber doch
bereits der Feinheit des Lichtstoffes selbst sich annihernden
Niederschlag des durch Melchisedek ausgeschiedenen purum
lumen bestehen (welche letztere vielleicht wenigstens theil-
weise nicht von den VVeltherrschern, sondern von den dp-
10veeg solis et lunae gebildet werden, von denen gleich nach-
her gesagt ist, dass sie wie jene ein uépog der vis in die See-
len einblasen). Die Bildung der von den fiinf Weltherrschern
geschaffenen Seelen geht in der Art vor sich, dass dieselben
von dem Stoffe, def dazn bestimmt ist, nehmen, ibn gemein-
#am in Theile zerlegen und aus diesen Theilen Seelen ge-
stalten, so dass alle fiinf zu jeder Seele das Ihrige hinzathun,
und so auch Jeder Anspruch auf ihren Besitz hat (ut quivis
dprorar — ponat suum uégos & Yy, — ut accipiant
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omnes e yvyy). Hierauf wird der Seele, um sie ihres hi-
hern Ursprungs vergessen zu machen und den Keim des B3-
sen in sie zu legen, in Folge dessen sie vom Lichtreich aus-
geschlossen und ebendamit unter der Macht der Weltherr-
scher gefangen bleibt, das avz/ucuov mvevuarog aner-
schaffen. Nachdem niimlich die Seele fertig ist, wird von den
Archonten (nach p. 380ff. durch Jaluham, einen nagadrun-
#7¢ des Adamas) ein poculum oblivionis e omépuare xaxiag
plenum énvOvulacg omnidbus variis durch vincula und opga-
yids¢ mit ibr verbunden (vermengt, subigitur oder ligatur p.
341); dieser Lethetrank wird zu einem eigenen, neben der
Seele bestehenden, an sich zwar von ihr trennbaren (odua
-extra yvyny), aber ihr durchaus #hnlichen und wihrend des
irdischen Daseins ihr unzertrennlich anhiingenden, sie wie ein
Kleid oder eine Scheide (vagina) umschliessenden VWesen,
das wegen seiner Aehnlichkeit mit ihr avzipcpor mrevparo,
Gegenbild des Geistes, heisst, das aber ebenso ihr béser
»wFeind* ist, indem es sie fortwihrend zur Veriibung aller
nadn und dvoulae der doyovres zwingt, damit sie flat serva
iis omni tempore et [maneat] sub eorum Umorayi omni tem-
pore in uesafolaig cwparos (p. 337—341). Neben diesem
avzipypor mrevuarog kommt nun freilich auch wiederum . ein
héheres Element in die Seele, nimlich ein Theil der aus der
obersten VVelt stammenden vis (vis luminis p. 294. 285), die
nachdem jenes an die Seele angekettet ist, durch inflatio von
Seiten der fiinf Weltherrscher und von Seiten des agymw
dioxe solis und des dgywv dloxs lunae ihr mitgetheilt wird,
und zwar ohne Zweifel auf Anordnung der nach S. 67 den
doyovreg gegeniiber stehenden (ibr Geschift beobachtenden
und an ihm theilnehmenden) Lichtjungfrau, in.deren Gebiet
wahrscheinlich die vires aller Menschen, ganz ebenso, wie
nach 8. 57 die der Apostel, ihre letzte Formirung erhaiten
(wesswegen es auch p. 284 heisst, dass nach dem Tode die
vis zu ihr zuriickkehre, und p. 285, dass sie solchen Seelen,
die in's Erdendasein zuriickgeschickt werden, auch ihre Licht-
kraft wieder mitgebe). Diese Lichthraft, die .der Seele, wel-
cher sie beigegeben ist, vollkommen gleicht (p. 339), hat nicht
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nir den Zweck, dem Menschen ein Element einzupflanzen
(ebd), durch welches seine Seele fortwihrend innerlich aof
die Lichtwelt hingerichtet und zur einstigen Erhebung in sie
befahigt wird, sondern wie iiberhaupt das Licht allein der
fir sich unmiichtigen Materie, zu der ja auch die Seele und
das dvripepov gehdrt, Halt und Leben verleihen kann, so
dient auch diese vis dazu, zwischen diese beiden zu treten,
um sie zusammenzuhalten (p. 344 f.), und zugleich der Seele
selbst (p. 340) und ihrem Korper Bestand zu geben, und den
Verband zwischen ihnen, auf dem Empfindung und Bewusst-
sein berubt, anfrecht zu erhalten (p. 285 propter eius se.
yupic stationem et corpus et xowewrlav aioBrnoews); die vis
wird daher auch miyua, das in die verschiedenen Bestand-
theile des Menschen Hineingemischte und sie Verbindende,
genannt (p. 344 ff.). Nachdem wuyy avriuspov und piyuc fer-
tig sind, fiihren die Diener der Archonten dieses Kompositum
in die Welt und zwar zundchst zu den &oyovree viae medii.
Hier, in dem Ort der woipa (S. 84), wird der Seele (wie be-
sonders aus p. 290 erhellt, obwohl in der wahrscheinlich ver-
dorbenen Hauptstelle p. 345 nicht bestimmt gesagt ist, dass
gerade hier die woige mit der Seele sich verbinde) von den
Herrschern dieses Gebietes, nachdem sie nachgesehen, ob das -
antippor ihr wirklich beigegeben sei, ein zweiter bdser Feind,
nimlich eine moiga, beigesellt (apyorzes quoque medii per-
lustrant avrimwpor myvevuarog atque etiam woigar, lies: atque
mbigunt cum ea e. u.), welche die Bestimmung hat, die To-
desart, durch welche* nach Anordnung der dggovres der gros-
sen siuapuevn der Mensch sterben soll, in's Werk zu setzen
(p- 345. 350). Dieser Genius des Todes wird jedoch nicht
nit der Person des Menschen zu Einem Ganzen verbundeu,
tondern bleibt ausserhalb der Seele und des Kb&rpers, und
geht so fortwihrend als sein béser Feind hinter ihm drein,
bis die Zeit gekommen ist, wo sie ein wildes Thier oder eine
Schlange gegen ihn fiihrt oder ibm in irgend anderer Weise
den Tod bereitet (p. 345. 347. 350). Wenn diese vier Ele-
mente, Yvyn arrimpov vis und moige, zur Gestaltung gelangt
sind, so geht die Bekleidung der Seele mit dem odue vdi-
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%oy cgyovzaw, ihre Ausgeburt in's leibliche Dasein, vor sich.
Die Diener der Weltherrscher theilen das ganze Kompositom
in zwei Theile, deren jeder alle vier Elemente in sich ent-
hilt; den einen senden sie in einen hiezu bezeichneten Mann,
den andern in ein gleichfalls eigens ausersehenes Weib, und
zwar geschieht diese Mittheilung entweder mittelst Speise oder
Trank oder mittelst Nebel (den sie einathmen) oder mittelst
Wassers (in welchem sie sich baden).. Hierauf bewirkea sie,
dass diese Beiden (durch die an sie vertheilten, zur VWieder-
vereinigung strebenden uépn der Seelensubstanz) zusammen-
gefiihrt werden; sobald die Empfingniss erfolgt ist, fahren
365 Aeczspyol apyovray in die uyrpe, bauen hier den (wie
auch Basilides nach Epiph. haer. 24, 7. lehrte) aus 365 Glie-
dern bestehenden Leib, und rufen, wenn er gestaltet ist, zu-
erst das avzluepov und die yvyy in ihn herein, verbindena
(mittelst einer abermaligen inflatio der dpyorrec) die vis mit
ihr, und gesellen ihr die woiga als unzertrennliche Beglei-
terin bei (wobei jedoch nicht klar ist, wie diese in zwei Half-
ten geschiedene Substanzen wieder vereinigt werden, und an
welchem Orte sie zu denken sind, ehe diese Verbindung mit
dem Kdrper erfolgt). Sodann wird von den Asrspyol der
Tag an welchem sie die Gestaltung des Embryo begonnen
in die linke, der Tag an welchem sie vollendet war in die
rechte Hand (ohne Zweifel in die innern Handflichen, deren
Linien so gedeutet werden), dessgleichen der Tag an welchem
die Herrscher ihnen die Seele iibergaben in die Mitte, der
an welchem sie mit dem Leib vereinigt wurde in die rechte
Hilfte des Gehirns, der an welchem sie das avziusuor mit
ihr verbanden in's Hinterhaupt, der an welchem sie die vis
in den Menschen brachten in Kopf und Herz, namentlich
aber die Zahl der Jahre, welche die Seele in diesem ihrem
Leib zubringen soll, auf die Stirn (Stirnfurchen) eingezeich-
net (o@oaylleras). Nachdem diess Alles geschehen ist, iiber-
liefern die Afszspyol den apyovies pivaios, den Vollziehern
der Strafurtheile (s. u.), diese von ihnen gemachten Einzeich-
nungen (idsoy o@gayldoww), natiirlich in Abschrift; die doyov-
veg Zoevaios aber iibergeben die o@gayides ihren wagadqun-
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s, damit diese die betreffende Seele in's Auge fassen, sie
durch ihre Aeczopyol wihrend ihres Lebens beobachten, die
Zeit, in welcher sie dieselbe ans dem Horper wieder herauns-
zuholen haben, wissen, und nach dem Tode Zeugniss von
den Siinden, die sie begangen hat, ablegen k3nnen. Sobald
diese Notificirang an die dgyovses épevaios besorgt ist, keh-
ren die 365 Aacxspyol in die uyroa zuriick, und bringen den
Menschen vollends zur Reife, worauf derselbe an's Licht die-
ser Welt geboren wird (p. 345 —349) '); kurz, wie der
Mensch mit Ausnahme der vis luminis seiner ganzen Sub-
stanz nach eine faer und ein opus der WWeltherrscher ist, so
ist auch seine Entstehung und Korporisation ganz in ibren
Hinden, die agyovres sind seine parentes (p. 342), die seine
Seele geschaffen und sie mit so festen Ketten und Siegeln
(vincula et oggayldes) an das arriuspor an die moipa und
an das 6Gua vAixoy gefesselt haben, dass sie in WWabrheit
gar nicht sich selbst, sondern nur ihnen angehdrt %).

2. Die Abhingigkeit des Menschen von den ag-

1) Vgl. hiezu die Ansichten orthodoxer Hirchenlebrer, z. B. Tertul-
lians de anima c.37: omnem autem hominis in utero serendi struendi
fngendi paraturam aligua utique potestas divinae voluniatis mini-
stra modulatur etc.; auch Clementis Ecl. ex ser. proph. c.50.
2) Vgl. Exc. ex Theodot, ¢. 70 did zoiw amdavay zoivvs xal mla-
ywubvay dspuy ai iml vérwy Jvvauss imoysusvar Tamssvecs Tos
yevioses xal meooxomios; c. 25 vm éxsivwy (sc. Tav 12 Lwdiwy)
7 yéveors Jrouxeirae, ©. 74 10 Texropusvoy ooy der dyadomosol
(dskeol) und xaxomoco! (dpsccpol) &pyovrse, wie -nach unserem
Verf. sowohl die guten dpyorres solis et lunae als die bosen Stern-
firsten die vis dem Menschen einblasen. Ausserdem bieten Pa.
rallelen dar die Lebren der Peratiker Orig. Philosoph. 5, 14 7é¢
dclpas 188 Gswpsudvas v Ty Spavg tis yeviosws alriss ysyové-
vas und 16 20l 02 of Jz0) t7is dmwlsias of dsioss of TH¢ wsra-
Blyzis ysviosws, imupdpovres Tois yevouévois Ty dvdymny; ebd.
quils of Tny dvdywny Tys ysvégews éyvomores el vas odss 8¢
ov eicedndvdey ¢ dvOpwmos sis wov ooy axgfis dedidayui-
vos, 3usAdsiy mai megpdoae Ty @Oopdv wovos dvwduede. Aehn-
lich Firmicus Maternus Matheseos lib. 4. c. 3 per-stellas terrenis
corporibus divinus ille animus necessitate cuiusdam legis infundi-
tur, cui descensus per orbem solis tribuitur etc.; lib, 5. praef. id.

N



92 Das gnostische System

govzeg; die Siinde, der Tod, die Hillenstrafen und
die Seelenwanderung. — VWie der Mensch seinem Ur-
sprunge nach von den Weltherrschern abstammt, so ist auch
fernerhin sowohl im Leben als nach dem Tode sein Thun
sowohl als sein Schicksal von ihnen abhiingig. Alles, was die
Weltherrscher der Seele vorausbestimmt, Gutes oder Bdses,
trifft sie auch mit unabinderlicher Nothwendigkeit (p. 350),
und von dieser Nothwendigheit kann den Menschen in die-
sem Leben nichts, auch die Erlsung nicht (deren VVohltha-
ten ihm vielmehr erst nach dem Tode zu Gute kommen), be-
freien (p. 277). Ebenso ist die Seele auch in ethischer Be-
ziehung schlechthin unter der Gewalt der VWeltherrscher (diess
jedoch unbedingt nur, bevor sie die Mysterien der Erlésung
empfangen hat); auch die Siindhaftigkeit, 2u welcher ihre
Schopfer und Herrn sie bestimmen, ist ein nothwendiges un-
entrinnbares ,,Verhingniss* (p. 350), und zwar ein Verhiing-
niss, dem in hbherem oder geringerem Grade jeder auf Er-
den Geborene untergeben. ist. Eine Beschreibung der all-
mihligen Entwicklung der Siinde wird p. 281 ff. gegeben. Zu-
erst sind die Lichthraft die Seele und das avriuspor noch
schwach, bewusstlos, ohne Fihigkeit der Unterscheidung des
Guten und Bisen. Aber schon wihrend dieser Zeit der un-
miindigen Kindheit beginnt durch das odua das siindhafte
Princip eine Macht im Menschen zu werden; denn er muss
sich von den rgupai xcous agyorrwr nihren, durch diesen
Nahrungsprocess nimmt aicht nur der Kérper immeér mehr von
dieser Ueppigkeit der Materie in sich auf, sondern auch die
Seele assimilirt sich ex pépes wuyie quoe in rovpaic d. h. *
Elemente der durch alles Sinnliche verbreiteten sinnlichen
Weltseele (von der nur hier die Rede ist) und wird durch
diese xaxla Toupwv immer fester an den afwy suaguivne ap-
govear gekettet (p. 330); dessgleichen ,sammelt sich* das
arzipwpor ex uiges xaxlag quae in tovpais eiusque EmiBu-
plasg, d. h, auch dieses wiichst durch die bosen Keime, die
sowohl in den iippigen Geniissen der Sinnlichkeit als in den
durch den Genuss wachewerdenden Geliisten darnach enthal-
ten sind. Allmihlig reifen so alle drei heran und gelangen
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dazu, jedes zu aio@dvesr xara guowy, d. h. jedes sich dem-
jenigen zuzuwenden, was seiner innern Natur entspricht, die
vis strebt aufwirts nach dem lumen altitudinis, die Seele
empfindet ein Sehnen nach dem zomog dixacoourns commicti
(dem dreizehenten Aeon S. 62), d. h. sie ahnt ihrem Ursprang
gemiss etwas Hoheres als diese Erde, das sie aber freilich
doch wieder innerhalb der verginglichen Welt, in den Aeo-
nen (nicht aber jenseits des sichtbaren Universums) sucht;
das arriucuov aber sucht mehr und mehr alle Schlechtigkei-
ten, Geliiste und Siinden, zu denen die Seele von den Welt-
herrschern die Anlage mitgebracht hat, in's Werk zu setzen,
es zwingt den Menschen, obwohl die vis nicht ruht, seinen
Blick .auch auf das Gottliche hinzurichten, beharrlich alles von
ibm eingegebene Bise zu wollen und zu thun, bis alle Siin-
den, welche die Veltherrscher dem Einzelnen bestimmt ha-
ben, ausgefiihrt sind (vgl. auch p. 343), es reizt die Aszsg-
70! égovator von allen diesen Siinden, die eine Seele began-
gen hat, genaue Notiz zu nehmen (p. 283), und zeichnet
dieselben zudem mit oggayides in sie ein, damit sie spiter
nach dem Tode als Siinderin erksant und gestraft werden
kam (p. 299). Denn auch durch den Tod wird die Seele
von ihrer Knechtschaft nicht befreit; vielmebr treffen sie ge-
rade von jetzt an in vollem Maasse alle Uebel, welche diese
sie in Schlechtigkeit und Schuld stiirzende Herrschaft der
Weltfiirsten fiir sie nach sich ziehen muss. Nachdem nim-
lich die uotpa iiber den Menschen das ihm vorausbestimmte
Lebensende herbeigefiihrt, kommen die (p. 380 ff. niher be-
schriebenen) magadnunroges der doyovves fpwaior, der unter-
irdischen apgovzes der xodaoeis xplotay, der strengen Vergel-
tung, gervg (p. 299. 349), herzu; sie fiihren die Seele, deren
Sinden sie durch ihre Aecz#gyol bisher beobachtet haben (p.
282f. 349), aus ihrem Kérper, und gehen, wihrend die Licht-
braft zor Lichtjungfrau zuriichkehrt, das dvziueuov und die
Koiga aber die Seele fortwihrend verfolgen, drei Tage lang
mit ibr in allen zomos umher, um ihr alle aidveg xcous zu
seigen (damit ihre obwohl unklare und nicht das VVahre tref-
fende, aber an sich doch immerhin ltbliche Sehnsucht nach
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Erkenntniss der hihern Regionen der Welt ihre Befriedi-
gung erhalte); nach Verfluss dieser drei Tage aber fiihren
sie die Seele (falls sie nicht in einen noch tiefern Strafort
versetzt wird) hinab in den orcus chai, iibergeben sie dort
den apyovreg igivaior und erstatten Bericht iiber die Siinden,
deren sie sich schuldig gemacht hat (vgl. p. 299); hierauf keh-
ren sie zu ihren sonstigen Verrichtungen zuriick, und statt
ihrer wird nun ibr Feind, das avriuempor, ihr magadnunzsng,
hilt ihr (nebst den Aazsgyol ép. p. 298 f) ihre Siinden vor |
und sorgt dafiir, dass sie vollstindig bestraft werden (p. 284.
299. 343). Nachdem sie ihre (p. 380 ff. niher beschriebenen)
Strafen ausgestanden hat, fiihrt er sie — falls es nimlich
eine Seele ist, die nicht ein fiir allemal in der Holle bleiben
miss — aus dem Chaos wiederum aufwirts, und zwar zuerst
za den furchtbaren dgyorrés viae medii, deren Strafen nach
p- 324 neunmal schwerer sind als' die im Chaos; hier wird
die Seele befragt, ob sie die Mysterien der woige wisse und
durch diese Kenntniss sich von ihrer Gewalt freimachen knne
(ducunt eam ad pvsngia poigas, vgl. p. 286—290), und weon
sie dieselben nicht (wihrend ibres Lebens auf Erden) gefun-
den hat und anzugeben weiss [lies repererit statt repererint]
untersucht, ob die ilr beigesellte poiga ihr noch folge (was
natiirlich immer der Fall ist, wean eine Seele die svsnpsa
uolpag nicht kenat), worauf sie sodann auch hier fiir die Siin-
den, die sie veriibt, gestraft wird (damit auch die cgyorres
medii ihre Macht an der Seele ausiiben kdnnen, zu deren
Schipfung sie die moiga hergegeben haben). Sind endlich
die hier zur Vollziehung kommenden Strafen voriiber, so fiihrt
das arzipspor die Seele der Sonne entlang zur Lichtjungfrau em-
por (p- 285). Diese untersucht sie, erkennt sie (an den o@oayi-
deg und aus dem testimonium des arziuipor) als Siinderin,
und verfiigt, dass sie in die ogeige agyovrwy (p. 379 ff.) und
von hier in ein zweites Erdendasein zuriickkehre. Za
diesem Behufe gesellt die Lichtjungfrau ihr die (nach 8.
98 zu ibr heimgekehrte) Lichtkraft, die sie in ibrem fri-
hern Leben besass, wieder bei und iibergibt sie (aach den
Stellen des vierten Buchs quum ogaiga conversa sit, d. h.
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wenn die, nicht niher angegebene, Konstellation, bei welcher
eben die Palingenesie stattfinden kann, wieder eingetreten ist)
einem ihrer magodjuntac, durch dessen Vermittlung sie in ein
corpus gelange dignum peccatis quae commisit (wofir durch
eine eigene o@payiois, die den Charalter jeder Seele kenn-
zeichnet, Sorge getragen wird), d. h. in .einen Kdrper und
wohl Gberhaupt in einen dussern Zustand, der besser oder
schlechter, gliicklicher oder ungliicklicher, namentlich aber
(vglL p- 262. 274. 276 ocGua dixacov quod reperiat uverosm
divinitatis) fir die Erhebung der Seele zur Lichtwelt und
damit fiir ibre Seligwerdung mehr oder weniger giinstig ist,
je nachdem sie in ihrem vorangegangenen Leben mehr oder
weniger Schuld auf sich geladen hat (p. 285f.). Die hiemit
der Seele auferlegte neue Korporisation geht unter densel-
ben Umstinden vor sich, wie die einer erstmals entstandenen
Seele (einer yvyn nova); auch apyaias Yuyal erhalten, nach-
dem sie zuvor noch unterhalb der ogaipa (p. 388) einer Rei-
nigung durch Wasser und durch verzehrendes Feuer unterwor-
fen worden sind (p. 339.3801fF), von den fiinf Weltherrschern
den Lethetrank, der das.Andenken an alle von ibr durch-
wanderten Regionen und an ihre hier erlittenen Strafen aus-
I6scht und sodann in ibr zum avziuwwoy mrevuazos wird (p.
336. 338), und kommen ohne Zweifel auch sonst ganz in der-
selben Weise wie die novae durch Vermittlung der Aezep-
70! dgyovzwr in den ibr bestimmten Korper (vgl. p. 380 ff.).
Diese merafolal owparog oder merayysouol (p. 248 f. u. s.)
wiederholen sich (falls nicht eine Eri(‘isung eintritt) so lange,
bis die jedem Menschen gemiss dem was er verdient zu-
gemessene Zahl seiner xuxdos vollendet ist (p. 286. 323); so-
lange diess nicht geschehen ist, ist fiir ihn (abgesehen vom
der Erlosung) keine Méglichkeit vorbanden, diesem Hreislauf
in der Welt der dgyorres zu entrinnen, und zwar nicht et-
wa blos wegen der dem Menschen weit iiberlegenen Macht
dieser VWeltfiirsten selbst, sondern vor Allem auch darum,
weil in diesem ganzen Processe zugleich ein Gesetz der hd-
heren Ordnung der Dinge sich vollzieht, nimlich das Gesetz
der ewigen Gerechtigheit, die alles Bdse bestraft und Jedem
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sein Schicksal nach Verdienst, entsprechend seinem Verhalten
wibrend seines friiheren Erdendaseins, zumisst, zugleich aber
auch darin billig und gerecht ist, dass sie dem Menschen eben
durch diese Reihe von Palingenesien, die er durchlaufen muss,
Zeit genug gibt, um in einem spitern Leben das was er in
einem friilhern verbrochen wieder gut zu machen und sein
ganzes® sittliches Dasein von vorne anzufangen (daber denn’
auch jede Seele vor der Palingenesie gereinigt und geliutert
wird). Eine klare Vorstellung der Art und Weise, wie sich
die dussern Verhiltnisse des Einzelnen genau nach seinem
Verhalten in einem friihern Leben bestimmen, gibt die Stelle
p- 380ff. Ein homo convicians kommt bei der niichsten Pa-
lingenesie in ein corpus, quod fransacturum suum fempus
dolebit in suo corde constanter, wie er frilher Anderen Schmerz
bereitete; ein xaradaddr in ein corpus, quod transiget suum
tempus afflictum; ein latro furans in ein corpus claudum et
mutilum et caecum, das ihm das Vollbringen seiner Geliiste
fernerhin unmiglich macht; ein superbus in ein corpus, das
so beschaffen ist ut unusquisque persistat contemnere eum
(von dem Loose, das bessere Seelen trifft, wird spiter die
Rede sein, wenn wir zuvor nachgewiesen, woher diese
besseren Seelen ibren Ursprung baben). Aber diese Wan-
derung der Seele von einem Dasein in's andere, auf welcher
sie verhiltnissmiissig nur kurze Ziichtigungen in der Hdlle
und bei den archontes medii (s. p. 380 ff)) durchzumachen
hat, ist gar nicht einmal das Einzige und Schwerste, was ihr
aus dem dunkeln Gebiet des Jenseits drohend und schreckend
entgegentritt; es kann vielmehr mit ihr auch dahin kommen,
dass sie fiir immer in die unterste Hille verstossen
wird, um dereinst, wenn diese Welt mit Allem, was in ibr
ist, vernichtet wird, mit ibr zu Grunde zu gehen. Einmal
nimlich gibt es Siinden (Mord p. 382, Blasphemie p. 385, ex-
orbitante Unsittlichkeit p. 386 f. vgl. p. 322f.), die so schwer
sind, dass die, welche sich ihrer schuldig machen, nicht auf
die Erde zuriickgelassen, sondern von -der Lichtjungirau oder
zum Theil auch ohne dass es erst noch eines besondern Urtheils
von ihrer Seite bediirfte in die caligo emterna (oxorog k-



des Buches Pistis Sophia. 97

1¢gov) geworfen werden, wo kein Mitleid und kein Licht
mebr zu finden, sondern villige Vernichtung das endliche
Loos des Schuldigen ist. Dasselbe Geschick trifft aber die
Seele fiir's Zweite auch dann, wenn sie alle ihr vorherbe-
stimmten Kreislinfe oder uerafodal cwmarog durchgemacht
hat, ohne die Mysterien des Lichts' gefunden zu haben; auch
sie fillt der Finsterniss anheim, und wird in und mit ihr ih-
ren Untergang finden (p. 319. 323. 324). Neben dem Allen
endlich drobt noch besonderes Unheil von den fiinf bdsen,
lichtfeindlichen Herrschern des Wegs der Mitte (S.83f.),
die sich ein Geschift daraus machen, méglichst viele Men-
schen durch Damonen zum Bdsen zu reizen und dann sie zu
rauben und zu quilen (p. 364 fl.). Paraplex (der Verriickte,
Leidenschaftliche) verfihrt durch seine agpedacuovie und das-
uowea die Menschen zu Zorn, Schmihung und Verliumdung
und lidsst sodann ihre Seelen durch dieselben rauben, und mit
Rauch und Feuer peinigen, bis sie beginnen schwach zu wer-
den und sich aufzuldsen; ebenso verfiihrt Ariuth Aethiopica
(der Geist der Hitze) die Menschen zu Brand, Mord u.s. w.,
die dreikdpfige Hekate zu Meineid, Liige und Betrug, Ty-
phon zu Huverei und Ehebruch, Jachthanabas (auch p. 262)
zur Unterdriickung und Verfolgung der Armen und Unschul-
digen, zum Vergessen und Verletzen aller Gesetze der hé-
hern Gerecltigheit; von Paraplex werden die geraubten See-
len 133, von den Uebrigen gleichfalls bis iiber 100 Jahre
gequilt, und wiirden insgesammt zu Grunde gehen, wenn
nicht die Inhaber des zomog dexter und romog péswv dafiir
besorgt wiren, die geraubten Menschenseelen ihnen wieder
zu entreissen. Diese Befreiung der Seelen aus der Gewalt
der archontes medii setzt der Verfasser der astrologischen
Tendenz seines Systems gemiss in Verbindung mit dem Um-
lanf der finf dgyovrec alwrwr oder Planetenfiir-
sten, von denen S. 77 die Rede war. So oft nimlich die
Umldufe der (hell und klar leuchtenden und darum guten)
deyovres Jupiter und Venus am Himmel so zusammentreffen,
dass ersterer in den primus aiwvay oder oixwy c@aipag, in
das Zeichen des VVidders, und zu gleicher Zeit Venus in' den

Theol. Jahrb, 1854, (XIII. Bd. 1.H.) 7



) ‘ Das gnostische System

siebenten, in das Zeichen der VVaage tritt (p. 366, wo nach
Analogie von p. 367. 370 f. zu lesen ist: — Kgov et vene-
rit Bufdgis quae est "Apoodizn ad septimum efc.), so wer-
den die zwischen der dextra und sinistra befindlichen Vor-
hinge zuriickgezogen, worauf der grosse Sabaoth aus dem
Ort der Rechten zu Paraplex hinabschaut, und durch Er-
schiitterang aller Aeonen und Welten (p. 367 init., wo der
Text wieder nach p. 369 ff. zu verbessern ist) bewirkt, dass
die romos des Paraplex zerstirt und die von ihm gepeinigten
Seelen wieder in die opaipa und damit in ein neues Erden-
leben zuriickgeworfen werden. Treten Jupiter in's Zeichen
des Krebses und Venus in das des Steinbocks, so entreisst in
derselben VWeise Jel der Ariuth die von ihr geraubten See-
len; dessgleichen unter entsprechenden Honstellationen Mel-
" chisedek der Hekate, Zarazaz (S. 55) dem Typhon, der grosse
Jao (im romeg uéowr) dem Jachthanabas. Alle diese Konstel-
lationen haben das Gemeinsame, dass Jupiter und Venus je-
desmal um sechs aidrég opalgag von einander entfernt sind
und sich folglich in jeder Hilfte der (aus 12 Aeonen beste-
henden) oguiga einer der beiden Tod und Verderben ab-
wendenden, die xaxiu der iibrigen dgyovres in ihre Schran-
ken zuariickweisenden guten Sterne (p. 361 S.77) befindet.
Allein obwohl hiedurch Sorge dafiir getragen ist, dass die
archontes viae medii an der Vernichtung der Seelen, welcher
sie sich bemiichtigt, immer wieder gehindert werden, so stellt
sich doch auch hier in der Art und Weise, wie diese Vor-
sorge getroffen ist, die Abhingigkeit des Menschen von den
Weltfiirsten dar; seine Befreiung aus der Gewalt seiner Fein-
_de, ,die den Seelen nachstellen, wie der Liwe aunf seine
Beute lanert, um an ihnen einen Stoff fiir ihre quilerische
Grausamkeit sich zu bereiten* (p. 372), ist ja selbst wieder-
um daran gekniipft, dass in der Sphire der Archonten von
Zeit zu Zeit das bessere in jenen beiden guten Planeten re-
prisentirte Princip Oberhand iiber das bse gewinnt, und sie
hiingt zudem ab von den unwandelbar geordneten Verhiltnis-
sen der Umliufe des Universums, innerhalb welcher jene ret-
tungbringenden Honjunktionen der Gestirne immer nur nach
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lingern Zwischenzeiten eintreten, so dass er, bevor diese ver-
flossen sind, hiilflos' der unersittlichen Grausamkeit seiner Pei-
niger preisgegeben bleibt.

3. Entstebung und Schicksal gujer, von der Ge-
walt der @gpyovzeg freier Seelen. — Die im Bisherigen
beschriebene Macht der bdsen Weltherrscher iiber den Men-
schen stellt das normale bei der Mehrzahl zutreffende Ver-
hiltniss dar, das jedoch einzelne Ausnahmen nicht ausschliesst;
es ist vielmehr in der Einrichtung des Universums dafiir Sorge
getragen, dass in einzelnen Menschenseelen statt des b3sen
das gute Element die Oberhand gewinne, und so (auch schon
abgesehen von der. Erlsung) neben der schlechten endlichen
auch die hohere geistige Seite der menschlichen Natur zur
Darstellung und Wirklichkeit gelange, Die Entstehung. dieser
bessern Menschenseelen wird lib. 4. p, 390 f. gleichfalls an
die Umliufe der beiden guten Planetenfiirsten Jupiter und Ve-
nui. gekniipft. WWenn, heisst es dort, bei dem Umlanf der
Himmelssphire es sich ergibt, dass Saturn und Mars hinter,
Jupiter und Venus aber vor die Lichtjungfrau zu stehen kom-
men (eine Konstellation, die fiir uns unklar bleibt, da wir die
Stelle, welche der Verfasser dem vomog méowy im Universum
aaweist, nicht niher zu bestinmen im Stande sind), so wird
die nag@éros, wenn ihre Vorhiinge zuriickgeschlagen werden
wd sie die beiden stellag luminis vor sich sieht, heiter und
freundlich sein, und alle Seelen, die sie in dieser Stunde in
die opaipa herabsendet, werden auf der Welt gerecht und
gut sein und die Lichtwmysterien entweder dieses oder das
sichste Mal, wenn sie wieder auf die Erde kommen, finden.
Stchen dagegen die beiden Lichtsterne hinter der Lichtjung- °
fray und treten nun eben jetst, wo sie dieselben nicht er
blickt, Saturn und Mars in ihien Gesichtskreis, so werden
dle Seelen, die sie in dieser Stunde zur Erde befordert,
ublinm und bosartig und nicht von der Art sein, dass sie
die Lichtmysterien zu finden vermdchten. Ob der Verfasser
in dieser Stelle sagen will, nur bei obiger Konstellation sei
es moglich, dass gerechte, der Seligkeit wiirdige Seelen auf
Erden Lommen, oder eb diess auch unter andern Verhiltnis-

7 »
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sen geschehen kann, liisst sich nicht sicher entscheiden; da
indess nach Allem, was er sonst iiber die Macht des bdsen
Princips in der Menschheit lehrt, seine Ansicht offenbar nicht
die ist, dass Wuyod movngal einzig und allein bei der zwei-
ten jener Konstellationen entstehen, so muss dasselbe auch
von den guten gelten, nur mit dem Unterschiede, dass die
Entstehung guter oder auch nur nicht geradezu schlechter
- Seelen verhiltnissmiissig doch das weit Seltenere ist, weil es
das Interesse der WWeltfiirsten ist, schlechte Seelen zu ‘pro-
duciren, und weil das arriucpor myevpazog und das odua
vAixov der siindigen Neigung so viel Vorschub leisten, dass
_es immer eine Ausnahme sein muss, wenn eine Seele dem
Princip des Guten sich zuzuwenden und treu zu bleiben ver-
mag; unter 1000 wird man nur einen, unter 10000 nur zwei
finden, die integri auagrias wiren (p. 354). Was das Schick-
sal der guten Seelen (die jedoch die Lichtmysterien noch
nicht gefunden haben) nach dem Tode betrifft, so kom-
men in dem Augenblick, wo eine solche ihren Kirper ver-
lisst, die magadnunra: des (guten) roedvrauog Chainchoooch
herbei, entreissen sie den magainuntac fgivaios, fiihren sie
drei Tage in Freude und Lust in allen Theilen der Welt um-
her, und zeigen ihr alle Geschdpfe derselben, nehmen sie
hierauf hinab in das Chaos, um sie die Héllenstrafen kennen
zu lehren, sind aber dafiir besorgt, dass die Hitze des hdlli-
schen Feuers sie nicht peinige, sondern nur der Dunst des-
selben sie eine Zeitlang in Beklemmung bringe; dann fiihren
sie die Seele empor zu den archontes viae medii, wo sie
gleichfalls mit einer ganz leichten Empfindung der Glut der
" dortigen xolaosis weghommt, um sodann an den @ggovres aioi-
vov vorbei vor die Lichtjungfrau gebracht zu werden. Diese,
nachdem sie sich von ihrer Reinheit iiberzeugt, kann sie zwar
nicht in's Land des Lichtes befdrdern, weil sie Lein Zeichen
der Einweihung in die Lichtmysterien an ihr findet, aber sie
zeichnet ihr eine ogpayis praestans ein, eine Beurkundung
ihrer Vorziiglichkeit, lisst sie zum.Sabaoth parvus a¢yadog
bringen und hier verweilen, bis die vorhin erwihnte Konstel-
lation des Jupiter und der Venus einttitt. Dann ibergibt sie
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die Seele ihren mapadnunrac, welche sie zu den Auzsgyol
aivvwy ogalgas fiihren, um darch sie gereinigt zu werden.
Auch ibr gibt zwar Jaluham, der magadnunrye des Adamas,
den Lethetrank, aber er gestaltet sich in ihr nicht zum a»-
tiusuoy myvevparog, indem Sabaoth ihr durch einen wapaisjun-
e ein poculum vyyewg plenum vonuaros et sapientiae ein-
giessen lisst, das ihr auf die Erde mitgegeben wird, und sie
hier rein und wach erhilt, um stets die Mysterien der obern
Welt zu suchen, bis die Zeit, in welcher sie dieselben wirk-
lich findet, herangekommen sein wird, und ebenso sorgt die
Lichtjungfrau dafiir, dass sie in ein odua dixaiov gelangt,
das ihrem hShern Streben kein Hinderniss in den Weg legt
(p- 261 f. 387 ff.). Wer jedoch auch nur einmal siindigt, wer
nicht schlechthin rein ist, erfiahrt schon eine weniger gnidige
(jedoch in der betreffenden Stelle p. 263 nicht niher ange-
gebene) Behandlung; in diese letztere Klasse gehdren z. B.
die meisten Patriarchen, Propheten und Gerechten von Adam
bis Christus, welche nach ihrem Tode bei den doyorvres aiw-
»av ihren Sitz erhalten haben, aber gleichfalls durch die Licht-
juwgfrau noch einmal in's irdische Dasein zuriickgesandt wer-
den miissen, um hier in die Lichtmysterien eingeweiht und
biedurch des Antheils am Lichtreich wiirdig zu werden (p.
356), weil es ohne diese Einweihung auch dem Besten schlecht-
bin unm&glich bleibt, zu den Pforten des Lichtes, das nur
Reines und Geweihtes bei sich aufnimmt, Eingang zu erhal-
ten (p. 351 wu. s.).

4. Die hdllischen Straforte und Strafgeister. —
Ebe wir von der Anthropologie zu der Lehre von. der Er-
lsung {ibergehen, haben wir noch kurz das Néthige iiber die
béllischen Straforte beizufiigen. Auch diese Straforte zerfal-
len in drei Regionen, die sich von einander durch Grésse
ud Hiirte der in ihnen des Menschen harrenden Qualen un-
terscheiden. Der mildeste Strafort ist der orcus (p. 323),
in welchem (p. 380 ff.) der «gywv doivaios Ariel seinen Sitz
bat, ein Ort furchtbar durch Flammenstréme und Feuermeere,
dorch feuerspeiende Strafgeister in Hunds- und Drachenge-
stalt (p. 255 f.). Schon furchtbarer als der orcue ist (p. 324)
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das chaos (auch orcus chai p. 284, UAn yasg p. 68 oder
magnum chaos p. 324), in welchem (p. 380 fI.) der 13wenge-
sichtige Jaldabaoth, halb Flamme, halb Finsterniss (p. 47),
Persephone und wohl auch Adonis (p. 383) ihren Sitz haben,
ein finsterer Ort (p. 68. 50, vielleicht p. 106 auch caligo in-
terna genannt), gleichfalls schreeklich durch seine Flammen-
qualen und ldwen-, eber-, pferde- und schlangenartige Un-
geheuer (p. 257. 385 f) und durch die 49 Jducuovia des Jal-
dabaoth, welche die strafwiirdigen Seelen mit Peitschen von
Rauch zu geisseln haben (p. 880). Der furchtbarste aber ist
die caligo externa, ein Strafort, schrecklich nicht nur durch
Feuer- und Flammenqualen, die noch viel schwerer sind als
die im orcus und chaos (sowie als die der archontes viae
medii p. 324), sondern auch durch grimmige Hilte, durch Fis,
Schnee und Hagel (p. 258 f. 382), der Ort des Heulens und
Zihneknirschens (p. 258. 324 u. s.), in welchen vorzugsweise
diejenigen Seelen kommen, die zu endlicher Yernichtung ver-
dammt werden, wihrend die beiden andern Straforte mehr
_ flir voritbergehende Ziichtigungen bestimmt sind (p. 271. 306.
385 ff.). Eine nihere Beschreibung dieser caligo externa
wird p. 319 und 335 gegeben. Die cal. ext. ist ein grosser
Drache (Gegenbild des wohlthiitigen Sonnendrachen), der sei-
nen Schwanz im Maule hat, und so kreisférmig die ganze
(irdische) Welt umgibt; wenn die Sonne scheint, so erhellt
sie das von ihm ausgehende Dunkel, wenn sie aber unter die
Erde hinabsinkt, so dringt der von seiner Finsterniss aufstei-
gende Nebel wie ein Hauch in die Welt, verschleiert die
Sonne und hiillt Alles in Nacht, -obwohl der Drache selbst
(p. 335) nie gesehen werden kann, da die Welt die Schrecken
seiner caligo nicht anszuhalten vermdchte. In diesem Drachen
sind zwdlf dure reucsia xodcosws und in jedem von diesen
einer oder mehrere dgyerres mit Krokodil-, Katzen- und andera
Thiergestalten (p. 320f.,, wo auch die Namen angegeben sind);
die somectie sind nach oben zu offen und werden fortwahrend
von Engeln bewacht, die Jei, der énmlowonog duminis, dazu
bestelit hat, dass der Drache und seine dpyovres in Ordnung
gehalten werden (p. 332); der Eingang fir Menschenseelen
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aber, die in diese raueetia verstossen werden, geht durch den
Sckwanz des Drachen, der sobald der Einlass geschehen ist,
von ihm wieder in's Maul genommen wird, um die Pforte zu
verscaliessen (p. 323). — Was die Lage dieser drei Straf-
orte betrifft, so ist es bei dem draco caliginis externae aas
p- 335 klar, dass er in ziemlich weiter Entfernung um die
Welt her in einem Kreise liegt, dessen Ebene nicht vertikal,
sondern wagerecht zu denken ist. Der oreus liegt wahr-
scheinlich wie das Chaos zwar tiefer als die Erdoberfliche
(p. 261. 284 ducunt desuper in chaos), aber darum nicht, so
wenig als der grosse Drache, unter derErde, da das chaos nach
p- 46 vom dreizehenten Aeon, dem Ort der Sophia (S. 9),
aus gesehen wird; wahrscheinlich bilden orcus und chaos Llei-
nere innerhalb der caligo externa sich um die Erde herzie-
hende (jedoch tiefer als ibre Oberfliche gelegene) Sphiiren.
— Ueber den Ursprung aller dieser H3llengeister erfahren
wir nichts, da der Schluss des vierten Buchs, der vielleicht
die lib. 1. p. 47 erwiihnten iltern Darstellungen hieriiber ent-
bielt, verloren gegangen ist. So viel ist gewiss, dass sie keine
wanfinglichen Wesen, sondern , geschaffene* Geister sind,
da nach p. 206 ff. die caligo tenebrarum, die chaa, der ig-
nis xodocemg, die xodaces selbst, die immisericordia und per-
nicies, die datudvee (und die Udn xoous, zu der auch sie ge-
biren) insgesammt zu den geschaffenen Dingen gerechnet
werden. Auch-stehen die Strafgeister mit den (geschaffenen)
archontes viae medii in so naher Verwandtschaft, dass von
einem absoluten Gegensatze dieser untersten Sphire des Da-
seins zu den iibrigen, von einem uranfinglichen Dasein des
Reichs der Finsterniss keine Rede sein kann. Ohne Zweifel
sind die Hbllengeister wie die Fiirsten des Wegs der Mitte
gefallene apyoveree (daher sie auch p. 40 einfach Goyovreg heis-
ten); so ist z. B. Adonis urspriinglich gewiss ein guter Geist
(wie Aphrodite), Jaldabaoth dessgleichen (wie in der ophiti-
schen Gnosis) und ebenso auch der draco caliginis externae,
da die Schlangen sonst in unserem System gute Genien sind.
In derselben VVeise verhilt es sich mit den Elementen, die
wir in diesen Straforten wiederfinden; auch sie, ignis und
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aqua, sind dieselben mit den Reinigungsmitteln, die auch in
der obern Welt mehrfach vorkommen (S. 62. 95), nur dass
sie hier extensiv und intensiv eine hdhere Steigerung erhal-
ten haben, und zu ihnen caligo und frigus d. h. das Aufhd-
ren der erlenchtenden und wirmenden Kraft des Lichtes hin-
zugekommen ist; die beiden Principien des Ganzen, Licht und
Materie, sind hier einerseits zu verzehrender Intensitit (Flam-
me) und ,harter* (p. 258 vgl. 170), zermalmender Massenhaf-
tigheit (glacies, grando efc.) gestaltet, andererseits absolut
‘geschieden, so dass hier die alles Leben bedingende und er-
haltende Harmonie beider Principien, nachdem sie sich schon
vorher von Stufe zu Stufe aufzuldsen begonnen hat, endlich
vollends ganz zerrissen und vernichtet, und beide zu Elemen-
ten der Qual und des Todes umgewandelt sind, weil die
ewige Gerechtigheit verlangt, dass etwas da sei, wodurch die-
jenigen Wesen des Universums, die sich in seine Ordnung
‘nicht fiigen oder einer Reinigung von ihrer Unlauterkeit sich
nicht unterwerfen wollen, entweder mit Gewalt einer solchen
unterzogen oder ganz und vdllig verzehrt und dem Unter-
gange preisgegeben werden.

Das Gegenstiick des Bisherigen d. h. die Veranstaltungen,
die von dem Urheber alles Daseins getroffen sind, um dem
Menschen einen Ausweg aus diesen ihn bedrohenden Schreck-
‘nissen zu erdffnen und ibn zu der Seligkeit des Lichtreichs em-
porzuheben, oder die Wiedervereinigung des Endlichen mit
dem Unendlichen durch Christus, werden wir in der spiter
folgenden Fortsetzung unserer Darstellang in Betrachtung
-ziehen.

(Fortsetzung folgt.)



II.

Die Philosophumena: und Marcion.

Von
Dr. Volckmar in Zirich.

So wichtig das von Em. Miller nen ans Licht gefbr-
derte Werk des dritten Jahrhunderts ist, so begreiflich ist es
auch, wenn man siclt des Neuen besonders freat, ja den VWerth
davon iberschitzt, um mdglichst fiir Alles, was man bis da-
hin blos hypothetisch hat behaupten Linnen, darin eine Be-
stitigang zu finden. So hat man auch die Philosophumena
nach -allen Seiten hin auszubeuten gesucht. Von den mass-
losen Uebertreibungen des Dr. Bunsen abgesehen, hat anch
Jacobi darin den endlichen Beweis gefunden, welcher in dem
Cardinalpunkt der Theologie der Gegenwart, in Betreff der
Entstehung des vierten Evangelinms die neuere Hritik eines
Fehischlusses zeihe und die sonst mehr als hypothetisch ge-
wordene traditionelle Annahme dariiber wiederherstelle. Aber
‘anch A. Hilgenfeld hat geglaubt, in mehr als einer Hin-
sicht besondere Ursache zu haben, sich iiber diesen Fund zu
freuen. Im Besondern glaubte er (Nachtrige zu der Schrift
iiber den Galaterbrief, Leipzig 1852 S. 235 f.) gegen die ,,ge-
wohnte Ungeneigtheit, Resultate seiner Untersuchungen anzu-
erkennen* zur weitern Bestitigung ,seiner* Ansicht vom Ge-
brauch eines eigenthiimlichen Evangeliums bei Justin und in
den clementinischen Homilien sich darauf berufen zu kénnen,
-dass der Antipharisiier-Spruch (Matth. 23, 27. vgl. Luk. 11, 44.)
von iibertiinchten Gribern, die aussen schn scheinen, inner-
‘lich voll T'odtengebeinen sind, nicht blos bei Justin (Dial. ¢
17. 112.) wiederholt so citirt wird, ,,zd@ot xexoviauévor, &w-
Bev Qasyoperor wgaios iowdey 08 yluovres dgiwy vemgiy, —
beidesmal obne magosualere und im particip. —, sondern dass

/
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auch die Naassier nach Philosoph. p. 111 ,wesentlich dieselbe
von Matth. abweichende Textform* anfiihren: zagor égd xe-
xoveauévor, yeuovres, pnoiv, éowdev ogéwv vexgav, wo auch
das mapouoralers vermieden werde, auch das particip. sich
finde! VVas Lkann -aber natiirlicher sein, als dass Justin
wiederholt nur die eigentlichen Schlagworte in jenem Spru-
che kurzgefasst hervorgehoben hat, und dass diese Ophiten
wiederum nur das ihrer speciellen Lehre Entsprechende, wo-
bei das magosualere sogar widrig ward, angefiihrt haben? Eine
solche Berufung wiire nur im Stande, eine solche angebliche
nUngeneigtheit erst zu erwecken, oder doch den sehr fal-
schen Schein zu erregen, als beruhe die Ansicht der &ltern
und neuern Kritik, die sich bei jeder nihern Priifung des bei
Justin selbst, wie in dem sonst lingst Bekannten, in den Cle-
mentinen namentlich vorliegenden Thatbestandes bestitigt ),
auf so schwachen Stiitzen, anf solchen, so ganz irrelevanten
Zusammenkléngen. : :

Aber auch aunf die Kritik des mareionitischen Evange-
liums hat die Freude an dem neuen Fund éingewirkt. Die
Angaben Tertullian’s ;und des Epiphanius scheinen oder sind
wirklich zom Theil so direkt in VViderspruch mit sich, dass
Hahn glaubte, einen “urspriinglichen [bei Tert. vorliegenden]
von einem spiitern Marciontext [wie ihn Epiph. und der Dial.
biete] unterscheiden zu miissen, und auch Hilgenfeld war
mehrfach, wenn auch schwankend, bei der Annahme stehen
geblieben, dieser Text md&ge selbst in sich differirt haben.
So wenig nun die Mdglichkeit davon in abstracto abzustrei-
ten ist, wie ja auch die Gegner (Tert. IV, 5. 5. Schwegler
‘Nachap. Z.L 8.262) behaupteten ,nam et quotidie reformant
{discipuli eius], prout a nobis quotidie revincuntur so fragt
es sich -doch, wie weit in dem ans sicher Bekannten ein si-
cherer Anhalt zu der Annahme einer fortwihrenden Redak-
tions - Veriinderung ist, uad ob jene Anklage nicht auch anf
der bei Tertull. so gewihnlichen Verwechslung des Evange-

1) Vgl. mein Programm: Ueber Justin den Mirtyrer und sein Ver-
biltniss zu unsern Evangelien. Ziirieh 1858 8. 51 ff.
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linms als Lehre oder als einer Schrift beruht und mehr als
das Bekannte aussagt, die spiitern Marcioniten hitten nach den
Einwiirfen der Gegner in immer neuer Weise den urspriingli-
chen Dualismus ihres Meisters ,reformirt*. FEine nihere, aaf
mdglichste Ueberwindung des anch bei Hilgenfeld noch so
vielfach gebliebenen Schwankens gerichtete Untersuchung des-
sen, was eigentlich als Quelle des marcionitischen Evangeliums
gelten kann, hat denn auch — von jener vagen Anklage und
beirrt — gefunden, dass mehrere jener VViderspriiche nur
scheinbar sind, und dass selbst bei den wirklichen, den auf-
fillendsten Differenzen kein Anhalt zur Annahme einer spi-
tern Redaktions-Verinderung vorliegt/(s. m. Ev. Marcion’s 8,
45ff). Hilgenfeld selbst hat bei seiner tief eingehen-
den, und wenn auch wohl zu viel auf Selbstvertheidigung ge-
richteten, doch durch eben diese gegnerische Haltung um so
forderlichern Hontrole jener neuesten Untersuchung (theol.
Jahrb. 1853. II.) die gefundene ILdsung in jenen auffallend-
sten Differenzen als eine glickliche erkannt; er bestitigt es,
dass so weit wirklich kein haltbarer Grund zur Annehme ei-
uer Diversitiit des mareionitischen Textes da ist (S.204.210),
Nor in einem Punkte, hinsichtlich des viel berufenen Worles
Lal. 18, 19. (Mark, 10, 18. Matth. 19, 17.), wobei er gleich-
falls swischen zwei Vermuthungen schwankte, ob hier Ter-
tellian frei citirt oder der Text Marcions selbst differirt habe
(Hrit. Unters. S. 426), glanbt er die seitdem gefundene Ent-
scheidung (Evang. Marcions 8. 86 £), dass nur fiir die erstere
dnnahme Gruud sei, jetzt durch das nZeugniss* der Philoso-
phumena mit Bestimmtheit verwerfen zu kdnnen (Th. Jahrb.
e a. 0. S, 208); denn ihrem Verfasser habe ,offenbar“
das Evang. Marcions vorgelegen; ,hier also, wenn irgendwo
ti eine Text- Abweichung in dem marcionitischen Evangel.
selbst anzunehmen®. Ist diess so bestimmt der Fall, dann
wirde man allerdings auch noch sonst solche Diversititen ver-
muthen mijssen; wenn daber anch die Philosophumena nur
wenige Citate bieten, so wiirden sie doch als eine neue di-
rekte Quelle des fiir immer so wichtigen alten Evaagelien-
Textes Lritisch so bedeutend sein, dass es so sckon néthig
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wird, das Verhalten des neuen Antignosticus zu diesem Evan-
gelium etwas niher in's Auge zu fassen.

Es kommt aber hinza, dass es auch zur Beurtheilmg
der sonstigen Evangelien-Citate dieses Hiresiologen angeblich
aus den Schriften der Hiresiarchen selbst, in Besondern der
dem Basilides und Valentin von ibm zugeschriebenen Citate
aus dem vierten Evangelium von nicht geringem Gewicht ist,
wie sich derselbe Verfasser zu den fast gleichweit von ihm
entlegenen Schriften des bedeutendsten Hiretikers jener Zeit
verhalte. Zeller hat zwar schon (Theol. Jahrb. 1853. I.)
auf das iiberzeugendste nachgewiesen, wie wenig bei einem
Verfasser, der so entstellend iiber griechische Philosopheme
berichtet und in seinen Citaten bald Einen Verfasser, bald
mehrere derselben Gattung im Auge hat, daranf zu rechnen
ist, dass ec auch hinsichtlich jener Anfiibrungen etwas Ande-
res gethan habe, als das GewGhnliche, Ausspriiche oder anch
Schriften der spitern Anhinger bona fide auf das Haupt zu
iibertragen. Jacobi (deutsche Zeitschr. fiir christl. Wissen-
schaft, Berlin 1853 S. 198f.) hat denn auch nicht verkennen
kdnnen, dass allerdings nichts gerade Zwingendes vorliege,
das betreffende Citat aus Joh. unmittelbar auf Valentin, oder
selbst die dem Basilides zugeschriebenen Joh.-Ausspriiche auf
diesen selbst zu beziehen; hinsichtlich des Letztern aber scheine
doch der Verfasser des éieygog um so mehr eine genauve ,ur-
kundliche“ VVissenschaft von dessen Schriften zu haben, als
nNiemand z. B. die verschiedenen Abweichungen der Schule
des Marcion von ihrem Lehrer, oder die mannigfaltigsten
Schattirungen der Ophiten so bestimmt angebe wie er. WVie
sehr wiirde das unterstiitzt, wenn er so offenbar das Evan-

~gelium, das von den Antithesen Marcions pristruirt war und
eingeleitet zu sein pflegte, vor sich gehabt hat, wie ein so
scharfsinniger Sachkenner mit aller Bestimmtheit behauptet.
Sind also wirllich die Philosophumena eine neue direlite
Quelle dafiir? Einen Grund fiir diese Unterstellung hat
Hilgenfeld nicht angegeben, sondern:es wohl nach Allem
fir selbstverstindlich gehalten. Es hat .auch wirklich etwas
Einnehmendes, wenn in den drei Punkten, in denen die Phi-
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losophumena etwas speciell als marcionitisches Citat angeben,
diess wesentlich mit dem iibereinstimmt, was durch Tertull
und Epiphan. wie sonst dariiber feststeht. Ganz wie diese
lisst der @tdoco@d» im Sinne Marcions (Lib. VIL c. 31. p. 254)
Christus ohne Geburt ,,im 15ten Jahre der Hegemonie des
Raisers Tiberius“ von oben ,herabgekommen* sein; wie Epi-
phan. es ausspricht, dass die Marcioniten Luk. 18, 19. .. &%
ésw ayados ... (nicht 8dels ayados & un &) lasen, so be-
roft sich auch ,,Marcion* (¢%6¢v) in den Philosoph. (ibid.) dar-
auf: wg avrog [Xpegog] omoloyei: vl me Adyere wyadov: &l¢
ése¢v dyadcg. Durch Tertull, Epiphan., den Dialog wissen
wir, dass die Marcioniten immer wieder auf den Spruch (Luk.
6, 43.), ein guter Baum bringe keine schlechten Friichte, re-
carrirten; auch die Philosoph. berichten (Lib. X. p. 326) dio
xal rais mapafodais evayyehixais yodvras Adyovreg* 6 dUva-~
Tac dévdgoy xalov xagnes movnods moutiv xal va &g

Ein weiteres Marcion-Citat kommt zwar nicht vor, es
kommt aber hinzu, dass nach dem durch Alles bestitigten An-
fang ,,"Ev &ev id' g nysuovias Kaloagos Tifsols ... [Luk.
3,1.] .. xaxidder .. sig Kanegvasu, mokw Tadsdalag [Luk,
4,31.] schwerlich mit unserm Lukastext einfach so fortgefah-
ren wurde: xai 7» Jiddoxmy avrovg v zoig cdffaciy’
sal éendrooovro ini zii dudayii avré etc., was Hahn annabm
und die weitere Textesbestimmung durch Ritschl und Hil-
genfeld noch nicht alterirte. Eine nihere Betrachtung des-
sen, womit Tertullian den Gegner gleich aus dem Anfang sei-
nes Evangeliums bestreitet, wobei er jedes Wort bis auf die
Wortstellung (V. 33.) presst, zeigte (Evang. Marcions S. 133),
dass er statt jener Worte etwas der Art vorgefunden haben
miisse: et venit in synagogam eorum ... ad docen-
dum, et stupebant elc., also ungefihr das, was unser Markus-
Evangelium an dieser (bekanntlich in dieser Gestalt bei Matth.
fehlenden) Stelle I, 21. gibt: xul evdéwg voig capfacsy eig-
AOwy eig Tnv ovvaymynv £0idate’” xal enhrocorro
etc. Diese Erinnerung findet nun Hilgenfeld durch den
Fund neu bestitigt, indem die Philosophumena a. a. O. niher
angeben: ywols yevéoems iter mevvexaudemdroy wiig nyEmoviag
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Keloagos Tifcols xarendvdora avioy armbder, uicov owvre
xaxs xal ayads, diddoxecy év vaic ouvaymyais. Ich
gestehe, ich fand auch beim ersten Anblick der Philosophu-
mena eine solche Bestitigung meiner Conjektur, aber auch,
dass nicht viel Gewicht darauof zu legen sei, da sich die An-
gabe der Philosoph. auch anders fassen lasse. Fiir Hilgen-
feld aber scheint jene nihere Textbestimmung der Haupt-
grand fiir die Voraussetzung geworden zu sein, der Verfas-
ser habe das Evangelium Marcions unmittelbar vor sich ge-
. habt; ja er hillt diess fiir so bestimmt, dass er sofort die wei-
tere Conjectur, der Text Marcions werde hier eben unsern
Markustext vorgezogen haben, dabin modificirt, Marcion werde
vielmehr geboten haben: xal eiceAdwy év voig caffescy &g
Ty ovvaymyny ididatev. Die Modifikation besteht also darin,
dass das sv@éws des Markus nicht fiir nothwendig gebalten, ¢foed~
dwv danach vorangestellt, ausserdem é» vor Toig caffacsy
gesetzt wird. So grundlos nun diese letztere Modifikation ist,
so wenig halte ich selbst das ev@éwe gerade. fiir nothwendig,
da das von Tertullian betonte ,de coelo statim in synago-
gam* sich schon aus dem unmittelbar nach dem xeznifer Fol-
gen des Hommens in die Synagoge recht wobl erklirt. Mbg-
lich ist es also, -dass Marcion soweit nicht blos gegen den
Text des Lukes, sondern auch gegen den ihm hier mehr ent-
sprechenden des Markus sich freier, verhielt, der 1hm das fir
ein erstes Aunfireten umentbehrliche sloeAday &g /v cvrayw-
7nv bot, welches bei Lukas fehlen Lkonnte, nachdem es hier
durch das vorangestelite Aergerniss in Nagareth und dessen
sein sollende Vorbereitung (V. 15. 16.) sehon erklirt war,
dass er év rai¢ cvvaywyaig avzéy lebrte, ja schon seiuer
Gewohnheit gemiss tij quépy 1y cofforws sienkdev &g
1)y cuvapmyny. Da diess fiir Marcion feblte und fehlen musste,
so musste er diesen Zug beim Auftreten in Kapernaum dem
Lukas zufiigen, mag er diess nun aus Markus, wie sich zu~
erst anfdringte, oder aus Luk. 4, 16. selbst entnommen ha-
ben, wie ich jetzt noch einfacher finde und auch Hilgen-
feld fiir wabrscheinlicher hilt. Genng, dass sich das von 'er-
tullian Gebotene auch aus inmern Griinden so véllig erhirtet,



Die Philosophumena und Marcion, 11t

dass man es soweit sogar unter die sichern Abweichungen
vom Lukastext zu setzen. hat und nur das Heriiberblicken
auf Markus, beziehungsweise die Aufnahme von dessen eu-
@ fw¢ Toig oafBfacey eiaedduiv etc. eine blosse Mglichkeit bleibt.

Freilich nimmnt diess in der Darstellung Hilgenfeld's
(a. a. O. S. 197) einen andern Schein an. Gegen meine Er-
innerung, aus den wiederholten Angaben Tertullians sei auf
einen Uebergang zu schliessen, der mit Mark. 1, 2. ,ziemlich
gleich lantete* erklirte er zunichst, diess ,folge keineswegs
mit voller Gewissheit aber er sei im Stande, aus den Phi-
losoph. a. a. O. ein nock nicht bemerktes Zeugniss sowohl fiir
den Anfang unseres Evangeliums liberhaupt als fiir einen sol-
chen Uebergang anfiihren zu koonen; und hierauf wird nun
jene Modifikation gegriindet. Es scheint diess jedoch nicht
ganz klar. Ausdriicklich war ja die Abweichung von Lukas
iiberhaupt nur als eine berechtigte Conjektur behauptet, und
von den sichern Abweichungen getrennt (S. 152); dann wird
ein ,mit Markus so ziemlich gleich lautender Uebergang* als
unsicher beanstandet, aber ein gleicher angenommen, und die
von Markus abweichende Fassung: ¢ioed 8wy év vois edf-
Bucsy &i¢ Ty ouvaywyny soll beruhen auf der Angabe der
Philosophumena xazeAyAvdora ...., didaoxesr év Tais av-
vaywyaig! Das Zusammentreffen derselben mit der durch
Tertull. und aus innern Griinden so wahrscheinlichen aihern
Textbestimmung eadlich soll nicht den Hauptgrund enthal-
ten, warum spiter ohne WWeiteres angenommen wird, offen-
bar hitte der Verf das marcionitische Evangelium vor sich
gebabt, sondern umgekehit soll diess ohnehin feststehen um
- ein neues ,,Zeugniss* fiir die Richtigkeit meiner Conjebtur
abgeben zu Lkdnnen! Worauf aber beruht dann die Zaver-
sichtlichkeit dieser Annahme. Es soll doch wobl nicht sich
von selbst verstehen, dass wenn ein Schriftsteller des 3ten Jabr-
hunderts vom Evangelium Marcions spricht, er diess auch un-
mittelbar gekannt haben miisse. WVir haben ja an dem gleich-
falls psendooriginianischen Dialog. conira Marcionitas, wie
ich gezeigt habe (S. 52ff.), ein schlagendes Beispiel," wie
selbst ein Verfasser, der sich die Bestreitung dieser Gnosis
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zur besondern Aufgabe macht, der die Marcioniten sogar al-
lein aus den heil. Schriften, ,,50 elayy. xal 0 dmosodog, dddy
nAéov* bekdmpfen will, der auch simmtliche Antithesen Mar-
cions durchgeht und beinahe das ganze Evangelinm citirt (s.
8. 163—171), — wie selbst ein solcher Ketzer-Richter den-
noch durch Alles verrith, dass er das Evangelium Marcions
nicht vor sich gehabt, nicht unmittelbar benutzt, sondern alle
die Haupt-Citate, wie sie von den Marcioniten betont und im-
mer wieder geltend gemacht wurden, nur aus dem Mund der-
selben, nur von Horensagen kiennt, so dass selbst dieser Haupt-
Traktat adv. Marc. zur eigentlichen Textbestimmung im Un-
terschied von der des marcionitischen Evangeliums nirgends
direkt benutzt werden kann, und nur die Bedeutung einer
mittelbaren Quelle hat, nur subsididre Geltung haben darf.
Es ist daher ganz unhaltbar, diesem andern Ketzer-Bestrei-
ter, weil er Einiges aus dem Hetzer-Evangelium anfiihrt, so
ohne WVeiteres urkundliche Kenntniss davon zuzuschreiben,
von vornherein in ihm eine direkte Quelle vorauszusetzen.
Oder was gibt denn dieser neue Pseudoorigenes Besonderes aus
dem Evangelium der Gnosis an? Das Allerordiniirste und Vul-
girste. Weltbekannt war es, dass die Gnosis ibr &l iger ayadoc
in ihrer Weise ausbeutete, weltbekannt, dass es von dem, welcher
qwols yevéoemg unmittelbar avwder xavedydvdog sein solite,
in ihrem Evangelium hiess ,,é» &ree oder éres id vig nyemo-
viag Kaloagog Tefeols™ principatus Tiberiani, oder éni 7'~
Beole, temporibus Tiberianis, oder temporibus Pontii Pilati,
qui fuit procurator Tiberii Caesaris sei dieses geschehen:
xatijAder .., descendit in Capernaum oder in Galilaeam, oder
in Judaeam, um den neuen Gott zu verkiindigen. So allbe-
kannt, und vielberufen und viel Aergerniss gebend war die-
ser Anfang des gnostischen Evangeliums, dass auch der Dia-
log. IL. p. 823 und V, p. 869 schon nach dieser Hunde recht
treu wiedergeben konnte, xafwg megufyee vo evayyiliov, Gre
énl TuPeols Kaioagog éni 1o ygovwy Iliddre — xaridder,
oder auch so: medrov énl T'feois nared@ey ipavny év Ka-
negrasp — ¢ @acs, wie er bezeichnend genug selbst hin-
rufigt. Ebenso behilt der Dialog auch die lebhafte Erinne-
*
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rng, wie die Marcioniten immer das el¢ igww dyaddc be-
tonten, wenn er auch hinterher diesen Text wieder mit dem
gewdhalich lukanischen vermengt (s. das Ev. M.'s S. 87). Oder
soll nun das besonders importiren, dass der friihere Pseud-
origenes weiss, nach den Marcioniten sei der Christus év 7
it Tifepls herabgekommen? Hilgenfeld hebt dies xaze-
AlvBora besonders hervor; aber aus dem ywpls yevécewgs
évader sei er gekommen ergiebt sich ein solcher Aus-
druck von selbst, der auch weltkundig von den Marcioniten
uad gleichdenkenden Gnostikern immer wieder gebraucht
warde! Hochstens also konnte das auf eine besondere Hunde
schliessen lassen, dass er sagt, er sei herabgekommen ,,dc-
daoxesy iv rals ourapwyais, was wir dergestalt nur noch
bei Tertull. finden. Aber selbst diese nihere Bestimmung
ist etwas so Selbstverstindliches, dass sie recht wohl der
eigne Schluss des Verfassers sein kann aus dem allgemein
Bekannten, der Christus M.'s war von oben herabgekommen,
um in ,Judéda‘“, sagt Irenius, den neuen Gott zu verkiindi-
gen, also in ihren Synagogen.

Wir haben also schlechthin keinen Anhalt, dem Verfasser
dieser Bestreitung, obendrein von allzu viel Gegnern, mebr
Hunde vom Evangeliom dieser Hirese zuzuschreiben als dem
Verfasser des Dialog, in ihm mehr als eine indirekte, viel-
leicht sehr triibe Quelle dieses Ev.-Textes zu suchen, die
nichts selbststindig bezeugen, sondern nur sonst Bezeugtes
oder sus innern Griinden Resultirendes, wie in diesem Fall
jene Conjektur iiber das von Tert. statt Luk. 4, 31, b. Vor-
gefundene bestitigen kann. Das ,offenbar Hilgenfeld's
ist eine Uebereilung; eine nihere Textbestimmung daraus aber
in jenem Anfang ist obnehin unmdglich.

Im Besondern aber fehlt nun auch aller Grund, in dem
Citat Luk. 18, 19 das von den Philos. angegebene 3/ ue ¢~
16¢ dyadov statt des von Epiph. Haer. 41, Schol. 50 ausge-
schriebenen w7 pe Adye [Aéyere] ayador von ihm vorgefunden
zu erbliren. Doch hat hier Hilgenfeld noch besondere
Grinde. Auch sonst trete in der unkanonischen Textform
des Ausspruchs die Differenz ,der fragenden und verbieten-

Theol. Jaheh. 1854 (XOLBA. 1L.H) 8
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den Form* vor, indem zwar belianntlich die Homilien con-
stant sagen pn me Afye [Aéyere], Justin dagegen die Anfibrung
von &% égiv ayado¢ Dial. 101 mit 7/ ue Afyeig einleitet, eben-
so die Markosier Iren. adv. Haer. 1, 20, 2, woza auch der
Ausspruch im Mund der Naassener Philos. p. 102 kommt: =l
pe AMyag ayaBov; elo isv ayadde, o marng pe ¢ év voic sga-
»0ig. Doch daraus ergibe sich nur, dass die Frageform —
dies hiirter verweisend — ¥ ue Afyecg, welche die Codd. bei
Luk. und Mark. ausnabhmslos vor ihrem ausdriicklichen ovdel¢
ésev ete. bieten, nicht nothwendig dazu allein gehdrt, und das
milder ablehnende w7 pe Aéye nicht mit dem weniger aus-
driicklich negirenden ¢l és¢v aya®d¢ so verwachsen ist, wie
mir es zunidchst erschien (S. 88), oder doch dass die An-
fiihrenden nur in der Differenz des el etc. und ovdels & 1 ete.
Etwas gesucht, die einleitenden Worte fir indifferenter ge-
halten haben, und es fragt sich nur, in welcher dieser An-
fibrungen wir urkundliche Treue zu suchen haben. VVenn
aber Hilgenfeld jetzt (S. 208) ,schon hierdurch*, dass
Justin fiir sich, Irendus fir die Markosier und die Philosoph.
fiir die Naassiier oder beide Sekten wirklich das el égev etc. mit
vl ue Aéyesg oder Aéyere anfithren, ,eine Text-Verschiedenheit
des marcionitischen Evangeliums wahrscheinlich® finden will,
so geht doch den Marcion und seinen Text die Diversitit
vater Andern Nichts an. Etwas Anderes wire es schon,
weon wir die Analogie hitten, dass verschiedene Benutzer
eines und desselben Evangeliums darin einen solchen
Wechsel belkundeten; das bestitigt sich aber hier so wenig
an der Textgeschichte der doch so unendlich oft abgeschrie-
benen und benutzten kanon. Evv. (mit Ausnabme des Matth.,
in dem aber auch von Anfang an eine tiefgreifende Aende-
rung eingetreten ist), dass wir auch fiir das Ev. Marcion's hier-
bei die entgegengesetzte Analogie haben; die Philosophumena
miissten daher auch sonst fiir M's Text eine sichere, direkte
Zeugenkraft haben, um gegen die bestimmte, scrapuldse An-
gabe des Epiph. oder nur ihr gegeniiber sich behaupten za
kdnnen. :

Doch sie sollen ja auch ,die Frageform Tertullians be-



Die Philosophumena und Marcion 115

stitigen ¢, d. h. diese selbst soll ihnen diesen Anhalt geben.
Diese Angabe Hilgenfelds beruht jedoch auf reinem Ver-
sehn, auf Vermengung des Verschiedenartigsten. Tertullian
gibt ja die einleitenden Worte un oder ¥ ue Ady. gar nicht
wieder; nur die Hauptworte selbst el ésev oder 8deis aya®og
& p7 etc. gibt er in dieser Gestalt: sed quis optimus, nisi
unus, inquif, deus? Dass diese Frage-Wendung aber oben-
drein dem Tertull. allein angehdrt, ist ja anch Hilgenfeld
nie zweifelhaft gewesen. YVie kann er daher dies ganz Fremde,
dies doppelt Ungehirige herbeiziehn? Ueber den bisher allein
streitigen Conflikt zwischen Tertull. und Epiph. d. h. dariiber,
ob M. gelesen habe, 4d¢is ay. ¢ px elg 6 de0¢, worauf
das quis optimus nisi unus des Tertull. zunichst fihrt, oder
elg ésov dy. — 0 B:6g 0 marng, wie Epiph. einmal angibt,
Tertull. nicht ausschliesst, oder ¢ mazzp [0 év Toiz dpavoig],
wie Epiph. auch nicht ausschliesst (vgl. iiber die ganze Dif-
ferenz Ev. M.’s. S. 88 f), sagt das aus den Philosoph. von
Hilgenfeld Angezogene gar nichts, oder vielmehr diese
bestitigen in diesem wirklichen oder scheinbaren Conflikt in
der Hauptsache die Angabe des Epiph., die ohnehin Alles fiir
sich hat, tragen nur dazu bei, vorauszusetzen, dass Tertull.
auch so weit frei und seiner Bestreitung hier ganz gemiss
— das & écov ayad. so steigernd werde wieder gege-
ben haben. Oder sollem wir wirklich annehmen, M. selbst
habe noch gelesen, wie unser kanon. Text, &dels ayatop &
k3 elg, und erst die discipuli nach Tertull's Zeiten hiitten
das #l¢ é5uv dyaBog eingefiihrt? Nein, Hilgenfeld und
jeder nicht fiir den Lanonischen Bestand eingenommepe Hri-
tiker wird erkennen, ,wenn irgend, so ist hier nicht daran,
nicht an eine T'ext-Verschiedenheit im Ev. M.'s selbst za den-
ken“, wnd die frihere ,,Vermuthung* Hilgenfelds hat um
so weniger Halt, als schon lingst vor Epiph.’s Zeit zur Zeit
der Philoseph. die Marcioniten sich in verschiedener Weise
auf das ¢7¢ écov ayuBog beriefen ).

1) Merkwiirdig also, dass die Philos, in beiden Punkten meine gegen
Hilgenfeld gerichteten oder iiber ihn hinausgehenden Annahmen
. 8 »
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Es fragt sich nur — und das ist etwas ganz Eignes und
Neues — ob Grund genug da ist, in dem ganz secundiren,
dem gerade dogmatisch indifferenten Moment dabei, hinter
der Einleitung des wichtigen Spruches eine solche Diver-
sitit anzunehmen d. h. anzunehmen, der Philosoph habe hier
das marcion. Ev. selbst ausgeschrieben, wie es Epiph. gethan
hat, indem er angibt un pe Aéye dyadov, els égww ete.? Wir
haben schon gesehn, es fehlt an jedem Grund dazu; dieser
Ketzerbestreiter kann sehr wohl zu dem ihm als marcionitisch,
beziehungsweise gnostisch iiberhaupt bekannten ¢k éssy ayudos
das Uebrige als etwas ganz Indifferentes aus dem Seinigen
hinzugethan, iiberhaupt nur aus der Erinnerung citirt haben,
so dass dies dem wirklich abschreibenden Epnpb gegeniiber
nicht die geringste Geltung hat.

Ja so frei citirt er, dass er das nur daher stammende
tl pe Aéyere wiedergibt, was zwar dem Epiph. auch in die
Feder gekommen ist, aber doch von ihm noch corrigirt wird,
dass er ferner den Schluss, an dem am meisten gelegen wire,
ganz lbergeht — . so frei aus dem Gedichtniss, dass er das
andere Hauptschlagwort der Marcioniten ,vom guten Baum
und den schlechten Friichten* gar nicht nach der Textur der-
selben, nicht nach Luk. VI, 43, (8% és¢v dévdpov xadow
70uEv %agmor camgor) citirt, sondern nach dem ihm wie
allen Vitern schon des dritten Jahrhunderts (wie ich gezeigt
habe, Ev. M.’s 8. 30 ff\) geliufigern Matthaus-Text (VII, 18,
& dvvaras 0évdpor xakdy xagns's movnou ¢ moueiv). Hilgen-
feld's Versuch in diesem Punkte hat daher nur dazu fiihrea
kSnnen, anzuerkennen, dass nichts nothlgt, nichts berechtigt,
dem Verfasser dieser Philosoph. irgend eine nihere Kennt-
niss des marcionitischen Evangeliums zuzuschreiben.

Aber er lisst uns nicht einmal bei diesem Dilemma, er

bestiitigen, dass aber Hilgenfeld in beiden sie gegen mich
kehren méchte, in beiden gleich wunderlicher Weise. In der
That aber bedarf es weder an der einen noch an der andern
Stelle noch irgend einer Bestitigung; an der einen lisst Tertull.,
an der andern Epiph., an beiden die Natur der Sache kaum einen
Zweifel iibrig.
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sagt es uns deutlich genug, dass er kaum die dusserlichste
Kenntniss davon gehabt, dass er Alles darans und dar-
iber nur vom vagsten Hirensagen hat.

Nachdem er gezeigt, behauptet hat, dieser Ketzer fiihre
nur die alte heidnische Lehre — des Empedokles auf (VII,
c. 29, p. 246 ff)), fihrt er (c. 30, p. p. 252) so fort: ,Da
nun Marcion oder Einer von seinen Hunden gegen den De-
miurgen bellt, indem er die aus der Entgegensetzung des
Guten und Bdsen [aya®d xal xaxi, so wird gewiss statt des
sinnlosen ap. xal xeAé zu lesen sein] stammenden Lehren
vorbringt, so muss man ihnen sagen, dass dies weder der
Apostel Paulus noch der kurzfingrige Markus verkiin-
digt hat* (dei avroig Adyesw, Gre vévug sre ITabhog 6 dmdgo-
dog, 81c Mdpxog o mokofodaxrvios aviyyeshav) — son-
dern, will er sagen, Empedokles. In dieser seltsamen Aeus-
serung iiber den klein- oder stimmel-fingrigen Markus-Evan-
gelisten hat nun Baur (Theol. Jahrb. 1853, L) zundchst ein
altes Zeugniss gefunden, dass man schon friihzeitig das
Markus-Evangelium als eine Abkiirzung des so viel reichern
Evangeliums gefasst habe, wie es bei Luk. und Matth. vor-
liegt. Und gewiss mit Recht. VWenn aber Baur dann weiter
meint, der Verfasser habe desswegen das Markus-Ev. hier Mar-
cion gegeniiber in dieser Weise erwihnt, weil Marcion mit
seinem Ev. dhnlich verfahren habe als Marcus mit dem sei-
nigen, so ist das doch nicht halthar. Dem Apostolos
Marcion's gegeniiber kann nur das Ev. vom Verf. gemeint
sein, auf welches Marcion selbst sich berief, und ich kann
daher nur Hilgenfeld (a. a. O. S. 208) beistimmen, dass der
Verfasser das Ev. Marcions selbst ,merkwiirdiger Weise*
fir einen verstiimmelten Markus halte. Ist dies aber der Fall,
dann verrith er eine so merkwiirdige Unkenntniss des
marcionitischen Ev.’s, dass es unmdglich ist, daran za denken,
dass es diesem Antihiretiker je vorgelegen habe. Er kann
dann nur allgemein gewusst haben, dass Marcion ein im Ver-
hiltniss zum gangbaren Evangelien-Stoff, zu Matth. und Luk.,
weit kiirzeres Ev. gebraucht habe, und vielleicht hat
ausserdem noch die Namensihnlichkeit zur Verwechslung des
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karzen Evayy. xard Magsiova mit dem kurzfingrigen Evayy.
xura Magxov beigetragen, abgesehn davon, dass allerdings
der Anfang des marcionitischen mit dem Auftreten in Caper-
naum Mark. 1, 21 fI., wie auch der Schluss mit der Himmel-
fahrt, die diesen wohl zweifellos bei Marcion wie bei Markus
gebildet hat '), dem Markus-Ev. entlehnt scheinen Lonnte,
withrend jeder Blick niherer Vergleichung, namentlich des
zweiten Theils bei Marcion, wie bei Lukas, den specifisch-
- lukanischen Charakter des gnostischen Ev.'s nicht verkennen
kann ®). Also auch dieser Pseud-Origenes hat das marcionit.
Ev. nicht vor sich gehabt, sondern kennt es nur aus dem
Mund der Marcioniten.

Aber vielleicht die eigne Schrift Marcion's, die Anti-
thesen, mit denen dieser sein Ev. einleitete, hat dieser Au-
tignosticus gekannt, da er ja ,s0 bestimmt wie Einer* bei
dieser Hirese ,,die Lehren der spitern Schiiler von denen
des Meisters unterscheidet. WVicklich unterscheidet er nicht
blos den Apelles (VII, p. 253), sondern auch einen Assyrier
Prepon, dessen Acysg er erwihnt, von dem Haupte selbst;
ebenso erwihnt er in der Epitome (X, p. 326) Abweichungen
der Schiiler. Aber in dieser Beziehung thut er schon nichts
Besonderes, indem die Differenzen der Marcioniten offen-
kundig waren; schon Rhodon’s Schrift (Euseb. H. E. V, 13),
worin dieser Mapxulovos aipeoiy eic dsa@ogsg yrouug xaw
avroy diagdoay isopsi und sagt ,,00VMQWYOL yeyovaciy mwag
favroig®, war ihm vorangegangen, und selbst der kurze Aus-
zog bei Euseb. enthilt mehr und Specielleres als der Hire-
siolog des dritten Jahrhunderts angibt, bis auf jenen Prepon,
‘dessen Schrift er besonders kennt. Vergleichen wir nun néher,
was der Verf. iiber die Lehre Marcion’s angibt, so scheint es

1) Vgl iiber das Letstere Ireniius adv. Haer. UI, 10, 6 (v. 19),
iiber das Erstere meine Nachweisung Ev. Marcion’s 8. 173.

2) Auch bei Erwiihnung des Marcioniten Apelles VII, c. 38, p. 359
verrith er nur dies allgemeine Wissen vom Ev. der Marcioniten
als einer willkiirlichen Auswahl aus dem ev. Stoff, aus den
Evv. tiberhaupt: tav 82 svayyehlwy § 14 dnogils vd’ dolomovrn
avty acpeitar.
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eweifellos, dass er dariiber nur das vulgir Beliannte wusste,
dass er nicht die Antitheses Marcions selbst, sondern hin-
sichtlich dieser Hirese nur jene Schrift des Prepon, sei-
nes Zeitgenossen, speciell gekannt und benntzt hat. 1) Nur
sie erwihnt er besonders 1), mrgends die Antithesen Marcions
selbst. 2) Eben durch diese Schrift ist er verleitet worden,
von Marcions Lehre einen ganz irrigen Begriff zu fassen und
sie unter die Hategorie des empedokleischen Dualismus, der
evnnagadecie ayads xal xaxi, (@idlag xal velxsg) zu stel-
len, da, wo er den eigentlichen &Aeyyoc dieser Hirese geben
will (Lib. VIL p. 246 sqq.), wihrend er selbst hinterher, in
der Epitome (Lib. X.) wo er nur referirt, was er im All-
gemeinen von Marcion und seiner Schule weiss, nach die-
ser vulgiren Kunde das Verhiltniss weit richtiger darstellt.

Hier (S. 326) gibt er an: Marcion aus Pontus und Cer-
do, dessen Lehrer cpilsoww elvas Tgeic Tog & mavros dgyes,
ayadov, dixacov, Uhyy' tevig 0¢ vérey padnral meogribiéa-
o4 Adyovreg ayadov, dinacov, movngos, UAnv. Oi & may-
e [so ist gewiss mit Miller das sinnlose masra zu corrigi- .
ren] Tov udv dyador 6div dldwg memovnxévar, tov 04 dixasoy
[L e. zov dnucspyov] oi uév zov movngoy, oi ¢ uivor dinasoy
ovopd{eoe, nimosnxévas 02 ta nmdvra gaonsaw éx Tig Umoxer
pévng UAng, memoinxdvar yap & xadds, all aloymg.

Diese Darstellung ist zwar vag und ungenaw, indem auch
bhier, wie bei spitern Hiresiologen (Epiph. Haer. 40. 41. Prae-
seript. Haeret. c. 51.) Cerdon’s Ansicht ohne Unterschied mit
der Marcions zusammengeworfen wird, wihrend Irendns (Eun-
seb. H. E. IV, 11.). andeutet, dass Marcion iiber Cerdon hin
einen wesentlichen Fortschritt gemacht habe (njvEnce 10 O~
daoxaldeiov), und daraus schon, dass Marcion eine so bedeu-
tende Stellung einnabm, mit Bestimmtheit hervorgeht, dass

1) S. 253: émel 82 v tois xad Quds yeovos viv wsvwTsgoy Ts éme-
z¢elonos Mapxiwv [da der Versuch des Marcion gegenwiirtig ei-
tel, unbaltbar geworden ist), vicis zes TTpénwy 'Aoovpios meos
Bagdnolavyy vév ' Aouéviov dyyedpus moujoasdar Adyss megl Tis
aiplosws, 808 téro swwmroouac. Toltny gaoxwy Oixatoy slvas
doyny xol péogy dyals xal xaxi cof.



120 Die Philosophumena und Marcions.

sein Werk, seine Lebre etwas Eigenes und Originales gewe-
sen sein muss, wenn es auch an Vorginger sich anschloss,
wie Baur (Gnosis S. 281) gewiss mit vollem Rechte schliesst.
Aus dieser Identifikation des Differenten ergibt sich schon,
dass die Kunde des Verf. nur die vulgire der spitern Zeit
ist. Auch darin ist diese Darstellung ungenau, dass sie die
uns (durch den Dialog c. Marc. 8. 1 —V.) bekannte spiitere
Entwicklung des Marcionitismus '), wonach die Einen (wie
der Megethius des Dialog) den mowngde wirklich den zwei
doyaic Marcions, dem ayafcg und dem dixasos [dnussgyos),
als eine dritte ogyy hinzufiigt, die Andern dagegen (wie
der Markus im Dialog) den dnmsspycs selbst als den mowngos
erklirten, nicht gehdrig auseinanderhilt, indem er als eine
Unterabtheilung der Hinzufiigung eines dritten Princips die
beiden Annahmen gibt, wonach der d/xato¢ [ungenau fiiv dy-
pespyog] nach der Einen wirklich (uovov) dixacog war, nach
den Andern der mowngdg selbst, die ja so bei zwei Princi-
pien bleiben.

Doch abgesehen von der Vagheit ‘und Ungenau\gkent die-
ser die vulgire Kunde epitomirenden Darstellung ist sie doch,
so weit wir iiberhaupt noch im Stande sind, das System Mar-
cions nach seiner metaphysischen Seite rein zu erfassen, we-
nigstens im Allgemeinen die richtige. Aus allen.iltesten Zeu-
gen, — und es kann dafiir nur gelten Justin, Irenidus, Ter-
tullian, ausser dem Rhodon bei Euseb. — geht es hervor,
dass Marcion nicht, wie die Philosophumena im éeyyos (Lib.
VIL) annehmen und so breit treten, dem ayadog einen mo-
¥npeg oder xaxog, sondern einen dizaiog, den Demiurgen als
-ein gerechtes VWesen entgegengestellt habe, und dass erst
-spétere Schiiler ,konsequenter* dem guten Princip ein boses
-entgegenstellten oder noch konsequenter den Demiurgen fiir
das hdse Wesen selbst erklirten. Ebenso weisen uns die
Bestreiter Marcions — schon Tertull. I, 15. ,mundum ex ali-
qua materia subiacente molifus est [Deus creator]< — so
wie noch umstiindlicher der Armenier Eznig, (Illgen, Zeitschr.

1) .Vg . Evang. Marcions S. 27.
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fir histor. Theol. IV, 1. S. 72), dessgleichen Theodoret (Haer.
Fab. I, 28.) 70v dnucsgyoy .... Ty UAny Aafeiv t¢ xal ix vav-
¢ Inpssgyioas va ovunavia — (s. iiberhaupt Baur, Gno-
sis S. 276 ff)) darauf hin, dass er von dem Demiurgen selbst
die Uin unterschieden habe, aus der er denn Alles, wie der
Mann aus dem Weib hervorgebracht habe.

Freilich lisst es sich noch sehr bezweifeln, ob Marcion
selbst je hinsichtlich der Weltsch3pfung iiber die alttestament-
liche Darstellung hinausgegangen ist, da sein Demiurg von
Grund aus der Jehova, das A. T. die Oﬁedbarung seines VWe-
sens ist. Eznig sagt auch a. a. O. ausdriicklich: ,die Welt
und die Geschdpfe lidsst er entstehen, wie die Schrift uns
lebrt*; and wenn er hinzufiigt ,Marcion setzt aber noch hin-
zu, dass der Gott des Gesetzes Alles, was er gemacht, durch
Vermittlung des Materiellen gemacht habe, und dass die Ma-
terie ihm gedient als weibliche Potenz, als Weib zur Begat-
tang* so versteht sich diess villig als eine spdtere, an die
sonstige Gnosis und deren Syzygien sich anlehnende Ausspin-
nung. Aber wenn er auch das ihm verhasste generare schon
dem verhassten creator selbst zugeschrieben, dem Demiurgen
eine weibliche Ui als Zubehdr gegeben hitte, so ist es doch
keine Frage, dass eine solche Unterscheidung nur etwas ganz
Sekundiires in seinem System sein konnte, welches von Grund
aus dualistisch ist, zwei Wesen principiell oder als Prin-
cipien sich entgegenstellt, das Sichtbare, Sinnliche, Materielle
dem Unsichtbaren, Geistigen, Reinen, den #20¢ opazog, yra-
coc, den dnuespyos, den xoouoxparwp dem deo¢ ayresos, «o-
garog, dyadog. Und zwar, wie Baur wohl unbestreitbar ge-
‘zeigt hat (a. a. O. S. 283 ff. vgl. S. 10 1), ist er dabei eben
vom Gegensatz des christlichen VVesens gegen das alte,
sionliche, rohe, jidische ausgegangen, und hat erst von da
aus die Welt iberhaupt in's Auge gefasst. ' Eine genauere
‘Darstellang wird also mit Tertallian und allen iltern Bestrei-
tern zu sagen haben: duo Ponticus deos affert, wie auch
Rhodon (a. a. 0.) erklirt: fregor J%, xabwg xal avzog 0 vav-
e Magulov, dVo doyde¢ tionysvras; dem ayadog Heog
gegeniiber gibt es nur Eins, das alttestamentliche, weltli-
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che, sinnliche Wesen, und wenn in diesem selbst eine Dua-
litat erkannt wird, so ist es doch ungenan und verwirrend,
mit den Philosophumena in der Epitome, dem ayadds des
Marcion ohne Weiteres noch zwei aoyal zuzugesellen, wie
es nur eine oberflichlichere, die vulgire Hunde der spitern
Zeit registriren mochte, und Eznig (im Sten Jahrh.) wirk-
lich gethan hat.

Wenn nun aber die Philosophum. selbst friiher (VII, P
246 aqq.) das Blcht:gere angeben. Mgoxloy 8¢ o ITovrenos

.8v0 apyras ¥5 marrog Unédero, ayadov rTiva Aéyuv xal
z0v fregov etc., so ist schon an, diesem direkten von ihnen
nirgends vermittelten Widerspruch zu erkennen, wie vag und
schwankend die Hunde ihres Verfassers iiber Marcions Lehre
war, wie wenig diese auf einer unmittelbaren Henntniss von
dessen eigenem V¥erk beruhte,-da eine solche zu einer be-
stimmten, das spiitere Schwanken iber Marcions Lebre iiber-
windenden Ansicht hitte fibren miissen. Das Richtige aber,
was ,,Hippolyt* so weit hier angibt, wird alsbald anfgewogen
und aufgehoben durch die weitere Bestimmung: [Aéyad] zov
éregov movn@ov, oder wie er hernach (p. 252 sq.) bestimm-
ter ausfilhrt, Marcion wire von der aviinagaPicic dyads
xul naxd jusgegangen, und unterstellt (ib. 23): dnpsegyor
elvas 18 xdous movned», wogegen erst ein folgender, )e-
ner Prepon, den dixaiog als roiry apyr, méon dyads xal
saxd, hinzogefiigt habe. Der Widerspruch hiervon gegen die
Angabe in der Epitome, dags Marcion ausser dem ayadog
den dixavoc als @gyy eingefiibrt, und erst Nachfolger den
novngos zugefiigt haben, ist so direkt, dass es fast VWunder
pnehmen muss, wie er dem Verf. selbst hat verborgen blei-
ben konnen, oder wie so viel Konfusion nur hat entsteben
kSnonen. An zwei Orten berichtet der Verf. iiber Marcion,
an beiden ganz verschieden, ja entgegengesetzt und unver-
mittelt, an beiden hat er etwas VVahres, an beiden Irriges,
an keinem das Richtige. So offenbar er also keine ur-
kundliche Kenntniss von Marcions Lehre unmittelbay hat,
-wobei solcher Wirrwarr unmdglich gewesen wire, so wenig
scheint mir doch die Entstehung dieses Widerspruches aus
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blossem Hdrensagen erklirlich; damach wiirde er, wenn auch
Vages angegeben, Irriges eingemengt haben, doch zu einem
einigen Bericht gekommen sein. Dieser zu Anfang bei allem
Recht der Behauptung von zwei Principien so grundfalsche
Bericht scheint vielmehr auf der Abhiingigheit des Verf. von
einer Schrift zu beruhen, die ihn so verleitet hat, ohne dass
das Resultat davon bei ihm selbst weiterhin Stand gehalten
hitte and da, wo er nun ohne Reflexion auf eine Schrift, wo
er frei aus dem Gedichtniss die vulgire Hunde wiedergibt,
diese hitte verdringen oder alteriren kdnnen. Wir haben
hier — im &eyyog — eine gelehrte Arbeit, das Werk ge-
lebrter Abstraktion von dem aus, was die Schrift des Zeitge-
nossen Prepon angab; darin erschien eine Neuerung im Ver-
hiltniss zu der frithern Lehre Marcions, ohne dass diese selbst
darin hinreichend klar dargestellt gewesen wire ?).

Dem naturgemiissen Trieb nidmlich, den Dualismus Mar-
cions griindlicher durchzufiihren und so auch zu vermitteln,
folgend, den wir auch bei dem Marcion [d. h. den Marcioni+
ten] des Epiphanius und des Dialogs wahrnehmen, hatte die-
ser Prepon eine Trias aufgestellt, dem guten Princip ein b~
ses entgegengesetzt und diesen Zwiespalt durch ein mittleres
iberwunden, welches er das gerechte nannte. So hatte er
auch ein aya®dv, dixeiov, und ein mowngov gleich dem Mege-
thins im Dialog. (Sect. L in éyo @nus zoeic elvas doyas, Osor
roy marége T8 Xpiss ayadov xal dllov Tov dnmesgyov, xei
Zregov oy movneov) und Epiph. 41, 1. der den duafodog als
péoog TGy dvo tdrwy [des dnusspyos dpardg und des eo¢
dyadoc] angibt, jedoch mit der grossen Eigenthiimlichkeit,
dass der dnuispyoc die Rolle des movngog erhielt, und der

1) Von diesem Gesichtspunkt aus lassen denn auch die beiden Ci-
tate in jenem Theil der Philosoph. — aus dem Anfang des Evang.
wie iiber den Einen, der gut ist — die Deutung zu, speciell aus
dieser Schrift des Prepon entnommen zu sein; die Philosoph.
behalten aber auch so nur die Bedeutung eines indirekten Zeug-
nisses fiir das Evang. Marcions, das um so weniger fahig ist,
textbestimmend zu werden, als schon Prepon auf das freieste
daraus citirt haben kann.
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dixaco¢, das vermittelnde VWesen vielmehr in Christus
gesucht wurde. Er ist der uéoog xaxé xal dyadd (p. 254.
68) oder die peoorne (l. 69.74) und ist desswegen ebenso-
fern von der Theilnahme an der materiellen Schipfung des
bisen Weltgottes — (anzAdaxzus maong s T8 xax§ Qu-
otag due TéT0 dydy[v]nvog xariABer ¢ "L, iva 3 moong duni-
Aayuévos xaxlag ib.) — als er auch fern von dem guten VVe-
sen .selbst ist: enyilaxzac 0¢ xai Ti¢ T8 ayabi guoswg, iva
7 meocrng, s @now o ITatdog — wobei er entweder an
Eph. 2, 15. denkt: avrog ydo ésiv 7 eignyyn pudv, ¢ moucag
T augorege & oder gar an den weolrng im Galaterbrief) xal
wg avrog omodoyelt ,,tic ue Afysre ayadov; &l ésey dyadog.

- Diese Ansicht aber erinnerte den Hiresiologen, der alle .
Gnosis schon damit vernichtet hielt, wenn sie auf (heidnischer)
Philosophie — nicht aaf apostolischer Lehre — beruhend er-
kannt wurde, mit Recht lebhaft an die empedokleische Lehre,
wonach ein dya®0¢ (oder wie man auch sagen konnte, di-
xas05) Aoyog méoog tav diapogwy agyiy als Th gudla ovva-
ywvilouerog und den Zwiespalt zwischen 70 weixog und 7 @i~
Alw aufhebend gesetzt wird (p. 253 sq.). Und von diesem mar-
cionitischen System, da es einer spiitern Zeit angehdrte, schloss
dann der Verf. zuriick auf das System des Meisters selbst.
Der spiitere suchte zu vermitteln: Marcion also hatte den
unvermittelten Gegensatz zwischen 70 ayudor (n @idla) und
70 movnpow (30 »eixog) gelebrt, er hatte den Empedokles nur
so weit erneuert, und da sich das nicht balten Lkonnte (émel

. viy xevorregoy e Ineyelonos Megxinw), so suchte nun der
Spitere diess zu verbessern, ,konnte aber auch so nicht =7
"Eunedoxdisg dvaguyeiv dokng (p. 253). Natiirlich, war doch
das erst die vollstindige Lehre dieses Griechen.

Die irrige Ansicht von einem Dualismus Marcions in die-
sem Sinn beruht also lediglich darauf, dass er ohne specielle
Kenntniss der eigenen Schrift Marcions von dem System ei-
nes marcionitischen Zeitgenossen sich hat verleiten lassen, das
System des Meisters zu konstruiren, was denn als rein ge-
Jehrte Komposition fiir ihn selbst, nachdem derselbe einmal
hiernach widerlegt, d. b. als heidnisch philosophirend gezeigt
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war, keinen weitern Halt hatte, so dass er spiter ohne Re-
flexion auf diess abgethane Friihere das ihm unmittelbar d. h.
aus der allgemeinen ‘Kunde Bekannte treulich wiedergab.
Noch bestimmter aber zeigt ,Hippolyt“, wie fihig er
ist, Lehren der Schiiler einfach und unbedenklich auf
den Meister iiberzutragen, selbst da, wo er das Be-
wusstsein von ihrer Differenz hat, gerade hier. Er hatte
so eben die Worte des Empedokles angegeben (p. 254), wor-
in er lehre elvac .. dsapepdoas dpgag dvo ayads xal xaxé,
plooy 32 elvas iy Nagopwy doyuv dxaov Acyor (p. 283).
Er fibrt nun fort (p. 254. 62): 7T'srocc xaraxodsddv Mao-
tlov Ty yéveowr TS owriigog Nudy merrdmad: mwapnrncero,
indem er meinte, es sei verkehrt, Unc 7o nmAooua ¥& dAeBply
wre velxsg yeyovévae 1oy Adyov rov i Qudly ouveyawmfoue-
vy, 188é50 TG oyadd, el yugic yevisewg ... xarednivéora
awdev, uéooy Svra xaxi xal dyads ..., worauf denn
angefihrt wird & yap pecorng ége, annrhaxzas, @roi — sagt
er, also Marcion, maong t7¢ ©é xaxs Quotwg, xaxos d s,
us ddyze (sc. Marcion) ¢ dnuespyos xel téTe Ta mWowjmara.
Ferer annjAdaxras 44, pnal (derselbe Marcion) xai rijs dya-
biguoems, e 7 peodTng, ... aig avrog opodoysls Tl pe Aé-
ae dyaBow; das ist also, fiigt der Verfasser noch einmal
ausdriicklich hinzu, v¢ Muapulwve dofavra. Bei solcher Be-
simmtheit sollte man gewiss nicht zweifeln, dass der Verf.
Marcions * eigene Lehre angebe oder doch angeben wolle.
Wenn es aber schon sofort bedenklich werden muss, ob Mar- -
kns wirklich jemals gelehrt habe, Christus anyAdaxzar xal 7ig
ayadij¢ guoews, abgesehen von dem weiter Bedenklichen, ob
er jemals gesagt habe xuxog égev 0 dnuespyos, so wissen Wir
nun durch den ganzen Zusammenhang, dass Alles dieses, was
er so bestimmt dem Marcion zuschreibt, gar nicht diesem,
sondern eben jenem Prepon, dessen eigenthiimlicherem
Versuch den Dualismus Marcions sowohl’ griindlicher zu fas-
sen als zu vermitteln, angehdrt, wie der Verf. ja (p. 253)
selbst angibt, dass derselbe etwas Neues iiber Marcion hin-
aus gelehrt habe. Und dennoch schreibt derselbe Verf. eben
diese Neuerung dem Meister selbst zu. Der Beweis ist also
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wohl erbracht, wie wenig bei diesem Verf. auf ein solches
¢@nol zu geben ist, wenn er es auch noch so bestimmt anf
" den Urheber einer Hirese bezieht, dass er selbst da, wo er
selbst dessen Lehre von der seiner hiretischen Zeitgenossen
unterscheidet, dennoch deren Lehren und Ausspriiche dem
Meister zuschreibt, und die zuversichtliche Berufung Jacobi's
gerade auf seine Angaben iiber Marcion, bei dem er so be-
stimmt unterscheide, bat nur dazu fihren Ldnnen, zu erlien-
nen, dass auch bei den Angaben iiber Basilides nicht der ge-
ringste Anbalt dazu ist; die ihm beigelegten Ausspriiche die-
sem selbst zuzuschreiben, dass vielmehr die Analogie seines
bei niherer Vergleichung so evidenten Verhaltens zu Marcion
nur dasrauf rechnen ldsst, dass er anch von den andern Hi-
resen jener Zeit entweder nur eine vulgire Hunde hat oder
nur die Schriften seiner Zeitgenossen kenit. Eine direkte
und wichtige Quellenschrift sind die Philosoph. also nur fiir
die Zeit des Verfassers selbst; iiber Friiheres ist er so un-
kritisch, wie seine Zeitgenossen iiberhaupt.

IIK.
Beitrige zur Kritik und Exegese des N.T.
Von ’

Dr. Hitzig,
Professor in Ziirich.

1. Ueber Jak. 4, 5. 6.

Zur Exegese dieser Stelle habe ich nach den Bemer-
kungen de Wette's und zuletzt Bleek's (Theol. Stud. und
Krit. 1853. 8. 328 £.) nicht viel beizubringen. Dass mit :ngag
@90vor xzd. ein Schriftwort angefiihrt werde, hat den Augen-
schein fiir sich; dass in dem Fragesatz wiederym eine Frage
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sich einschachtele, ist vorab weniger glaublich; und der Ge-
dinke, welcher mit richtig erklirtem moog @8dvor (= invi-
diose) sich ergibt, daerf als vollkommen wahr und vom Zu-
sammenhange erheischt nicht in Frage gestellt und damit ver-
neint werden. VVeiter sollte zam voraus deutlich sein, dass
in peifora 9¢ ldmos yopww das letzte Wort aus dldwoe yagey
V.6. erst hereiogerieth. Nicht zwischen kleinerer Gnade und
grisserer besteht hier ein Gegensatz, sondern zwischen dem,
was ,der Geist* verlangt und was er gibt; uélfova ist Plu-
rl, und fiir diesen Sprachgebrauch lisst sich etwa Calli-
mach. in Dianam V. 31. (— xal z'dhha marrp &re uellova
dwots) vergleichen. Und iibrigens erlauben wir uns um so
eher eine Konjektur, da die Hauptzeugen des abendlindischen
Textes bei den katholischen Briefen ausgeblieben sind.

Nachdem soweit reines Feld gemacht wire, komme ich
zum Rithsel selber, welches der 5te Vers uns aufgibt.

Wir sind nicht berechtigt, das Citat anderswo, als im
alten Testament zu suchen; und die Verbindung mit dem Fol-
genden legt nahe zu vermuthen, dasselbe mdchte mit demje-
ugen des Gten Vers im gleichen Buche zu finden sein. Es
gebt, wenn ich recht sehe, auf Spr. 17, 22. zuriick, auf die
Worte némlich:

09 WIN R 1M
Ueber M ist nichts zu sagen, und die zwei niichsten

Worter lassen wir vorliufig beiseite; der Hauptsache nach
liegt in B9 die Entscheidung.

Die Stellung im Satze schien das VWort zu einem Par-
ticip zu stempeln; das Substantiv 'JJ.:: bedeutet heisses Ver-

s¢9 .
langen, w %0 heftig verliebt; und das Zeitwort in des-

sen arabischer Gestalt kannte auch der spitere Hebraismus,
‘Enend9noev der LXX Ps. 119, 20. fiigt sich gut in den Zu-
tammenhang; aber statt des untauglichen =972 haben sie eben
noch 717 vorgefunden (vgl. 2 Sam. 21, 8. Ezech. 23, 42,
Cappell. crit. sacr. 1V, 5, 25. und zu Ezech. meinen Comm.
S, 315).

Auch die Subjekte beiderorts, @b} im Psalm uand ™4,
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stehen sich nahe; und mit dem Zusatze mpog pdorvev, wel--
chen die XX nicht haben, scheint der Uebersetzer Jak. 4, 5.
nur den Inhalt von £ erschpfen zu wollen.. Wirklich fihrt
der arabische Sprachgebrauch den Begriff des Ausschliessli-
chen, der Eifersucht, welche ungetheilten Besitz anstrebt, mit
sich; und D", wie im Syrischen und althebriisch (1 Sam. 2,
29. 32. lies 72 ©9%) die Wurzel lautet (vgl. ‘.% = J‘é)’
bezeichnet auch nicht schlechthin die Begier, sondern eine
gesteigerte, welche Andern Leinen Antheil ginnt.

Wir wenden uns zu deh beiden Wortern in der Mitte,
dem Relativsatze der Uebersetzang. Kraft dieser wurde aus
W3'N'RD1, wenn nicht vielleicht der vierte und der fiinfte
Buchstabe verloren war, 3@ 93 herausgeklaubt. Zaur Zeit
ibres allméhligen Verwelkens nach dem Exil zeigt die Sprache
besondere Vorliebe fir Hitpaél (vgl. wRams, Py nm, Hanns
w.s.w), und &) wurde wirllich ausgeprigt; die Buch-
stabenversetzung ihrerseits ist nichts seltenes s. Ps. 22, 16.
("3m), 68, 24. (yunp), Ez. 18,9. 19, 7. Spr. 21, 6. 28,16 ff.

~Anlangend N3, so verdarb j zu 3 auch in 553 Neh. 5,
18. fir 33, in “P13 Am. 7, 14, fiir 9p%; und ebenso wurde
aus 5 ein 3 Jos.15, 62. (lies 7¥3D), Jes. 33, 1. 2 Chron. 2, 9.
vgl. 9, 16. (Cappell. a. a. O. §. 38.), wihrend allerdings der
umgekehrte Fall hiufiger eintritt. & aber, welches in N) ge-
meinhin, in WX9 5 Mos. 32, 32., in "®7 z. B. Jos. 11, 2. or-
thographisch' durch 4 ersetzt wird, und hiufig aus den Buch-
staben b, 3, © entsteht, welche hinwiederum mit Y wechseln:
N folgte schliesslich nach, und scheint iibrigens auch 5 Mos.
32, 29. den LXX in " aus Y entartet zu sein.

Hiemit ist nun auch der Variante xarwxedey das Urtheil
gesprochen, welche ohnehin auf 70 mreiua den falschen Schein
wirft, als ob selbes von ¢ de0g V. 4. verschieden wire, und
damit die Beweisfihrung zerstort. Dieses mreiue ist ja nicht
eine IR 12 (4 Mos. 5, 14.), welche Gott habe, wie auch
nicht der heilige Geist, welcher wohne in uns; sondern Gott
ist selbst dieser Geist (vgl. Jes. 31, 3.): ein Geist, der eifer-
siichtig liebt (2 Mos. 34, 14.), inmitten unser (Joh. 1, 14.), in
der Gemeinde wohnend (3 Mos. 26, 11. Ezech. 37, 26 ff.).
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2. Ueber die ésola 1 Cor. 11, 10. .

Die kritische Aechtheit und Unversehrtheit des VWortes
steht bekanntlich fest, und was der Verf. sagen will, lehrt
der Zusammenhang von V. 5 her und noch mit V. 13 un-
zweidentig: das Weib solle den Kopf oder genauer das Ge-
sicht verhiillt halten, so dass mithin, wie schon Irenius er-
Wirt (adv. haer. I, 8, 2), diese éfsola ein xadvpua sein wird.
Ebenso gewiss scheint, dass die zahllosen Versuche nachzu-
weisen, wie das Wort zu dieser Bedeutung kommen konnte,
simmtlich fehlgeschlagen haben; und die ,Unldsbarkeit der
Schwierigheit wurde mitunter schon auf ziemlich starken Aus-
druck gebracht: was unstreitig die beste Art, den Muth eines
Andern, der nicht so leicht gewonnen gibt, herauszufordern.
Der Versicherung des wiirdigen Riickert, man werde ganz
befriedigt nie von dieser Stelle weggehn, verdanke ich wenig-
stens die Zufriedenheit, mit welcher ich auf sie zuriickblicke.

‘Etsola, Schleier, ist ein judengriechisches Wort; und
wir werden also einen morgenlindischen und zwar den Schleier
der Jiidin zundchst denken: ein doppeltes Stiick Tuch, dessen
¢ine Hilfte von den Augen bis zu den Fiissen herunterreichte,
wilrend die andere iiber den Kopf-zuriickgeschlagen auf den
Ricken herabhieng (I. D. Mich. Supplem. p. 2422, vgl. Schrd-
der de vestitu mulierum Hebr. im Index). Dass wirklich Dop-
pelheit durch den Namen 5°Y¥ ausgesprochen werde, wollte
Gesenius zwar bezweifeln; die Ableitung von fuy decken,
verhiillen sei einfacher (Thesaur. p. 1178). Allein der Sach-
verhalt ist der: In (%% sind die einander fremden Begriffe
schwach sein und doppelt sein zusammengetroffen; und
wenn nun die erstere Bedeutung im Hebr. hoy wiedererscheint,
%0 bleibt fiir nyx die letztere. Ein Kleid umwerfen, um-
schlagen ist Huy wie im Arabischen so auch hebriisch, —
jenes andere steht ja fiir §Y@ — und daraus, dass (S =
schwach sein im Hebr. fuy lautet, folgt wahrhaftig nicht,
dass HYX einem arabischen, ja sogar gleichfalls hebriischen
5B entspreche. Im WWeitern geniigt es einzusehn, dass die
beiden Tuchstiicke, wenn sie, wie zweckmissig, in der Ge-

Theol. Jahrb. 1854. (XIII. Bd. 1.H.) 9
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gend der Augen verbunden waren, nicht einds ebenso lang
und schwer wie das andere sein durfte; denn der Schleier
befand sich, nach zwei Seiten iiberhingend, wie zu denken
sein wird, im Gleichgewicht. Er war é io¢, und aus diesem .
Verhiltnisse erklirt sich das VVort. ‘

Es scheint iiberfliissig, die so hiufige Formel & ios =
gleichmissig erst lange mit Beispielen zu belegen; doch,
dass sie der Gemeinsprache nach Alexander nicht verloren
war, dafiir sehe man z. B. Joseph. Jiid. Br. VII, 3, 3. €lem.
Alex. q. d. s., §. 16. Babr. Fabel 67. Desto nothwendiger
wird es sein, die Annahme, dass man fiir é&06a vielmehr
étsola sprechen konnte und sprach, ja die Bildung ioda
selber schon zu rechtfertigen. Solcher VVortausgang finde
sich zwar auch im Verbum (vgl. Mivdagos anéocsa Xenoph.
Hellen. I, 1, 13); und wenn die Bildung des Wortes im iichten
Griechisch keine Analogie fiir sich hat, wofern man Jvwevyy
Phil. 4, 1 aus ov» zuyn nicht dafiir gelten ldsst: so scheinen
die Juden es dem Gricismus aufgendthigt zu haben, wie die
Griechen selbst die ,,Aborigines* dem Latein. Gleichwohl,
diinkt mich, wiirde die Form nicht entstanden sein, wenn
sie nicht wihrend der Priigung schon in das nahe bereits
vorhandene éf#o/« umschlagen konnte. Dass dieser WWandel
im Munde Solcher, denen das Griechische nicht Muttersprache
war, sich dusserst leicht bewerkstelligen mochte, steht jetzt
zu zeigen.

Eine genaue Analogie reicht uns hin: fir bhw™R,
wie BbY oder DS (Ebr. 4, 12, 5, 1. 2. 6, 3. 7, 13.°15)
im spitern Syriasmus lauten sollte, spricht man bekanntlich
phwnIR, gleichfalls u dem i voranordnend; und es findet sich
solcher Stellenwechsel der Yokale iiberhaupt hiufiger, als man
glaubt. Aus Utica wird "Jrvxy, neben rdynvos sagt man auch
- znyovos, P20 = 0 auf der Massylischen Opfertafel Z. 12
wandelt sich dem Aethiopischen in Schamen ab u.s. w. Die
évola wire somit ein (xdivpuw) Eodusvov: eine unerldss~
liche Eigenschaft diess fir den #"?¥, wenn er ein selbst-
stindiger Bestandtheil des Anzuges seyn und nicht zu Boden
fallen sollte, und zugleich eine solche, die der Anschauung
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wméglich verborgen blieb. Schliesslich kommt also abgeleitet
das Yort mit einem arabischen ilberein, von welchem &’Euam

geradezu die Uebersetzung sein ksnnte Niimlich M be-
deutet wie g,&m) Hilfte, aber auch Schleier (des weib-
lichen Gescblechtes); wihrend g_).xu auch wie g_).xu Bil-
ligheit, aequitas, also {ooTng. ’

Um nicht sich bietender Gelegenheit beflissen ans dem
Wege za gehn, sei hiemit das bekannte agros Imisoiog
Matth. 6, 11. Luk. 11, 3 in den Hauf gegeben, sintemal ich
diesen Ansdruck mit der éfvela eben é§ ifos erblire. Zwar
erinnere ich mich nicht, die Verbindung éni ios (nimlich
uégeg) irgendwo, sondern nur én’ isng (némlich molgag) ge-
fanden zu haben z. B. Diodor. 13, 56. 14,.65. Clem. Alex.
strom. V, §. 184. Da man “indess é iong neben & ios sagte, '
to bdnnte der Sprachgebrauch, wenn auch nieht die Schrift-
sprache der Hellenisten, dessgleichen énl ios neben én’ iong,
gekannt haben, oder aber Imifosog els iibellautend verdun-
kelte sich mit der Etymologie vielleicht unter dem Einflusse
v imiSoa im Zmesoiog. War doch im N. Test. auch cuel-
opa fiir ipslpoyuas moglich; der nahen Verwandtschaft des
U- und {-Lautes in den semitischen Sprachen, dass z. B. 3703
im Aram. 2°09 wird, uod des Genitives der zweiten Dekli-
nation im Griechischen und Latein nicht zu gedenken. Sei
Dem wie ihm wolle, nunmehr gewinnen wir einen vortreff-
lichen Sinn, welcher die Schwiiche der Etymologie decken
dirfte. "/oo¢ fiir diese Verbindung festzuhalten, veranlasst
mich das Homerische daszog éiong, welcher Ausdruck schwer-
lich ein Gastmabl, an dem alle Géste gleichen Antheil (!)
oder gleichmissig Antheil haben, bedeuten wird. “Zon uoipa
IL 9, 318 und "Ouoly poipa 18, 120 ist Zweierlei; und an-
dererseits weisen die Stellen z. B. IL 9, 235. 7, 320 darauf
bin, dass die {sor7g der Speise mit dem Hunger, des Mit-
tels seiner Stillung, gemeint sei: das wesentlichste Merkmal,
welchem gegeniiber das fast selbstverstindliche und 9, 225
wopassende vom gleichen Antheil der Gaste erblasst und ver-

9 *
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schwindet. WVie b2 Dan. 5,1 Gastmahl, so bedeutet da-
gegen daic auch Speise; dals émnpazog II. 9, 228 ist bonp
rNp Hiob 33, 20, fast ganz was niyn ond Dan. 10, 3; und
wir sind befugt, die ioozng von dort fir dprog bei Matthius
in Beschlag zu nehmen. Die dai¢ éion ist ungefihr roopn
xal moros pergspeva uéyoe xogs (Joseph. Jid. Kr. II, 8, 5);
und dgro¢ émesocog dem Hunger entsprechende Nahrung, also
hinreichende,' welche den Hunger aunsgleicht, neglocevua &g
10 vglonua & loornrog (2. Cor. 8, 13).

Mir scheint: diese beiden Deutungen von ésola und
émegoiog unterstiitzen sich gegenseitig. Aber wie steht jetzt
das ,Evangelium der Hebrier* da, welches dem Zeugnisse
des Hieronymus zufolge fiir émisocos "% aufwies? Offenbar
hat dasselbe misoiog vor Augen gehabt, das Wort von 7
émiBoa (nuépa), und diess filschlich abgeleitet: Das Evange-
lium der Hebrier ist auch dieses Falles halber nur eine Ueber-
setzung unseres griechischen Matthius.

3. Ueber Ephes. 5, 14.

In dem lesenswerthen Aufsatze von Dr. Bleek: Ueber
die Stellung der Apokryphen des Alten Test. im christlichen
Kanon (Theol. Stud. u. Krit. Jahrg. 1853. 2. Heft), bekommen
wir §. 331 wieder einmal die Behauptung aufgetischt, es
seien die Eph. 5, 14 mit dio Aéyes angefiihrten Worte sicher
nicht aus den kanonischen Biichern des A. Test. entnommen.
Diese Meinung wird nun schon so lange ausgesprochen und
so allgemein wird ibr geglanbt, dass sie alle Aussicht hat,
- endlich wahr zu werden; es ist Gefahr im Verzuge und schon
fast zu spit, dagegen, wie hiemit geschehen soll, Einsprache
zu thun. Es gibt im Fache Neutestamentlicher Kritik und
Exegese noch mehr dergleichen Annahmen, welche, um nichts
besser begriindet, gleichwohl noch immer freien Pass haben,
ja als verneinende Aussagen sich vieler Gunst erfreun, weil,
wo Niemand etwas weiss, auch Niemand vor uns Andern
etwas voraus hat. Ein wenig damit aufzurdumen, schickt sich
doch wohl fiir unser anspruchsvolles Zeitalter; und dass der
Schluss: da man nichts fand, so ist anch nichts da, oder: da

.
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es nicht gelang — niimlich einer Zeit, da den Hebraisten
selbst jede Vorbedingung dazu mangelte —, die Stelle aus-
findig zu machen, so wird es nie gelingen, nicht eben biin-
dig aussieht, wird hoffentlich zugegeben werden.

Die fraglichen Worte stammen urspriinglich aus Ps. 43,24
her, darch eine Handschrift, deren zom Theil erbleichte oder
verwischte Ziige man nach Vermuthung las, wieder auffrischte
und bis za einem guten Sinn erginzte. Das Gleiche ist be-
kanotlich, wie Clerikus gezeigt hat (Ars crit. I, 258 —55),
mit Ps. 18, 5. 6 (vgl. Ps. 53, 6) geschehn, also noch einmal
im selben biblischen Buche und in einiger Nachbarschaft; vgl.
ausserdem 2. Chron. 9, 18. Jer. 11, 15, Ez. 7, 3 — 11 u. 5. w.

V¥ir stellen nunmehr den authentischen Text von Ps. 43,
24 und die Riickiibersetzung von Eph. 5, 14 sich gegeniiber.
Ps. 44, 24: mxdb mon by meeps v jon mmd S
Eph. 5, 14: MWps T o §OmR TEPR TWN o

"Eysgas ¢ xa®evdwr xal avdca ix ray vexpdy xal
impavee cor 0 Xpigog.

Ganz ausgefallen sind je die zweiten Worter Finb, "y
md 5N; vollig die gleichen sind in jedem der Texte die
beiden Imperative; und 0% kommt mit j©°n, T mit NN
beinahe auf Eins heraus, wibrend r™ow 9> wenigstens End-
und Anfangsbuchstaben von m¥b als solchen aufweist. Den
Artikel vor T®) kénnen wir auch weglassen. Vielleicht wurde
= einfach ergiinat, indem N vollstindig abbanden gekommen
war; aber auch umgekehrt verdarb schon = zu N z. B. 2. Sam.
24, 6, wo D'Pmi% statt DN, — und 2. Mos. 34, 19, wo
"oy fiir 950 zu schreiben steht. Anstatt mY™ seinerseits
k3nnte auch blos 1= zu denken sein (2. Mos. 7, 9). Dass
aber n in » — ausartet, dafiir s. Ez. 21, 19. Ruth 4, §. 5 Mos.
7, 4 und zu 2 Sam. 4, 6. Thenius; und ebenso hat sich
auch 9 bisweilen in } abgewandelt: Hi. 8, 2 und Jos. 15, 18.
den LXX., Ez. 42, 12 in ™™ fiir =91¥3; und umgekehrt,
wie in unserem Falle, nur zwei VV. weiter oben in 3r2
statt TN wurd.e } za ". Das spurlose Verschwinden von
e hat nichts auf sich; schwierig scheinen diirfte hingegen
die Einsetzung von ©''M; und die mbgliche Vermuthung,
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»k habe in der Handschrift hinter m¥"pm gestanden, be-
antwortet nicht, was eigentlich gefragt wird. Allein wie der
Vrf. unseres Briefes an Siindenschlaf und geistigen Tod dachte,
so jener Leser des Psalms unter Anleitung vop Dan, 12, 2 an
das Schlafen im Grabe, yon Jes. 26, 19 an das Erwachen vom
Tode. Und so ist auch Ps. 14, 5 p"3%, Ez 7, 16 3
s, 1. Chron. 14, 23 Hpea (vgl noch 1 Sam. 12, 14
2 Sam. 20, 19 u. 8. w.) willkiirlich eingeschoben in der ein-
mal eingeschlagenen Richtung dem Sion zu Liebe.

~ Wer darilber ein Urtheil hat, waon bei gegensejtigen
Beriibrungen and Uebereinstimmungen zweier Texte suf Ab-
héngigkeit des einen zu enliennen sei, der diirfte schwerlich
finden, es habe hier der Zufall gewaltet; und ausgeschlossen
vollends bleibt dieser dem Kritiker durch den Umstand, dass
der Text, bezichungsweise Grundtext des Citats nicht gleich-
zeitig sonst wo im A. Test. in Ruhe lagert, und doch vorab
im A. Test. existien sollte. Allerdings wiirde, wenn diess
das einzige Beispiel seiner Art wire, ein Rest von Misstranen
Einem nicht zu verargen sein; aber in dhnlicher VWeise fusst
Joh. 7, 38 vermuthlich auf Jes. 49, 10. Jener Andere frei-
lieh Offenb. 7, 17 fiihrt diesen Vers anders und richtig an;
aber wean ich =% merachmdm ausspreche, so ergibt sich
das bezeichnende % tijc sosdadog ayrdy (avzd); und von
Quellwasser und den Nalmgaioe V. 6 (s. Jabrb. I, 410) ist
die Rede. So glaube ich auch der beriihmten Stelle Jak. 5, &
ihre Heimath im A. Test. aufgefunden zn haben; aber ich
warte erst das Schicksal dieser Zeilen ab, um dann, wenn
der Anfang micht missfiel, mit der Fortsetzung die Leser zn
behelligen 1).

1) Gelegentlich mgge hier eine neue Erklirung derStelle Joh. 21, 11
Raum finden, welche Hr, Dr. K. Egli aus Herrliberg, im Canton
Ziirich, ein fiir Hritik und Fxegese sehr befihigter Schiiler des
Hrn. Prof. Hitzig der Redaktion der Jabrbiicher zar Mlttbellung
ibergeben hat. Sie fst folgende:

Hundert drei und fiinfrig grosse Fische werden an’s Land ge -
sogen, Pas ist eine sehr genaue Awgahe. Schwerlich bat die

[ 4
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"Erkl&rung.

Vor einigen Jahren habe ich eine Anzeige von Planel's
nWeltalter gegeben. Ich glauvbe, darin so riicksichtsvell ge-
artheilt zu haben, als es bei einer entgegengesetzten Welt-
anschanung nur immer mdglich ist. Hr. Planck hat mir
zwar die Ehre gegeben, meine Anzeige anzusehen, aber er
hat zogleich (in diesen theol. Jahrb. Heft IV. 1853) eine so
heftige Antikritik geschrieben und in so wegwerfender Ma-
nier, dass es mir wohl gestattet sein wird, hier den einen
Pankt, den Satz zu beriihren, wo mir eine Denunciation auf-
gebiirdet wird. Ich hatte in der Anzeige von Denen ge-
sprochen, die einen andern Grund der Religion nicht anzu-
geben wissen, als den Egoismus. Ausdriicklich habe ich Hrn.
Planck mit Diesen nicht identificirt. VWenn ich noch hin-
zusetzte, dass er hinsichtlich der Erklirung des subjektiven
Ursprungs der Religion mit jenen iibereinstimme, so glaubte
ich dies auch daraus schliessen zn miissen, dass nach seiner
eignen Ansicht alles transcendente, gdttliche Sein nur aus
dem unfreien, selbstischen Wesen des Menschen herstammen
sol. — In dieser Darstellung vermag ich nicht eine Denun-
ciation und einen Anlass zu einer bis zur Verachtung gestei-

Fische jemand gezihlt. Auch wire es wobl dem Referenten
nicht darauf angekommen, hundert und tausend Fische gefan-
gen werden zu lassen, wenn er nicht einen bestimmten Zweck
mit seiner Zahl verbunden hitte. Sonderbar ist sie in alle
Wege, sie ldsst sich auch nicht zerlegen, wie etwa 144 in die
gedoppelte 72. Es bleibt nichts iibrig, als zur Zahlenrithselei,
zur Genmatria, seine Zuflucht zu nebmen und das Resultat der
Rechnung ist der Name 37" 90 d. i. der Fischer Petrus.

¥ = 24 " = 10
”n = 13 -y = 6
y = 70 )y = 14
T = 14 == 5
Pnd = 118 N = 35

O 19N (statt iy wie mDp 1|3 Apoc. 13, 18) oder Siuav
Twvé = 448 + 35 = 153. D. R. d. J.
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_gerten Affection zn erkennen. Wiefern ich zu Denen ge-
héren soll, die ,,gar keinen Begriff von reiner Sittlichkeit*
haben, und wiefern ich mich als Vorfechter der Religion
ngebriistet, — diess zu deduciren will ich der reinen Ethik
des reinen Realismus getrost iiberlassen. Vorderhand werde
ich diess, fiir eine Denunciation zwar nicht, aber doch fiir
eine ibereilte Meinung halten diirfen.

Jena, im Oktober 1853.

Dr. Dalmer.



l.

Das gnostische System des Buches Pistis
Sophia.
Von

Dr. K. R. Kistlin,
Professor in Tiibingen.

. (Fortsetzung.)
B. Die Wiedervereinigung des Endlichen mit dem
Unendlichen durch Christus.

Wie wir es als Tendenz aller gnostischen Systeme fin-
den, die christlichen ldeen von Siinde und Erldsung, vom
Widerstreben der Endlichkeit gegen ibre urspriingliche Ein-
heit mit Gott und von ihrer V¥iedervereinigung mit ihm nicht
nur dberhaupt spekulativ zu begreifen, sondern sie zugleich
zur Grundlage der gesammten Anschauung der Dinge zu ma-
chen oder den ganzen Weltprocess eben unter diesen Ge-
sichtspunkt des Heraustretens des Endlichen aus Gott und
seiner Riickkebr zu ihm zu stellen, so verhilt es sich auch
hier. Alle Existenz eines Seins ausser Gott beruht darauf,
dass die zuerst noch ungeschieden in ihm rubenden, in sich
zwar als Theile der Gottheit unendlichen, aber doch nur von
ihr gesetzten, nicht durch sich selbst seienden und so der
Gottheit selbst gegeniiber doch wesentlich endlichen Suhstan-
zen, die in ihr als der unendlichen, ewig schipferischen Pro-
dultivitit enthslten sind, aus ihr herausstreben zu eigenem
Fiirsichsein; und wie alle Realitit, so hat auch alle Mannig-
faltigkeit derselben oder die konkrete Gliederung des Uni-
versums zu einer Aufeinanderfolge verschiedener Stufen und

Theol. Jahrb. 1884, (XIIL. Bd. 3. H.) 10
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Sphiren ibren Grund eben nur in diesem Fiirsichseinwollen
des Endlichen, und zwar theils in diesem Fiirsichseinwollen
an sich selbst, sofern die einzelnen vom Urprincip gesetzten
Wesen immer wieder neue Reihen von Existenzen aus sich
heraussetzen, um sich darin in ihrer eigenen selbstthiitig pro-
duktiven Kraft darzustellen und anzuschauen, theils in der
durch dieses Fiirsichseinwollen hervorgerufenen Reaktion der
Ureinheit gegen dasselbe, sofern von dem obersten leitenden
und beherrschenden Princip jeder niederen Stufe von Wesen,
in welcher dieses Fiirsichseinwollen die Gestalt einer von der
Ordnung des Ganzen sich losreissenden selbstischen Egoitit
annimmt, wiederum eine Reihe ordnender, den selbstischen
Trieb beschrinkender, das V¥iderstrebende ausscheidender,
das Universum von aller Ungebiihr -rein machender Krifte
gegeniibergestellt wird. “Das Universum theilt sich in Wesen,
die so sind und so sich verhalten, dass sie einer Beinigung
oder einer Erldsung bediirftig sind, und in solche, die dafir
wirken, dass dieses Beides stets und iiberall vollbracht werde;
das Universum ist eben dadurch entstanden, dass von Anfang
an ein Streben des Endlichen nach Selbststindigkeit, nicht
minder aber auch von jeher ein Streben des Unendlichen
nach Zauriickfihrung des Endlichen zu sich vorhanden war;
Beides, Abfall und Erldsung, sind nicht einzelne Thatsachen,
sondera Glieder eines von Anfang an beginnenden und - fort-
withrend sich vollziehenden Processes, auf welchem alles Da-
sein beruht und zu welchem alles und jedes Geschehen nur
als ein zu ihm selbst gehdriges Moment sich verhilt. In diesen
. das ganze Universum umfassenden Process fillt auch die durch
Christus vollbrachte Erldsung der Menschheit als eines seiner
Momente hinein; sugleich aber ist sie auch sein letztes Sta-
dium, mit weichem er selbst zu Ende geht. Die Erlisung
der Menschheit ist der letzte Akt des grossen Weltdramas,
bei weichem das gute Princip endlich seine ganze ihm zu
Gebote stehende Macht aufbietet, um alle widerstrebenden
Gewalten mit einem Male zu besiegen und zwr Einheit mit
thm selbst zuriickzufiihren. Je michtiger nun aber dieser
eatscheidende Schlussakt ist, desto grisser und bedeutender
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missen auch die Kriéfte sein, die zu seiner Vollbringung in
Thitigkeit gesetzt werden, desto mehr muss das ganze Licht-
reich seine Macht auf Einem Punkte vereinigen, um dea end-
lichen Sieg iiber die Materie zu gewinnen, und die Tendenz
des Systems bei der Darstellung der Erldsung geht daher
vornimlich darauf, die Person des Vermittlers derselben, die
Person Christi, in der ganzen hohen Bedeutung, die ibr als
dem Organ der Wiedervereinigung des Universums mit der
Gottheit zukommt, hervortreten zu lassen und sie aufs Reichste
mit allen Eigenschaften und Werkzeugen aunszustatten, welche
sie z2ur Vollendung dieses Werkes bedarf. Ebenso ergab es
sich aus der im Obigen hervorgehobenen universellern Auf-
fusung des Erldsungswerks als eines durch die ganze Ge-
schichte sich hindurchziehenden, bis in ihre ersten Anfinge
wriickreichenden Processes von selbst, dass die Thitigheit
seines Vermittlers nicht auf den letzten Akt desselben (auf
die christliche Erl3sung im eigentlichen Sinne) beschréinkt wer-
den konnte, sondern eine viel weitere Ausdehnung auch in
die Vergangenheit, in die vorchristliche, ja vormenschliche
Zeit erhielt, oder dass Christus als der schon von Anfang
der Dinge an fir die Vereinigung der niedern mit der héhern
Welt wirksame Vermittler zwischen beiden aufgefasst wurde.
= Ein anderer hieher gehdriger Punkt, der in den ibrigen
gostischen Systemen eine so grosse Rolle spielt, die Lebre
von den Vorbereitungen der Erldsung in der vorchristlichen,
insbesondere. alttestamentlichen Religion und Geschichte, tritt
in unsrer Schrift sehr zuriick; nicht irdische, sondern himme~
lische, der Aeonenwelt angehirige Vorginge sind es haupt-
sichlich, wedurch hier die Erlosung vorbereitet und der Ane
stoss zu jhrer endlichen Verwirklichung gegeben wird, wiewohl
dlerdings anzunehmen ist, dass uns die Lehre des Verfassers,
wenn sie uns vollstindiger vorlige, auch iiber die Gesehichte
der Menschheit vor Christus und' diber das Verhiltniss des
Christenthums zum A. T. nicht wemger als andere gnostische
Bysteme ‘darbieten wiirde.
1. Wesen und Bedeutung der Person Chnstt
im Allgemeinen (abgesehen von der. Floischwer-
' 10 *
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dung). — Die Lehre des Systems von Christus liegt uns
zwar nicht in ihrem ganzen Umfange vor, aber so viel lisst
sich erkennen, dass es auch hier eine den sonst bekannten
gnostischen Lehren iiber den &»m Xpigos verwandte, zugleich
aber doch wieder eigenthiimlich modificirte Anschauung dar-
bietet. Als Vermittler der VersShnung der Welt mit Gott ist
Christus unmittelbar hervorgegangen aus dem obersten, ver-
sShnenden Princip, aus dem ersten Mysterium oder dem My-
sterium des Ineffabilis, dieses Mysterium ist sein patfer-(p.
126 ff. 135. 138 £.), qui mgoéfaier avrov (p. 166). Aber diess
Verhiltniss zwischen Beiden ist nicht blas das des Erzeugers und
des Erzeugten, sondern auch das einer den Unterschied der Per-
sonen wiederum aufhebenden mystischen Einheit, Christus ist das
erste Mysterium selbst und fiibrt daher hiufig geradezu den Na-
men primum mysterium (von p. 127 an bis p. 175; ausser-
dem p. 231. 317. 348); was (S. 39) von allen Wesen der hi-
hern Lichtwelt gilt, dass sie innerlich Eines und Dasselbe mit
jenem ersten Princip sind, das gilt von Christus ganz insbe-
sondere (vgl. auch p. 16f.), er ist hoher als alle iibrigen aus
dem ersten Mysterium emanirten Wesen (Mysterien) und dar-
um auch vor ihnen allen aus ihm hervorgegangen (ebd.), er
verhilt sich zam ersten Mysterium gerade so, wie dieses zum
Ineffabilis. WWeiter erfahren wir nun freilich tliber die Thi-
tigkeit, die er in seiner uranfinglichen Existenz ausiibt, nur
wenig, dass nimlich er es gewesen ist, von dem die Licht-
kraft hervorgebracht (educta) ist, welche durch den letzten
nagacarng in den ®epacuos und zwar insbesondere zu den
Aeonen (S. 71) und ebenso von hier aus in die Menschen-
welt (S. 88) iibergeleitet ward, um auch der niedern Schg-
pfung ein Element des hihern gottlichen L:ebens mitzuthei~
len: (p. 14. 11, 338 {.); Christus ist so ,,von Anfang an“ (p. 14)
fir die Kreatar der Vermittler ihrer Verbindung mit dem Un-
endlichen. Niheres wird iiber die Thitigkeit Christi erst an
solchen Stellen angedeutet, in welchen von den 'vorchristli-
chen Offenbarungen der hdhern Welt an die Menschheit die
Rede ist.

2. Die Offenbarungen in der Zeit vor der Fleisch-
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werdung (Lehre vom alten Testament). — Es ist schon
bemerkt worden, dass die Darstellung unseres Buches hier
sehr unvollstindig ist. VVeder iiber den niheren Hergang
der Entstehung des Menschengeschlechts noch iiber den Siin-
denfall oder iiber die Entstehung des Heidenthums, der is-
raélitischen Theokratie u. s. w. findet sich irgend etwas vor;
nur von der Thitigkeit, welche einerseits die Weltherrscher,
andererseits Christus von Anbeginn an in der Menschheit aus-
geiibt, werden einige Andeutungen-gegeben. Von den Welt-
herrschern wird erwiihnt, dass von ibnen und zwar nach der
auch sonst bekannten Vorstellung durch magafaivovreg dyye-
doe (p. 25. 27. 29) die Geheimnisse der Sterndeutung und Ma-
gie zu den Menschen gekommen sind. Die Vorstellung des
Systems vom Entstehen der israélitischen Theokratie istgqin
der Hauptsache als mit der ophitischen identisch zu betrach-
ten; dieselbe geht von den Goyorres aus und gehdrt zuniichst
ihnen an, da es p. 355 heisst, die apyovree aiwvary haben von
den aidves herab mit den Propheten geredet, und ihnen die
pusnpse aloivey mitgetheilt. Dieses Letztere ist ohne Zwei-
fel so zu verstehen, die obersten (fiinf) Weltherrscher ha-
ben sich den Propheten (im weiteren Sinne, von Abraham
an oder noch hoher hinauf) als Herrn des Himmels und der
Erde geoffenbart (womit iibereinstimmt, dass der miichtigste
unter ihnen Sabaoth, Gott der Heerschaaren, ein anderer
magnus doywy nach p. 194 Jad, Jehova, heisst), sie mit der-
jenigen Verehrung, die sie von dem Volk als Bedingung ih-
res Schutzes verlangten (Opfergaben und dgl) bekannt ge-
macht und ihnen auch iiber die Zukunft Manches, soweit sie
selbst davon wussten, verkiindigt oder angedeutet. Aber die-
sen Offenbarungen der Weltherrscher giengen noch andere
von der hdhern Welt und zwar insbesondere von Christus
selbst herriihrende Offenbarungen zar Seite. Es wird nicht
pur p. 245 f. 854 nebenbei erwihnt, dass Christus mit dem ini
den magadeoog Adami versetzten Henoch vom Baume der
Erkenntniss und vom Baume des Lebens herab iiber die My-
sterien des Lichtreichs geredet und diese Enthiillungen durch
den Patriarchen fir die Nachwelt habe aufzeichnen 'lassens
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sondern auch in den spitern Propheten, in Ddvid (p. 53 u. 8.
Salomo (p. 114 u. s.) Jesajas (p. 27f), hat die von Christus
herriihrende vis luminis (obwobl ihnen selbst unbewusst) ge-
weissagt von ‘der einstigen Erldsung sowohl der Menschheit
als der Sophia; dieselbe vis luminis war auch in Moses (p,
71), daher das Gesetz gleichfalls als. prophetische  Aunktoritat,
welche, obwohl in einer noch #usserlichen typischen Form,
die Lichtmysterien vorausverhiindigte, betrachtet wird (ebd.
und p. 342f.). Diese Patriarchen und Propheten waren (s.
p- 355f) in Vergleich mit andern Menschen dixacor, in wel-
chen die der Menschlieit immanente Lichtkraft das Ueberge-
wicht iiber die Sinnlichkeit und den bSsen Trieb hatte und
daher fihig war, wenigsténs in dunkeln Bildern die Geheim-
nige der iibersinnlichen Welt zn ahneh. - Offenbar legt der
Verfasser einen ganz besondern Werth suf diese héhere der
thristlichen VVahrheit zugekehrte Seite deralttestamentlichen
Religion und auf die Nachweisung der Uebereinstimmung sei-
ner Lehre mit ihr; die Buss- und Danlgebete der Sophia
(p. 47—181) sind insgesammt Ueberarbeitungen davidischer
und (pseudo-) salomonischer Psalmen, jedem dieser Gebete
wird, nachdem es von Jesus vorgetragen ist, von einem der
zuhrenden Jiinger der entsprechende Psalm zur Seite gestellt
und bei jedem, hie und da mit ausfiihrlicher Deutung des
Einzelnen, darauf anfmerksam gemacht, dass es nichts Ande-
res sei als das, was bereits in jenen Psalmen prophetisch vor-
ausverkiindigt werde, und ebenso angelegentich wird in den
schon angefiihrten Stellen p. 37 f. 71. 342 f. die Nachweisung
gegeben, dass Alles, was hier Jesus lehre, schon von den Pro-
pheten ausgesprochen sei, und namentlich mit dem mosaischen
Gesetz in keinem VViderspruche stehe. Hurz auch hier, wie
sohst, fst das System allem schroffen Dualismus abgeneigt,
auch in der vorchristlichen Zeit soll sich das hihere gute
Princip uls das fortwihrend fiir das Heil der Menschheit thi-
tige erweisen, und nur insoferan hilt der Verfasser an' der
gnostischen Anschauung entschieden fest, als er p. 355 f. lehrt,
dass auch die alttestamentlichen Propheten und Gerechten,
weil ohne die Erkenniniss der Mysterien des Christenthums
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kein Heil ist, nach der Himmelfahrt Christi noeh einmal in's
irdische Dasein zuriickkehren miissen, um hier jene Mysterien
zn empfangen und so der Seligkeit wiirdig zu werden. Blos
mit Abraham Isaak und Jakob wird eine Ausnahme gemacht;
sie weiht Jesus selbst, wahrscheinlich bei seinem Herabkom-
‘men zur Fleischwerdung, in die Lichtmysterien ein, weist ih-
nen den Ort des Jabraoth und der iibrigen bussfertigen VVelt-
herrscher (8: 76) zam VVohnsitz an, und wird sie bei seiner
Himmelfahrt mit sish in's Lichtreich nehmen (p. 356).

3. Vorbereitungen der christlichen Erldsung;
Anlass und Ursache der Erscheinung Jesu auf Erden.
— Der erste Akt, in. welchem Christus seine VVirksamleit
als Erldser aasiibt, ist die von uns schon frither betrachtete
Hilfe, die er der Sophia leistet, eine Hiilfe, welche nicht
nur an sich, sondern aueh nach der Absicht des Verfassers
offenbar Vorbild der Erlosung der Menschheit ist, indem die
Sophia nicht nur spiter nach ihrer Zuriickfiihrung in ihren
Wohnort neben der ihr selbst zu Theil gewordenen Erret-
ting anch die von Jesus in yéver humanitatis vollbrachten
Wounder preist (p. 178), sondern auch schon vorher in ibrem
ersten und vierten Bussgebet (p. 52. 64 f.) sagt, die von ibr
selbst fiir sich erflehte und erhoffte Erldsung werde sich auf
dle Yas und yuga! erstrecken, sie sei zugleich ein sumos
propter yevog procreandum (ein Vorbild gegeben zum Besten
tines hernach zu erzeugenden Geschlechtes erldster Gott an-
gehiriger Seelen) und dieses ,,yévo¢ procreandum werde Lob
singen der Hihe, weil das Licht herabgeblickt hat aus der Hohe
seines Lichtes  und herabschauen wird in UAnyy omnem, um zu
hiren das Seufzen der Gefesselten, um zn 15sen die Licht-
braft der Seelen, deren Kraft sie (die WWeltherrscher) gefes-
selt hatten, und ‘um zu legen seinen Namen in die Seele und
sein Geheimniss in die Lichtbraft* (der wvzs und. vis der
Ménschheit sich selbst und Alles, was sein Name und seine
‘verborgene hohere Macht wirken kann, mitzutheilen). Eben-
darum sind duch die Befreiung der Sophia und die Erldsung
der Menschheit zwei unter sich auf's Engste verbupdene Akte;
die Emporfiihruag der Sophia aus dem Chaos (8. 10) wird von

)
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Christus kurz vorher vollbracht, ehe er in die niedere Welt
herabsteigt, um seine Menschwerdung vorzubereiten (wie diess
darans erhellt, dass p. 118 — 130 das Herabkommen Christi
zur Erhebung der Sophia aus dem Chaos und -die Fleisch-
werdung in Einem Zusammenbange betrachtet, d. h. als za-
sammengehdrige Ereignisse vorausgesetzt werden), und ihre
villige Zuriickfiihrung in ihren Wohnsitz erfolgt (vgh 8. 11)
mit der Himmelfahrt Christi, d. h. mit der Vollendung des ir-
dischen Erldsungswerks; die Erlsung dervMenschheit soll auch
der Sophia zu Gute kommen und umgekehrt (wie diess frii-
her schon die Ophiten gelehrt hatten). Der Hauptzweek abér
der Erscheinung Jesu in der irdischen WVelt ist der, der
Menschheit selbst za Hiilfe zu kommen, die dem Lichtreich
urspriinglich angehdrigen Menschenseelen in dasselbe zuriicki-
zufithren, alles dem Lichtreich Feindliche aber zu besiegen
oder zu vernichten, und so aller in das Universum gekomme-
nen Unordnung und Disharmonie auf ewig ein Ende zu ma-
chen. Die Zeit hieza ist némlich endlich damit berangekoni-
men, dass im Laufe der Jahrhunderte der Zweck, um dess-
willen die Weltherrscher das Geschift der Seelenbildung iiber-
kommen haben, nimlich die allmihlige Abschwichung ihrer
schdpferischen Krifte (S. 82), seiner vollkommenen Verwirk-
lichung niher geriickt ist (p. 36f). Die VVeltherrscher sind
allméhlig schwach and unkriftig' geworden, das Licht in ibren
Gebieten nachgerade im Abnebmen begriffen; den Weltherr-
schern selbst entgeht diess keineswegs, und sie beginnen da-
her [diess muss p. 36 lin. 8 in Gemiissheit von lin. 1—3, so-
wie des ganzen Zusammenhangs hinzugedacht werden] das
Geschiift der Seelenbildung lissiger als vorher zu betreiben,
um die Vernichtung ihres Regiments, der sie (lin. 5. 6) in
Biilde entgegensehen, noch mdglichst lange aufzuhalten; sie
wollen ihre Kraft nicht vollends verlieren, und sie wissen zu-
dem, dass, wenn eine bestinmte Zahl volllommener: der Er-
hebung in's Lichtreich fihiger Seelen in's Dasein getreten ist,
die evectio unmiversi, mit welcher auch ihre Herrschaft zu
Ende geht, eintreten wird, auch um diess abzuwenden lassen
sie jetzt weniger Seelen : auf die Erde kommen, damit das

'
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Vollwerden jener festbestimmten Zahl noch linger hinausge-
schoben werde. Zwar erscheint, um diess zu verhindern, der
grosse purgator luminum Melchisedek wiederum in ihrer Mitte
(s. S. 80), bringt sie durch Beschleunigung ibrer Umliufe in
Verwirrung, und driingt sie so, ihr Licht (das er sodann wie
friiher in den Lichtschatz abliefert) und dessgleicheri ihren
‘Athem, ihre Thrinenfeuchtigheit und ihren Schweiss (die See-
lensubstanzen) von sich zu geben; aber statt nun aus diesen
.Substanzen neue Seelen zu bilden, begannen sie dieselben
zu verschlingen, um ihre Kriifte nicht vollends zu verlieren,
und fahren damit zwei xvxdos, d. h. (indem xUxdog nach p.
286. 316 ff. 323. 325 ff. die Zeit einer Palingenesie bezeich-
net) zwei Menschenalter hindurch fort, so dass die Erzeugung
neuer Seelen abnimmt, und dadurch das Vollwerden des «gs8-
pog Wpuyov redsioy und die hieran gebundene evectio universi
in weite Fernen hinausgeschoben zu werden droht. Aber
das im gottlichen Rathschluss lingst festbeschlossene Ende der
gegenwiirtigen Weltordnung darf durch die Eigenwilligheit
deér Weltherrscher nicht aufgehalten werden; das erste My-
sterinm sendet (p. 127) vielmehr eben jetzt Jesus in die nie-
dere Welt herab, um die Mysterien des Lichtreichs' der Mensch-
beit mitzutheilen, und nachdem so jene vorherbestimmte Zahl
von Seelen fiir das Lichtreich gewonnen sein wird, die ere-
ctio universi wirklich eintreten zu lassen.

4. Der Eintritt Christi in die niedere Welt and
seine Wirksamkeit bis zu seiner Riickkehr zam Him-
mel. — Die Lehre unseres Verfassers von der Menschwerdung
des VWelterl3sers stimmt darin mit der éltern Gnosis iberein, dads -
ihm die Personlichkeit des in das endliche Dasein sich her-
ablassenden owt7g in verschiedene Elemente auseinanderfillt,
die zum Theil den obern, zum Theil den ontern Gebieten
der Welt angehdren, und in deren jedem die Beziehung, in
welcher der VersShner des Universums za dem einen oder
andern Theile desselben steht, real dargestellt ist; -auch bei
ihm ist Jesus nicht sowohl ein einziges Subjekt, als vielmehr
ein Kompositum mehrerer Subjekte, die nur zn ‘einer schein-
baren persdnlichen Einheit verbunden sind. Andererseits hat



146 Das gnostische System*

aber seine Lehre auch hier manches Eigenthiimliche, theils -
in der Art und Weise, in welcher er diese verschiedenen
Bestandtheile der Person des Erl3sers selbst, sowie ihr Ver-
biiltniss zu einander und ibr Zasammentreten zur Einheit be-
stimmt, theils in der VWichtigkeit, mit welcher bei ihm die
enge Bezichung des ocwrng zur Welt der aidvec oder de-
yorreg, die ja- hier ebensosehr als die Menschenwelt das Ge-
biet seiner versshnenden Thitigheit bildet, hervortritt. Eben-
so weicht er von den meisten iibrigen Gnostikern darin ab,
dass der gmrrg bei der Bildung der irdischmenschlichen Per-
sonlichkeit, in welcher er erscheinen sell, selbstthitiger auf-
tritt, dass er aueh bei'm Leiden und Sterben in der niedern
Welt bleibt, und von da an noch eine Zeit, di¢ viel linger
ist als die seiner Gffentlichen VVirksamkeit, bei den Seinigen
verweilt; das System zieht den Xpisog mehr als die fri-
bhern in's Diesseits herab, so hoch es ihn auch auf der an-
dern Seite tiber dasselbe hinausstellt, und bewihrt auch hier-
in sein Streben nach Milderung des gnostischen Dualismus.
Die Art und Weise, wie der Verfasser die Bildung der
Person des Erldsers, der bei ihm immer owzng oder "Inodg,
nie aber (ausser etwa p. 13) Xpeeds, heisst, und die {ibrigen
fiir seinen Eintritt in die Velt nothwendigen Vorkehrungen
‘beschreibt, ist (soweit seine Vorstellung aus p. 11 - 14 und
aus dem ganz besonders unklaren Abschnitt p. 116—128 ab-
genommen werden kana) folgende. Nach dér Befreiung der
Sophia aus dem Chaos- ist Christus zunichst ad lumen d. h.
_(vgl. p. 254. 356) in's. obere Lichtreich zuriickgekehrt (p. 169).
Bald daraaf — indem von dieser Befreiung der Sophia bis
zu dém letzten unmittelbar vor der Himmelfohrt Jesu erfol-
genden Angriff des Adamas auf sie p. 167 f. fria tempora (30
Jahre?) gerechnet werden — ist die Zeit gekommen, um die
Erl3sung der Menschhieit in's Werk .gu setzen; der cwsyo er-
bebt sich daher jetzt (osvidss se p. 249) sus seimem Sits in
‘der oberen WVelt, d. h. (p. 1.8, 9) aus dem vi¢rundzwanzig-
sten Mysterium, in welchem er sofern es de¢n Uebergang zwi-
schen der obern und untern Welt hildet, bis dshin sich anf-
'gehalten hat (8. 47); er ldast bei demselben; um den WWeit-

'
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berrschern zuniichst noth verborgen zu bleiben, sein -érduus
lucis d. h. sein lenchtendes Prachtgewand, das er als Sohn
und Stellvertreter des ersten Mysteriums, als der einstige Herr-
scher des Lichtreiohs trégt, zuriick, und steigt herab in die
niedern Regionen des Universams. Geindss einer Anordnung
des ersten Mysteriums nimmt er sodann aus der Hand der
Siazovoe des Orts der Mitte (S. 57) zwdlf von den owzijgkg
Onoaved lucis (S. 53) herstammende, von jenen diasoroi: zim
Eitritt in die Korperwelt: zubereitete Lichtkriifte in Empfiag,
die zn der Kraft gehdren, welche er frither durch den letz-
ten mapageizng in den »sgaouds befrdert ‘hatte (S.°140),
und fibrt dieselben mit sich. Von da begibt er sich in
die Aeonenwelt, und zwar um den Weltherrschern unerkannt
20 bleiben, in der Gestalt des Engels Gabriel; hier angekom-
men, lisst er eine andere Llchtkraft die AL dem Lleiden
Jao im Ort der Mitte (S. 57) an sich genommen bat, und mit
ibr die Seele des Propheten Elias, die er in dem Gebiet der
Weltherrscher vorfindet, sich in die Elisabeth, die Mutter des
Tinfers Johannes, herabsenken, um aus diesen beiden die Per-
sulichkeit seines Vorldufers Elias = Johannes zu bilden. Als
diess geschehen ist, kiindigt er, und zwar nach der Vorstel-
lng des Verfassets von der Hihe der Aevnenwelt herab, der
Matia an, dass sie-Mutter des Erldsers werden solle, und bringt
in sie, nachdem sie seinen Rof vernomméen und za ihm em-
porgeblicht, ein 6@ua und eine Yvyy, aus  welchen der irdi-
sche Jesus bestehen soll. Auch diese beiden Elemente sei-
ner eigenen irdischen PersSulichheit hat er in der obern Welt
m sich genommen; die yugn ist eine vis luminis 1), die er
1) In Bezug auf diese vis magni Sabaothis eyads ist es micht gans
deutlich, wann und wie na¢ch der Vorstellung des Verf. Chri-

stas sich ‘mit ihr vereimigt. haben sollh Nach p. 128. hatte sie

. Chiistas schion.demala: an sich genommen, als er zur endlichen

. vblligen Befreiung der Sopbia aus dem.Chaos in die.miedern Re-
gionen herabgekommen war (s. §.40); nach p. 4126 nimmt er sie

an sich (amplexns est) bei der Vorbereitung der Messchwerdung

und zwar, wie man aus dem ampleirus schlibssea sollte, ‘ein fir
allemal oder fir immer; p. 127 aber wird ibr ddeh. wieder eine



148 ‘Das gnostische System’

vom grossen Sabaoth im Ort der Hethten (8. 56) erhieit, und
die schon friiher bei der Befreiung der Sophia mitwirkte
(S. 10), das owpa eine vis, die er von der Barbelo im dreize-
henten Aeon (8. 62) empfangen und in altitudine (d. h. auf
-seinem V¥eg durch die Aeonenwelt) als seinen Leib getragen
hat, daber dieses oopa p. 128 aach évduue luminis (von dem
oben erwilinten é¥dupa wesentlich zu untemhexden) genannt
wird; nach p. 116 kam zu dieser Ay oder wogpn BagPriie
auch - eine- facies quae in wapdéve luminis (etwa als Typus
der Gesichtsbildung des o@pa vAexow Christi) hinzu, Zu glei-
cher Zeit bringt er jéne zwdlf Lichthrifte in die opaipm, von
wo sie durch die Diener der Weltherrscher in der Meinung

selbststindige Wirksamkeit zugeschrieben, die sie nicht haben
konnte, wenn sig schon bleibend mit Christus vereinigt war; es
heisst ndmlich p. 127: vis Sabaothis {magni] dya8s, quae adhae-
sit tibi, haec quae proiecit se ad sinistram’ —, atque accepit eam

- parvus Sabaoth dyadss (8. 57), proiccit eam in vAyy et Begfniao
et éujovgey timov alydsias in tomos ommibus horum quae ad
sinistram; dasselbe mit wemgen Abwelchungen wiederholt p- 127
extr. Hienach hat jene vis, ehe sie sich inJesu inkarnirte, durch
Vermittlung des kleinen Sabaoth die Regionen der sinistri (Aeo-
nen) betreten und ihnen die Walirheit verkiindigt (zur Vorbe-
‘reitung auf die spiter erfolgende Offenbarung Christi selbst in .
der Aeonenwelt), wie sie nachher auf Erden éub persona Jesu
den Menschen die Wahrheit verkiindigte (p. 122f.), und zwar
batte diese Verkiindigung namentlich den Zweck Jabraoth und
die iibrigen degovres qui uerevénoa» mit den Lichtmysterien be-

" kannt zu machen, worauf ohne Zweifel der freilich sebr kor-
rumpirte Satz p.127 zu beziehen ist, — vis Sabaoikis, quae ipsa
est tua yvyy, quae introiit in tAyy Bagfylés et dpyovras [statt
dpgovres) ommes motitiae aivivos Jabraothis [oder omnes sex aiw-
vwy Jabr,, 5. Peterm.], fecit [statt fecerunt] eos [st. eas] sipijvny
cum uvsnoly luminis (zu feeit eos slpnyyy vgl. p. 123 lin. 49. {24
lin. 20). — Alle diese Schwierigkeiten sind: damit zu heben, dass
weder p. 128 noch p. 126 schon' eine bleibende Vereinigung ver-
‘standen ist, wie denn auch nach p. 128 Christus die Kraft des
Sabaoth quam accepit doch wieder nebst zwei andern vires den
Engeln Gabriel und Michael in’s Chaos mitgibt (s. 8. 10), woraus
bervorgeht, ddss sie damals mit Clmstus noch nicht unzertrenn-
lich vérbunden ‘war. . , St
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es seien Seelen dieser Letatern auf die Erde, und zwar in-
die Miitter der zwdlf Apostel gebracht worden, um diesen
das Dasein za geben, daher die zwdlf Apostel sich von allen
andern Menschen dadurch unterscheiden, dass sie keine wvyy
wpyovrwr in sich haben, ,nicht von dieser Welt* und eben-
dadurch auch im Stande sind, alle Drohungen und Verfolgua-
gen der Weltherrscher, die ihnea in ihrem Berufe bevorste-
hen, standbaft zu ertragen. Aus der Vereinigung der gy
oder vis des Sabaoth und des ewua von der Barbelo ent-
steht Jesus (vgl. p. 128), welcher hienach wie die Menschen
ein ,,00pua Udixor hat, mittelst dessen er auf Erden thitig
ist (p. 116 ff.), und in den spiter der cwzng selbst sich her-
ablisst. Da jedoch diese Vereinigung des Soters mit Jesus
erst bei der Taufe geschehen soll, so scheint es der Verfas-
ser nothwendig gefunden zu haben, Jesu auch in der Zwi-
schenzeit zwischen Taufe und Geburt eine Kraft aus dem hg--
hern Lichtreich zukommen zu lassen, die wohl dazu dienen
sollte, alle Einflisse des materiellen Princips, denen Jesus
durch sein odua (vgl. p. 116 odua TAne in quo sum, quod
wrgavi et mundavi) ausgesetzt war, von ihm abzuwehlren
ud ihn zor Aufnahme des Soter za befihigen; hieraus ist
ohne Zweifel die eigenthiimliche Vorstellung zu erkliren, dass
das erste Mysterium Jesu schon wahrend seiner Kindheit ein
mreiua zugesandt habe, das simile Jesu (wie die vis des Men-
schen seiner yuyyn gleicht S. 88) oder: frater Jesu genannt
wird, und ibn theils @iberhaupt zu seinem Erldserberuf befi-
higt, die Mysterien der Hohe zu ihm und damit zu den Menr
schen herniederbringt, theils insbesondere ibn dazu treibt, die
Taufe des Johannes zu empfangen (p. 120—123) ¥). In die-
sen Jesus steigt endlich der owrrp oder das primum pven-
etor herab (p. 128 venisti super évdupe luminis quod acce-
pisti a Boagfinho), quod est Jesus noster servalor,. super quod

‘
—

1) Verglichen kann hiemit werden die Lehre des Gnostikers Justi:
nus Philosoph. 5, 26. (p. 156), dass Jesu schon im zwblften Jahre
der ihn iiber die Geheimnisse der obern Welt belehrende Erz- -
engel ‘Baruch sugesandt worden sei.
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venisti: sieut columba, cf. p. 1 primi myetérii quod ante uv-
grgia omnia, pater similitudinis columbae), und zwar, wie
aus dem ,,columba‘* und aus der Wichtigheit, die. p. 122. 124
dieser Taufakt hat, hervorgeht, bei der Taufe durch Johan-
nes; mit diesem Herabkommen des owrvp erfolgte wohl die
oben erwihnte purgalio: seines cwua vAixor und ohne Zwei-
fel ihr entsprechend eine ihnliche Reinigung oder Verklirung
der yuyy (p. 127: attulisti pvsrose omnia — et éfantions
~ vim Sabaothis dya®é). Diessist es, was sich aus den drei ersten
Biichern iiber die Christologie des Verf. entnehmen lasst.
Dass diese Christologie eine doketische sei, kann keinem
Zweifel unterliegen; obwohl nach p. 116 der hylische Leib
Jesn einer Reinigung bedarf, so beweist doch die Herleitang
seiner UAy von der Barbelo und seine Bezeichnung als ér-
dupa lucidum, dass der Verf. Jesu keinen irdisch materiellen
Leib (keine ,,UAn xoous) zusehrieb; wahrscheinlich huldigte
er einem gemissigten Doketismus, indem er die Materie des
Leibes Jesu als einen in Vergleich mit der irdischen Materie
weit feinern, itherischen, dessungeachtet. aber wie alles Hy-
lische nicht absolut reinen Stoff betrachtete. Fiir diese Auf-
fassung spricht auch .die Darstellung des vierten Buchs.
Hier heisst es p. 373:. Dixit Jesus — ad suos padnrac’ Auny
dixi vobis, haud adduri quicquam in soouer veniens nisi
hunc ignem (s.-S. 19) et hanc aguam ‘et hoc vinum et hunc
songuinem; deduri aquam et ignem in romy luminis lumi-
num, Onoavpe luminis, deduxi vinum ‘et sanguinem in rono
Bapfnibe, et post parvum tempus meus peler misit mihi
nvelpe sanctum tumq columbae; ignis 02 ef agua et vinum
facta sunt xedapifovra peccata ommia soous, sangwis quo-
que ‘fuit mihi signum. propter ceua generis humani. Diese
Biitze sind, was die Frage nach der Beschaffenheit des Kér-
pers Jesu betrifft, waheseheinlich so aufzufassen, Jesus habe,
weil zu einem menschlichen Leib, wie auch er ihn haben
sollte, Blut einmal wesentlich gehdrt, auch Blut an sich ha-
ben miissen, ‘als Zeichen davon, dass atich sein Leib ein mensch-
. licher war, aber sonst sei sein Et’)’rlpet{v'doch nicht ein eigent-
lich menschlicher gewesen (weil es ja sonst dieses ,signum<
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nicht bedurft hiitte); ja, wenn man die Worte haud adduxi
efc. streng nimmt, so hétte Jesus nichts als eben jene vier
Elemente und daher namentlich kein Fleisch an sich gehabt
(obwohl ohne Zweifel die Meinung doch die ist, Jesus habe
eine himmlische Materie an sich gehabt, welche das zusam-
menhaltende Substrat fiir jene vier Substanzen bildete). Diese
Stelle ist aber auch desswegen beachtenswerth, weil nach ihr
nicht der owzn@, sondern blos der Geist bei der Taufe iiber
Jess kommt, und zwar der Geist im gewdhnlichen Sinne,
wie aus den gleich nachher folgenden VVorten nvelpa quo-
que attrahit ea (die vier siihnenden Substanzen) yuyii omni,
ducens eas in romo luminis hervorgeht; hienach wire schon
Jesus (der aus Maria Geborene) der vide oder das die Erld-
sung vermittelnde Subjekt. Vielleicht ist auch die - Stelle
ib. 1 p. 117 habitavit apud te (Maria) mapadnxn primi
mysterii (das der Menschheit gleichsam als Unterpfand der
gittlichen Gnade_iibergebene ,Depositum* des ersten Myste-
rioms, eine Bezeichnung, die am besten auf den owrzg selbst
passt) et per illam napadixny salvabuntur omnes terrae ot
dllitudinis omnes, et mapaBixy illa ista est apyn et finis
t0 zu erkliren, dass hier noch die einfachere Vorstellung des
vierten Buchs beibehalten ist. Jedenfalls aber geht aus p. 373
bervor, dass auch die Christologie des vierten Buchs eine noch
weniger entwickelte ist als die der drei ersten, wie wir diess
auch schon friiher bei seiner Lehre von Gott und vom Licht-
reich gefunden haben. '

Die Wirksamkeit Jesu auf Erden besteht darin, die My-
sterien der hbhern Welt der Menschheit mitzutheilen (myste-
ria luminis dare yévee hominum p. 121 ff.; mysteria ducere
i xoouov p. 278 u. s.), theils durch Belehrung iiber das Licht-
reich, iiber die romor adn@siwg Gberhaupt (p. 121 ff), theils
imsbesondere -durch Offenbarung der die Siindenvergebung
wnd Seligheit vermitteinden Mysterien im engern Sinn des
Worts, der Sakramente und heiligen Formeln, welche der
Seele den Eingang in's Lichtreich offnen. Die Lehrthitig-
keit Jesu vor seinem T'ode scheint fiir den Verfasser die Be-
deutung gehabt zu haben, dass Jesys wiihrend dieser Zeit nur



133 Das .gnoa'tiache,‘Syﬁem»;

erst im Allgemeinen und zwar zum Theil in parabolisch sym-
bolischer Redeweise (év magaBodsi p. 9 u, s.), deren Sinn erst
spiter nach der Auferstehung den Jiingern enthiillt wurde 1)
(wie diess in allen vier Biichern in Betreff sehr vieler syn-
optischer und p. 11. 331. 373 f. auch einiger jobanneischer
Ausspriiche Christi geschieht), die Aufforderung zum Streben
nach dem Licht- oder Himmelreich an die Menschheit erge-
hen liess, und hiemit zugleich in seinen Aposteln die ihnen
angeborene vis luminis allmihlig zur Entfaltung zu bringen
suchte. Der Tod Christi, welcher in diesem System ein wirk-
licher 'Tod des Gottmenschen ist, sofern der owrng hier Je-
sum vor der Kreuzigung nicht verldsst, sondern selbst gekreu-
zigt wird (p. 10) und’ auch nachher noch Jahre lang auf Er-
den bleibt, ist ohne Zweifel in irgend einer Weise als durch
die Feindschaft der apyorres herbeigefiihrt zu denken; die
positive Bedeutung, den hihern Zweck dieses Todes fand der
Verfasser ohne Zweifel darin, dass er theils ethisches Vor-
bild sein, theils die vollkommene Selbstmittheilung der erls-
senden und reinigenden Mysterien an die Menschheit, das vdl-
lige Eingehen des guten Princips in die Endlichkeit, die volle
Selbstentéiusserung des Gottlichen an die Welt zur realen
Darstellung bringen sollte; der Tod Christi und zwar insbe-
sondere das Ausstrdmen von VWasser und Blut aus seiner Seite
ist der Akt, mit welchem die Reinigung und Entsiindigung
der Welt durch die Sakramente des Wassers und des Blutes
beginnt, der Typus der Sunziouara und sonstigen uvsnpsa,
durch deren Vollziehung der Mensch die Gnade der Erldsung .
sich anzueignen hat (p. 373 ff.). Nach der Auferstebung (bei
welcher er auch sein odua viixdy wieder an sich nimmt p.
116) verweilt Jesus, wie schon mehrfach bemerkt wurde, auf
Erden bei seinen Jiingern, um ihnen die volliommene Er-
kenntniss aller Dinge und besonders der Mysterien mitzuthei-
len. Diese Offenbarungen erfolgen aber nach dem erstea

1)v,Vgl. hiezu Exc. ex Theodot. 66: & owrse tés drogodss didaker
te ud» moiira Tvmixds xal ursixdss, zd 08 vsspu mapaBoldis
nal prsyuévas, vd 08 relra eapos mal youves waraudvas.
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Buche nur stafenweise binuen'eines Zeitraums+von nicht we-
niger als eilf Jahren; erst am Schlusse dieser Zeit werdem
endlich die vollstindigen, Alles und Jedes von Anfang bis za
Ende ohne Riickhalt, unmittelbar wie es ist, enthiilllenden Auf-
schliisse ‘iiber die hichsten Regionen mitgetheilt, und zwar
erst dann, nachdem Christus zuvor - die rafic eeiner dsa=
sovla (p. 9) vollkommen, d. h. anch in der Aeonenwelt durch
Bindigung der Macht der Weltfiirsten erfilllt: hat, von-da ‘in's
Lichtreich aufgestiegen und aus demselben ‘mit der Ebre wnd
Glorie des zum Herrn alles Daseins erhobenen VVeltrers8h-
ners wieder zuriickgekommen ist (vgl.'S. 7f). Der nihere
Hergang dieser Vollendung des ErlSsungswerks ‘ist folgender
(p. 4fL). Am fiinfzehenten Tage des Monats Tobe steigt nach
Sonnenanfgang eine magna dvvauss lucis, vom Himmel bis
zar Erde reichend, in verschiedenen Farben spielend und
durch ibren unermesslichen Glanz die Augen der Jiinger blen-
dend, auf Jesus herab und umgibt ihn' alimdhlig, so dass er
fiir sie unsichtbar wird. Dieses Licht ist das évdvua’ lucié
(S. 147), welches Christus von Anfang an (wahrscheinlich vom
magnum lumen luminum oder vom vierundzwanzigsten Myste-
rium, vgl. p. 9 and 4 extr.) empfangen, aber vor seiner Her-
abkanft in die niedern Weltregionen bei dem vierundzwan-~
zigsten Mysterium niedergelegt hatte, um es: erst dann wieder
an sich zu nehmen, wenn die Zeit der vollen Offenbarung
aller Mysterien an die Menschheit, d. h. eben die letzte Zeit
seines Verweilens bei seinen Jiingern herangekommen sein
wiirde (p. 4. 9f. 15.); es ist s. z.'s. das Prachtgewand des ow-
750, das Symbol seiner absoluten Macht und Herrlichkeit, das
er bei seinem Eingehen in die Erniedrigung des irdischen
Daseins ablegt und erst dann wieder anzieht, wenn die Er-
niedrigung voriiber sein, wenn er sich der Welt vollkommen
als der Herr aller Dinge offenbaren wird. Nach p. 16—20
war auf diesem Lichtgewand, als es auf Jesus herabkam, eine
Aufforderung von Seiten der hdchsten Lichtwesen (die jedoeh

_ nicht nidher bezeichnet sind, obwohl aus p. 4 und 9 hervor-

geht, dass vorzugsweise das mysterium 24tum gemeint ist) zu
lesen, dass Jesus gemiss dem Befehle des ersten Mysteriums

Theol. Jabrb. 1854. (XIIL. Bd. 2. H.) 11
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jetzt #u ihnen zuriickkehren mdge, um sich wieder mit ih-
nea spinen socia uédn, 2u vereinigen und von ihnen mit der
héchsten Herrlichkeit, mit der gloria primi uvsvels selbst (die
wiederum in" zwei, noch herrlichern é»dvmara bestehen soll)
beldeidet. zu werden, Zugleich aber waren auf dem Licht-
gewande verzeichnet die geheimen Namen aller Wesen,. durch
doren Regionen Jesus jetzt hindurchgehen solite, die Namen
aller Wesen : der himmlischen und iiberhimmlischen Gebiete
vom gegfwua an bis zum primum praeceptum hinauf (zu wel-
chem Zwecke wird sich sogleich im Folgenden ergeben). In
dieatin Lichtgewand erhebt sich nun Jesus in die Hihe, und
swar, gicht nur um die ihm verheissene hSchste Glorie .zn
empfangen, sondern auch, um den Bewohnern der zwischen
det Erde und dem Lichtreich befindlichen Regionen seine
Macht. zu zeigen, die Weltherrscher sich zu unterwerfen und
die ;Befreiang der Sophia zu vollepden (p. 201f.). Schon. ei-
nige - Zeit vorher, .ehe nimlich Adamas:' die Sophia zum letz-
tén ‘Male angriff, ist durch die Oeffaung, eines der untera
Thore des 'Lichtschatzes, in' Folge welcher plotzlich eine
grosse Helle¢ in alle Agonen sich verbreitete, den WVeltherr-
schern . ein Zeichen (dass das Licht der obgrn Welt ihnen
nehen werde) gegeben worden (p:167); diess erfiillt sich
jetzt, indem Jesus von der Erde zu ihnen emporsteigt. Zu-
erst, gelangt er-in's gegéwpa, dessen Thore erschiittert wer-
den und von selber sich ihm 6ffnen; die Herrscher und En-
gel desselben gerathen ducch das strahlende Licht seines Ge-
wandes und durch den Anblick ihrer Namen auf demselben
(der ihnen zeigt, dass ein Hoherer, welcher alle ihre Geheim-
misse kennt, liber sie gekommen ist) in Schrecken und Ver-
witrung, die Fesseln mit denen sie (dhnlich wie die Weltherr
scher 8. 76) an die ihnen angewiesenen Babnen gekettet sind,
Msen sich, sie halten in ihren Bahnen still [so ist wohl das
unusquisque cessavit in sua rofe zu verstehen], fallen ver-
wundert iiber diese mit ihnen vorgegangene unerwartete Ver-
&nderung vor Jesus nieder, obwohl ohne ihn selbst sehen zu
hdnnen, und singen dem internus internorum oder dem do-
minus universi Hymnen (zum Zeichen, dass sie seine héhere
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Macht erhannt, und zum Danke, dass ibnen nichts Schiimmié
res widerfahren ist). Vom Firmament erhebt sich Jesus zur
ersten o@aige und zwar in 49mal stirkerem Lichtglanz -ald
vorher, ebenso von da in die zweite opaipa oder tiuaguévy;

in beiden Gebieten wiederholt sich an ihren Bewohnern das-
selbe, was mit den dyyedor des sepdupa geschehen ist. Vo
da kommt er zu den zwdlf Aeonen der We]thei-rwher, anch
hier entsteht die grisste Bestiirzang und Verwirrung, so dass
alle wiiveg coela und die ganze xdounoig der cpyovres in Bes
wegmg und Erschiitterung gerith; nar der grosse Tyranh
Adamas (S. 76) und die iibrigen rvgmyvor (Gewaltthiitigen)
tuter den Aeonenflirsten beginnen, weil sie nicht wissen, wen
sie vor sich haben, gegen das Licht Hrieg zu fiihren, um sich
seiner zu bemiichtigen, und mittelst der ‘durch ‘dasselbe zu
gewinnenden Hraft ihr' bereits seinem Ende sich zineigendes
Reich noch lingeér zu halten (s. S. 184 f), aber sie ermatten
dlshald in diesem vergeblichen Streit und fillen nieder, wie
Todte, in denen kein Lebensathem tnehr ist, und nan setzt
Christus an -ihnen dasjenige in’s Werk, was nithig ist, wenn
ibre gott+ und menschenfeindliche Gewalt gebrochen undl ind-
besondere ihr Bestreben, das Ende ihrer Herrschaft weiter
hnauszuschleben, vereltelt werden soll. Dieses Bestreben be-
gtand. (2. a. O.) darin, dass die Weltherrscher den Nieder-
stblag ihres Lichtes Schweisses u. s. w., aus welchem die Men-
schenseelen gebildet werden, za verschlingen begannen, um
das Vollwer@len der Zahl guter Seelen, welches Bedingung
des Eintritts des Endes der Dinge ist, nicht zu Stande kom-
men zu lassen. Um diess von jetzt an zu verhindern, ver-
indert Christus ihre Bahnen und bescbleumgt ihre Bewegung,
%0 dass sie hiedurch verwirrt und bestiirgt nicht mehr dazu
kommen kdnnen, ihre faeéx zu verschlingen und so die See-
lenbildung aufzubalten. Hiebei scheint zwar die Schwierig-
keit, zu entstehen, dass diese ,,perturbatio’ auch den mit der
Seelenbildung sich befassenden fiinf apyorres magnae spuaguivng
8.78 die Fortsetzung ihres Geschiifis inmdglich machen miisse;
sber es ist zu bechten, duss nach p. 40 f. nur die rugarvo
unter den dgxovtsr; diejenigen sind, welche die Seelenbildung

11 *
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hindern (die faex verschlingen) wollen, und daher in der an-
gegebenen Weise davon abgehalten werden. Ebenso trifft
Christus eine. Anordnung, durch welche die Magie oder die
Hunst durch Befragang und Anrufung der Weltherrscher oder
ihrer Dekane die Geheimnisse der Zukunft zu erforschen und
geheime, inshesondere bdse Wirkungen hervorzubringen, zwar
night geradezu vernichtet, sber doch beschrinkt wird (indem
die ginzliche Vernichtung der Magie theils erst mit dem Ende
der ganzen Herrschaft der Weltfiirsten eintreten kaunn, theils
wie. es scheint der Verfasser. selbst die Astrologie und Theur-
gie nicht als etwas von Christus durchaus Beseitigtes anneh-
men will). Diese Anordnung besteht darin, dass Christus den
é’ozoizeg den dritten Theil ihrer Kraft nimmt, so dass sie
hinfort weniger Gewalt iiber die menschlichen Dinge haben,
upd dass er den ihnen von Jel (S. 76) sngewiesenen Lauf
in einer Art und Weise verindert, welche den Erfolg hat,
die Berechnungen der divinatores und ordinatores horae we-
nigstens einen Theil des Jabres hindurch zu nichte zu ma-
chen, und so das ganze Geschift der Magie in Unordnung
und Verwirrung zu bringen !); nur wer von dieser durch Chri-

i 1) Das Genauere hieriiber ist Folgendes (p. 25—39). Jel hatte die
ogaioe und siwaguivy, in welcher die dpyovres sich bewegen,
'geordnet intuentes sinistram (nach Westen) omni tempore und so
perficientes sus. dworsAiouare suasque moafsc (d. h. die Einwir-
kungen auf die niedere Welt, welche man den Sternmiichten su-

.. schrieb, und welche sie theils von selbst nach eigenem Ermes-
sen, theils gemdss den invocationes der in die magischen Riinste
eingeweihten homines in x6ouw ausiiben, s. p. 25.27). Jesus aber
&nderte diess dahin, dass sie nur noch 6 Monate des Jahrs nach
-links, die andern sechs nach rechts schauen. Die Folge hievon
ist, dass jedesmal wihrend dieser letzteren 6 Monate die Berech-
nungen der Sterndeuter iiber die von den &gyovrss bervorzu-
bringenden «morsidouara nicht eintreffen, weil dieselben wih-
rend dieser Zeit nach der entgegengesetsten Weltgegend hin
schauen (und wirken), und dass sie die Anrufungen, die wihrend
dieser 6 Monate an sie gerichtet werden, nicht héren, weil sie
nach einer andern Gegend blicken, als die Anrufenden vorausse-
tzen, und ihnen somit den Riicken kehren. Zugleich soll auch
diese Verinderung dazu beitragen, die Weltherrscher, die so ib-
ren Lauf selbst nicht mehr recht wissen, in Verwirrung zu brin.
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stus bewerkstelligten Veriinderung weiss, kann sofort ans den
Sternen weissagen p. 30f. (d. h. nur der Gnostiker ist jetzt
voch im Besitz der astrologischen und magischen Kunst, wie
denn aucheeine andere Art der Magie, die payla decimi ter-
tii aiiivog, nicht aufgehoben ist, sondern fortbesteht, weil
Christus an diesem letztern Orte nichts geiindert hat p. 29 f).
— Was Christus nun bei dieser Erhebung zum Lichtreich
noch ferner vollbracht hat, die Befreiung der Sophia, ist S. 11
bereits angegeben; iiber das WWeitere, iiber seine endliche
Ankunft bei den Lichtwesen, iiber seine Bekleidung mit der
Glorie des ersten Mysteriums (S. 154) wird nichts Niheres be-
richtet, sondern nur p. 7 f. erzihlt, dass in der neunten Stunde
des folgenden Tages der Himmel sich 3ffnete und Jesus wie-
der zu den Jiingern herabstieg in einem Lichtglanze, der noch
weit herrlicher war als das Lichtgewand, in welchem er zum
Himmel fubr; dieser Lichtglanz war dreifach, in drei Strah-
lengirtel, deren jeder innerhalb seiner selbst wieder die grdsste
Mamnigfaltigheit zeigte, getheilt; der unterste glich jenem Licht-
gewand, das iiber Christus Tags zuvor sich herabgesenkt: hatte,
der zweite mittlere aber iibertraf ihn ‘weit an Pracht und
ebenso der dritte den zweiten, d. h. wohl: {iber das fdvua
vom Tage vorher waren noch die zwei andern ihm verheis-
senen évdvmaze (S. 154) hergebreitet, deren eines ,,die gloria
der Namen aller Mysterien und Emanationen der zwei yopy-
para des ersten Mysteriums, das andere aber ,,die gloria
der Namen aller Mysterien und Emanationen der ywpruorc

gen, und sie auch hiedurch vom Verschlingen der Seelensub-
stanz abzuhalten (p. 32. 33. 39). — Ich gestebe, mir von dieser
conversio opaipas keine klare Vorstellung machen und insbeson-
dere die Stellen p. 31 und 38 nicht erkliren zu kénnen, in wel-
chen dieselbe niher so bestimmt wird: reddidi eos — sex men-
ses intuentes in facinora suorum dmorshsoucrwy in suis quaiuor
angulis dextris et in suis tribus angulis mec mon iis quae sunt e
regione illorum et in suis octo oynuaowy; was ich bei Sextus Em-
pirikus, Ptoleméus, Firmicus Maternus, Porphyrius (introduct. in
Ptolem. ed. Basil. p. 184 f.) und in neuern Werken iiber Astro-
logie in Betreff der Winkel und Figuren der Gestirne gefunden
babe, weicht von dem hier Gesagten so ab, dass fiir die Erkla-
rung nichts daraus gewonnen werden kann.
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(des zwonua?) des Ineffabilis d. h. der allerobersten WWe-
sen des Universums enthielt (p. 17 £). Mit Einem Wort Chri-
stus kehrt vom Himmel zuriick bekleidet mit der gesammten
Glorie des ganzen Lichtreichs, geschmiickt mit der Ehren-
kleidung, die ihn als denjenigen zeigt, welcher, nachdem er
sein Werk . vollbracht, wiirdig ist, die Herrlichkeit aller ‘YVe-
sen der ohersten Welt (nur des Imeffabilis selbst nicht) in
seiner Person zu vereinigen. Ebendarum aber ist auch jetzt
endlich die Zeit gekommen, in welcher er die Vollmacht er-
halten hat, auch seigen Jiingern sich als den, durch .welchen
die WeltversGhnang vollkommen verwirklicht ist, darzustellen
und ihnen daher Alles, was zu diesem Werk der VersGhnung
in Beziehung steht, Alles ab internis usque ad externa et
ab externis usque ad interna zn offepbaren (p. 9. 15f). In
welcher Art und Weise sich der Verfasser die nach Vollen-
dung dieser Mittheilungen an seine Jiinger (p. 254) erfolgende
aweite bleibende Riickkehr Christi in's Lichtreich (die zweite
und letzte Himmelfahrt) gedacht habe, hieriiber ist in dem
Werk, wie es uns vorliegt, nichts angegeben; wie es i{ber-
haupt die, Qﬁenharungen Jesu iber theoretische Fragen die-
ser Art nur sehr unvollstindig wiedergibt, so lisst es auch
den endlichen Abschluss der irdischen Thitigkeit des omzre
-im Dunkeln; die Hauptsache, um die es sich in jhm handelt,
und -auf die es mit aller Ausfiihrlichkeit eingeht, ist das Prak-
tische, das die Seligkeit des Menschen Betreffende oder die
Lehre von der subjektiven Aueignuhg der Erlésung durch die
Mysterien. Diese Mysterienlehre haben wir jetzt zu betrach-
ten, um sodann von ihr Zu der mit ihr ivn'engstém "Zusam-
menhange  stehenden Eschatologie iiherzugehen, und. damxt die
‘Darstelling des Ganzen zu beschliessen. ...

‘5. Die Aneignung der Erl8sung; die Lehre von
‘den Mysterien. — Jesus ist auf Erden ‘gekommen, um die
‘Menschheit aus dem Zustande, in welchem sie sich in Folge
der Macht der Weltherrscher iiber sie befindet, aus der Knecht-
schaft der Siinde und des 'I'ades, der Materie und der bisen
Geister, aus dem endlich mit schrecklicher Pein und qualvol-
ler Vernichtung endigenden Kreislauf der Seelenwanderung zu
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befreien, und sie auf ewig in das unvergiingliche selige Licht-
reich einzufiihren, tullt mysteria, ut remitterentur peccuia
uniuscuinsque of ut adducerentur in regnum luminis (p. 264
u.8). Der Inbegriff 'des Evangelinms, das die Apostel 'aof
Erden verkiindigen sollen, ist daher diess: ne remittite per
diem et noctem quaerere, usque dum inveneritis mysterin lu-
minis, haec quae purgabunt vos, ut reddant vos eihixgivis -
men, ut duocant vos in regnum luminis (p. 254 u.s)). Die
erste Bedingung aber, um des Empfanges dieser Mysterien
wiirdig und ibrer seligmachenden Hraft wirklich theilhaftig: Zu
werden und zu bléiben, ist das anordoosey xoou e toti bt
UAn toti quae in eo atque eius curis omnidus atque eius pec-
catis omnibus anafanlds atque opchiacs eius omnibus (ebd.
u. 8.); denn ,, wer in der Welt empfingt und gibt, wer es-
send und trinkend gefangen bleibt in der Materie, die er an
sich 'hat, und in ihren Sorgen und Gewohnhbeiten - dahinlebt,
der sammelt sich immer neue Materie zu der die bereits an
ihm ist* (p. 250), wer nicht absagt allen bsen Gedanken und
VWerken, verfillt nach seinem Tod, unrettbar den Qual- wnd
Strafgeistern, aus deren Macht kein Entrinnen ist (s. p. 255 ff.);
v ayvele, amotayr xoous et vAne omnis ist die mokixle . luminis
_mysterii regni Ineffabilis, die Jeder durchgemacht haben musk,
wenn er in dieses Reich gelangen will (p. 289). Wer diese
dmorays auf sich nimmt, der Aufforderung zur pevuvosa ernst-
lich Gehdr gibt, der ist der Mysterien wiirdig, und denr-sol-
len sie nicht vorenthalten werden, auch wenn er auvor dér
grosste Siinder gewesen (p. 377. 380. 311f). Diese Myste-
rien sind nun aber sebr versthiedener Art; sie betreffen
theils die Siindenvergebung und Seligkeit iiberhaupt, - theils
die Erhebung des Individuums zu hBhern oder niedern Stm-
fen des Lichtreichs, je nach seiner WViirdigkeit; ebenso. gibt
es besondere Mysterien flir besondere Arten von Siinden und
Verschuldungen, und fiir's Dritte ist auch die Applikation der
o Mysterien eine verschiedene, indem sie nicht nur bei Leben-
den, sondern unter besondern Umstinden auch bei bereits
Gestorbenen angewendet werden kdnmen, um sie der Ver-
dammniss su entreissen. Als dasjenige Mysterium, (Sakrament),



1400 ..Das gnostische System

welches die Siindenvergebung im Allgeme¢inen vermittelt, und
.daher dem.Menschen bei seinem Uebertritt aus dem weltli-
chen Leben in die Gemeinschaft der Genossen des Lichtreichs
.ertheilt wird, erscheint (jedenfalls in den ersten Biichern) das
mvgneser fanzioudroyr (p. 300. 312). Die Taufe ist
dasjenige Mysterium, bei welchem unter den von dem Erls-
ser auf Erden mitgebrachten reinigenden Substanzen die der
aqua und.des ignis in Anwendung kommen, sie ist .VVasser-
uad Feuertaufe (obwohl nirgends angegeben ist, wie diese
-Vereinigung beider Elemente in dem sakramentalischen Ritus
dargestelit werden soll). Die VVirksamkeit dieses Sakraments
wird p. 300 f. unter enger Anschliessung an die Lehre von
der Siinde (S. 92 ff.) beschrieben. ,Die Mysterien der Taufe
werden in dem, welcher sie empfangen, ein grosses, Lrifti-
ges, weises (heilsam wirkendes) Feuer, um die Siinden zu
.verbrennen, sie dringen im Verborgenen ein in die Seele,
.um in. ihr aufzuzehren alle Siinden, welche das o»ziusuor
i myeuparog in sie gebracht und in ihr festgeheftet hat; dess-
:gleichen -dringen sie -insgeheim auch in den Kérper, um im
Geheimen zu verfolgen und zu trennep die Verfolger des
‘Menschen, das arziuipor und die woiga, sie scheiden diesel-
ben ven der vis (der pneumatischen Lichtkraft) und von der
yuyn und legen sie auf eine Seite mit dem Korper, sie son-
dern zu einem Theil avzipsuor poigpa und odpue, zu einem
andern Theil vis und wuvys, und bleiben sodann zwischen diesen
‘beiden Theilen, um sie fortwihrend von einander getrennt zu
halten und sie (d. h. wohl vis und yvy7) fortwihrend zu reinigen,
~damit sie nicht mehr befleckt werden von der Materie**. Die
Taufe ist mithin dasjenige Sakrament, durch welches die Schuld
und Siinde des Zustandes vor der Bekehrung ausgelGscht, die
-guten Krifte im Menschen aber ans ihrer Abhiingigkeit von
den bdsen befreit, und so wieder in ihre urspriingliche Selbst-
stindigkeit und Reinheit zuriickversetzt werden; durch die
Ausldschung der seinem Innern anhaftenden Verschuldungen
wird der Mensch frei von der Macht, der VVeltherrscher iiber
ihn, indemn das ovzimepor iiber einen Solchen keine Gewalt
:mebr hat, sondern nach dem Tode vollends genz von ihm
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weichen mauss und ihn nicht hindern kann, in den Ort der
Seligkeit zu: gelangen (vgl. p. 286 f. 344), durch die Tren-
nung des guten Princips im Menschen vom bdsen wird in.ibm
der Anfang zu einem neuen reinen Leben gemacht. Aber
der Mensch bleibt (vgl. p. 309), auch wenn ihm seine ver-
gangene Schuld vergeben ist, und in seinem Innern die Schei-
dong des Guten und Bdsen, die Losreissung von der Macht
des materiellen Princips begonnen hat, doch in diesem Leben
in der Regel der Siinde noch mehr oder weniger unterwor-
fen, und es bedarf daher auch noch weiterer Mysterien, um
die in ihm' immer wieder sich erhebende Siinde stets aufs
Neue auszutilgen, jeden Riickfall wiederum zu siihnen, die im-
mer wieder verloreme Seligheit jedesmal neu wieder zu ge-
winnen, oder um mit dem Verfasser selbst zu reden, es sind
auch noch andere Mysterien nithig, die immer wieder auf's
Neune solvant vincula omnia drruuius mvevuarog et cpoayi-
dag eius omnes (S. 93) adligata adversus yvyny, quae red-
dant yvynv iAev8égar et redimant eam a suis parentibus
appemey et reddant eam eldoxgevés lumen ad ducendam eam
sursum in regnum sui pafris etc. (p. 341). Zu diesem Zwe-
che dienen alle die pvgrgea der verschiedenen ywern-
" para, vom primum yoonue a parle externa an bis hinauf
zum_ hdchsten aller Mysterien, dem mysterium Ineffabilis (S.
40 ff. 47). Die Mysterien jenes primum (untersten) ywonua
sind die ersten, anfiinglichen Mysterien (dgyn pvsngiarn), mit
ihnen muss:angefangen, sie miissen dem Siinder, so oft er
sich vergeht und ernstlich bereut, der Reihe nach gegeben
werden (,nicht nur 7mal, sondern 77mal, multas vices, so-
lange noch Aussicht auf Besserung da ist, p. 264 f.).- Bei wie-
derholten und verstirkten Siinden aber reichen die Mysterien
dieses untersten Grades nicht mehr zu, und es muss daher
bei Solchen, die immer wieder in Siéinden zuriikfallen, dabei
jedoch keine Heuchler sind, sondern Gott in Wahrheit: lie-
ben, hoher aufgestiegen, es muss ihnen das erste, spiiter das
zweite, endlich das dritte Mysterium des zweiten ywgnue ge-
geben werden; fillt ein Solcher auch dann wieder zuriick,
s0 erhdrt ihn Leines dieser Mysterien mehr, da alle niedern
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Mysterlenihre Gnade an einen Siinder nur eine bestimmte
‘Zeit: lang spenden, nach deren Verfluss aber, wenn keiné blei-
bende Besserung erfolgt, sie ein fiir gllemal von ibm: zuriich-
ziehen (tempus quo :prehendunt mysteria ad se. p. 303. 330);
Siindern dieser Art bleibt nur- die Aussioht iibrig, dass, wean
sie zu' ernstlicher Busse und Besserung gelingen, endlich
noeh die zwei hichsten Mysterien, die sich von' den niedern
dadurch unterscheiden, dass sie allezeit vergeben. .(remisso-
res pdccatorum quovis tempore), das primum m. (m. Ineff.)
und das primum m. primi m., ihnen Erhorung gewihren (p.
263 — 271. 314). Aber auch zwischen diesen beiden. héch-
sten Mysterien findet noch ein Unterschied statt. Wer eines
der Mysterien des primum mysterium empfangen hat (s. S.
41f), findet noch zwilfmal bei diesen Mysterien Vergebung,
aber 8fter nicht, fiir ihn bleibt dann nur noch iibrig das pri-
vaem_mysterinm (m. Ineff.) selbst, bei diesem findet Jeder,
so ‘oft er siindigt und Busse thut, immer wieder Vergebung
bis an's Ende seines Lebens (p. 305 ff.). Diese Lebre von
der Siindenvergebung durch die Mysterien ist nun aber nicht
8o zu verstehen, als ob dadurch das Siindigen erleichtert und
gerade der, welcher am &ftesten siindigt, ebendadurch mebr
als ein Anderer zum Empfang der héhern und hdchsten My- -
sterien berechtigt werden sollte; es wird vielmebr wiederholt
eingeschirft, dass die Mysterien dem Siinder nur, wenn er im
-@runde seines Herzens aufrichtig und gut ist, und wenn er
sich ernstlich bessert, ertheilt werden diirfen (s. die angef.
St.); und es wird mehrfach daran erinnert, dass je héher die
Mysterien sind, zu welchen ein Mensch. schon gelangt ist, de-
sto schwerer auch die bei endlicher Unbussfertigheit und
Gleichgiiltigheit seiner harrende Strate sein werde. Wer die
hochsten Mysterien empfieng, aber dech wiederum .der Siinde
‘sich zuwandte und ohne Bekehrung aus diesem Leben schied,
der wird nicht nur nach dem Tode auf's schwerste gestraft,
sondern auch nicht mehr in ein zweites Erdendasein, in wel-
chem er sich noch bessern kinnte, zugelassen, er wird viel-
mehr in die caligo externa geworfen und hier vernichtet fiir
alle Ewigleit (p. 307 f. 810). Sodann sind zwar die hichsten

~
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Mysterien gerade fir die Siinder am ndthigsten, weil bei
schweren und gehinften Verschuldungen nur sie vergeben
konnen, aber sie werden darum nicht blos Solchen ertheilt,
die in diesem Falle sich befinden, sondern je reiner und
schuldloser einer ist und lebt, desto mehr: diirfen ihm, .je
nachdem er.an Rechtschaffenheit und WViirdigkeit (und wohl
auch -an Eifer fiir die Erkenntniss der dberirdischen YVelt)
mehr und mehr zunimmt, der Reihe nach alle Mysterien vo#
niedersten bis zam hichsten ertheilt werden (p. 315), die My-
sterien sind nicht nur fiir die peccatores, sondern auch fir
die ayatol und dixacos da, um auch ihnen theils die Zulas-
sung in’s Reich des Lichtes iiberhaupt, theils inshesondere. die
Anwartschaft auf verschiedenartige Ehren und WWiirden 'je
nach Verdienst des Einzelnen zu gewihren. Ebendarum aber
muss auch bei der Ertheilung der Mysterien an Gute nicht
weniger als bei den Siindern Riicksicht auf ihre VViirdigheit
genommen werden, wer ein mysterium excelsum verdient,
soll ein solches empfangen, wer aber nur eines m. fenue wiir-
dig ist, mit diesem sich begniigen (p. 280). VVelche verschie-
dene Stufen von Ehre und Seligkeit mit dem Ewmpfange der
verschiedenen Grade und HKlassen von Mysterien verbunden
sind, diess kann erst bei der Lehre von der Vollendung:der
Dinge angegeben werden; hier handelt es sich zunichst nur
darum, wie und unter welchen Bedingungen dieselben dem
Einzelnen zu Theil werden. Es ist nicht zu verkennen, dass
den Bestimmungen des Systems hieriiber (die uns freilich nicht
in der Klarheit und Genauigleit vorliegen, welche nothig wi-
ren, um eine ganz deutliche Anschavnung seiner Bussdisciplin zu
geben) die Absicht zu Grunde liegt, dem siindigen Menschén
auf der einen Seite den Weg der Gnade und :Versshnung
stets offen zn erhalten, auf der andern aber ihm doch ebenso
starke Impulse zur Besserung und Sinnesinderung zu geben,
sofern jeder Riickfall die Folge mit sich fiibrt, dass fiir ihn
die Zahl der vergebenden Mysterien Lleiner, der thesaurus
gratiae ihm mehr und mehr verschlossen wird; es ist anzu-
erkennen, dass das System nicht, ‘wie so viele andere gnosti-
sche Lehren, das Moment der yegig, der unbedingten Versih-
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nung mit Gott, einseitig auf Kosten der sittlichen Reinheit
und Strenge geltend macht. 'Aber’ es ist auch klar, dass, wenn
das Urtheil iiber die WViirdigkeit eines Individuums fiir die
Ertheilung der Mysterien an dasselbe massgebend sein soll,
der Einzelne in Gefahr ist, das Heil seiner Seele von dem
guten oder iibeln Willen' derjenigen, welchen die Entschei-
"dung hieriiber zusteht (sei es nun der Gesammtgemeinde oder
besonderer Kleriker, woriiber nichts Néheres angegeben ist),
abhiingig zu sehen; um dieser Gefahr vorzubeugen werden
zwar an ‘mehrern Stellen ernsiliche Ermahnungen gegeben,
die Mysterien Niemanden, der ihrer nicht dufchaus unwiirdig
ist, vorzaenthalten (p. 280. 312), alle Anstrengungen zu ma-
‘chen, um verlorene Seelen wiederzugewinnen, auch ‘den Siin-
‘dern immer wieder auf's Neue zu vergeben (p. 264 f.), aber
es versteht sich von selbst, dass damit jene Abhiingigheit des
'Individuums von &dussern Bedingungen seines Seelenheils nicht
aufgehoben ist, indem ja jenes ganze kLiinstliche System ver-
schiedener Arten und Grade von Mysterien sogleich in sich
selbst zusammenfiele und nutzlos wire, wenn man es in der
Praxis des religitsen Lebens nicht mit aller Strenge und Ge-
nauigheit festhalten und handhaben wollte, und dass dieses
Letztere nicht die Meinung des Verfassers ist, geht auch ans
dem Umstande -hervor, dass es neben den vergebenden Myste-
rien auch Mysterien gibt, durch welche eine Seele erscindi-
tur e regno luminis (p. 312 vgl. 273 £). "Auf der andern Seite
hat jedoch diese Abhingigkeit des Seelenheils von den My-
sterien fiir den Menschen auch wiedernm etwas Beruhigendes,
sofern niimlich mittelst derselben auch fiir bereits Gestor-
. bene, die, weil sie unbussfertig dahingiengen, den hdllischen
Strafen anheimgefallen sind, die Errettung aus denselben noch
bewerkstelligt werden kann, und zwar gilt diess sowohl von
Solchen, die wihrend ihres Lebens mit dem Lichtreich (mit
der christlichen VWahrheit) bekannt geworden sind, als auch
von Solchen, bei denen diess nicht der Fall war, sowohl
von denen, welche leichtere, als von denen, welche die.
schwersten Verschuldungen auf sich geladen haben. WWer
selbst die Mysterien empfieng, der kann, und zwar haupt-
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sichlich mittelst der ersten Mysterien des mysterium Ingffa-
bilis, indem er ein solches Mysterium ausspricht in caput ef .
aures, eines noch im Stande des Unglaubens Verstorbenen,
dadirch bewirken, dass die Geister, welche abgeschiedene
Seelen nach dem Tode in Empfang nehmen (S. 93), ibn. ohpe
alle Qual und Strafe mitten durch die dpgovres hindurch, die
eine solche mit dem mysterium regni Ineffabilis gezeichnete
Seele nicht ansutasten wagen, zu der Lichtjungfrau empor-
fibren, welche ibn sodann alsbald wieder auf die Erde sendet
n ein odua dxacov (S. 95), in welchem er zur Erkenntniss
der Wahrheit und zur Seligheit gelangen wird; Dasselbe gilt
fir Gliubige, die im Zustand der Siindhaftigkeit ohne Reue
und Busse gestorben sind (p. 238 ff. 275 f), und zwar auch
fir Solche, welche die hdchste Strafe verdient und bereits
der caligo externa anheimgefallen sind, auch sie konnen mit-
telst des uvgrpeor Ineffabilis, das iibér sie nach ihrem Tode
ausgesprochen wird, aus.den rauscia xodacswy dpaxorzos wie-
der gerettet werden (p. 325 ff.); es ist diess' m3glich sogar
dann, wenn sie die jeder Seele vorausbestimmte Zahl von
Metensomatosen bereits durchgemacht haben, und daher nicht
vieder in ein nenes Erdendasein zuriickgefiihrt werden kon-
nen; Seelen dieser Art werden von der Lichtjungfrau den
seplem map@évos. luminis quae super Bunsioua (S. 58) liber-
geben, von ihnen getauft; mit dem Zeichen des Lichtreichs
oder yoloma mvevpurixov besiegelt, zum Lichtschatz gefiibrt
und ihnen hier in ultima takse luminis (S. 53) ihr Aufent-
haltsort bis zur Vollendung der Dinge angewiesen (p. 325 f1.).
Ausserdem aber kann fiir die Erldsung eines Siinders, der
bereits alle Mysterien umsonst, d. h. ohne nachhaltige Besse-
rang empfangen hat, auch dadurch Vorsorge getroffen wer-
den, dass man ihm vor seinem Tode noch das mysterium
unius e duodecim nominibus raucelov doaxovrog caliginis ex-
ternae (S. 102) oder auch das mysterium unius e duodecim
nominibus ayyédov qui vivunt et versantur in xoouw (etwa:
der gleich nachher erwihnten angeli Jet, falls nicht hier die
Lesart zu idndern ist) bekannt macht; wenn Einer bereits
mitten in einem jener hollischen Straforte sich befindet und
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einen jener Namen zn sagen weiss, ‘so kommt der aggoiw
dieses vaustior in Bestiirzung, und muss durch. die sich als-
bald $ffnende obere Miindung desselben (a. a. O.) alle Seelen,
die:in ihm gefangen gehalten waren, hinausschleudern; die iiber
die vapscia wachhaltenden Engel Jel's (ebd.) beeilen sich,
diese Seelen in Empfang zu nehmen und vor Jedi zu fihren,
der sie, wenn sie noch nicht alle Metensomatosen durchge-
niacht haben, wieder auf die Erde schickt, im andern Falle
aber ‘sie’ zu den Lichtjungfrauen bringt, damit sie von diesén
getanft und im Lichtschatz an einem besondern Orte nieder-
gelegt werden, am sodann spiter beim Ende der Dinge noch
eitimal gereinigt und ‘mit den Zeichen des Lichtreichs ver-
sehen zu werden, und hieraof die ultima veifss @noaved, d. h.
die allerunterste Stufe im Reich der Seligkeit, zu ihrem ewigen
Wohnsitz zu erhalten (p. 830 f£). -VVas aber solche Menschen
betrifft, welche die Mysterien nicht blos empfangen, sondem
auch ihrer wiirdig gelebt haben und inshesondere bussfertig
gestorben sind, so haben fiir sie die Mysterién die WWir-
kung, dass sie gleich nach dem Tode ohne Strafe und Pein
zum Lichtreich gelangen und hier verbleiben diirfen, ohne
noch ein zweites Mal eine Metensomatose anf sich nehmen
zu miissen. Auch hier jedoch finden Unterschiede unter den
Einzelnen statt je nach dem Grade der Mysterien, welche sie
_ empfangen und durch ein ihrer wiirdiges Leben sich bewahrt
" hiaben. Eine Seele, welche das pustpror des Ineffabilis oder
eities - der za diesem Mysterium gehdrigen nichstfolgenden
Mysterien oder endlich die Mysterien des zweiten yowpnue
erhielt, verwandelt sich, sobald sie durch die mageljumras
Zgwuios aus den Banden des Kérpers geldst ist, mitten unter
ihnen in eine grosse Lichtsubstanz (¢moggosa luminis, radius
luminis), so dass sie erschreckt durch ihren Glanz zusammen-
sinken, und es nicht wagen sie festhalten zu wollen, sie fliegt
vielmehr in die Hohe, ohne dass irgend eine der Miichte,
‘durch welche sie hindurch muss, ihr in den WWeg treten
‘kénnte, und ohne irgendwo sich ausweisen oder verantworten
(dndpacwy anoloyiav-cuuBolor dare) zu miissen, sie empfingt
vielmebr in allen Regionen der ¢gyorrés und mgofodel luminis
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Asbetung und Lobpreisungen wegen der Glorie, mit der sie
ungeben ist, und erhebt sich so in einem Fluge in den zomog
sngovoulug wusnels quod accepit (p. 228. 234 ff. 242. 377 f.;
noch. weiter ausgefiihrt p. 378 f.). Genauer, jedoch mit p. 242
sicht ganz iibereinstimmend (sofern nach p. 242 der Empfang
der Mysterien des zweiten ywonua von allen emoloyiae frei
macht), wird der Hergang p. 286 so angeégeben: wenn' eine
Seele, welche dem arviuiuor myvevparog niemals Gehdr: ge-
geben und die Mysterien des: zweiten oder dritten gwerua
erhalten hat, nach dem Tode vom dwriucuor und der woipa
af ihrem Wege zur Hobe verfolgt wird, so darf sie nur
ihr Mysterium dém «vrimsuov sagen, wm von ihm und der
poigss sogleich ein fiir allemal frei zu werden, und sodann
wnbehindert sich in's Lichtreich aufzuschwingen. Solche See-
len dagegen, welche :weniger hohe Mysterien émpfangen und
weniger gut gelebt haben, miissen sich auf ihrem Wege an
den verschiedenen Orteny, Hurch welche si¢ hommen, durch
exoloydas k. v. A qudweisgh, um hindurchgelassen zu werden.
Eine: Seele z. B., welche das Mysterium dées ersten dussern
qugnue erhielt und sich fortwihrend wieder einzelne Ver-
fehlingen zu Schulden kommen liess, muss micht nur durch
Ausprechen ibres Mysteriums sich von der Strafgewalt des
artipspor befreien, sondern sie - erhilt, weil sie oicht ganz
rein und vollkommen ist, und daher noch nicht fiir sich sllein
nour Hohe* gelangen -kann, magudsunzoges aus dem Licht
reich sich zugeordnet, die ,ihr eine ala luminis oder évdupa
luminis werden* und sie von der Erde emporheben. Zuerst
wird sie von ihnen zu den dpyovres viae medii gefiihrt; die-
sen, obwohl sie erschrocken vor ihr zuriichweichen, muss sie
die an diesem Orte nothwendige amodoyis vorbringen, um
sich von der moipe frei zu machen und sie ihnen zuriickzu-
lassen; hierauf erheben sich jene magedrunrar mit ihr zu
den aloves siuapuévng, wo sie wiederum sich verantworten
muss, und .zugleich das ovziucuov den Herrschern der &ipag-
wévy zariickgibt, um es nie wieder an sich zu nehmen; dess-
gleichen wird sie, nachdem diess gescheben ist, von den
sagelgunsas durch alle andern aigveg, vor demen sie sich
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ebenfalls darch eine Apologie auszuweisen hat, hindurch- and
bei den apyorzeg qui uerevonoar (8. 76) voriiber zur Licht-
jungfran emporgefiihrt; die Lichtjungfrau untersucht sie, ob
sie die Zeichen (opouyides) des Lichtreichs vollstindig an sich
hat, ldsst ihr durch die sieben andern Lichtjungfrauen und
durch die wagadnuntac noch weitere zn ihrer- vollstindigen
Reinigung erforderliche opgayidss und das yoloua nYeUUaTIXNGY
(S. 165) ertheilen, und sie sodann dem mapnus Sabaoth im
locus dexter iibergeben; nachdem sie hier gleichfalls sich aus-
gewiesen, {hm die schuldige Verehrung (gloriam eius duvarr)
dargebracht hat, und durch oggayléec als des Lichtreichs
wiirdig bezeichnet ist, wird sie durch Melchisedek in den
Lichtschatz beftrdert, dessen Bewohnern sie ihre ogppayides
urid den honorem Uurwy darbringt, um endlich auch von
ihnen der Reihe nach mit ihren opgay/des besiegelt zu wer-
den, und damit zu dem ihr gebiibrenden romog xingovoulos
zu gelangen (p. 287 —293, vgl. 195 f. 344). In dieser Art,
bei dem Einen leichter und schneller, bei dem Andern nur
mittelst’ Hindurchganges durch diese Reihe von Priifungen
in den verschiedenen iberirdischen Regionen, durch welche
der Weg zum Lichtreich fiibrt, erfiillt sich Dasjenige,
wozu Christus auf Erden gekommen ist, dass er ndmlich
attulit claves pvenplov in xoouov, ut solveret peccatores —
e vinculis et oppaylow aicvay doyosrav, ut ligaret eos in
opgayldag et évdvpara et vakeg luminis, ut hic quem solvit in
#x00ue a vinculis et oppaylos aivvay dgyovrar solveretur in
altitudine a vinculis et opgaylowy aivivav agyorrav et hic quem
ligavit in xcopw in cpoayidag et ivdvuara et rakes luminis
ligaretur in terra luminis in vakes xdngovoueiiv luminis
(p- 351). - Die Menschen sind zwar hylisch nach Seele und
Korper, aber sie stammen ja doch aus einem und demselben
Stoffe mit allen Wesen der iiberirdischen Welt, sie sind faer
Onoavpi, faex horum qui ad dextram et uéoor, faer aoparwy
omnium et a«gyovrewv omnium, und sie haben zudem das vor
diesen Allen voraus, dass wihrend jene ruhig und ohne Lei-
den in ibren Regionen bleiben durften, sie dagegen schwere
und langwierige Triibsale und Schmerzen in ihren VVande-
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rngen in Korper dieser niedern hylischen Welt auf sich
nechmen, und mit aller Macht gegen die Verfiihrungen und
Verfolgungen dieser Welt kimpfen mussten; diese Leiden
und Kimpfe sollen ihnen reichlich vergolten werden, und
darum sollen sie nicht zweifeln, dass sie wirklich zu dieser
Erhebung in die Regionen des Lichts gelangen werden; im
Gegentheil die WWeltherrscher, welche so lange und schwer
sie bedriickten, werden sich einst schimen, wenn sie die
Menschenseelen, diese fuex eorum UAng, gereinigt und ge-
litert zur Hohe zuriickkehren sehen, ja auch die Bewohner
der obern Sphiiren, des Orts der Mitte u. s. w., werden ihnen
Ebre erweisen, weil sie, die zuvor nichts waren als der letzte
Niederschlag des Lichtes dieser Regionen, nun zu ihnen zu-
rikkehren als verklirte Lichtwesen, die (wie die Apostel)
zom Theil noch reiner sind als alle Bewohner dieser Sphiren
selbst (p. 247 —252). 1)

1) Ueber die amodoyias (amopdoes ovuBola), welche die Seelen in
den einzelnen Regionen der obern Welt vorzubringen haben,
wird nichts Niberes mitgetbeilt, sondern die Belehrung hieriiber
einer spiitern Auseinandersetzung vorbehalten (p. 243. 246. 291) ;
dasselbe geschieht p. 226. 246 in’ Betreff der Art und Weise der
Ertheilung der Mysterien, des modus perficiendorum eorum oder
ihrer rowoi ognuara stationes wipoe opoayides (p. 228. 237 I
277. 363 w s.). Dass die perfectio mysteriorum als Gebetsakt
und als Signation zu denken ist, wurde schon S. 32 bemerkt,
Eine nihere Anschauung eines solchen Ritus gibt die S. 19 er-
wibnte Eucharistie, die Jesus zum Behuf der Entsiindigung
seiner Jiinger vornimmt. Bei diesem Akte (p. 375 ff. lib. 4)
werden zuerst Baumzweige und Feuer herbeigebracht;. sodann
legt Jesus die mgoopoge auf (eine Substanz, welche etwa das
durch den xa®api{wr ignis zu entsiindigende owux vAixov dar-
stellen sollte und daher verbrannt wurde?), und stellt zwei
Helche mit Wein den einen zur Rechten, den andern zur Linken
des Opfers. Nachdem diess geschehen ist, legt er das Opfer
den Jiingern vor (coram iis), stellt vor jeden der zwei Wein-
kelche einen Helch mit Wasser und legt zwischen diese Helche
ebensoviel Brode, als die Zahl der ihn umgebenden Jiinger be-
triigt. Hierauf stellt er einen Helch mit Wasser hinter die Brode,
stellt sich vor das Opfer, lisst seine Jiinger, angethan mit lin-
nenen Hleidern und eine yygos mit dem Namen des hdchsten

Theol. Jahrh. 1864, (XIIL. Bd. 8. H.) 12
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6. Die Vollendung des Erldsungswerks in der
Zukunft. — Die gesammte zeitliche Entwicklung der Dinge
hat den Zweck, den Abfall vom Unendlichen wieder aufzn-
heben, der in den untern Sphiren der epdlichen Vvelt ent-
standen war in Folge der freien Selbststindigkeit, welche das
Urprincip der Dinge den aus der unendlichen Fiille seiner
Realitit bervorgegangenen WWesen verstattet hatte; diese
Selbststindigheit bat einen Theil dieser Wesen daza verlei-
tet, mittelst der ihnen als Erzeugnissen des Urwesens in-
wohnenden gdattlichen Lichthraft sich als unabhingige, nach
eigener WVillkiir und Macht schaltende Gewalten Lonstituiren
7zu wollen, aber dieses Fﬁrsi(}xseinwollen wird dadurch wie-
der aufgehoben, dass die missbrauchte Lichtkraft ihnen all-
milig wieder entzogen, auf eine neue Klasse von VVesen,
auf die Menschheit, iibergetragen und in ihr zn eigenem Da-
sein verselbststindigt wird, um endlich durch ein unmittel-
bares Eingreifen des Lichtprincips selbst, durch die Mensch-

Gottes in der Hand tragend, hinter sich treten, und richtet so-
dann ein Gebet an Gott, an die remissores peccatorum {(die hoch-
sten Mysterien) und an die 15 magnae Jvvauss Gottes (S. 50),
in welchem er bittet, dass sie die Stinden seiner Jiinger austilgen
und dieselben wiirdig machen mogen, zum Reiche seines Vaters
zu gelangen; fiir den Fall der Erhorung erbittet er sich ein sig-
num, welches alsbald erfolgt. Als diess geschehen, erklirt Jesus
die Jiinger fiir siindenrein und aufgenommen in’s Gottesreich,
und trigt ihnen auf, dasselbe uvsriov an allen Menschen, die
ihnen redlich glauben und seine évrodei treu beobachten wiirden,
zu vollzichen, um ibnen damit Sindenvergebung zu ertheilen.
Auffallend ist, dass dieser Akt als Taufakt, uvsyocev aly3sias
Banrloparos, femrioue primas moospopds introducentis wn Tomov
alydslas et intus in zomov luminis bezeichnet wird. Nachher
ist noch von einem fcdwriopue fumi, einem ganriopua TYEU-
patos sancti buminis und einer unctio wvsvparixny als Akten
die Rede, quae ducent wvyas in Onoaveor luminis; das erstere
ist vielleicht ein Siihnakt flir Gliubige, welche gesiindigt haben
(Taufe die vom Rauch des Hollenfeuérs erlost), das sweite etwa
ein Akt voller Aufoahme in die Gemeinde, d. h. in den engern
Kreis der mvsvmazexod (der in die hohern Mysterien Eingeweih-
ten), die unctio etwa eine Salbung in Brankbesten oder vor dem
Tode (letzte Oelung). : ‘
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werdung des ersten Mysteriums, mit dem géttlichen Urwesen,
aus dem sie stammt, wieder vereinigt zu werden. Der Process
der Ueberleitung der Lichtkraft in die Menschheit wihrt so
lange, bis ihr Zweck d. h. die Entleerung der abgefallenen
Weltherrscher von diesem durch sie missbrauchten hdhern
Elemente erreicht und damit die Moglichkeit selbststindigen
Fiirsichseins ihnen genommen, ihre Abhingigkeit vom Un-
endlichen hergestellt ist; linger als bis diess vollbracht ist
daert die gegenwirtige Ordnung der Dinge nicht, weil nur
diese Herstelluig der Einheit und Harmonie im Universum
das Ziel der gdttlichen Weltregierung, der mit dem VVesen
des gdttlichen Urprincips als der Alles aus sich hervorbrin-
genden und in si¢h zuriicknehmenden Einheit -von selbst ge-
gebene eine und letzte Endzweck sein kann; nicht eine fort
und fort in's Unendliche sich vermehrende, sondern nur eine
% grosse Zahl von Menschenseelen, als zur Erreichung jenes
Zweckes erforderlich ist, soll in's Dasein treten und auch
ton diesen nur éine schon zum Voraus festgesetzte Anzabl
tr wirklichen VViedervereinigung mit dem Lichtreich ge-
lgen (weil niimlich, abgesehen von andern Griinden, welche
der Verfasser fiir diese auch sonst bei kirchlichen und hire-
tischen Schriftstellern hiufige Vorstellung haben mochte, die
Zuiicknahme des Endlichen in's Unendliche oder die Her-
stellang absoluter Harmonie im Universum nicht in eine un-
endliche Ferne hinausgeschoben, sondern vielmehr so bald
gescheben soll, als es die nothwendige Entwicklung des Ganges
der Dinge nar irgend gestattet, und weil inshesondere dem
Kreislanf der Metensomatose, welcher das der Menschenseele
inwohnende Lichtprincip immer wieder in das seinem Wesen
inadiquate materielle Gebiet des Daseins hinabzieht, endlich
ta Ziel gesetzt werden muss). Die cvvrédéca aidvog
(p. 188. 194) folgt daher auch hier wie im ganzen christlichen
Alterthum auf die Menschwerdung Christi nach einer im Gan-
zen nur kurzen Zwischenperiode; sie tritt ein, wenn die
vorherbestimmte Zahl ,vollkommener* fiir das Lichtreich be-
stimmter Seelen voll (p. 33. 76. 89. 194 u. s.) und ebendamit.

der uranfingliche Rathschluss des ersten Mysteriums oder der
12 *
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gottliche Weltplan vollendet ist (p. 317 £). Dieses Ende der
gegenwiirtigen QOrdnung der Dinge besteht theils darin, dass
die materielle Welt und die Gewalt der ihr angehGrigen
Michte zerstdrt, theils darin, dass die in die niedere WWelt
herabgesunkenen Lichtkrifte in die obere zuriickgefiihrt, die’
zum Lichtreich erhobenen Seelen in den vollen Besitz der
ihnen zugedachten Ehre und Herrlichkeit eingesetzt, und mit
ihnen auch die Bewohner derjenigen Lichtregionen, welche
bisher sowohl fiir die Hinabfiihrung des Lichtprincips in die
niedere Welt als fiir die Zuriichbringung desselben in die
obere thitig waren (d. h. des zémo¢ dexter u.s. w.), zu den
h5heren Sphiren des Lichtreichs, die ihnen ihrer Natur und
_Wirksamkeit gemiss gebiihren, erhgben werden; nach jener
ersten Seite wird die ourzélssa auch solutio universi, xoous,
xegaou’, nach der zweiten evectio universi oder wuyd» ge-
nannt (p. 194. 189. 230. 76. 89 u. s.). Der Zeit nach fallea
jedoch diese beiden Akte des Endes der Dinge ohne Zweifel
nicht schlechthin zusammen; es ist vielmehr wahrscheinlich,
dass der von Christus -selbst vorzunehmende Akt der Zer-
storung der niedern Welt vorhergeht, damit, nachdem der-
selbe vollbracht ist, die Herrschaft Christi iiber die zum Licht-
reich erhobenen Geister (die avanaves regni luminis p. 206)
ohne weitere Unterbrechung beginnen und fortdauern kann.
Die solutio universi hat zweierlet zum Zweck, die
Entfernung alles Unreinen aus der niedern (Aeonen - und
Menschen-) Welt und die Zerstdrung des Regiments der
ggpoveeg, die mit der Erschéinung Christi auf Erden bereits
begonnen hat, und nur kurze Zeit nach derselben zu ihrer
endlichen Vollendung gelangen wird (p. 33. 36). VVenn die
consummatio temporis cpidué Yuyws zeAeiwy herbeigekommen
ist, wird Christus ,ein Feuer an die Welt legen, damit es
die Aeonen und die Himmel und die ganze Erde und alle
Materie in ihr reinige.* Und zwar soll dieses Reinigungs-
feuer kommen ére existente genere humano (p. 317), also
ohne Zweifel ein liuterndes Feuer sein fiir Alle, fiir die
‘Guten wie fiir die B4sen, nur mit dem Unterschiede, dass
es fiir Jene eine schmerzlose Liuterung (vgl. 8. 100), fiir Diese
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sher ein peinigendes Straffeuer ist (vgl. p. 76 xeAevow igni
sapienti quem zédssos trajiciunt und p. 207 pvsrgeov sc. In-
effabilis cognoscit, quapropter factus sit ignis xolacewe et
quapropter factae sint ogoayldeg luminis, ut ne ignis Shomey
e0s, was sich tibrigens auch auf den ignis doyorrar viae medii,
5. 8. 167, beziehen kdnnte). Di?ses Feuer hat aber ebenso
vor Allem auch den Zweck, die VVeltherrscher ihrer Licht-
kraft vollends ganz zu berauben und so ihre Herrschaft giinz-
lich zu vernichten (p. 76 xeAevow igni — ut consumat tyran-
nos illos , usque dum dederint ultimam puritatem sui luminis,
vgl. p. 166. 168). Fiir die irdische Welt ist jedoch diese
nReinigung* nicht eine blosse Ausscheidung unreiner Ele- '
mente, sondern es ist unter derselben ohne Zweifel eine
Zerstbrung der gesammten hylischen Substanz, aus der sie
gebildet ist, zu verstehen, da p. 211 vom xoomo¢ und p. 210
von den niedern Geschipfen desselben (reptilia und O7gla)
gesagt ist, sie seien solvenda penitus; die purgatio vAng (p.317)
it mithin (in #hnlicher Weise wie p. 373 der Ausdruck xa-
tepilesy peccata xoous totius igne) Bezeichnung der villigen
Autilgang des materiellen Elements aus dem Bereiche des
Daseins. Dasselbe gilt aber auch von der purgatio der aidves,
auch sie werden vernichtet, anch der xégacucs (oder xoomog
perniciei p. 14) wird ,,aufgelost (p. 76) d. h. zerstort, wie
diess auch daraus abzunehmen ist, dass sogar die romor uéowy
v s w. mit der ovsrédssa aidves ihr Ende finden werden
(8 u). — P. 385 f. (lib. &) ist von einem dies iudicii die
Rede, quo xgpuvios magnam caliginem oder magnum doyovra
cum facie dpaxovrog qui circumdat caliginem; auch unter die-
ser xplosg ist eine villige Vernichtung der Michte des Bdsen
zu verstehen, die ja kein selbststindiges Bestehen haben,
sondern nor zum Zweck der Bestrafung und Vernichtung des
Ungdttlichen da sind; denn wenn in demselben Zusammen-
hange gesagt wird, die Seelen der Siinder werden in die
caliyo externa verstossen werden, und so lange, bis jenes
Gericht iiber die caligo eintrete, darin bleiben, um sodann
ginzlich aufgeldst und vernichtet zu werden, so wird diess
offenbar am einfachsten so genommen, die caligo selbst werde
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vernichtet werden, und mit dieser Vernichtung der caligo
werden auch die in sie verstossenen Seelen ihren Untergang
finden. Nor ist diese xpioss caliginis spiter zn setzen als
der Weltbrand, weil nach p. 318 f. bei letzterem diejenigen
Seelen, die zn spit (nachdem das Gericht iiber die Mensch-
heit bereits begonnen) Busse thun, eben in jene caligo ver-
stossen werden sollen.

Der zweite Alit der ourrédeca addvog, die evectio uni~
versi, besteht darin, dass alle Seelen und Geister, die nicht
bereits in dem grossen Vereinigungsorte aller endlichen Licht-
wesen, dem zomog xAngovouiesy luminis versammelt sind, vol-
lends zu ihm erhoben werden, om sodann hier eine uner-
messliche Reihe von Zeitperioden hindurch in Herrlichkeit
und Seligkeit die adremavois regni luminis zu feiern. Schon
vor dem Weltende hat der ,,Ort des Erbes* sich zu he-
vilkern begonnen mit denjenigen Menschenseelen, welche die
Mysterien rein und wiirdig empfangen und bewahrt haben
(S. 166); denn jede vollikommene Seele gelangt, wie nament-
lich p. 195 (201) ausdriicklich gesagt wird, an diesen Ort
eo tempore quo accipiet uvsngiov, d. h. zu der Zeit, in wel-
cher sie (vor ihrer Trennung vom Korper) zum letzten Mal
das uvsrgrov oder signum empfangen hat, durch das sie der
nunmehrigen alsbaldigen Erhebung in's Lichtreich versichert
wird. Andere weniger reine und gute Seelen dagegen haben,
wie wir S.165 f. sahen, nach ihrem Tode eine niedrere Region
zum VVohnsitz erhalten, nidmlich theils die untérste Abthei-
lung des Lichtschatzes, theils ein an diese letztere angren-
zendes Gebiet, und noch tiefer als dieses ist derjenige Ort,
welcher den doyovrec qui uerevonoav (Jabraoth und seinen
" Genossen) bis zur Vollendung des Lichtreichs angewiesen ist
(S. 76). Ebenso sind, ehe diese Vollendung eintritt, die Be-
wohner des Lichtschatzes des Orts der Rechten und des Orts
der Mitte von dem Ort ,,des Erbes*, von der Lichtregion, die
allen reinen VWesen und so auch ihnen zu einstigem ewigem
Besitz bestimmt ist, noch ausgeschlossen. Diess Alles dndert
sich am Ende der gegenwirtigen Ordnung der Dinge. VVenn
dieses eingetreten ist, so wird Jesus im Ort des Ecbes oder
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wie es p. 230 und 243 ausgedriickt wird in medio. ultimo ma-
pacarn, der (S.49) den Ort des Erbes (und den #noavgos
tucis) umgibt, seinen Platz nebmen als Kdonig des Licht-
reiches, und mit ihm werden in seinem Reiche herrschen
in erster Linie alle Diejenigen, welche das mysterium Inef-
fabilis, in zweiter die, welche geringere Mysterien empfangen
haben; auch diejenigen Seelen, welchen zuniichst nur in dea
untersten Orten des Lichtschatzes ihr Sitz angewiesen wors
den ist, werden hSher hinaufriicken, um an der Seligkeit der
iibrigen Antheil zu erhalten (p. 328. 334). Nachdem so alle
Menschenseelen an den ihnen gebiihrenden Ort befrdert sind,
dann werden auch die mgofolal luminis, die bisher fiir die
Erldsung des Menschengeschlechts thitig waren, d. h. die
Bewohner des Lichtschatzes des Orts der Rechten und des
Orts der Mitte eine h3here Stellung erhalten; die xarame~
raouara, darch welche bisher diese Regionen von einander
und von der hdhern Lichtwelt geschieden wurden, werden
aufgezogen werden (p. 328. 334), um die Bewohner derselben
in“den Ort des Erbes vorriicken zu lassen, und wie sie werden
auch die bussfertigen dgyovree, nach p- 98 auch die des drei-
zehaten Aeon und der zwolf Aeonen, in das Lichtreich vor-
riicken, um hier mit den seligen Menschengeistem die Herr-
lichkeit des Reiches Christi za theilen (p. 189 ff.); so gross
ist die reinigende Kraft der Mysterien, die Christus auf Erden
herniedergebracht, und so gross die Barmberzigkeit des ersten
Mysteriums gegen die Seelen der Menschen, die sa Vieles
erdulden mussten, um sich zu reinigen und zam Lichtreich
za gelangen, dass sie alle Bewohner der Licht- und Aeonen-
regionen an Reinheit ibertreffen, vor ihnen in das Reich
Christi kommen, vor ihnen ihre VVohnorte angewiesen er-
halten und héhere Ehre, denn sie, geniessen; es wird sich
hiemit erfillen; dass die Letzten die Ersten und die Ersten
die Letzten sein werden (p. 252. 188. 197, vgl. 229 f.). Inner-
halb dieser allen durch die christlichen Mysterien erldsten
Seelen zubereiteten Hexrlichkeit findet nun aber auch wie-
derum eine Verschiedenheit je nach der Stufe der Vollkom-
menheit des Einzelnen oder eine Rangeordunung statt, welche



176 Das gnostische System

sich nach den héhern oder niedern Mysteriengraden, zu denen
Jeder zugelassen wurde, bestimmt. Den ersten Rang nehmen
Diejenigen ein, welche das mysterium Ineffabilis (m. primum)
empfangen haben, wie vor Allem die Apostel; solche Seelen
werden Briider und Genossen Christi sein in seinem Reiche
und ihm zur Rechten und Linken sitzen, denn ,homines illi
sunt ego et ego sum illi¢, Menschen, die das erste Mysterium
empfingen, sind eben hiedurch mit Christus, sofern er selbst
dieses erste Mysterium ist, zu untrennbarer persdnlicher Ein-
heit und Gleichheit vereinigt (p. 230 f. 206. 243 f). Die
zweite Stelle nehmen Diejenigen ein, welche (vgl. S. 41 f.) das
erste Mysterinm des mysterium Ineffabilis und sodann weiter-
hin die trie, quinque mnd duodecim uvsrgia des m. Ineff.
oder mit einem Wort die Mysterien des primum ywenue em-
pfangen haben (p. 234 ff. 244); anf sie folgen Diejenigen,
welche die Mysterien des zweiten und dritten fwenue em-
pfingen (p. 245), auf diese endlich solche, denen nur ge-
ringere Mysterien zu Theil wurden (p. 246). Diese Rang-
ordnung der erldsten Menschenseelen liegt dann auch der-
jenigen Ordnung zu Grunde, in welcher die Bewohner der
Lichtsphiren an der Herrlichkeit des Reiches Christi -theil-
nehmen. Die 12 owrnpes Onoaveé luminis werden in den
Ort des Erbes vorriicken (p. 89. 189. 192), um hier den-
selben Ort wie diejenigen Menschen, welche die duodecim
mysteria mysterii Ineffabilis empfingen, einzunehmen und so-
dann wie sie mit Christus zu herrschen und zwar jeder iber
die ihm zagewiesenen mgofodal oder zakecs (S. 54, p. 191 f.),
an welcher Herrschaft jedoch auch die jener 12 Mysterien
theilhaftigen Menschenseelen theilhaben (p. 235 f.); iiber die-
sen zwolf cwrijoee werden dann zunichst stehen die 9 @u-
Aaxec des Lichtschatzes, iiber ihnen die cwrnpes gemini, iber .
diesen die fria aunv, -iiber diesen die quinque arbores (p. 192)
und iiber diesen (wie ohne Zweifel zu ergiinzen ist) die septem
gwval (8. 53 f.); die owzfjpes und @udaxeg werden zur Lin-
ken, die- gwval eury und arbores zar Rechten Christi ihren
Platz erhalten (p. 192). Neben diesen Bewobhnern des 9n-
savpog erhalten aber auch ‘die Lichtwesen des romog dexter
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und pfowr ihren Ort bei den Seelen dieser Rangstufe; die
sechs Herrscher des Orts der Rechten, Jeii, Melchisedek,
Sabaoth u. s. w. (8. 55), welche einst aus den Lichthiumen
reines Licht hervorgehen liessen und ebenso fiir die Zariick-
fihrung desselben in den @noavgde thitig waren (S. 75 u. 5.),
werden Konige sein in dem Gebiete, welches der erste sy
einnimmt, d. h. in dem Orte der Seelen, die das erste My-
sterium des mysterium Ineffabilis empfangen (p. 192 ff.);
. dessgleichen werden die Lichtjungfrau, der grosse Jao und
so auch die ibrigen Bewohner des Orts der Mitte, wie es
scheint, zuerst in den Lichtschatz vorriicken, und sodann aus
diesem (emanabunt e omois duodecim owrrjpws) in den Ort
des Erbes iibergehen '), um hier dieselbe Stelle wie die aben
Genannten einzunehmen, und wie sie theilzahaben an der

1) Es muss bemerkt werden, dass nach p. 89 sowohl die Menschen-
seelen als die Lichtgeister nicht schon mit der evectio unsverss
in den =omos xdngovousssr vorriicken, sondern erst in einem spi-
tern nicht ndher bestimmten Zeitpunkte. Nach dieser Stelle wird
Christus nach dem Weltende zunichst im 8yo0argos luminis seinen
Sitz haben und mit ihm die zwdlf Apostel; diess soll so lange
wibren, dum restituerimus rafusc omnes duodecim gorypwy in
zonov xdnpovausGy umius cuiusque eorum. Hienach miisste aber
angenommen werden, dass auch die iibrigen Menschensgelen
nach dem Tode zunichst nicht in den Ort des Erbes, sondern
vorerst nur in den Lichtschatz gelangten, was allerdings in den
Stellen p. 33 (yoywy tedeiwy quae referentur in sdnpovoulav alti-
tudinis — eruntque in dqoavey luminis) 37. 39. 251 (ut sitis intra
Tomes omnes magnarum omnium pofokay luminis) angedeutet sehei-
nen Lonnte. Aber alle diese Stellen sind doch so gehalten, wie
wenn in ihnen nicht von einem voriibergelienden, sondern von einem
bleibenden Aufenthalte, nicht von einem noch niedereren, son-
dern von dem héchsten Seligkeitsorte die Rede sein sollte (be-
sonders p. 33), und man darf daher diesc Stellen nicht mit p. 89
zusammenbringen, sondern muss annehmen, dass in ibnen der
Oneaveds luminis den timos- xdngovousiy noch mit einschliesst,
wie diess im vierten Buche der Fall ist (s. S. 53). Wie und
inwieweit sich daher der Verf. ein nur stufenweises Vorriicken
der Menschenseelen und ‘Lichtgeister in den Lichtschatz und
von da in den Ort des Erbes gedacht habe muss dabmgestel!t
- bleiben. :
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Herrschaft Christi (p. 194). . Welcher Art die Stellung der
jenigen Bewohner der 13 Aeonen, die in's Lichtreich kom-
men sollen (der Sophia, der aoyorres qui ueravincar u. s. f)
sein und unter welchen Bedingungen sie diesen Zutritt in's
Lichtreich erhalten werden, -dariiber findet sich in dem Buche
nichts; nur so viel geht aus p. 229 f. 251 f. hervor, dass sie
noch mebr als die Lichtgeister tief unter den erldsten Men-
schenseelen stehen werden, indem nur diese za voller per-
sSalicher Vereinigang mit Christus oder: dem ersten Myste-
rium gelangen.

Die Ebre und Sehgkett, welche die zum Lichtreich er-
hobenen Seelen geniessen, besteht, wie -sich diess in dem
Systeme eines Gnostikers nicht aaders erwarten lisst, vor-
zngsweise darin, dass jede in Gemiissheit der HShe des gei-
stigen Lebens, zu dem sie sich hier auf Erden aufgeschwungen
bat, zur Befriedigung der Sehnsucht nach Erkennt-
niss des Universums und insbesondere der hiichsten Regionen
desselben gelangt. Es haben zwar alle in dem Ort des Erbes
ihren gemeinschaftlichen Sitz; aber wie die verschiedenen
Rangstufen desselben den Stufen der Mysterien der obersten
Lichtregion vom Ineffabilis herab entsprechen, so ist es auch
jeder Seele verginnt, das gesammte Reich des Lichtes bis
zu der ‘Stufe hinauf, deren Mysterium sie empfangen hat, zu
durchwandern und so die Herrlichkeit dieser obern VWelt selbst
anzuschauen und zu geniessen. WVer ein niedereres Myste-
riam empfing, muss auch an einem niedereren Orte bleiben,
aber wer ein hohes empfing, wird auch eine hohe Stufe an-
gewiesen erhalten (,,loco quo est vestrum cor, erit quogue ibi
vester thesaurus“); wer an den ihm bestimmten Ort gekom-
men ist, hat die Macht alle unter demselben gelegenen zu
durchwandern, obwohl er von den hihern ausgeschlossen bleibt
(p- #96. 202 ff. 233); wer das hbehste Mysterium, das des
Ineffabilis, empfangen hat, der wird Alles erkennen vom
Obersten bis zum Untersten, wird Einsicht erhalten in den
Grund und Zweck der Schipfung, in die Entstehung aller
Dinge der obern und untern Welt, insbesondere in den Her-
vorgang der hichsten Lichtwesen ans dem Urgrund. alles Da-
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seins (p. 205—226.'283), ja (vgl. p. 184. 241) in das ' Wesen
des Ineffabdilis selbst; ein Solcher wird (vgl. p. 241 f. unus-~
. quisque accepturus uvgnpiov, quod in yegruar: umiversi [?]
Ineffabilis et- alia pvsipie omnia dulcia in péiessy Ineffa-
bilis, de quibus nondum dixi vobiscun — aAla quando fu~-
turus sum [dicere] vobis emanationem universi) auch von
den allerhdchsten Mysterien, von den im Ineffabilis selbst
enthaltenen (8. 37) empfangen, und wer diese erhalten: hat,
iste (p. 354) est primus in dinOsly et aequalis .est ei (Inef-
fabili) oder nach p. 228 conjunctus cum eius mileowy, er
bat sich zu dem, was er seiner urspriinglichen Natar nach
ist, zu einem Gliede des Ineffabilis, zu einem Wesen von
gleicher H3he mit ibm erhoben,- wie ja urspriinglich alle
Wesen und so auch- der Mensch aus dem Urprincip selbst
hervorgegangen, und so aus einer und derselben Substanz
mit ihm sind. VVas den Menschengeist von seinem Urquell,
dem Urgrund aller Dinge, trennte, war ja nur der Mangel
a dem Bewusstsein dieser seiner urspriinglichen Einheit mit
ihm, oder war nur diess, dass er, darch die VVeltherrscher
in das materielle Dasein gebannt, sich selbst nur erst als
Wesen dieser materiellen Welt kannte und hdchstens eine
scbwacl:e Ahnung seiner hdhern Abstammung, eine sich selbst
uoklare, der Macht des materiellen Princips zu widerstehen
unféhige Sehnsucht nach den reinen Hdhen der iiberbimm-
lischen Welt in sich vorfand; ist aber in ihm das Bewusst-
sein iiber sich selbst und sein -wahres VWesen, iiber seine
urspriingliche Einheit mit dem unendlichen Urprincip “aller
Dinge wiederum angeregt, ist der in ihm schlummernde Funke
des Gottlichen durch die Berihrung mit dem Lichtstrahl der
Wabrheit, der durch die Offenbarung des hichsten Peincipa
in diese niedere Welt herabfiel, wieder zum Leben erweckt;
80 steht nichts mehr zwischen ihm und dem Urwesen, sa
uneadlich gross auch vorher die Kluft gewesan ist, durch
welche er von ihm getrennt war. Diese Zuriickfihrung. des
. Mensehengeistes aus der tiefsten Entfremdung von Gott, ais
dem vlligen Unbewusstsein iiber seine VWesensverwandtschaft
mit ihm, ‘aus dem VViderspruche, gittliche Natur und Wesenheit
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za haben und doch mit seinem gangen Wissen und Wollen
auf das Materielle und Sinnliche beschrénkt und darin voll-
kommen verloren za sein, znr Erkenntniss seiner selbst nach
seinem wahren und ewigen Sein, zu einer freilich nur im
schweren und unermiideten Kampfe gegen die Macht des ma-
teriellen Lebens zu erringenden, ebendarum aber nur um so
festern und unerschiitterlichern Vereinigung mit dem ewigen
iiber alle Gegensitze erhabenen Princip alles Daseins ist
es, woza Christus auf Erden gekommen ist, was ebenso der
Zweck und der leitende Gedanke der gittlichen VWeltregie-
rung ist, und worin ebendarum auch die ganze zeitliche Ent-
wicklung der Welt ihren ‘endlichen Abschluss findet.

Einer besondern Beachtung ist noch werth die Frage,
‘ob der Verf. die in dem Obigen beschriebene Seligheit der um
Christus in das Lichtreich versammelten h8hern und niedern
Geister wirklich als die letzte fiir alle Zeit fortwihrende Ge-
staltung der Dinge angesehen wissen will oder nicht. P. 243
wird gesagt, das Reich Christi werde 1000 Jahre, aber nicht
Jahre der Welt, sondern Jahre des Lichtes, d. h. indem ein
dies luminis so viel als mille annos xdous und somit ein Licht-
jahr nicht weniger als 365,000 Weltjahre betrage, 365 Mil-
lionen Jahre dauern ‘Bei der Bestimmtheit, mit welcher P
243 von dieser Zeitdaner des Reiches Christi die Bede ist,
kann man diese Zahl nicht als blos symbolische Bezeichnung
der Ewigleit fassen; wie der gewdhnliche Chiliasmus wirklich
1000 Jahre als Zeit der irdischen Herrschaft Christi annimmt,
so ist auch fiir unsern gnostischen Verfasser.diese Periode
von 1000 Lichtjshren eine Zeit, die, so lange sie auch ist,
doch schliesslich ablaufen und ihr Ende nehmen wird. VVas
nun aber nach Verfluss dieser Periode geschehen soll, dar-
iiber spricht er sich nirgends aus. ‘Ohne Zweifel jedoch ge-
hort an das Ende derselben die Vernichtung des dpaxme ca-
lginis externae und der Seelen der Gottlosen, von welcher
8.173 f. die Rede war, da fiir diesen Akt ein anderer Zeitpunkt
nicht gefunden werden kann; ebenso ist es nach der Analo-
gie anderer altchristlicher Lehren (besonders 1 Kor. 15, 24 ff),
sowie nach dem Charakter des ganzen Systems wahrschein-
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lich, dass nach der Anschauung des Verfassers auf die Saos-
Aela’ Xpig& und auf die am Ende derselben erfolgte vollstin-
dige Vernichtung seiner Feinde, namentlich des dpaswy (8@~
vazog), ein Zustand der Dinge folgt, in welehem auch  der
letzte noeh iibrige Rest der Trennung zwischen dem Unend-
lichen und Endlichen, nidmlich eben diese factdela Xpics,
diese Beherrschung der Dinge durch ein seiner gdttlichen Na-
tur ungeachtet doch noch ausserhalb Gottes stehendes VWe-
sen, wie der Xgicos es ist, aufhdren, der owrnp dem Inef-
fabilis die faciheln iibergeben und von da an dieser Letz-
tere das Endliche zur unmittelbaren Anschauung seiner selbst
und zu untrennbarer Vereinigung mit sich erheben wird, da+
mit so die Gottheit Alles-in Allem sei.

.

III. Einzelne zur Charakter;‘stik des Ganzen
gehorige Eigenthiimlichkeiten desselben.

Schon S. 142 wurde hervorgehoben, dass der Verfasser
eé liebt, seine Lehren an alttestamentliche Offenbarane -
gen, seien es nun kanonische oder apokryphisehe, anzulinii-
pfen; die Schriften letzterer Art, die er erwihnt, sind die
(von Miinter 1812 besonders herausgegebenen) odae Sa-
lomonis (p. 114. 116. 131. 150. 155 f) und die angeblich von
Christus selbst im Paradies dem Henoch geoffenbarten Be-
lehrungen iiber die verschiedenen Grade der Lichtmysterien
p- 245 f. 354, an beiden Stellen liber Jed genannt. Die pseu-
dosalomonischen Oden enthalten nichts, was néthigte, sie als
Produkt unsers Verfassers zu betrachten, obwohl sie wahr-
scheinlich gnostischen Ursprungs sind, wie diess namentlieh
die Stelle p. 155 qui deduxit me ex locis exwcelsis super
coelum et duxit me sursum in locis quae in fundamento
inferiori, qui abstulit ibi haec quae in medio et docuil me
ea beweist — diese Worte kdnnen ja auf pichts Anderes be-
zogen werden als auf die gnostischen Ideen vom héhern Ur-
sprung der Seele, von ihrer Riickkebr nach oben, von ihrer
Befreiung von allen dieser Riickkehr entgegenstehenden Mach-
ten, daher ich hier Matter Gesch. des Gnost. Il. 163 f. nicht
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beistimmen kann —; der liber Jetl dagegen muss ein Erzeng-
niss des Verfassers oder seiner Schule sein, da in ibm die
Mysterienlehre schon ganz genau und bestimmt enthalten ge-
wesen seis soll. Welchen Werth er auf diese Schrift legte,
geht aus p. 354 hervor, wo Jesus sagt, er habe Henoch be-
fohlen, dieselbe in 7mérgg Ararad niederzulegen, er hahe. ei-
nen agyev Kalapatauroth, qui super Skemmut (?) in quo
est pes Jeit, beauftragt, sie vor dem Untergang durch die
Siindflath und vor einer etwaigen Entwendung durch die Miss-
gunst der Weltherrscher zn bewahren, und er werde die auf
diese Art aus dem granesten Alterthum gliicklich heriiberge-
rettete Schrift seinén Jingern geben, sobald er mit seinen
Enthiillungen iiber die emanatio universi zu Ende sein wer-
de. — Eine weit hoheye Bedeutung jedoch als diese vorldu-
ﬁgegi alttestamentlichen Offenbarungen haben fiir den.Verfas-
ser die Mittheilungen Jesu. selbst an seine Jiinger, und zwar
sowohl die Lehren Jesu wihrend seiner &ffentlichen YVirk-
samkeit (s. 8. 152) als inshesondere diejenigen, welche er erst
nach - der Auferstehung  seinen Jiingern - bekannt gemacht ha-
ben soll. Der Verfasser begniigt sich nicht, seine Lehre nur
im Allgemeinen auf eine von dem auferstandenen Jesus den
Jiugern mitgetheilte yrwoeg zuriichzufihien (wie frilhere Gao-
stiker), sondern er legt sie geradezu nach ihrem ganzen Um-
fange. Jesu selbst in den Mund, und ldsst sie von den drei
Aposteln Philfppus, Matthins und 'Thomas niedergeschrieben
werden (p. 32. 69 f1.), sie soll nichts Anderes sein, als die
vom Stifter selbst gegebene, wahrhaft apostolische Lehre, und
so sicher scheint er sich in diesem Bewusstsein des Besitzes
der einzig wahren und ichten Ueberlieferung zu fiihlen, dass
er ganz in der Art und Weise eines strengst orthodaxen Hir-
chenlebrers wiederholt vor decirinae ni«wye warnt, deren
Urheber im Namen Jesu auftreten werden, und denselben -die
schwersten und furchtbarsten Strafen anhiindigt (p. 258. 280.
322); jede Lehre ist eine irrthiimliche, die micht mit der
kier vorgetragenen und durch dreier Zeugen Mund beglau-
bigten ibereinstimmt (p. 353 -vgl. 71). Im: Zussmmenbange
hiemit hati dér Verfasser, gleichfalls ganz anders als iltere
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Gaostiker, den Aposteln die hiehste Stelle unter allen Be-
kennern Christi angewiesen; die Apostel haben statt der. yv-
1 spyoviwy vires ex altitudine, aus dem Oncaveos lucis,
in sich (S. 149), damit sie die nithige Weisheit und Hraft ha-
bea, die ganze Menschheit zu retten und in den Verfolgun-
gen der doyorres treu auszubarren, und sie sind daher, wie
Jesus selbst nicht von dieser Welt (p. 11, was jedoch erst
die Vorstellung der drei ersten Biicher, noch nicht aber die
des vierten gewesen zu sein scheint, s. p. 376 S.17), sie
werden daher auch einst im Reich Christi die hochste Stelle
uster allen Seligen einnehmen (p. 231. 244). Aber euch un.
ter den Jiingern finden wieder Unterschiede statt; den hdch-
sten Rang unter ihnen werden nimlich, in Geméssheit des
duslistischen Spiritualismus des Systems, Maria Magdalena
et Johannes na9@évog einnebhmen (p. 281), und aach un-
ter diesen beiden ist offenbar durch die ganze Schrift die
erstere diejenige Persdnlichkeit des um Jesus versammelten
Kreises von Jiingern und Jiingerinnen, welche der Verfasser
absichtlich als die erste erscheinen lassen will, indem sie als
diejenige auftritt, die iiberall am tiefsten in den Geist des
Meisters eindringt, iiberall den lebendigsten Eifer zeigt, die
Geheimnisse des Lichtreichs zu ergriinden und dieselben na-
mentlich durch passende Fragen, welche die Regsamkelt ih-
res Geistes beurkunden, aus Jesu gleichsam herauszulocken.
Aber es ist nicht blos die mepfevia, was der Maria diesen
Vorzug vor den Debrigen gibt, sondern ebenso ihre Eigens
schaft als VWeib iiberbaupt; wie auch andere Gmogtiker und
die Montanisten ihre Prophetinnen hatten, und gerade ihnen
die wichtigsten Offenbarungen zu verdanken bebaupteten, sa
legt es auch unser Verfasser darauf an, die padnrgsus (p.358,
neben Maria Magdalena die Matter Jesu, die Martha uad die
Salome) in den Vordergrund zm stellen, ihre rege Wisshe-
gierde und die ihnen kemeswegs weniger als den padnral
zibommende yrwoe¢ und oogia iiberall klar hervortreten zu
lassen, und das Recht der yvvaixeg zum Fragen und Antwer-
ten ausdiiicldich in Schutz zu nehmen (p. 57. 161); sie sind
ihm namentlich die Vertreterinnen des menscheafreundlichen,
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mitleidigen Geistes des Evangeliums (p. 261. 274 ff. 305 ff.
- 313 ff. 325. 330 1), wogegen im Gegensatze zu ibhnen Pe-
trus als der Mann des Ernstes und der Strenge, als der Ver-
treter des Gesetzes und der Ordnung auftritt, der nicht so
leicht wie die Andern zur Siindenvergebung geneigt ist (vgl.
p- 312) und seinen eifrigen’ Mitjiingerinnen zu verschiedenen
Malen seine Unzufriedenheit mit ihrer iibergrossen Redselig-
keit zu erkennen gibt (p. 57. 161. 383). Einmal wird .auch
des Apostels Paulus als frater der iibrigen Jiinger (p. 294)
Erwihnung gethan, obwohl sich noch an sebr vielen andern
Orten, z. B. bei der Lebre von der Siinde, Gelegenheit da-
zu geboten hitte, Stellen aus den Briefen dieses Apostels in
dhnlicher Weise, wie es p. 294 geschieht, anzufiihren; die
Absicht des Verfassers, seine Lehre als die ilteste und ur-
spriingliche, schon den unmittelbaren Jiingern Jesu mitgetheilte
darzustellen, konnte es freilich nicht anders mit sich bringen,
als dass gerade dieser spitere Apostel, dessen Auffassung des
Christenthums mit der seinigen an sich weit mehr Verwandt-
schaft hatte, als die der friihern, nur wenig in Betracht zu
ziehen war. '

IV. Ueber Zeit und Ursprung des Buches und
des in ihm enthaltenen Systems.

- Tertullian macht in seinem Buche gegen die Valentinia-
ner in einer Stelle, in welcher er gegen die Pritension der
Hiiretiker, den einfiltigen Psychikern gegeniiber die allein
weisen Pneumatiker zu sein, sich erhlirt, die Bemerkung fa-
cies Dei expectal in simplicitate quaerentes (vgl. Weish. 1,
1. 2.), ut docet ipsa Sophia, non quidem Valentini, sed Sa-
lomonis (c. 2.). Aus diesen. Worten zog der englische Ge-
lehrte Woide (s. S. 1), den Schluss, Tertullian habe ein Werk
Valentins, das den Titel Sophia fiibrte, gekannt, wihrend
sie doch zu dieser Annahme ganz und gar nicht berechtigen
und zudem Tertullian nach ¢. 11, wo er von der Eatstehung
des dvo Xpugig spricht, die Lehre Valentins selbst diber die-
sen Punkt, die eine ganz andere ist als die hier von Tertul-
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lm wiedergegebene spitere Darstellung (s. Iren. 1, 11, 1.),
nicht gekannt zu haben scheint. Es fehit somit der Hypo-
these WWoide's, dass unsre Schrift nichts Anderes sei als jene
valentinische Sopbia, schon an allem und jedem &ussern ge-
schichtlichen Anbaltspunkt. Noch mehr aber sprechen alle
innern Griinde dagegen, da ja das System ein ganz anderes
ist als das valentinische, und mit ihm nicht mehr Verwandt-
schaft hat, als mit irgend einem andern System der Gnosis.
Diess ausfiihrlich zu beweisen wire ebenso iiberfliissig, als
wenn man z. B. darthun wollte, das ophitische System sei nicht
identisch mit dem des Basilides u. dgl. Einzelnes, wie der zo-
nog pesornro¢ und die Motivirung des Falls der Sophia durch
¢in Streben nach Vereinigung mit der hhern Welt, erinnert
dlerdings an Valentin und seinen Schiiler Theodotus (s. S. 64.
91. 152), aber auch von diesen wenigen ihnlichen Ziigen kann
man nicht behaupten, dass sie einzig und allein aus dem Vor-
gange der valentinischen Lehre zu erkliren seien, da ge-
rade auch in ihnen neben dem Verwandten meist auch wie-.
der so vieles wesentlich Yerschiedene sich findet, dass doch
wr eine sehr entfernte Analogie zwischen den beiderseitigen
Darstellungen dibrig bleibt ). Das System ist vielmehr, wie
diess auch Petermann’s Ansicht ist (Vorr. S. VIL), seiner
Grundlage nach ophitisch, es ist eine allerdings wiederum
sehr freie und eigenthiimliche Umgestaltung der Lehre die-
ter Selite, wie wir sie aus Irendus u. A. kennen. Theils sehr
vicles Einzelne, die WVichtigheit, die auch hier die Schlange
sowohl als guter wie als b3ser Genius hat, der Herabfall der
Sophia in die Materie, ihre poenitentia und ihre Erlgsung
durch Christus, die Namen Jaldabaoth, Jad, Sabaoth, Adonis
(Adonaeus der Ophiten), die Thiergestalten der b3sen Geister,
1) Bunsen, Hippolytus I. S. 47 erklirt unsere Schrift fiir veine
hochst werthlose Frucht der markosianischen Hiresie, voll der -
spitesten und gedankenlosesten Mystik iiber Buchstaben, Laute

und Wortec; aber markosisch ist das System ebensowenig als
valentinisch, und namentlich haben die Buchstabenformeln fiir
dasselbe eine weit geringere Bedeutung, als diess bei den Mar-
kosiern der Fall war. ‘

Theol. Jahrh. 1854. (XIL Bd. 3. H.) 13
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“ die Ansicht, dass nicht Ein Weltherrscher (der Demiurg), son-
dern mehrere dgyovres zu den Propheten geredet, die Vor-
stelling, dass Christus wihrend seines Herabsteigens durch
die Regionen der Weltherrscher mittelst Annahme einer an-
dern Gestalt ihnen unerkannt geblieben (vgl. Iren. 1, 30, 12.),
das Gewicht, welches hier wie dort (ebd.) auf die Reinheit des
Korpers Jesu als Organes fiir den owz7p gelegt wird, der lingere
Aufenthalt Jesu auf Erden nach der Auferstehung, die hobe
Bedeutung sakramentaler Akte (z. B. der ,,0¢peyic” bei der
Taufe Orig. c. Cels. 6, 27.) und noch mehr der amodoyims
bei den dpggorres (ebd. u. c. 31.), durch deren Gebiete die’
Seele nach oben wandern muss, die Lebre von der unmittel-
bar nach dem Tode erfolgenden Erhebung der erlisten See-
len zur obersten Welt, auch die trotz aller Unendlichkeit und
yUnsagbarkeit“ des Urwesens doch wesentlich anthropomor-
phische Vorstellung von seinem odue und seinen uédn (vgl.
primum lumen — beatum et incorruptibile et indetermina-
tum, esse autem hoc Palrem omnium et invocari primum
hominem Ir. 1, 30, 1.), theils vor Allem die Grundanschauung
des ganzen Systems, dass niimlich der gesammte Weltprocess
nichts Anderes darstellt als die Zuriickfiihrung der Lichtkraft
aus dem Reich der dpyorres in die obere Welt, die wider
ihr Wissen und WVollen geschehende evacuatio der Welt-
herrscher ab humectatione luniinis oder ,,virtute (ebd. 6 ff.
12 1)), ist wesentlich ophitisch; hier wie dort wird die Licht-
kraft von den WWeltherrschern zu eigenwilligem Produciren
von angeli potestates et dominationes missbraucht, hier wie
dort ist zuerst die Schopfung des Menschen das Mittel, um
sie jener Kraft zu berauben, hier wie dort zieht Christus die
in der irdischen Welt vorhandenen Lichtkrifte allmihlig an
sich und schliesst die gesammte Entwicklung damit ab, dass
diese Zuriickfihrung der Lichtelemente in die obere WWelt
vollendet ist; auch ein ganz specieller Punkt der Lehre un-
sers Systems, die Unterscheidung von Seelen, die aus dem
purum lumen oder nur aus der UAn, z. B. aus dem halitus,
der Archonten bestehen, findet sich in der ophitischen Lehre
wieder, sofern dieselbe zwischen animae sanctae (ex sub-



des Buches Pistis Sophia. 187

stantia luminis) und animae ex subdstantia Jaldabaothi oder
ez ,insufflatione’* unterscheidet (ebd. 14.), und wenn Mat-
ter (Il 164.) gegen die Ableitung des Systems aus dem Ophi-
tismus die Einwendung macht, dass z. B. der Name Barbelo
diesem nicht angehdre, so erledigt sich diess damit, dass die-
jenigen gnostischen Sekten, in deren Lehren die Barbelo eine
Rolle spielt, mit der ophitischen sehr nahe verwandt sind,
und daher von Irenidus die Ophiten geradezu zu der multi-
tudo Gnosticorum Barbelo gerechnet werden {wie diess aus
der Vergleichung von 1,29, 1 mit 30,1 hervorgeht). Mit
der Iren. 1, 29. dargesteliten barbelonitischen Lebre hat un-
ser System allerdings in manchen Punkten eine sebr bemer-.
kenswerthe Verwandtschaft. Der Fall der Sophia wird dort
%0 dargestellt, videntem reliqua omnia coniugationem haben-
lia, se autem sine coniugatione, quaesisse cui adunaretur,
et quum non inveniret, asseverabat et extendebatur et pro-
spiciebat ad inferiores partes putans hic invenire
coniugem, et mon- inveniens ewsiliit taediata quoque, quoniam
tine bona voluntate Patris impelum fecerat; auch was wei-
ter erziihlt wird, sie habe die ignorantia et av®dadsa ge-
zeugt, unter diesen beiden sei die ignorantia der Demiurg, und
dieser habe seiner Mutter eine magna virfus geraubt und zu-
erst die VWelt, sodann vereint mit der av8ddesa die xaxiu éme-
dupin dpuvve, den @dovog und (7Ao¢ hervorgebracht, worauf
Sophia betriibt hieriiber zu der obern Welt zuriickgeflohen
sei, auch diess erinnert sebr bestimmt an die Verfolgungen,
welche die Sophia von dem Av8ddng zu erdulden hat. Meh-
rere unsrem System verwandte Ziige finden sich sodann, wie
wir 8. 61. 77 und 91 gesehen haben, bei der, wie es scheint,
sehr alten Selite der peratischen Ophiten, und ebenso auch
bei der den Ophiten gleichfalls sehr nahe stehenden Sekte
der ,,Gnostiker* oder ,,Barbeliten* des Epiphanius; diese Selite
batte ein Evangelium Philippi (vgl. ob. S. 182), eine andere
Schrift unter dem Titel dpwryoees Mariae (vgl. S. 183), und
in jhrer Lehre kommt ein dgyar Sefawd® mit zgiyes yvvas-
%¢ vor, was an den Haganint p. 364 (dopwy pogei femi-
nae, cuius capillus descendit ad eius pedes) erinnert (s. Epi-
13 *
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phan. haer. 26, 3. 8. 13. 10.) 1). Diese Thatsache, dass die
Grundlage und Grundtendenz des Systems ophitisch ist, schliesst
natiirlich nicht aus, dass dasselbe theils in seinem schon mehr-
fach hervorgehobenen Bestreben nach Milderung des gnosti-
schen Dualismus und seiner hiemit wesentlich zusammenhiin-
genden ethisch praktischen Richtung theils in vielen Einzel-
heiten sich von den sonst bekannten Gestaltungen des Ophi-
tismus auch wiederum sehr bestimmt unterscheidet, so vor Al-
lem in seiner merkwiirdigen Lehre von der obersten den In-
effabilis umgebenden Welt, die im iibrigen Gnosticismus nichts
ibresgleichen findet; ebenso wenig soll in Abrede gestellt wer-
den, dass es sich in einem Hauptpunkte, in der Lehre von
der Palingenesie, mit dem basilidianischen Systeme sebr nahe
beriihrt oder vielmehr chne Zweifel aus ihm geschdpft hat;
die Eigenthiimlichkeit und der Vorzug des Systems besteht ja
eben darin, dass es weniger einseitig ist als dltere gnostische Lieh-
ren, dass es die gnostische Anschauung theils zu vergeistigen und
zu versittlichen und von ihren dualistischen Hirten zu reinigen,
theils nach allen Seiten hin vollstindig auszubilden sucht, und zu
diesem Behufe neben eigener phantasievoller Erfindung auch aus
andern Systemen das ihm Angemessene sich anzueignen strebt,
es gibt uns einen lebendigen Beweis davon, dass auch die

1) Der ophitische Ursprung des Buchs wird auch dadurch besti-
tigt, dass es ohne Zweifel nach Aegypten gehort. An Aegyp-
ten erinnern die Thiergestalten der Hollengeister (S.102) und die
Vorstellungen vom Sonnendrachen und Mondschiff (s. u.); agyp-
tisch ist die Zeitrechnung (mensis Tobe p. 4 = Tybi, s. Ideler,
Handbach der Chronol. 2,°504); vor Allem aber weist auf die-
ses Land zuriick eine Anzahl von Namen und Wértern (beson-
ders lib. 4.) die offenbar aus igyptischer Sprache und Bezeich-
nung abzuleiten sind. Die nibere Untersuchung der vielen nicht-
griechischen Warter in Buch 4 (unter denen allerdings die mei-
sten chalddischen Ursprungs sind) muss ich Andern iiberlassen;
hier kénnen nur die Namen Typhon, Ariuth Aethiopica, Bu-
bastis (fiir den Planeten Venus) als Beweise fiir die Wahrschein-
lichkeit eines in Aegypten lebenden Verfassers angefiibrt werden.
— Aegyptisch ist'das Buch auch nach der Ansicht Bunsen’s
(Hippolytus S. 439).
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spitere Epoche der Gnosis nicht blos eine Periode des Ver-
falls und der Aufldsung gewesen ist, sondern auch in ihr es
an Minnern oder Parteien nicht fehlte, welche sich getrie-
ben fanden, diesem Verfalle entgegenzutreten, die gnostische
Lebre mit dem .Geist des Christenthums und den Forderun-
gen des _sittlichen Bewusstseins wiederum mehr in Einklang
zu setzen, durch fortgesetzte zwar Liihne und gewagte, aber
ebendarum auch anziehende und anregende Spekulationen iiber
das Jenseits das Interesse fiir dieselbe aufrecht zu erhalten,
und ebenso alle fiir diese Tendenz brauchbaren und werthvollen
Elemente der schon vorhandenen Systeme mit dem eigenen
zu Einem reich in sich gegliederten Ganzen zu vereinigen.
Am klarsten stellt sich diess Alles dar in derjenigen Partie
des Buches, von welcher es seiner Namen hat, in der Lehre
von der Sophia; obwohl die Grundlage derselben durchaus
ophitisch ist, so ist doch die Sophia, wie bei Valentin, zu-
gleich in geistigerer Weise als die Vertreterin der Sehnsucht
des endlichen Geistes nach Erkenntniss des Unendlichen auf-
gefasst, und dazu ist sodann noch ein weiteres ethisches Ele-
ment hinzugekommen, dass sie niimlich zugleich Vorbild des
Glaubens der Busse und der Hoffnang geworden und so zu
einer Gestalt erhoben ist, welche das unmittelbar religidse
Interesse weit mehr in Anspruch nimmt, als diess in jenen
dltern Darstellungen der Fall sein kann.

Dass das System, was die Zeit seiner Entstehung
betrifft, erst eine spitere Form des Ophitismus ist, geht nicht
nur aus seinem die iltern Systeme voraussetzenden kombina-
torischen Charakter, sowie aus dem Umstande, dass Irenius
und Klemens von ihm nichts wissen, sondern namentlich aus
seinem Verhiltniss zu dem hervor, was sonst als ophitische
Lehre bekannt ist.: Es ist undenkbar, dass die in ihm vor-
liegende Gestaltung des Ophitismus die éltere oder gar ur-
spriingliche gewesen, dass z. B. die reiche Welt der ywor-
para und rabeg Ineffabilis, die es uns erdffoet, spiterhin zu
der ophitischen Tetras des primus homo, fllius hominis, Spi-
ritus sanctus und Xgisog, der grossartige Organismus der
Licht- und Aeonensphiiren des xéguouds zu der ophitischen
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Hebdomas zusammengeschwunden, oder dass der Hollenfiirst
Jaldabaoth zum Demiurg und Judengott erhoben worden sein
sollte, wogegen es sich auf der andern Seite sehr wohl vor-
stellen lisst, wie ein Spiterer dazu kommen kLonnte, den
Grundriss des illtern Systems unter Beniitzung der mittler-
weile zu ippigster Entfaltung gelangten iibrigen Systeme zu
erweitern und mit einer Reihe neuer Gestalten auszufiillen,
sowie dazu, fiir seine Schilderung des hdllischen Heiches ei-
nen der ophitischen Weltfiirsten und zwar gerade die neidi-
sche, menschenfeindliche Gestalt des obersten derselben, des
Jaldabaoth, zu verwenden. Wir glauben diese Ansicht, dass
das System erst der spitern Entwicklung der Gnosis ange-
hre, um so weniger in ausfiihrlicherer Weise begriinden zu
miissen, da dasselbe mit einer erst dem Ende des dritten
Jahrhunderts angehdrigen Haupterscheinung der Hiresie, nim-
‘lich mit dem Manichdismus, in manchen Punkten so {iber-
‘raschende Aehnlichkeiten darbietet, dass man bei'm ersten An-
blick sogar auf die Vermuthung gerathen kdnnte, es fiir eine
‘unter dem Einfluss manichiischer Vorstellungen entstandene
Fortbildung der Gnosis des zweiten Jahrhunderts zu halten.
So sehr wir niimlich gendthigt sind, unsrem System in prak-
tischer Beziehung einen reiner geistigen Charakter zuzuer-
kennen, als z. B. dem iltern Ophitismus, so ist doch nicht
zu lidugnen, dass ihm wenigstens theoretisch oder metaphy-
sisch der Begriff des Geistigen ganz in derselben Weise wie
bei Manes mit dem des Lichtes zusammenfillt. Die Lehre
des vierten Buchs vom Urwesen als lumen luminum, die Vor-
stellangen von Lichtbiumen, Lichtkriften, Lichterldsern (co-
3704 9n0aveé lucis) lauten schon ganz manichiisch; wie lib. 4
der zomo¢ luminis oder, wie er in den drei ersten Biichern
genannt wird, die ferra luminis der Ort der Gottheit ist, so
sind auch bei Manes die regna Dei gegriindet auf die beata
terra lucida (Baur, manich. Religionssystem S. 15); wie hier
die Lichtjungfrau zwischen der obern und untern Welt steht,
um an der Befreiung der Lichtkrifte aus der Macht der bd-
sen Weltfiirsten theilzunehmen, so kennt auch die manichii-
sche Lebre eine mapdévos té guros, welche (freilich in ganz
\
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aderer Weise, némlich durch Erregung der Lust und Be-
gierde der Démonen, die es ihnen unmiglich macht, die ge-
fangenen Lichtseelen bei sich zuriickzuhelten; iiber das Ni-
here s. Baur S. 219 ) dazn mitwirkt, das Licht aus der
Macht des Reichs der Finsterniss zuriickzuziehen; wie hier
Sonmne und Mond als VWWesen angeschaut werden, welche an
dem Kampfe des guten.Princips gegen das B3se theilnebmes,
s ist es vom.Manichdismus bekannt, dass sie gerade in ihm
eine Hauptrolle spielen als die lucidae naves, welche die ge-
reinigten Seelen in's himmlische Vaterland zuriickfiihren —
als ein Schiff wird wenigstens die luna auch in unsrer Schrift
(s. S. 18) ausdriicklich bezeichnet —; wie nach p. 116 das
oipe vAixov Jesu gebildet wird nach einer facies quae in
nepdévy luminis (d. h. vielleicht in der Sonne, welche ja.mit
der nepBévog wesentlich zusammengehdrt), so lebrt der Ma-
nichdismus, der Mensch sei nach einer &lxwy Oelag Juvausmg
& 7dly erschaffen, d. h. nach einer #ixw», welche die Gestalt
Christi selbst ist, da dieser als der in der Sonne wohnende
Lichtgenins vorgestellt und die ,species ac vultus solis“ als
. die species Christi selbst gedacht wird (die hieher gehérigen
Stellen s. bei Baur S. 235). Ausser diesen Aehnlichkeiten
beider Systeme in Betreff ihrer Anschauung von der Licht-
welt und deren einzelnen Sphiren kann man auch noch ver-
gleichen die Art, wie Manes das gdttliche VWesen schildert
(bei Baur S.-14f): continens apud se sapientiam et sensus
vitales, per quos etiam duodecim membra luminis sui com-
prehendit, regni videlicet proprii divitias affluentes; in uno
quoque aulem membrorum eius sunt recondila millia innu-
merabilium et immensorum thesaurorum, eine Beschreibung
durch die man sehr bestinmt an die Lehre von den pvsresa
(den geheimen Lebenskriften) und von den uédn des Ineffabilis
erinnert wird; ebenso entspricht der Vorstellong unsres.Sy-
stems von der reichen Fiille und unnennbaren Herrlichkeit
der den Ineffabilis zuniichst umgebenden Emanationen die ma-
nichiiische Lehre, wenn es (ebd.) in ihr heisst pater — mag-
nitudine incomprehensibilis copulata habel sibi beata et glo-
riosa secula (aidvag) neque nuwmero neque prolivitate aesti-
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manda —, (ebd. S. 17) floribus convestita et canoribus pie-
© na (vgl. die vuvevral 8. 45), innumerabiles regnicolas et deo-

yum agmina et angelorum cohortes (roafeig vgl. die ang. St.).
Dieses Zusammentreffen beider Systeme in gewissen eigen-
‘thiimlichen Vorstellungen ist offenbar so bedeutend, dass man
gendthigt ist, sie fiir Produkte zu halten, die der Zeit nach
-nicht weit aus einander liegen Lkdnnen, und deren eines nicht
wohl obne Einfluss des andern entstanden oder zu seiner Aus-
bildung gelangt ist. Allein auf der andern Seite ist doch al-
ler dieser Beriihrungspunkte ungeachtet kein Grund vorhan-
den, das manichidische zum Prins des unsrigen zu machen, '
sondern es ist diess vielmehr bei niherer Betrachtung voll-
kommen unwahrscheinlich. Der Grundcharakter beider Syste-
me ist ein durchaus verschiedener, da von dem manichiisches
‘Dualismus in unsrer Schrift nirgends auch nur die geringste
Spur anzatreffen, und namentlich die ¥Ax in ibr das fiir sich
allein Macht- und Kraftlose ist, wihrend sie bei Manes dem
Lichtprincip selbststindig, mit einer der seinigen gleichkom-
menden Lebens- und Zeugungskraft gegeniibersteht, und was
die einzelnen Lehren betrifft, so sind diejenigen von ihnen,
bei denen das beiderseitige Zusammentreffen am meisten Auf-
fallendes hat (wie z. B. die Lehre von der Lichtjungfrau),
‘bei Manes mit so vielen andern unsrem System durchaus he-
terogenen Nebenvorstellungen verkniipft, dass von einem Ein-
flusse des Manichiiismus auf dasselbe nicht die Rede sein Lann;
bei andern (wie z. B. bei der Vorstellung von der Gottheit
und den sie amgebenden Lichtwesen) ist die Uebereinstim-
mung nicht so eng, dass hier das eine System nothwendig als '
vom andern abhingig zu denken wire, und auch gesetzt, dass
diess wirllich bei allen der Fall sein sollte, ist das Verhilt-
niss zwischen beiden Systemen vielmehr von der Art, dass
diese Abhingigkeit eher auf der Seite des manichdischen an-
‘zunehmen ist, als anf der des unsrigen. Diess gilt vor Allem
von der Vorstellung der magdévog luminis, die im manichii-
schen System doch nur als eine zom Gesammtorganismus des
‘Ganzen nicht wesentlich nothwendige Nebenvorstellung er-
scheint; sie hat hier durchaus nicht die Wichtigkeit fiir das
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Geschift der purgatio und congregatio luminis wie in uns-
rem System, ja iberhaupt gar keine. klar und scharf abge-
grenzte Stellung, und sie ist daher als eine dem Manichiis-
mus anderswoher zugekommene, als eine von aussen her adop-
tirte Vorstellung zu betrachten, deren Quelle ohne Zweifel
die Gnosis und zwar eben die in unsrem System vorliegende
Gnosis ist. Dass das manichdische System auch sonst man-
che gnostische und zwar insbesondere ophitische Ideen (s.
Baur S. 162) in sich aufgenommen hat, ist bekannt,'und
auch daran ist zu erinnern, dass in den Acfa disputationis
Archelai cum Manete c. 51 f. (Epiph. haer. 66, 1.ff.) die Ent-
stehung der ganzen Lehre des Manes auf zwei Vorginger des-
selben, Scythianus und Terebinthus, die in Aegypten gelebt
und #gyptische Weisheit sich angeeignet, und von denen der
letztere eine Schrift negl ,,uvsngiw» verfasst haben soll, zu-
riickgefiihrt wird; es wiire nicht unmdglich, dass zur Entste-
hung dieser Sage eine dunkle Erinnerung an ein Abhiingig-
keitsverhiltniss der manichiischen Lehre zum éigyptischen Gno-
sticismus, dem auch unser System angehdrt, mitgewirkt hiitte.
Bei den iibrigen oben hervorgehobenen Punkten endlich be-
darf es gleichfalls keines Zuriickgehens auf den Manichiismus,
um die Genesis der Vorstellungen unsres Verf. za erkliren. Die
Identifikation der Begriffe des Lichtes .und Geistes hat be-
reits die ophitische Lehre ganz in derselben Weise wie un-
ser Verfasser; der Begriff einer terra luminis ergab sich ganz
von selbst, sobald man einmal, wie eben unser Verfasser es
thut, daran gieng, die Vorstéllungen von den Lichtregionen
Lonkreter zu individualisiren; die membra Ineffabilis konnte
er ebenso gut aus der Kabbalah oder der ebionitischen Theo-
sophie schipfen, als aus der manichiiischen Lehre, welche
zadem diese membra nicht mehr so anthropomorphisch ge-
dacht wissen will, wie es in unsrem System doch immer noch
der Fall ist (Baur 8. 144); in der genauern Specificirung der
das Urwesen umgebenden h8hern Lichtemanationen ist unser
Verfasser, wie vor Allem seine Yorstelling von den pvsrpix
zeigt, von allem Manichiischen durchaus unabhingig; die Vor-
stellung von dem Monde als einem Lichtschiff stammt (s. ebd.
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§. 228) nicht erst aus dem Manichiismus, sondern aus der il-
tern heidnischen, besanders iigyptisechen Vorstellungsweise, auf
welche letztere auch die Bedeutung der dpaxorres (als guter
aond bdser Geister) und insbesondere die Idee von dem draco
solis zuriichkweist (s. Roth, Geschichte der abendlind. Philos.
L not. 193. Matter, Gesch. des Gnost. I. 164 f. 1L 10.); und
der Gedanke endlich, die facies in nugdéve luminis zum Ty-
pus der Gesichtsbildung des odua Jesu za machen, ergab sich
dem Verfasser von selbst, wenn er einmal darauf ausgieng,
in Jesu alle Kriifte der obern Welt zu Einer Persdnlichkeit
concentrirt sich darstellen zu lassen (iiber die Genesis der
Vorstellung von der nagdévos selbst s. 8. 57 f.). Das Verhilt-
niss unsres Systems zum manichdischen fiihrt mithin, was die
Zeit seiner Entstehung betrifft, zu dem Ergebniss, dass es
eher vor als nach dem Auftreten des Manes zu setzen ist,
also nicht viel spiter als um die Mitte des dritten Jahr
hunderts. Die Abfassung unsrer Schrift um 250 wird nua
" aber_auch noch durch weitere Anzeichen, die eben auf diese
Zeit fithren, zu grosser Wahrscheinlichkeit erhoben. Zuerst
nimlich gehdren hieher die wiederholten Hinweisungen aof
die schweren und gefihrlichen Verfolgungen, unter denen die
Bekenner des Evangeliums zu leiden haben (p. 11. 277. 331),
sodann die bemerkenswerthe Art und Weise, in der p. 311
von dem rex hodiernus als dem homo huius xdous gespro-
chen wird, welcher Mdrder und Frevler zn Seinesgleichen
habe und induens évdvua regis militi mittat eum in alios
zomug, ut committat caedes et peccata yravia digna morte,
et haud imputant ista ei et haud faciunt quidquam mali ei,
quoniam évdvua regis indutum ei, und endlich die efgenthﬁm—
. liche Idee p. 277f., dass es ein uvsngsor gebe, durch.wel-
.ches man sich Qualen und Verfolgungen der Menschen mit-
‘telst eines augenblicklichen Todes entziehen Lkdnne (duwisti
uugnosa in xcouov, ut homo — moreretur morte repentina,
ul ne susciperet ullos dolores per has talis mortis species,
propterea quod y«g permulli persequuntur nos propter te et
multi diwnucs nos propter tuum nomen, ut si facavicwcs nos
dicamus pveroiov, ut eveamus e cwuare illico haud susci-
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pientes ullum dolorem; — homo quisque — hora omni qua
ovoucon mugrigioy illud — exit e cwmats Tdng cgroviaw
%. 7. 4.). Alle diese Stellen und unter ihnen insbesondere
die letztangefiihrte weisen uns offenbar auf Zeiten hin, in
welchen die Gefahren und Bedriingnisse der Christenheit ei-
nen hohen ja unertriglichen Grad erreicht haben mussten,
wie diess vor 270 (vor der Zeit des Manichdismus) nur um
die Mitte des dritten Jahrhunderts unter dem Kaiser Decius
der Fall war. Friiher als in's dritte Jahrhundert oder in die
Zeiten ilterer Christenverfolgungen (die ohnediess insgesammt
weniger Bedeutung hatten) kinnen wir das System nicht wohl
ansetzen, da sich nicht nur bei Irenius, sondern auch bei Kle-
mens und Origenes keine Spur von ihm vorfindet, und es ist
somit aller Grund dafiir vorhanden, eben die Mitte jenes Jahr-
hunderts, in welche die decianische Verfolgung fiel, als die
Zeit der Abfassung unsrer Schrift zu betrachten. Auf diese
Zeit fiihrt sodann auch noch ein weiteres, inneres Moment,
nimlich der Inhalt und Zweck des Ganzen selbst. Es ist be-
kannt, dass die Christenheit jener Epoche neben den i#ussern
Verfolgungen auch durch die innern Streitigheiten iber die
poenitentia sehr lebhaft bewegt war, indem gerade mit der
Mitte des dritten Jahrhunderts das novatianische Schisma be-
giont; auch nach dieser Seite passt die Schrift in keine an-
dere Periode der Hirchengeschichte besser, als in die hier
angenommene, da sie ja im Grunde gar nichts Anderes ist, als
ein Buch mepi ueravolag, welches eben diess zu seinem Haupt-
zwecke hat, die erlésende und seligmachende Kraft der ue-
‘Tavore zu schildern und das Princip der Milde und Nachsicht
in Betreff der Siindenvergebung auf's Entschiedenste zu ver-
- treten (vgl. 8. 6.164.184). Insbesondere ist die eigenthiimlich-
ste Idee des Ganzen, die Lehre von den hdhern und niedern
Graden siindenvergebender Mysterien, gar nicht anders zu er-
kliren, als dadurch, dass es einer Zeit seinen Ursprung ver-
dankt, in welcher die Frage iiber Bedingungen und Grenzen
der uezavosa die Geister auf's lebhafteste beschiftigte, und
von verschiedensten Seiten her, von Orthodoxen, Schismati-
kern und Hiretikern, in mannigfaltigster Weise behandelt zu
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werden begonnen hatte. Auch der strengere sittliche Geist,
der die in unsrer Schrift vorliegende Gestaltung des Gnosti-
cismus von den frilhern unterscheidet, weist sie einer-Zeit
zu, in welcher solche praktische Fragen wie iiber Pdnitenz
und Kirchenzucht im Yordergrunde standen, und zugleich in
Folge schwerer Bedringnisse eine ernste Stimmung vorherr-
schend geworden war, und wir glauben daher nicht zu irren,
wenn wir die Mitte des dritten Jahrhunderts oder genauer die
Zeit zwischen der decianischen Verfolgung und dem Auftre-
ten des Manichdismus als die Epoche betrachten, in welcher
das System seine vdllige Ausbildung erhalten hat und in dem
grossern Gesammtwerke, zu dem unsre vier Biicher der Pi-
stis Sophia gehdren, schriftlich niedergelegt worden ist.

Ik
Die johanneische Frage,

.und ihre neuesten Beantwortungen (durch Luthardt, Delitzsch,
"~ Briickner, Hase).

Von
Dr. Baur

Es sind nunmehr zehen Jahre, seitdem meine Abhand-
lung iber die Composition und den Charakter des johannei-
schen Evangeliums zuerst in diesen Jahrbiichern erschienen
ist. Ich habe sie hierauf nach wiederholter Priifung und durch-
giingiger Revision in meinen kritischen Untersuchungen Gber
die kanonischen Evangelien (Tiibingen 1847) aufs Neue her-
ausgegeben. Sie ist seitdem zwar vielfach beriicksichtigt wor-
den, hat sich aber nur sehr selten einer unpartheiischen VViir-
digung zu erfreuen gehabt. Sie war ganz daranf angelegt,
auf dem Wege einer so viel mdglich genauen Analyse des
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Inhalts des johanneischen Evangeliums in den innern Zusam-
menhang desselben, die das Ganze beherrschende und besee-
lende Hauptidee, und so zuletzt in die innerste Conception
seines Verfassers einzudringen, um es von diesem Gesichts-
punkt aus, zur bestimmteren Feststellung seines Charakters,
hauptséichlich darauf schirfer anzusehen, ob und wieweit es
als eine eigentlich historische, den synoptischen Evangelien
gleichartige Darstellung gelten kdnne. Man sollte denken, die
Untersuchung einer wissenschaftlichen Frage dieser Art sei
miglich, auch ohne die Gefahr, man werde das Motiv der-
seben in einer. antichristlichen Gesinnung suchen. Ich habe
die entgegengesetzte Erfahrung gemacht. Da ich meine Un-
tersachung nicht zu Ende fiihren konnte, ohne zuletzt auch
af die Frage nach dem Verfasser des Evangeliums zu kom-
men, und das aus allem zusammen sich ergebende Resultat
der gewdhnlichen Annahme seines apostolischen Ursprungs
nicht sehr giinstig sein konnte, so hat man sich vor allem
ud so gut wie ausschliesslich an diesen sekundiren, von mir.
wsdriicklich erst in die zweite Linie gestellten Punkt gehal-
ten, und der daran genommene Anstoss war gross genug, um
iber meine Untersuchung tiberhaupt ein schlechthin verdam-
mendes Urtheil ergehen zu lassen. Die bekannte obligate Po-,
lemik gegen die sogenannte Tiibinger Schule, wie sie seit ei-
ner Reihe von Jahren in dem bei weitem grossern Theil der
theologischen Literatur und besonders in den Schriften der
jingern, sich erst namhaft machenden Generation, aus sehr
nabe liegenden Ursachen, ein stehender Artikel ist, datirt sich-
bauptsiichlich von meiner Abhandlung iiber das jobanneische.
Evangelium , wenigstens wird sie immer vorangestellt, wenn
das von der ,Tiibinger Schule gegebene Aergerniss, ihre
irreligigse, pantheistische, atheistische Richtung, oder, wie man -
tich auch auszudriicken pflegt, ,,der Tiibinger Roman® 1) mit

1) 8o neuestens auch Hr. Bunsen in seinem Hippolytus. Ich.
will dem »Tiibinger Roman« nicht die Phantasieen von Carlton
Terrace gegeniiberstellen, die Vermuthung aber erlaube ich mir,
dass Hr, Bunsen meine Ansichten und Schriften nicht niher
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den grelisten Farben geschildert werden soll.. Alles diess er-
klirt sich von selbst aus dem Drange der Zeit nach positi-
ver Kirchlichkeit, als dem h&chsten Postula des Heilsbediirf-
nisses der Menschheit. Je gewisser man schon der absolute
Herr des in Besitz genommenen Hauses zu sein meint, um
so weniger kann man Fragen ertragen, welche erst die Er-
forschang des Grundes betreffen, anf welchem das ganze Ge-
biude ruhen soll. Aus welchem andern Interesse k3nnten sie
hervorgehen als aus einem unkirchlichen oder antichristlichen?
Die schlimmste Folge hievon ist jedoch, dass, je schneller man
mit dem Ganzen fertig zn sein glaubt, um so weniger fiir die
wissenschaftliche Untersuchung der verschiedenen einzelnen
Punlkte, um welche es sich dabei handelt,” geschehen kann.
Es ist in der That- auffallend, wie arm die neueste theologi-
sche Literatur gerade in dieser Beziehung ist, ich kdnnte auch
jetzt nur wiederholen, was ich schon in der Vorrede zu mei-
nen kritischen Untersuchungen sagen musste. Ganz freilich
konnte auch indess die wissenschaftliche Frage, nachdem sie
einmal auf's Neue angeregt war, nicht ruhen und so wenig
Bedeatendes auch in der letzten Zeit producirt worden ist,
so liegt doch so viel vor, dass es der Miihe nicht unwerth
za sein scheint, auf den friiheren Ausgangspunkt dieser Frage
zuriickzusehen und ihren gegenwirtigen Stand an den neuesten
anf sie sich beziehenden Erscheinungen zu bemessen. Ist die
aufgestelite Frage noch nicht befriedigend gelSst, so muss
ihre Ldsung auf's Neue versucht werden, und jeder Nachweis
einer falschen Ldsung kann nur dazu dienen, dass dieselbe
" Frage wo mdiglich in einer noch schirferen, noch bestimm-

_hkennt. Ich finde diess auch ganz natiirlich bei einem Maane,
welcher es sich nicht nur zur besondern Aufgabe macht, die
Welt mit den grossartigsten Eatdeckungen aus syrischen und
griechischen Handschriften bekannt zu machen, sondern auch als
Vertreter der deutschen Theologie, vorsugsweise nach diesen
neuesten Quellen, veine engere Verbindung der Geister zwischen
dem germanischen Mutterland und den zwei angelsichsischen
Weltreichen diesseits und jenseits des atlantischen Meeres anzu-
bahnens hat.

'
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ter zur letzten Entscheidung hindriingenden Form gestellt wird.
Fir diesen Zweck bieten sich besonders drei ziemlich gleich-
zeitig erschienene Schriften dar:

1. Das johanaeische Evangelium nach seiner Eigenthiimlich-
keit, geschildert und erklirt von Chr. E. Luthardt, Li-
centiat, Repetent und Privatdocent der Theologie zu Er-
langen. Erste Abthl. 18523, zweite 1853. Mit dieser
Schrift kann anch die verwandte von Delitzsch iiber
das Evang. Matth. 1853 zusammengenommen werden.

2. Die vierte sehr vermehrte, von Dr. B. Briickner be-
arbeitete Ausgabe der de Wette'schen Erhlirung des
Evangeliums Johannis, 1852.

3. Die vierte verbesserte Auflage des Hase'schen Lebens.

Jesu, 1854.

Die in diesen Schriften vertretenen Ansichten bilden in
ibrem Unterschied von einander und gegeniiber der meinigen
die wesentlichen Differenzpunkte, in welche die vorliegende
Frage sich spaltet. An der Ertrterung derselben wire dem-
nach zu zeigen, wie sich die drei iiberhaupt moghcben An-
sichten iiber das johanneische Evangelium zu einander ver-
halten.

In Einem Punlte treffen die drei Ansichten zusammen,

und ich kann dieses vor allem bemerkenswerthe Einverstiind-.

niss nur als eine der Wirkangen betrachten, welche meine
Abhandlang, ungeachtet des Viderspruchs, mit welchem man
sie zu bekidmpfen suchte, gehabt hat, da es gerade denjeni-
gen Hauptpunkt betrifft, auf dessen Feststellung sie von An-
fang an hinzielte. Ueber die Anlage und Tendenz des jo-
hanneischen Evangeliums, den eigenthiimlichen Einheitscha-
rakter, welchen es an sich triigt, urtheilt man jetzt ganz an-
ders, als diess bisher der Fall war. Hr. Luthardt kann nicht
unterlassen, diess selbst anzuerkennen. Er gesteht a. a. O.
S. 265, dass ich ,durch die energische Durchfiihrung des ein-
heitlichen Gedankens, aus dessen Gesichtspunkt ich das jo-
hanneische Evangelium auffasste, fiir das Verstindniss der in-
nern Einheit des Evangeliums mehr geleistet habe, als bis
dahin gemeiniglich geschehen sei, und als von meinen Geg-

‘.
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nern in der Regel anerkannt zu werden pflege', nur macht
er dabei den Vorbehalt, es sei diess eine Anerkennung, wel-
che sich mit meiner ,,Verurtheilung von der religids-
ethischen Seite aus‘‘ ganz wohl vertragen Linne. Die re-
ligids-sittliche Yerurtheilung bei jeder Anerkennung ist freilich
immer das erste Axiom der absoluten Heilsdogmatik dieser
Klasse von Theologen. WVie zur Entschuldigung seines an-
scheinend minderen Eifers in der obligaten Polemik, sagt er
in der Vorrede S. 37 mit naiver Unbefangenheit: ,,der ein-
zelnen Beziehungen auf mich seien weniger geworden als er
anfangs gedacht habe. VWozu auch? Sei doch die ganze Schrift
im Gegensatz zu mir geschrieben. Aber er glaube nicht, dass
ich ihm werde vorwerfen konnen, er habe nichts -von mir ge-
lernt. Vielmehr bekenne er gerne und dankbar, dass ihn meine
Arbeit im Verstindniss des Evangelioms im Ganzen, wie im
Einzelnen, nicht wenig gefordert habe*. Ich kenne diese Dank-
barkeit und die Ursache, warum der Beziehungen auf mich
weniger geworden sind, als er anfangs dachte. Trotz der
Verurtheilung, die er iber mich ausspricht, trotz der maski-
renden Modifikationen, die er bei der Aneignung meiner Ideen
angebracht hat, trotz der kleinlichen Polemik in Nebensachen,
trotz der schiefen und entstellenden-Art, mit welcher er nicht
selten meine Ansichten wiedergibt, hat er, wie jeder Unpar-
theiische aus' der Vergleichung unserer beiden Schriften se-
hen Lkann, die meinige in weit grisserem Umfang beniitzt,
als er die Leser der seinigen glauben lassen will. Nachdem
er die Hauptsitze meiner Entwicklung angegeben hat (S. 262
—264) fahrt er fort (S. 265): ,,Nun sei ohne Frage zwar
der Begriff des Glaubens von vorn herein falsch éefasst und
damit das ganze Licht, das auf das Evangelium fallen gelas-
sen werde, ein solches, welches die Sache anders davstelle,
als sie sei, denn es sei das Ganze in einen falschen Gnosti-
cismus, wohl eigner Anschanung, ibersetzt. Denn der Glaube
sei nicht mehr die innere Synthese des Subjekts mit dem Ob-
jekt, sondern blos jenes mit. sich selbst, eine reine Selbstver-
mittlung des Subjekts, als in welches ja der Schluss des Evan-
geliums den Gegenstand des Glaubens selber absolut hipein-

\




Die johanneische Frage. 201

lege. Damit sei zom Andern gegebem, dass eine fortschrei-
tende Geschichte. der Selbstentfaltung des Logos nicht meh»
miglich sei, sondern es blos zu einer Darlegung der einzel-
nen Momente der Idee kommen kdnne, welche der Glaubende
in der psychologischen Thatsache des Glaubens an und fiir
sich schon in sich habe. Somit sei es denn ein einseitiger
Gesichtspunkt, welchem das Evangelium von mir unterstellt
worden sei. Dass der Evangelist den Process des Glaubens
ud Unglaubens, um welchen sich Alles im Evangelium dre-
he, darstelle, ,,m3gen wir immerhin mit Baur sagen: nur ver-
stehen wir denselben als einen geschichtlichen und die innere
Nothwendigkeit des Fortschritts, auf welche der Evangelist
wiederholt aufmerksam macht, als eine ethische. Ingleichen
werden wir nicht von der ldee des Logos u. dgl. sprechen
kdnnen, sondern von der Selbstoffenbarung des Sohnes Got-
tes und diesen eben in dem Fleischgewordenen als solchem
sehen miissen. Denn von dem Gespenst, zu welchem Baur
den Sohn Gottes macht, welches wesentlich als Logosidee exi-
stirt, zwar fiir eine Zeitlang sich eine sinnliche Scheinexistenz
gibt, aber nur um damit dem Glauben zu Hiilfe zu kommen,
bis derselbe diese Hiilfe entbehren kann und stark genug ist,
sich nur an die Ydee zu halten, und diese -in sich selbst zu
sichen und zu haben, worauf dann Gottes Sohn wieder in .
die reine ideelle Existenz zuriickkehrt mit Abthuung des Flei-
sches, das wesentlich nichts niitze ist: von einem solchen Ge-
spenst haben wir in dieser Schrift nichts gefanden. Dagegen
sind die -paar eben aufgestellten Siitze nur einfache Folge-
rungen unserer friilhern Ergebnisse. WWas wir demnach im
Evangelium zu suchen haben, ist die -Selbstoffenbarung des
Sohnes Gottes zum Behuf des Glaubens oder als Sache des
Glaubeps, diess aber gegeniiber dem Unglanben der Welt in
Israel. So werden wir also einen gedoppelten Fortschritt zu
beachten baben, einen objektiven und einen subjektiven, den
nimlich jener Selbstbezeugung auf der einen, den des glau-
bigen und unglaubigen Verhaltens dagegen auf der andern
Seite. Was ist, frage ich, dieses Letatere, auf das es hier
zuniichst ankommt, anders, als derselbe Process, dessen Ver-
Theol. Jahrb. 1854, (XIIL Bd. 2. H. 14
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lauf zu entwickeln ich-zur Hauptaufgabe meiner Untersuchupg
gemacht habe? Man vgl. meine Lrit. Unters. S. 87 und 230:
wder gittlichen Grdsse und Herrlichkeit Jesu gegeniiber ist
der Unglaube der Juden in seinem steten Conflikt mit ihr die
durch das Ganze sich hindurchziehende Grundidee, beide sind
.die wesentlichen Elemente eines von Moment zu Moment sich
entwickelnden geschichtlichen Prozesses. — Zwischen die bei-
dea iussersten Punlte, wo auf der einen Seite der Unglaube
sich znerst regt und ausspricht und auf der andern vergtummt,
fillt der ganze grosse Process, in welchem der Glaube und
der Unglaube in ibren verschiedenen sich beriihrenden und
abstossenden Gestalten erscheinen. So hilt der Evangehst
das Hauptthema seiner Darstellung von Anfang bis zu Ende
fest, und Anfang und Ende schliessen sich in der Einheit der-
selben Idee zusammen“. Die Hauptsache ist jedoch nicht so-
wohl die Idee selbst, als vielmehr die Bestimmung der Mo-
mente, durch ‘welche sie sich entwickelt. Aber. auch in die-
ser Béeziehung ist die Darstellung des Hrn. Luthardt, weann
man vergleicht, wie er den Uebergang von dem einen Theil
auf den andern macht, von der meinigen noch weit abhingi-
ger, als es nach S. 266—277, wo die Hauptabsitze nur éus-
serlich gegen einander abgegrenzt werden, der Fall zu sein
scheint. So sieht auch er in dem auf den Eingang folgen-
den ersten Haupttheil die erste Einfiihrung Jesu in die Wel,
theils durch das Zeugniss des T#ufers, theils durch seine Selbst-
offenbarung (1,19—2, 11), den Fortschritt vom Unglauben. und
Halbglauben zum rechien Wortglauben, welcher der VWunder
nicht mebr bedarf, sondern nur an das Wort sich halt(2,12—4&,
54), und sedann den eintretenden KampfJesu und der Juden. Man
vgl. S. 272f. 367. $11. mit meinen krit. Unters. S. 101. 110f.
142.1561 f. Er bemerkt selbst S. 268, ich habe auf das Trefflich-
ste belehrt, wie sich in Kap. 7 f. nur wachsend fortsetze, was
vorher begonnen, und es sei nicht miglich, zu iiberseben,
wie das Todesurtheil K. 11. nur in gerichtlicher Form fixire,
was vorher bereits so gut wie fertig war. Ebenso billigt er
S. 405. 409 meine Ansicht. iiber 4, 27 f. 46 £. und gestebt Ab-
“thl. 2. S. 44, dass ich K. 6 weit besser als Baumgarten-
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Crasius den Sinn des Evangeliums verstanden habe, wenn
ich die Erzihlung als Versinnbildlichung des in der folgen-

den Rede behandelten Gedankens ganz im Dienste desselben
" habe stehen lassen, und 8. 98, dass ich iiber die Bedeutung

vou K. 8, wie es der HShepunkt in der bisher geschilderten

Entwicklung des Conflikts sei, von meinem Gesichtspunkt aus

treflliche Bemerkungen gemacht habe u.s. w. VVelche grosse

Differenz ist es ferner, wenn Hr. Luthardt S. 341 es ein

Verdienst von meiner Seite nenat, auf den Fortschritt im

'Zengniss des Tiufers 1, 35—40. aufmerksam gemacht zau ha-

ben, und es nur dadurch beschrinkt, dass ich es in etwas

anderem Sinne, als er selbst, und obne seine Begriindung, d. h.

vicht gerade mit denselben Worten, gethan habe, oder wenn

er 8. 367 mich dariiber tadelt, dass ich den Nikodemus als

den Repriisentanten des glaubigen Judenthums nehme, des-

ten Glaube nur die Hille und Form des Unglanbens sei, er

dagegen dafiir gesagt wissen will, er sei ein Beispiel des Glan-

bens, der noch nicht Glaube sei, aber die Mdglichkeit des

rechten Glaubens sei, wenn er iber sich hinauszukommen su-

cie! Der Hauptunterschied zwischen seiner Analyse des all-

gemeinen Entwicklungsgangs und der meinigen besteht hier

amichst nur darin, dass er die Hauptabsitze bei den Haupt-

theilen und ihren Unterabtheilungen genauer zu bestimmen

tucht, allein theils gibt es dafiir in dem ersten Haupttheil keine

%0 bestimmte Anhaltspunkte, theils ist das VWesentliche der

S8ache auch in meiner Entwicklung deutlich genung enthalten.

Auch Hr. Dr. Delitzsch hitte daher in seinen neuen Unter-

suichungen iiber Entstehung und Anlage der kanonischen Evang.

1. Thl. 1853 8. 56 nicht gerade Ursache gehabt, die Beden-

tang der Dreizahl im johanneischen Evangelium sosehr als

eive erst von ihm und Hrn. Luthardt gemachte Entdeckung

bervorzuheben, da anch darauf schon vor beiden nicht blos .
von mir, sondern auch und noch bestimmter von K8stlin auf-
merksam gemacht worden -ist 1).

1) Man vgi. meine krit. Unters. 8. 110f. 168. und die iiberhaupt
fiir die jobanneische Frage schr beachtenswerthe Abhandlung von
14 *
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VWenn nun aber Hr. Luthardt so wesentlich mit mei-
ner Ansicht iibereinstimmt, was hat er gleichwohl gegen sie
einzuwenden? Es ist diess aus der obigen fir diesen Zweck
in ihrem ganzen Zusammenhang von mir ausgehobenen Stelle
zu sehen, aber man sieht es derselben auch sogleich an, wie
gewaltsam hier alles herbeigezogen und verdreht ist. Ich soll
den Glauben nicht als die innere Synthese des Subjekts mit
dem Objekt nehmen. VVo hiitte ich denn aber gesagt, dass
der Glaube, von welchem ich rede, nicht sein Objekt in der
Person Jesu habe, und wie kann ich ihn anders nehmen, wenn
ich ihn doch als die eine der beiden Seiten des in dem jo-
hanneischen Evangelium sich entwickelnden Processes bestim-
me? Ich soll ferner keine fortschreitende Geschichte der Selbat-
entfaltung des Logos annehmen, sondern eine blosse Darle-
gung der einzelnen Momente der Idee, wie wenn die Darle-
gung der einzelnen Momente der Idee des Logos in dem ge-
schichtlichen Process, dessen Verlauf das johanneische Evan-
gelium beschreibt, nicht eben die Selbstentfaltung des Logos
wire! Ja ich soll sogar, weil ich von der Idee des Logos rede,
den johanneischen Logos oder Sohn Gottes zu einem blossen
Gespenst machen! Welche Vorstellung muss sich Hr. Lut-
hardt von dem Vesen der Idee machen, wenn er meint,
man kdnne von einer Idee nicht reden, ohne das Objekt, auf
das sich die Idee bezieht, zu einem Gespenst zu machen! So
kdnnte man ja auch von der Idee Gottes nicht reden, ohne
sich demselben Vorwurf auszusetzen. Es gibt auch eine ob-
jelitive Realitit der Idee, und wenn ich von der johanneischen

Kostlin: die pseudonyme Literatur der iltesten Kirche, ein Bei-
trag zur Geschichte der Bildung des Kanons, Theol. Jabrb. 1854
8.194f. Kostlin: hat nicht nur nachgewiesen, wie die Ge-
schichtserziblung in ihren Hauptepochen durchgehends von der
Dreizabl beherrscht uad nach ibr gegliedert ist, sondern auch
den geistigen Sinn dieser Zahlensymbolik darin erkannt, dass die
Geschichte des Logos nach héberer, sie vom gewihnlichen Ge-
scheben unterscheidender Planmissigkeit vor sich gehen soll, i
der Dreiheit der den Process des Géttlichen bedingenden logi-
schen Momente. M
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Logosidee rede, so setze ich immer voraus, dass im Sinne
des Evangeliums unter dem Logos ein konkretes, in objekti-
ver Realitiit existirendes Wesen zu verstehen ist, dessen Rea-
litit dadurch nicht aufgehoben wird, dass ich den Inbegriff
der realen Bestimmungen, welche sein Wesen ausmachen und
io ihm eine lebendige Einheit bilden, als die Idee seines VWe-
sens bezeichne, welche Ursache hat also Hr. Luthardt, mir
¢in Gespenst des Logos unterzuschieben? Ich weiss recht gut,
vie es gemeint ist. WVir stehen schon hier auf einem Punlte,
uf welchem sich in das ganze Verfahren des Hrn. Luthardt
tiefer hineinsehen lisst. Es liegen demselben zwei Motive
n Grunde. Einmal darf von mir nichts angenommen wer-
den, ohne dass mir zugleich auch widersprochen wird, wel-
cher Art auch der Widerspruch sein mag, sodann muss man
sich bei allem, worin man mir beistimmt, wohl vorsehen, um
den rechten Punkt wahrzunehmen, auf welchem man den Con-
tequenzen vorzubeugen hat, in welche man gar zu leicht hin-
cingerathen k&nnte, wenn man zu weit auf demselben Wege
uit mir fortgeht. Ein solcher Punkt ist hier gleich die Lo-
guidee. Spricht man von einer Idee, so hat man sogleich
txh Momente ihrer Entwicklung, und man ist in Gefahr, dass
s dem geschichtlichen Process, welcher mit Recht angenom-
men wird, sofern ja das ganze Evangelium in seiner Einheit
towohl einen objektiven als subjektiven Fortschritt, somit ei-
ten Process der Entwicklung darstellt, ein ideeller oder dia-
lektischer wird. Besser ist es daher, iiberhaupt nicht von
¢inem Logos zu reden, sondern an die Stelle des Logos den
Sohn Gottes zu setzen. Es liisst sich diess mit scheinbar gutem
Grunde sagen, es fragt sich nur, ob es auch johanmeisch ist.
Sind Logos und Sohn Gottes schlechthin identische Begriffe,
w0 ist es freilich gleichgiiltig, ob man sich des einen oder
des andern Ausdrucks bedient, ihre schlechthinige Identitit
scheint sich aber doch Hrn. Luthardt selbst nicht so von
selbst zu verstehen, da er ein besonderes Interesse dabei hat,
den einen Begriff fiir den andern zu setzen, und ihre Iden-
Wit erst nachweisen zu miissen glaubt. Diess fiihrt uns auf
seine Ansicht vom johanneischen logos. Es ist ganz in der
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Ordnung, dass er jeden fremdartigen Einfluss auf die johad-
neische Logoslehre, namentlich den alexandrinischen Ursprung
derselben zuriickweist, dass er die Uebereinstimmung zwischen
dem philonischen und johanneischen Logos nieht zugibt, den
johanneischen Logos nur von der Heilsgeschichte aus verstan-
den wissen will, und ihn nur als einen der Geschichte selbst
entnommenen Gedanken betrachtet. VWenn man auch damit
nicht einverstanden ist, 80 kann man diess doch fiir eine an sich
mogliche, somit berechtigte Ansicht halten, allein Hr. Lut-
hardt begniigt sich damit nicht, er geht weiter und behaup-
tet auch offenbar Falsches und sich WVidersprechendes. Der
Evangelist soll nicht nur keine alexandrinische Logoslehre,
sondern obendrein nicht einmal eine Logoslehre haben. VVenn
er von einem Logos rede, so solle das nicht ein Mittélwesen
zwischen Gott und der Welt sein, sondern eine Bezeichnung
fir den, welcher als Menschgewordener Jesus Christus heisse.
Christus, der Inhalt seines Evangeliums sei es, welchen er mit
dem Worte Logos bezeichne. Also nicht von der Lebre diber
ein Mittelwesen, genannt Logos, gehe er aus und auf Christas
dber, zeigend, wie diess zu Christus etwa geworden sei, oder
dgl., sondern Christus sei sein erster Gedanke und von die-
sem berichte er grundlegend, bevor er geschichtlich ausfih-
rend von ihm berichte u.s. w. S.-204f. VVas soll hiemit ge-
sagt sein? Soll der Logos so viel als Christus sein, so hann
diess nur aunf doppelte VWeise gedacht werden: entweder ist
der Logos das, was Christus nach seiner gottlichen Natur ist,
d. h. eben das gbttliche priexistirende VWesen, das man ge-
wdihnlich unter dem Logos versteht, oder er ist, was Chri-
stus nicht blos nach seiner géttlichen, sondern auch nach sei-
ner menschlichen Natur ist, in diesem Sinne liesse sich aber
die Identitit des Logos mit Christus nicht denken, ohne dass
dieselbe Einheit des gottlichen und menschlichen Seins, die
zum Begriff der Personlichkeit Christi gehdrt, auch schon im
Logos vorausgesetzt wird. Der Logos wire also als identisch
mit Christus an sich schon Mensch, ehe er in seiner irdischen
Erscheinung Mensch oder Fleisch geworden ist. Sollte diess
wirklich die Behauptung des Hrn. Luthardt sein? Man muss
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es wohl glauben, wenn er S. 282 sagt: ,,Wir deuten die An-
fangsworte nicht so, dass Jesus, sofern er noch nicht Mensch
war, Acyog heisst. Denn da Christus Subjekt ist, und von die-
sem nun nicht gesagt wird, er sei als Logos am Anfang ge-
wesen, sondern fiir ihn, den historisch Erschienenen, die Be-
zeichnung Logos gebraucht wird, so ist dadurch jene verbrei-
tetste Ansicht ausgeschlossen. Hiemit ist weiter von selbst
gegeben, dass wir nicht von einem Aoyoc doapxos hier zu-
nichst zu lesen glauben diirfen, da vielmehr der Menschge-
wordene das Wort heisst. Hiemit entgehen wir ferner der
Gefahr, unter dem Vorgeben, den Logos als das positive Selbst-
verstindniss des Judenthums in seiner Lehre vom Offenba-
rungswort zu erkliren, dem Evangelisten eine Spekulation un-
terzulegen, die ihm fremd war. — Es ist an der Zeit, dass
solche Gebilde subjektiver Einfille, zusammengewoben aus mo-
derner Spelulation und scheinbar biblischen Rewminiscenzen
durch entschieden und ‘klar biblisches Denken und Lehren
aus unserer Theologie vertrieben werden*. Diess wire frei-
lich gar sehr zu wiinschen, aber schwerlich ist der Weg da-
zu eine solche Confusion der Begriffe, wie sie Hr. Luthardt
hier sich zu Schulden kommen lisst. Der Logos des Prologs
ist zwar dasselbe Subjekt, das nachher Christus genannt wird,
desswegen diirfen aber die beiden Begriffe Logos und Chri-
stus nicht geradeza mit einander verwechselt werden. Soll
der Logos des Prologs nicht der Adyo¢ doapxos sein, somit
der Aoyog évoapwoc und als solcher mit dem historisch er-
schienenen Christus identisch, so sage man doch, wie er als
priexistirendes Wesen Mensch ist oder Mensch geworden ist?
Ist denn, da der Logos von Ewigheit bei Gott und selbst Gott
ist, Gott an sich wesentlich Mensch oder Fleisch, wihrend
doch gerade Johannes ausdriicklich sagt, dass Gott Geist ist?
Anders lisst es sich nicht denken, wenn der Logos év apysi
derselbe Christus sein soll, wie in seiner zeitlichen Erschei-
nung. Nun sagt freilich Hr. Luthardt auch wieder S. 205:
sder Evangelist wolle zeigen, was es um diesen Christus sei,
der in's Fleisch gekommen ist. Diess glaube er dadarch am
besten zu erreichen, wenn er der geschichtlichen Thatsache
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seiner Erscheinung auf Erden gegeniiberstelle seine vorher-
gehende Existenzweise und seinen Ausgangspunkt. Also vom
Gegensatz des Fleischgewordenen gehe er aus, um diesen
selbst lehrhaft auszusagen‘‘. VVas soll aber die seiner irdi-
schen Erscheinung vorangehende Existenzweise sein, und wie
kann sie von ibr verschieden gedacht werden, wenn der Lo-
gos schon vor seiner irdischen Erscheinung derselbe Christus
ist, wie nach seiner Fleischwerdung, nicht der Aoyos aoagxog,
sondern évoaguoc? Diese Begriffsverwirrung wird noch grds-
ser durch den schiefen Gegensatz, welchen Hr. Luthardt
zwischen Lehre and Person oder Lebre und Geschichte macht.
Nicht irgend welche beliebige Lehre, sondern eine Person
stelle der Evangelist dar. Wie er Christus Licht nenne oder
Leben, so nenne er denselbigen auch Logos. So wenig man
nun wegen jener Bezeichnungen sagen kinne, der Evangelist
gebe eine Lehre vom Leben oder vom Licht (wie wenn man
diess nicht mit Recht sagen kinnte und das Evangelium et-
was anderes wire, als die Lehre vomh ewigen Leben!) so we-
nig werde man sagen diirfen, er gebe ‘eine Logoslehre. Und
was es denn sei, was er von diesem, den er mit Logos be-
zeichne, aussage? Es sei nicht Exposition einer Lehre, son-
dern geschichtlicher Bericht, die Aussage der geschichtlichen
Thatsache, Christus ist in's Fleisch gekommen. Aber wie alle
Geschichte in seinem Evangelium, wolle er anch diese That-
sache nicht als blossen historischen Bericht, sondern als Lehr-
aussage geben. Das Evangelium sei Geschichte, um etwas
zu lehren. Das VWesen der Geschichte selbst sei die Lehre,
welche es darin nachweisen wolle. Es gebe seine Geschichte
so, dass, man glauben solle, es sei nicht eine beliebige oder
“fremde Idee, welche es nur unter der Gestalt dieser Geschichte
darlegen wolle, sondern es sei der Gedanke der Geschichte
selbst. Denn selbst wenn man sie fiir eine Exposition der
Logosidee ansehe, so solle doch dieselbe nach des Evangeli-
sten Meinung in Jesu konkret vorhanden gedacht und nicht
anderweitig ausser ihm gesucht und erkannt werden. VVas
Inhalt seiner Lebre sei, sei auch Inhalt der Geschichte, und
zwar weseatlicher, nicht zufilliger Inhalt derselben. Christas
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und Glaube und Unglaube: diess bilde den [nhalt beider. Die
Frage sei nur noch die, ob er diesen Gedanken auch wirk-
lich in der wirklichen Geschichte gefunden, ob er denselben
nicht etwa von auswiirts erst hineingetragen habe. ,,Die ganze
Hypothese Baur's, dass der Evangelist seinen Stoff miisse
umgestaltet haben, weil er ihn einer Idee unterordnet, beruht
auf der Voraussetzung, dass er diess nicht aus der Geschichte
habe entnehmen k3nnen. Denn konnte er diess, so lag sie
in der Geschichte, so konnte sie also in dieser erkannt, konnte
auch in dieser dargestellt werden“ (S. 204f. 195f). Ganz
gewiss konnte der Evangelist die Idee, wenn sie in der Ge-
schichte lag, auch aus ibr nehmen, woher wissen wir aber,
dass sie in der Geschichte lag, und zwar ganz so, wie sie in
seiner Darstellung erscheint? VWas in der Geschichte lag, wis-
sen wir ja in jedem Fall nur vom Evangelisten selbst, eben-
desswegen aber entsteht immer wieder die Frage, ob er nar
Geschichtliches gibt, oder auch selbst etwas hinzugethan hat.
Und was wird denn iiberhaupt mit der Behauptung gesagt,
die Idee sei nur aus der Geschichte genommen? Gesetzt, der
Evangelist hitte seine Logosidee schon in der Tradition vor-
gefunden, so wire sie auch so fir ihn etwas geschichtlich Ge-
gebenes gewesen, und wenn wir in der I'vadition weiter zu-
riickgehen, so bleibt auch in ihr immer eine objektive ge-
schichtliche Grundlage als die Voraussetzung von allem etwa
erst Hinzugekommenen, die Person Jesu mit der geschichtli-
chen Umgebung, die zu ihr gehdrt, allein die Frage, um:die
es sich hier handelt, ist ja nicht, ob wir hier entweder Ge-
schichte oder Idee haben, sondern nur, ob das als Geschichte
Gegebene reine lautere Geschichte ist, oder auch ideelle Ele-
mente in sich enthilt. Dariber kann der vage Gegensatz,
wie iho Hr. Luthardt zwischen Idee und Person oder l.ehre
und Geschichte, Abstrakitem und Konkretem macht, nicht das
Geringste entscheiden. Waire auch - die Person noch so sehr
idealisirt, so wire sie doch immer eine konkrete Gestalt, die
lebendige Triagerin der an ihr hingenden evangelischen Ge-
schichte. Es nimmt sich daher gar zu eigen aus, wenn Hr.
Luthardt in seiner Charakteristik Jesu S. 92 £ mir sogar die
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Frage entgegenhilt: ob er blosse Verkdrperung eines Begriffs
oder eine Lkonkrete Gestelt sei? und zu meiner VViderlegung
versichert, die Gestalt Jesu, wie sie uns gleich am Anfang des
Evangelinms entgegentrete, sei doch konkret genug. Das dus-
sere Verhalten Jesu und des Téufers zu einander sei so na-
tirlich und angemessen, dass es anders nicht wohl gedacht
werden kbnne. Nirgends gebe er eine begrififliche Exposition
#iber sich, alles mache den Eindruck vollster Lebenswahrheit.
Oder sollte Jesus, fragt Hr. Luthardt, auf der-Hochzeit zu
Kana Verkdrperung eines Begriffs sein? Es wire, meint er,
schwer zn sagen, wie der Evangelist darauf hitte kommen
+bdnnen, ihn, némlich als verkdrperten Begriff, auf einer Hoch-
zeit erscheinen zu lassen. Alles, was wir K. 2—4. lesen, sei
nicht die Art eines verkdrperten Begriffs, sondern eines leib-
haftigen Menschen. Einem Begriff eigne ferner nicht Mitleid,
noch iberhaupt Gefiihl. Mitgefiihl aber sei es, was ihn den
seit 38 Jahren krank Liegenden heilen, das Volk in der Wiiste
speisen, seinen Freund Lazarus auferwecken lasse. Oder ob
denn das ein Zeichen eines verkdrperten Begriffs sei, dass
er vom Gedanken an den Verriither tief bewegt werde? Es
scheint, Hr. Luthardt habe noch keine sehr tiefe Stadien
iiber das Wesen der bildlichen und dichterischen Darstellung
gemacht und bisher noch nicht daran gedacht, dass es auch
ideelle Gestajten gibt, die auch Fleisch und Blut, Leben und
Personlichkeit haben, und doch nicht in der Wirklichkeit exi-
stiren. Ist denn aber hier davon die Rede, und wer soll erst
dariiber belehrt werden, dass ein verkirperter Begriff nicht
auf einer Hochzeit erscheinen kdnne?

Hr, Luthardt hat ganz Recht, wenn er, wie wir schoa
gesehen haben, gegen die Einmischung der Spekulation in die
Lehre der Schrift sich mit allem Nachdruck erklirt, wie gut
aber wiire es, wenn cr selbst aller dogmatischen Vorausse-
tzangen sich entschlagen wiirde, die ihn an der reinen und
unbefangenen Auffassung der evangelischen Geschichte hin-
dern! Was helfen alle Quilereien, die man sich und den
neutestamentlichen Schriftstellern anthut, um sie etwas Ande-
res sagen zu lassen, als sie nach dem klaren und natiirlichen
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Sinn ihrer Worte ségen? Der natiirliche VWahrheitssinn striubt
sich dgch immer wieder gegen den dogmatischen Zwang, mit
welchem  man ihn beberrschen will. Mag man sich noch so
viele Miihe geben, den.johanneischen Logos aus der erhabe-
nen Hohe, in welcher er am Anfang aller Dinge steht, in
eine niederere Sphire herabzuziehen, er schwingt sich dnch
immer wieder zu ihr empor und bleibt der eigenthiimliche
Begriff, wie wir ihn nur im johanneischen Evangelium finden
und hier gewiss nicht finden wiirden, wenn er nicht auch et-
was Anderes bedeuten sollte, als die librigen gangbaren Be-
griffe der neutestamentlichen Christologie. Es ist v3llig zweck-
los, wenn Hr. Luthardt zu zeigen sucht, alles, was der jo-
hanneische Logos ist, sei auch schon der Gottessohn des Mat-
théus, in den Todtenerweckungen und Blindenheilungen, wel-
che die Synoptiker erzihlen, haben wir ja auch die Momente
des Logosbegriffs, dass Jesus das absolute Leben, das abso-
lute Licht sei u.s. w. (S. 197 f)). So viel Analoges. und Gleich-
bedeutendes sich auch finden mag, das Unterscheidende ist
doch immer diess, dass alles Einzelne dieser Art nur hier auf
diesen absoluten Begriff und Ausdruck gebracht ist. VVarum
- weigert also Hr. Luthardt sich sosehr, den jobanuneischen
Logos in der Eigenthiimlichkeit seines Begriffs anzuerkennen?
Er scheint recht gut einzusehen, dass schon im Logosbegriff
die Entscheidung der Hauptfrage seiner Untersuchung' liegt,
ob das johanneische Evangelium ein geschichtliches Evange-
lium im eigentlichen Sinn ist oder nicht. Allein selbst weom
wir von der genaueren Bestimmung des Logosbegriffs abse-
hen, hat er schon zu viel zugegeben, als dass er der gefiirch-
teten Consequenz entgehen kdnnte. Wer in der Auffassung
der Anlage und des Charalters des johanneischen Evangeliums
auch nur so weit mit mir geht, als Hr. Luthardt sehon mjt
mir gegangen ist, muss auch noch weiter mit mir gehen, und
es wird sich bald zeigen, wie durch die Schwierigkeiten, in
‘welche er sich vefwickelt, auch von ihm nicht minder, ais
von mir geschehen ist, die Geschichtlichbeit des Evangeliums
in Frage gestellt wird. Ehe wir jedoch ihm weiter auf sei-
nem Wege nachgehen, miissen wir zu den beiden andern
neuesten Bearbeitern nnseres Evangeliums uns wenden,
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Auch Hr. Briickner unterscheidet in der Darstellung des
johanneischen Evangeliams zwei einander gegeniibersjehende
Seiten: 1. die Selbstdarstellung Jesu in seiner VViirde, wie
sie sich vollzieht theils durch das, was mit ihm, theils in dem,
was durch ihn geschah; 2. die dem Selbstzeugnisse Jesu adiquat
durch das Evangelium sich hindurchziehende Glaubensentwick-
lung, wobei von der verschiedenen Art und Weise die Rede
ist, wie der Glaube im Nikodemus, im Volk, bei den Samaritern,
Galildern, in Jerusalem u. s. w. sich dussert, und bisweilen
selbst den Unglauben durchbricht. Statt dass jedpch Glaube
und Unglaube unter demselben Gesichtspunkt begriffen werden,
werden die beiden Momente, die Glaubensentwicklung und
der Conflikt Jesu mit dem xoouog nur #usserlich neben ein-
ander gestellt. Zugegeben wird jedoch, dass es nicht einzelne
Eindriicke und zusammenhangslose Thaten aus Jesu Iaeben
oder zerstreate VWWahrheiten aus seiner Lehre seien, die der
Evangelist darstelle, dass ihm das Bild Jesu als des Sohnes
- Gottes in einer Grund- und Gesammtanschauung zusammen-
gegangen sei, in welcher die einstige Wirklichkeit innerlich
geeint und verklirt sei und welche ibr Ceatrum in der Idee
der {w7 habe. Diese Idee, die sich aber in den verschie-
densten Farben (@5, ¢Ay®ea) und mannigfachsten Richtungen
auseinanderlege, sei dem Zweck des Evangeliums angemessen,
der Kern der johanneischen Anschauung von Jesus, in ibr sei
das persdnlich Individuelle in Jesus zugleich zur ewigen und
bleibenden universellen Gottesmacht erhoben, in ihr gehe die
metaphysische Hoheit, die historische Wahrheit und praktische
Bedeutsamkeit Jesu in Eins zdsammen, und haben die getrenn-
ten Stadien des vor-, inner- und nachgeschichtlichen LebensJesu
ibre Klarheit und Vermittlung empfangen. Zwar trete die ge-
nannte Idee nicht in einer Weise auf, welche die ganze Darstel-
lung beherrsche und alles Andere auf sich zuriickbeziehe, und
namentlich sei es der Prolog, der einenandern Namen, den des
Logos, in die Darstellung verschlinge, allein mit der evangelischen
Darstellung als solcher und ihrem innern Verlauf sei diese
Idee nicht schipferisch verwachsen, so dass in ihr die Indivi-
duglitit des Evangelisten und die Eigenthiimlichkeit des Evan-
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geliums aufsBestimmteste ausgedriickt erscheinen k3nnte (Einl
S. IX —XII). Sosehr ist es also auch hier darum zu thun,
die Idee des Logos so viel mdglich zuriickzustellen und zu
beseitigen, und doch ist nichts klarer und augenscheinlicher,
als dass die Idee der {wr dem Evangelisten nicht die h3chste
sein kann, wenn er selbst im Prolog sie mit der von gdg der
hShern Idee desI.ogos unterordnet. Allein auch Hr. Briickner
firchtet von der Logosidee dieselbe Gefahr, wie Hr. Lut-
hardt und hilt es daher nicht fiir adiiquat, im Evangelium
nur eine Darstellung zu sehen, die von einer bestimmten Idee,
der des Logos, ausgehend, die Geschichte, sei es frei, sei
es durch Umbildung des in der Tradition Gebotenen, nach
dieser Idee und fir sie componire (S. XVI. Da nun aber
doch einmal der Logos da ist, und in seiner principiellen
Bedeutung an der Spitze des Evangeliums steht, so darf er
wenigstens nichts fiir sich sein und es muss seiner Idee ihre
selbststindige Spitze abgebrochen werden. Wie Hr. Lut-
hardt die beiden Begriffe Logos und Christus so identificirt,
dass der erstere in dem letztern aufgeht, so sieht auch Hr.
Briickner in dem Logos nur den wesenlosen Reflex der
irdischen Erscheinung Christi. In Jesus Christus, dem fleisch-
gewordenen Logos, werde immer zugleich der vorweltliche
Logos mit angeschaut, daher werden dem Erstern Pradikate
beigelegt, die auf streng spekulativem Standpunkte nur dem
Letztern zukommen. Ebenso aber werde andererseits der vor-
weltliche Logos gar nicht gedacht, ohne dass die Realitit
Jesu als des fleischgewordenen Logos und die Art ihrer An-
schauung auf den Inhalt wie die Form seiner Idee bestimmend
einwirke, daher ihm die Pridikate (1, 4 f.) beigelegt werden,
welche sonst der historische Christus sich als der Mittelpunkt
der Heilsdkonomie zuspreche, und daber auch der Umstand,
dass er persdnlich gedacht werde, ohne dass diess mit dem
Akt der Fleischwerdung und der Bewusstseins-Einheit Jesu
irgendwie vermittelt wire. Diese Doppelanschanung durch-
dringe sich gegenseitig auch bei dem Evangelisten, sie kinne
aber nicht Resultat einer entwickelten Reflexion sein, sondern
sei nur der Reflex einer unmittelbaren historischen Anschauung,
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die voll des Eindrucks, den sie empfing, noch nicht das Be: '
diirfniss einer genaueren Begriindung fiihle (S. 6 f). Der
Logos wire demnach mit Einem Worte eine unklare Vor-
stellung des Evangelisten. Auf diese iingstliche, gezwungene
unfreie YWeise sucht auch Hr. Briickner voraus schon alles
abzuschneiden, wodurch ein Uebergreifen der Idee iiber die
Geschichte begriindet zu werden scheinen kinnte. Und doch
will diess auch ihm nicht gelingen. Ist die Vorstellung des
Evangelisten vom Logos eine so unklare Anschanang, so weis
ja niemand, was er selbst in sie hineingelegt hat, und wem
ungeachtet ' des Ineinanderseins von Lehre und Geschichte,
wovon auch Hr. Briickner spricht (8. XIV), Jesus als Subject
der evangelischen Geschichte immer zugleich das Object einer
idealen Betrachtung ist und darum im Evangelium die That-
sachen immer eine Richtung auf die innerlich principiell
Bedeutung seiner Person haben, so ist schon dadurch weit
mehr zugegeben, als im Sinne des Hrn Briickner liegen
kann. VWVeit unbedenklicher spricht Hr. D. Hase (8. 5) v
der Zusammenfassung des Logos mit dem Messias als einer
nach Paulus, Philo und dem Hebrder-Briefe naturgemissen
Entwicklung, nur meint er, sie habe auch durch einen Ver
trauten Jesu, nach dessen geschichtlicher Verklirung vollzoges
werden kdnnen, und gerade, dass dadurch diesem Evangeliun
nicht der volle Herzschlag menschlichen Lebens verloren ge
gangen sei, spreche fiir den der an Jesu Brust gelegen. Die
Gestaltung einer Geschichte zur Darstellung einer Idee sei
kein Beweis gegen ihre Geschichtlichkeit und “eine historische
Filschung zur Einfihrung einer neuen Lehre wiirde sich viel-
mehr niher an die hergebrachte Ueberlieferung angeschlossen
haben, wihrend der Liebling Jesu die kirchliche Ueberlieferung
habe iiberschreiten kdnnen und miissen. Es sind diess al-
gemeine Ausdriicke ebenso schwunghafter als schwebender
Art, mit welchen es Jeder halten kann, wie er will, sie thun
niemand wehe, helfen aber auch niemand iiber den Graben
~ hiniiber. -
“Versuchen wir nun nach dieser Feststellung des allge-
‘meinen Gesichtspunkts weiter zu zeigen, wie jenen beiden
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Gegnern der lmhsch‘on Ansicht die von ihnen bestrittene
ldealitit der johanneischen Darstellung sich immer wieder in
ihre, wie sie meinen, rein geschichtliche Auffassung e:ndnngt,
so kann diess .nicht geschehen, ohne in die Haaptfrage iber
das Verhiltniss des johanneischen Evangeliums zu den synop-
tiuchen einzugehen. Jede der beiden Fragen, welchen Cha-
raiter das johanneische Evangelium hat, und wie es sich zu
den synoptischen verhilt, kann nur an der andern beantwortet
werden und so verschieden die Meinungen iiber die eine sind,
s verschieden sind sie auch iiber die andere. Fragen wir
also, wie die genannten Gegner ihre aufgestellte These durch-
fibren, so gibt es Leine Stelle, an welcher die verschiedenen
Wege, die hier iiberhaupt m3glich sind, sich bestimmter schei-
den, als die .iiberhaupt fir das jobanneische Evangelium so
wichtige Stelle 13, 1 f. Sie betrifft die bekannte Differenz
zwischen Johannes und den Synoptikern iiber das letzte Mahl
Jesu und den Tag seines Todes. Es fragt sich, ob diese
Differenz, wie sie den VWorten nach vorhanden zu sein scheint,
auch wirklich anerkannt wird, und wenn diess der Fall ist,
fir welche der beiden Seiten man sich zu entscheiden hat,
fir Johannes oder die Synoptiker, wobei sich von selbst ver-
steht, dass dasselbe Verhjltniss, welches hier angenommen
wird, auch auf allen andern Punkten stattfinden muss, auf
welchen Johannes und die Synoptiker miteinander in Beriih-
ring kommen. Hr. Luthardt nun ldugnet die Differenz,
Hr. Briickner, mit welchem hier auch Hase zasammenzu-
stellen ist, erkennt sie an, und beide entscheiden sich in Hin-
sicht der historischen Richtigkeit der Darstellung fiir Johannes
gegen die Synoptiker, wihrend dagegen ich, gleichfalls die
Differenz anerkennend, mich auf die Seite der Synoptiker stelle.
Welche dieser drei Ansichten verdient, wenn sie mit einander
verglichen  werden, durch die Consequenz der Durchfiibrung
und die relativ befriedigendste L8sung der dabei in Betracht
kommenden Schwierigkeiten den Vorzug vor den beiden
andern ?
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‘ : Erster Standpunkt.
" Die Gleichstellung des Johannes und der Synoptiker.

Hr. Lathardt nimmt, indem er die Differenz liugnet,
den Beweis einer Behauptung auf sich, deren Unrichtigheit
in der neuesten Zeit immer allgemeiner anerkannt worden
ist. Beinahe alle bedeutenderen kritischen und exegetischen
Aulitorititen sind darin einverstanden, dass den Worten des
Johannes nicht blos 13, 1 sondern auch in den dieser Stelle-
ganz entsprechenden 13, 29. 18, 28. 19, 14. 31 die grdsste
Gewalt angethan wird, wenn man ihn sagen lassen will, Jesus
babe mit seinen Jiingern dasselbe Mahl gehalten, das die
Synoptiker als das auf den f4ten Nisan fallende Passahmahl
beschreiben. Schon de Wette hat die exegetische Unlds-
barkeit des VViderspruchs als ein feststehendes Resultat aus-
gesprochen und Briickner hat nicht gewagt, es wankend zu
machen. Auch Hase (a. a. O. S. 176 f.) hilt diesen Weg
der Ausgleichung fiir unmdglich und bemerkt mit Recht: fir
jede der johanneischen Stellen sei zwar eine kiinstliche Den-
tung beigebracht worden, durch die der Viderspruch gegen
die synoptische Zeitangabe schwinde, aber es sei unwissen-
schaftlich, einen 'selbststindigen Zeugen, der in mehrfachen,
unbefangen bervortretenden Aeusserungen iber ein Zeitver-
hilltniss mit sich selbst vollkommen iibereinstimme, nur aus
Accommodation zu andern Zeugen anders zu deuten, als er
ohne dieselbe verstanden werden miisste. Vergebens sieht
man sich beiL.uthardt nach neuen Griinden fiir seine antiquirte
Behauptung um, er kann nur die alten gezwungenen Den
tungen ') wiederholen and gibt sich nicht einmal viele Miihe,

1) Ueber ibre Widerlegung ist besonders Meyer zu Joh. 48, 28
‘zu vergleichen. Auch Meyer sprioht sich sechr ..entschieden
dahin aus; es sei kaum ein unzweifelbafteres exegetisches Resultat
zu denken, als die Differenz zwischen Jobannes und den Synop-
tikern, und nur die Harmonistik habe auch hier das Mégliche
gethan, um Uebereinstimmung nachzuweisen, allein die Differens
zwischen beiden sei unausgleichbar und man kinne nur fragen,
auf welcher Seite die geschichtliche Richtigkeit sei.
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sie auch nur scheinbar zu rechtfertigen. So mdge er denn
uun auch sehen, wie ihm seine Harmonistik gelingt. Ist in
jenem Punkte Johannes so vollikommen mit den Synoptikern
einverstanden, so Lkann es in der ganzen evangelischen Ge-
schichte Leine reelle Differenz zwischen ihm und den Synop-
tikern geben. Diess ist auch die Ansicht des Hrn Luthardt,
und es ist demnach nur zu erkliren, wie ungeachtet dieser
Identitit die evangelische Geschichte bei Johannes und den
Synoptikern und auch bei diesen selbst in einer so verschie-
denen Form der Darstellung erscheint. Ueber' diese den
Ursprung und das Verhiltniss der Evangelien iiberhaupt be-
treffende Frage spricht sich Hr. Luthardt so aus (1. S. 220):
»In vierfacher Gestalt haben wir die evangelische Verkiindi-
gung von Christo vor uns. Nicht eine andere Lehre von ihm
werde uns gebracht, sondern derselbe Christus geschichtlich
gelebrt oder lehrhaft verkiindigt, nur je anders. Diess habe
seinen Grund nicht in anderer Auffassung, in fortgeschrittener
Erkenntniss u. dergl.,, sondern in der Gestalt des Bereichs
und des geschichtlichen Stadiums, innerhalb dessen und in
Beziehung worauf Christus verkiindigt werde. Fiir die erste
Gemeinde Christi innerhalb der Grenzen Israels sei die Art
des ersten Evangeliums die rechte Gestalt der Verkiindigung
Christi gewesen: einen bestimmten fiir diese Absicht zunichst
geeigneten Stoff habe Matthius dazu verwandt. Wie der-
selbe Stoff sich gestaltete, wenn er heidenchristlichen Ge-
meinden verkiindigt wurde, lebren uns die folgenden beiden
Evangelien, die sich wohl eben darum auf denselben Stoff
im Ganzen beschrinken, weil sie nicht apostolischer, also nicht
urspriinglicher, sondern abgeleiteter Herkunft seien. Ein anderes
sei das Bediirfniss gewesen, nachdem das Gemeinwesen Israels
untergegangen und der Unterschied zwischen Heiden- und Ja-
denchristen innerhalb der christlichen Kirche seine friihere Be-
deutung verloren hatte, so dass er in der evangelischen Lehr-
unterweisung von Christo nicht mehr zu beriicksichtigen war,
wenn es gegeniibér der allgemeinsten Anfeindung des Glau-
bens an Christus den allgemeinen Nachweis von der Noth-
wendigheit, Mdglichkeit und Natur des Glaubens, gegeniiber
Theol. Jahrb. 1854. (XIIL Bd. 2. H.) 15
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der Listerung Christi die allgemeinste Aussage desselben be-
durfte. Solcher Art sei das vierte Evangelium. Person und
Leben Christi in seiner wesentlichsten und umfassendsten Be-
deutung lege es dar fiir eine Hirche, welche nunmehr blos
die in sich einheitliche Kirche gewesen sei, und in welcher
nicht mehr einzelne Bestandtheile besondere Bedeutung ge-
habt haben, fiir welche also auch nicht mehr einzelne Seiten
der Erscheinung Christi in evangelischen Schriften darzulegen,
sondern das Ganze derselben auszusagen gewesen sei. WVolle
man diess nun eine Ergiinzung der Synoptiker nennen, welche
nicht aus Riicksicht auf dieselben, wiewohl nicht -ohne Riick-
sicht auf sie geschehen sei, so m3ge das immerhin geschehen®
Ergiénzend verhilt sich also Johannes zu den Synoptikern,
wenn er aber zugleich so hoch idber ihnen steht, was sie
nur Partikolires haben, in universeller Weise gibt, als die
Vollendung und Einheit des Ganzen, so ist schon dadurch der
Yermuthung Raum gegeben, dass er in dem Einen und Ander
wohl auch berichtigend iiber sie hinausgegangen ist. Darin
aber steht er auf gleicher Linie mit ihnen, dass jeder der
vier Evangelisten die evangelische Geschichte von einem be-
stimmten Gesichtspunkt aus darstellt. Hiemit wird iiber die
Entstehung und ‘Beschaffenheit der Evangelien in der Haupt
sache dasselbe behauptet, was die neueste Kritik meint, wenn
sie sie als Tendenzschriften bezeichnete. Sie sind keine rein
historische, unmittelbar nur fiir den Zweck der geschichtlichen
Ueberlieferung verfasste Berichte, sondern schriftstellerische
Darstellungén mit einem bestimmten Interesse nach Massgabe
der gegebenen Verhiltnisse und der Individualitdt ihrer Ver
fasser. Dem Verdacht einer Umgestaltung und Filschung der
Geschichte glaubt Hr. Luthardt dadurch hinlinglich zu be-
gegnen, dass er jedes der vier Evangelien als eine blosse
Auswahl aus dem gegebenen geschichtlichen Stoff betrachtet.
Es durfte also jeder Evangelist nur aus der Geschichte neb-
men, was er fir seine Darstellung brauchte. ,Es bedurfte
nur einer zu diesem Behuf gemachten Auswahl und Zosam-
menstellung, keiner Umgestaltung. Oder - sollte Jesu Leben
nicht reich genug gewesen sein, um es von verschiedenen id
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ibm selbst liegenden Gesichtspunkten aus zu betrachten und dar-
zustellen? Vertrug diess eines Sokrates Leben, wie vielmehr
dessen, bei welchem jeder einzelneMoment seiner Selbstbezeu-
gung eine Unendlichkeit in sich schloss* (I. S. 196. 197). Es
muss jedoch schon diese Parallele, sowie iiberhaupt die Annahme
einer Auswahl einiges Bedenken erregen. WViihit man aus,
so stellt man sich mit einer leitenden, die VWahl bestimmen-
den Idee iiber die moglichen Gegenstinde der Auswahl, die
llee beherrscht den Stoff. Hr. Luthardt selbst spricht
daher in Ansehung der Evangelien von einer Unterordnung
der Geschichte unter einen Grundgedanken, und es ist aof-
filend, wie er die Behauptung, dass das vierte Evangelium
um der herrschenden Idee willen ungeschichtlich sei, nur mit
der Instanz zuriickweist, woher man wisse, dass die Synoptiker
geschichtlicher seien als das vierte? - Man setze voraus, dass
sie geschichtlich seien. VWenn nun aber auch diese nicht
blos geschichtlich, sondern auch lehrhaft seien? wenn bei
ibnen auch die Geschichte einem Grundgedanken unterge-
ovdnet sei? und gerade bei Matthius am meisten, welchen
man gern fiir den geschichtlichsten halte? Es sei schon gezeigt,
dass ein Grundgedanke den einzelnen Evangelien zu Grunde
liege, nach welchem bei ilmen der geschichtliche Stoff aus-
gewihlt und geordnet sei, I. S. 196 f.

Ein solches Zugestiindniss ist bedeutend genug, um selbst
eine solche Ansicht von dem johanneischen Evangelium, wie
die meinige ist, nicht in zu weiter Ferne erscheinen zu lassen.
Das Einzige, wodurch sich Hr. Luthardt gegen den Vorwurf
schiitzen kann, dass durch seine Ansicht die Geschichtlichkeit
der Evangelien zu sehr in Frage gestellt werde, ist die Unbe-
stimmtheit der Voraussetzung, dass ihr Inhalt dem gegebenen
geschichtlichen Stoff entnommen sei, wogegen sich nichts
einwenden lisst, solange nicht die Unvereinbarkeit der ver-
schiedenen Darstellungen an bestimmten Stellen nachgewiesen
ist. Eine Stelle dieser Art ist nach dem schon Bemerkten
die 13, 1. f. Wie viele andere Stellen gibt es aber auch
sonst, bei welchen man gleichfalls zu der Annahme genGthigt
ist, dass die eine Darstellung die andere ausschliesse, sobald

15 *
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man beide genauer mit einander vergleicht! Wie ist es
méglich, das, was die Synoptiker von dem Aufiritt des
Tiofers bis zum Begmn der 3ffentlichen Thitigkeit Jesu er-
zihlen, in der johanneischen Darstellung unterzubringen,
wenn die geschlossene Zahl der sechs unmittelbar auf ein-
ander folgenden Tage in-jedem Fall die Einschiebung der
vierzigtigigen Versuchung, die doch auch nicht erst nach der
Hochzeit in Cana stattgefunden haben kann, rein unmdglich
macht? Hr. Luthardt hat sich zum Nachtheil der Sache
seine Aufgabe dadurch sehr leicht gemacht, dass er es nicht
fir nothig hielt, in die Beantwortung solcher Fragen und
die Untersuchung des Verhiltnisses zu  den Synoptikern niher
einzugehen, und doch konnte auch er die Unvereinbarkeit
der beiderseitigen Darstellungen da und dort nicht unbemerkt
lassen, wie er z. B. 2. §. 401 bemerkt, dass fiir die von
Lukas erzihlte Sendung Jesu zu Herodes der vierte Evangelist
seiner Anlage nach keinen Raum gehabt habe. VVarum soll
sie nur bei ihm keinen Raum haben, wenn doch, was in der
Wirklichkeit neben und nach einander Raum findet, auch in
der Darstellung verschiedener Schriftsteller, wofern sie nur
gleich historisch erzihlen, sich nicht ausschliessen kann? VWenn
freilich Hr. Luthardt iiber solche Fragen nichts Besseres zu
sagen wusste, als man sonst bei ihm zu ihrer Erledigung
findet, so wird niemand sein Stillschweigen sehr zu bedauren
haben. VVas will es heissen, wenn er die so wichtige Frage,
warum Jesus nur bei Johannes ‘gleich anfangs in Judda and
Jerusalem anftritt, wihrend ihn die Synoptiker nur in Galilda
und Samaria thiitig sein lassen, mit der Gegenfrage abfertigt
(1. S. 358 £): ,Wo sollte er auch anders zuerst auftreten,
wenn er auch nur als Prophet in Israel auftreten wollte, als
im religisen Mittelpunkt Israels, wo besser als in Jerusalem,
wann besser als zur Passahzeit?* VWarum sagen aber gleich-
wohl die Synoptiker iiber diese einzig beste Weise seines
Auftretens, wenn es sich wirklich so verhielt, da, wo man es
bei ihnen erwarten sollte, nicht das Geringste, wie konnte
- auch Matthius diess verschweigen, wenn doch er gerade vor-
zugsweise fiir Israel und vom Standpunkt Israels aus geschrie-
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ben hat? Hier liesse sich freilich, wofern nur die beider-
seitigen Schriftsteller selbst beides auf gleiche Weise berich-
teten, das Eine neben dem Andern denken, aber man nehme
nicht blos das erste Auftreten Jesu in Galilda und Judéa, sondern
seinen Eintritt in die Welt und Menschheit, wie ihn Johannes
und die Synoptiker darstellen. Es ist noch viel za wenig be-
achtet, wie die beiden Darstellungen einander geradezu aus-
schliessen. Hr. Luthardt meint (1. S. 199 ), wenn man
uch der Differenz zwischen Johannes und den Synoptikern
in Betreff der Logoslehre frage, werde am Ende nichts ge-
namnt werden kdnnen, als die Priexistenz. ,,Di;se sei nun
sllerdings bei den Synoptikern nicht gelehrt. Aber wenn wir
erwigen, was sie mit ihren Evangelien wollten, dass sie doch
nicht Alles und Jedes, was sie von Jesu wussten, sagen wollten,
sondern nur das Besondere, das sie sich vorgesetzt hatten,
%0 werden wir auch leicht erkennen, dass sie nur darum nicht
speciell davon reden, weil sie keinen Anlass, keinen Beruf
in jhrer Schrift dazu hatten. Dass sie aber durch ihre Dar-
stellung geradezu ausgeschlossen sei, miisste erst noch bewie-
sen werden. Die Stellung, welche sie Christo in ihren escha-
tologischen Lehrstiicken anweisen, fordere die Priexistenz
mit Nothwendigkeit. Und Stellen wie Matth. 22, 42 f. deuten
sie an.* Bewiesen ist auch hier nichts, sondern nur be-
bauptet. Fordern die eschatologischen Lehrstiicke der Synop-.
tker mit so evidenter Nothwendigkeit die Priexistenz, so
hitte es Hrn Luthardt nicht so schwer fallen sollen, diess
auch nachzuweisen, er hat es aber wohl mit gutem Grunde
nicht gethan. Lassen die eschatologischen Lehrstiicke Jesum
dls den Herrn vom Himmel wiederkommen, so setzt diess
voraus, dass er zuvor von der Erde in den Himmel erhiht
worden ist, wie soll aber daraus folgen, dass er als priexisti-
rendes VWesen von Ewigkeit bei Gott war? ' Und wer wird
in einer dialektischen Argumentation wie die Matth. 22, 42
das Dogma von der Priexistenz als wesentlichen Bestandtheil
der neutestamentlichen Christologie auch nur angedeutet finden
kSnnen? Behauptet man, auch die Synoptiker setzen, obgleich
sie nichts davon sagen, die Priexistenz Jesu als des gottlichen
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Logos voraus, so iibersieht man den wesentlichen Unterschied
der beiden, nicht blos verschiedenen, sondern sogar entgegen-
gesetzten Standpunkte, auf welchen Johannes in seiner Lehre
vom Logos und 'die Synoptiker in ibrer Erzihlung von der
Geburt Jesu stehen. VVie Lann denn dasselbe Subjekt, das
die Synoptiker vermittelst seiner iberunatiirlichen Erzeugung
durch den heiligen Geist erst entstehen und ins Dasein treten
lassen, zuvor schon als der ewige Logos existirt haben? Muss
es selbst Hr. Briickner als einen ,unerklirlichen ,,Umstand"
hervorheben, dass der Logos persdnlich gedacht werde, ohne
dass diess mit dem Akt der Fleischwerdung und der Bewusst-
seins-Einheit Jesn irgendwie vermittelt wire, se haben wir
denselben Mangel an aller Vermittlung, oder vielmehr dea
Widerspruch, dass dasselbe Subjekt, das erst wird und ent-
steht, ein zuvor schon gewesenes und existirendes sein soll,
oder als existirendes erst zu existiren angefangen haben soll,
bei Jobannes und den Synoptikern noch klarer und augen-
scheinlicher vor uns, unter der Voraussetzung, dass beide von
derselben Persinlichkeit desselben Subjekts reden. Und wenn
anch die Synoptiker nicht Alles und Jedes, was sie von Jesu
wussten, sagten, so sollte man doch wenigstens erwarten, dass
sie das gesagt haben werden, was man vor allem wissen musste,
- wenn man picht eine gar zu unvollikommene Vorstellang von
der Persinlichkeit dessen, welchen sie verkiindigten, haben
sollte. Unvollkommen zum wenigsten wire aber ihre Lehre
von der Person Jesu gewesen, wenn sie den, der, wie sie
wussten, an sich ein gottlich priexistirendes VWesen war, nur als
ein menschlich geborenes darsteliten. Entweder wussten sie
also mehr, als sie sagten, und verschwiegen es auf unerklirliche
Weise, oder wenn sie selbst nicht mehr wussten, wer biirgt
uns dafiir, dass nur der vierte Evangelist den wahren Auf-
schluss iiber die Person Jesu gibt, wenn doch ohne die Ap-
pellation an ein Wunder, die freilich jede Frage dieser Art
sehr iiberfliissig macht, die eine Darstellung die andere geradezu
ausschliesst? VWVas hier eine physische oder logische Unmdg-
lichkeit ist, ist an einem andern Orte wenigstens eine mora-
lische und psychologische. Sollen die beiden Darstellungen
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durchgingig so in einander eingeschoben werden, dass alles
zusammen, was sie enthalten, die Einheit eines zusammen-
bingenden geschichtlichen Ganzen bildet, so muss der von
den Synoptikern geschilderte Seelenkampf Jesu in Gethsemane
erst nach dem hohenpriesterlichen Gebet bei Johannes K. 17
stattgefunden haben. WVie liisst sich aber diess denken, wenn
nicht das Eine oder das Andere zu einem doketischen Schein-
bild werden soll? Die Erllirung, die Hr. Luthardt ver-
sucht, macht nor um so klarer, wie beides nicht die gleiche
bisorische Realitdt haben kann. Jesu innerstes Personleben,

wie es in seinem Gebet offenbar werde, sei siegesgewiss und -

siegesfreudig. Aber nach Seiten seirter Natur und der Schwach-
beit des Fleisches sei er der Anfechtung des Satans ausge-
setzt. Diese zu erwarten, gebe uns der Evangelist selbst
Anlass, 14, 30. Aber er berichte sie nicht. Denn der Sieg,
welchen Jesus iiber die Anfechtung gewinne, sei kein anderer,
dls der den er K. 17 bereits gewonnen habe, er gewinne
ibn dort, weil er ihn hier bereits habe. Darum brauche
derEvangelist jenen Vorgang nicht zu berichten und er diirfe
iho auch nach derAnlage seiner Schrift nicht berichten. Denn
da er nicht die Geschichte erst zu erzihlen, sondern die
bereits bekannte Geschichte ihrem VVesen nach verstehen zu
lassen durchweg bedacht sei, so sehen wir ibn stets die Vor-
aussetzungen herausheben und aufzeigen, in welchen das
Wesentliche des Geschichtlichen bereits enthalten und von
welchen aus es dann verstindlich sei. So habe er in dem
Wort und der Stimmung des Siegers iiber die Welt die Vor-
aussetzung gegeben, von welcher aus sein Sieg in Gethsemane
erst recht verstindlich sei. VVie sollte er noch einmal vor
der Gefangennehmung berichten, wie er sich diese Freiheit
errungen habe, da wir den siegesfreudig und willensfre‘i Ge-
wordenen bereits vor uns sehen? (2. S. 375 f.). Diess heisst
also kurz: es fehle die Scene in Gethsemane, weil Johannes
nur dasselbe noch einmal hitte berichten miissen, was er
schon befichtet hatte, den Sieg Jesu iiber die Anfechtung.
Wie kann man aber diess sagen? VWWire Jesus nach seiner
Siegesgewissheit bei Johannes erst noch in einen solchen

.



224 Die johanneische Frage.

Zustand innerer Anfechtung gerathen, wie er uns bei den
Synoptikern erscheint, so hatte er eben damals den Sieg noch
nicht errungen, und Johannes hat anticipirend an einem ganz
andern Orte berichtet, was .er erst nachher hitte berichten
sollen. Brachte es aber die Anlage seines Evangeliums so
mit sich, so muss man auch annehmen, dass die Scene in
Gethsemane fiir ihn nicht die Bedeutung und historische Res-
litit hatte, die sie bei den Synoptikern hat, und welche Be-
rechtigung gibt er uns selbst zu dieser Annahme, wenn er
zwar allerdings 1%, 30. seinen nahenden Tod als ein Kommen
des Fiirsten der Welt bezeichnet, aber auch sogleich hinzu-
" setzt: xal &v fuol dx £yev §06v? Gerade wenn man die Scene
in Gethsemane aus einer Anfechtung des Satan erklirt, kann
sie Johannes nicht fiir eine wirkliche Thatsache im Sinne der
Synoptiker gehalten haben, weil ja, wenn sie wirklich so statt-
gefunden hitte, .der Satan allerdings sehr viel in oder an Jesu
gehabt, und sehr stark aunf sein Gemiith eingewirkt hitte. Und
nicht blos welchen Wechsel der Stimmung, sondern auch wel-
chen geringen Grad von Selbstkenntniss miisste man in Jesu
voraussetzen, wenn er so kurze Zeit nach jenem siegesgewis-
sen und siegesfreudigen Wort in den Abschiedsreden an die
Jiinger: &y wvevixnxe tov xoouov Joh. 16, 33. zu seinen Jiin-
gern hitte sagen miissen: meglhumog éguv 1) yYuyn ps Ewg Ha-
vars Matth. 26, 38.? Mag man diess noch so oft fir mdglich
halten und psychologisch wahrscheinlich zu machen suchen,
es wird diess doch niemand im Ernste glauben, wem nicht
seine dogmatischen Vorurtheile lieber sind als die einfache
natiirliche VWWahrheit der evangelischen Geschichte. Bedenkt
man sodann noch, wie Johannes zwar die Scene in Gethse-
- mane nicht hat, aber doch auch wieder etwas jenem innern
Kampf Analoges, nur an einem andern fiir ihn passenden Orte
(12, 27.) und nur so weit als es mit dem Charakter seiner
Darstellung sich vertrug, so miisste man in der That sehr
' unlebendiger, dogmatisch frostigei' Natur sein, wenn man der
Versuchung widerstehen konnte, auf solchen Spuren dem Ver-
fasser des Evangeliums weiter nachzugehen, um ihn in der
geheimen Werkstitte seiner schriftstellerischen Gedanken und
seines schaffenden Geistes zu belauschen.
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So schwierig, ja so unmdglich ist es, den Johannes und die
Synoptiker so in einander. zu fiigen, dass alles und jedes auf
einander passt. Die beiden Darstellungen schliessen sich nir-
gends recht zusammen, und je genauer man sie vergleicht,
un so mehr iberzeugt man sich nur davon, dass es nicht blos
wfillig auf dem einen oder andern Punkt an Uebereinstim-
mong und Einheit im Einzelnen fehlt, sondern durch das
Ganze hindurch ein wesentlich verschiedener Geist und Cha-
. rakter geht. Die evangelische Geschichte miisste aus zwei
heterogenen, so gut wie dualistisch verschiedenen Elementen
bestanden haben, wenn der Eine dJie eine, der Andere die
adere Seitg¢ derselben zum Gegenstand seiner Darstellung
gewihit hiitte, man kdnnte nicht sowohl von einer Auswahl
ws der Masse des verschiedenartigen Stoffs als vielmehr nur
ciner VWabl zwischen zwei verschiedenen parallelen Gestal-
tungen reden. Nur um so mehr aber dringt sich die Frage
auf, ob die Verschiedenheit, die nicht zu ldugnen ist, ihren
Grund in einer durch das Objekt bedingten VWahl oder Aus-
wahl hat, oder nicht vielmehr in der Subjektivitit des wih-
lenden oder auswihlenden Schriftstellers selbst. Hr. Lut-
hardt verkennt die Bedeutung dieser Frage nicht, nur ist
er der Meinang, es lasse sich, was die neueste Kritik in die- -
ser Beziehung am johanneischen Evangelium verfehlt habe,
sebr leicht und einfach wieder gut machen, und sogar recht
nitzlich fiir die Zwecke der Apologetik verwenden, man kinne
itr thren Process lassen, sie habe ebendarin, indem sie das
Evangelium unter diesen Gesichtspunkt stellte, das ganz Rich-
tige getroffen, nur diirfe man an keinen subjektiven und dia-
lektischen Process denken, sondern blos an einen objektiven,
und die innere Nothwendigkeit des Fortschritts von keiner an-
dern, als einer ethischen verstehen. Allein so einfach ist die
Sache doch nicht. Entweder bleibt von dem Process, wel-
then man fiir die tiefere Auffassung des Evangeliums haben
will, nichts, was noch mit Recht s0 genannt zu werden ver-
dient, oder wenn man ihn nicht ganz fallen lassen will, so
lasse man es sich auch gefallen, dass dabei auch die Subjek-
tivitit des Kvangelisten betheiligt ist. Hr. Luthardt aber
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will immer das Eine obne das Andere, und verwickelt sich
so nur in immer neue Widerspriiche. Er bestreitet gegen
Ebrard, dass der Evangelist das letzte Zeugniss des Tiufers
von Jesu (3, 27 f) in der urspriinglichen Form gebe, fihrt
dann aber doch in demselben Zuge so fort: ,,Wenn aber
Baur meint, wenn man einmal der Subjektivitit des Evange-
listen Zugestindnisse mache, so sei keine Grenzlinie mehr zu
ziehen, durch welche die letzte Honsequenz abgeschnitten
werden kinnte, dass am Ende alles subjelitiv, d: h. unwirklich
sei, so trifft das nicht einmal die Zugestindnisse Liicke’s,
gegen welche er diesen Schluss richtet, noch viel weniger
aber uns, die wir die Gedanken ausnahmslos als geschichtlich
moglich, somit wirklich finden, und im Ausdruck nur in ge-
‘ringem Maass die Subjektivitit des Evangelisten walten sehen“
(L S. 174). Das geschichtlich Mdgliche ist also fiir Hrn. Lut-
hardt auch das geschichtlich Wirkliche! Die Darstellung des
Evangelisten ist nicht subjektiv, und doch auch wieder.sub-
jektiv, nur in geringem Maasse, sie ist ausnahmslos geschicht-
lich, aber doch auch wieder nicht ohne alle Ausnahme! Mit
einem so leeren, villig werthlosen Gerede, das selbst etwas
rein Subjektives ist, ist es freilich sehr leicht Andere zu wi-
derlegen. Man bildet sich ein, sie widerlegt zu haben, und
hat sie dann auch wirklich widerlegt! Gibt man einmal die
Subjektivitit einer Darstellung auch nur in geringem Maasse zu,
so streitet man iber das Mehr und Weniger, und zuletat
hat nur der Rechbt, welcher dieser Subjektivitiit auf den Grund
zu kommen, und sie in ihrem Ursprung zu begreifen weiss.
Sosebr Hr. Luthardt die von ihm zwar zugegebene aber
zugleich geliugnete Subjektivitit auf ein Minimum zu beschrin-
ken, und innerhalb der bescheidensten Grenzen zu halten
sucht, sie wiichst ihm doch unversehens immer wieder iiber
den Kopf hinaus. Man sehe nur, wie er sogar die Anonymi-
_tit des Evangeliums aus der Subjektivitit seines apostolischen
Verfassers erklirt I 8. 72: ,,Warum Johannes sich nicht ge-
nannt habe, da doch z. B. Matthidus sich unbedenklich nenne
(9, 9.), habe offenbar in dem verschiedenen Charakter der bei-
den Evangelien seinen Grund. In dem Grade als das erste
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objektiv gehalten sei, und der Evangelist ausser der nach ei-
tem gewissen Grundgedanken getroffenen Auswahl und Zu-
sammenstellung des historischen Stoffs, den er in seiner ob-
jektiven Form mdglichst belasse, sich darauf beschriinke, je an
einzelnen Stellen, am liebsten am Schlusse der einzelnen Ab-
schnitte, in der Geschichte Jesu die Erfiillung alttestamentli-
cher Weissagung in Geschichte und Wort aufzuzeigen, habe
er sich auch ohne alles Bedenken nennen kinnen. Denn seine
Person verschwinde vollstindig in dem Objekt, das er, wie
es sich ihm bot, wie es sich iiberhaupt sichtlich darstellte, wie-
dergebe. Anders sei es bei dem vierten Evangelisten. In
einer Menge erklirender Bemerkungen, Vor- und Riickweise,
Reflexionen u. dgl. trete seine Subjektivitit heraus. Auch sei
er sich viel bewusster und sei es viel deutlicher auf der Hand
liegend, dass seine Schrift aus einem unendlichen Stoff eine
nach einer besondern Absicht getroffene Auswahl sei, welche
des dusserlich Geschichtlichen im Grunde, verglichen mit den
Synoptikern, sebr wenig enthalte. Und was jene Absicht be-
treffe, so bekenne er selbst und gebe auch sonst deutlich zu
verstehen, dass es nicht das in die Augen Fallende an Jesu
sei, was er habe darstellen wollen, sondern vielmehr das nur
dem Glauben Erkennbare, der sich an Jesu Person hingab,
und ihrem Eindruck, den sie machen wollte, nicht widerstand;
kurz, was er im Glauben an den Gottessohn in Jesus geschaut
{,14. WWas er nun 'so berichte, sei zu einer Einheit zusam-
mengearbeitet, von Anfang bis zu Ende, die sein Evangelium
ihm in ganz anderer WWeise als sein Werk erscheinen und
empfinden lassen musste, als diess etwa bei Matthius habe
der Fall sein kdnnen. In dem Grade nun als sein Evange-
lium in seinem eigenen Bewusstsein subjektiven Charakter an
tich getragen habe, habe er seinen eigenen Namen miglichst
zuriicktreten zn lassen, sich innerlich bestimmt. fiihlen miis-
sen“. Es ist diess gewiss eine hdchst seltsame Art zu schlies-
sen. Jeder Andere wiirde wohl aus denselben Voraussetzun-
gen, von welchen Hr. Luthardt ausgeht, eher den entge-
gengesetzten Schluss ziehen. Je objektiver eine geschicht-
liche Darstellung ist, um so weniger kann es dem nur in der

.
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Sache selbst lebenden Verfasser um die Nennung seiner Per-
son zu thun sein, je subjektiver sie dagegen ist, um so mehr
wird er sich von selbst gedrungen fiihlen, sich auch zu nennen,
und es sogar fiir eine gewisse Pflicht halten miissen, damit
man an seinem Namen einen Maasstab zur Beurtheilung der
Subjektivitit seines Werkes habe, er miisste denn nur beson-
dere Griinde zur Verschweigung seines Namens haben. Hr.
Luthardt wird es doch nicht so meinen, Johannes habe, je
mehr er sich der Subjektivitiit seiner Darstellung bewusst war,
um so mehr Bedenken tragen miissen, auch vollends seinen Na-
men dazu zu geben, weil sich sonst seine Subjektivitit gar zu
offen an den Tag gelegt hiitte? Ich sehe jedoch von dieser in
jedem Fall hochst eigenthiimlichen Argumentationsweise ab,
und halte mich blos an das in ihr gemachte Zugestindniss
der Subjektivitit der johanneischen Darstelling. Kann man
in dieser Beziehung mehr einriumen, wenn das fiir ausnahms-
los geschichtlich erklirte VWerk nun mit einem Mal so sub-
jektiv sein soll, dass Johannes im Unterschied von Matthéus
es vorzugsweise als sein Werk betrachten und sich sogar
scheuen musste, es als das seinige zu bezeichnen oder offen
zu sagen, wie subjektiv es sei? Geschichtlich soll dabei doch
das Evangelium sein, aber man beachte wohl, welches Gewicht
“Hr. Lathardt darauf legt, dass es dem Verfasser desselben
nicht um das #usserlich Geschichtliche zu thun sei, dass er
nicht das an Jesu in die Augen Fallende, sondern vielmehr
das nur dem Glauben Erkennbare, das, was er im Glauben
an den Gottessobn in Jesus geschaut, darstellen wolle. WWas
man im Glauben schaut, kann auch blos Geglaubtes sein, eine
innere Anschauung des Glaubens, und wenn auch der Glaube
auf geschichtlichem Grunde beruht und davon ausgeht, so kann
sehr leicht gescheben, dass das Geschichtliche im Lichte des
Glaubens unbewusst und unwillkiihrlich idealisirt wird. Ist
das dusserlich Geschichtliche die Nebensache, soll es nur da-
zu dienen, den Gottessohn, wie er vor dem Auge des Glau-
bens steht, in seiner Gr&sse und Herrlichkeit darzustellen, so
kann es nicht anders sein, als dass die Idee, die der Inhalt des
Glaubens ist, der Gegenstand, welchen der Glaube in seiner
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innern Anschauung ergriffen hat, iiber das Geschichtliche iber-
greift, Idee und Geschichte verhalten sich, wie Inhalt und
Form, und je iiberwiegender der Inhalt ist, um so mehr mass
sich die Form nach ihm richten, um das zu seiner Darstel-
lig geeignete Mittel zu sein. Diess ist nur die natiirliche
Consequenz aus den von Hrn. Luthardt selbst aufgestellten
Primissen, und es ist somit nicht zu sehen, wie der geschicht-
liche Charakter des Evangeliums aufrecht erhalten werden kann,
wenn die Subjektivitit des Verfassers einen so bedeutenden Ein-
fluss auf seine Darstellung gehabt haben soll, wie Hr. Luthardt
asdriicklich behauptet. Alles, was er zur Charakteristik des
johanneischen Evangeliums hervorhebt, ist immer wieder die-
selbe Beschrinkung seines geschichtlichen Charakters, dass es
selbst nicht geschichtlich sein wolle, die Geschichte nur als
etwas Aeusseres behandle, worin sich sein eigentlicher Inhalt
2 erkennen geben soll. Nachdem er S. 70—84 in seiner
Weise gezeigt hat, dass die von ihm hervorgehobenen ein-
zelnen Notizen simmitlich ihre beabsichtigte und fiir den Ge-
danken des Zusammenhangs bedeutungsvolle Stelle im Ganzen
der Erzihlung haben, zieht er daraus das doppelte Resultat:
»fir's Erste sehen wir, wie klar der geschichtliche Verlauf
in allem Einzelnen dem Evangelisten vorchwebe, so dass ihm'
die speciellen Bestimmungen, wo er wolle, zumal, wo sie in
innerem Zusammenhang selbst stehen, ohne Miihe zu Gebot
stehen, zum Andern aber, indem er sie blos beifiige, wo sie
fir die Sache und ihren Gedanken von Bedeutung seien, er-
kennen wir, dass ihm die dussere Geschichte nur dienen soll,
um etwas damit auszusagen*. ,Hurz*, sagt er in demselben
"Sinne S. 98, um aus seiner Charalteristik Jesu das Resultat
w ziehen, ,,wir mdgen hinblicken, wohin wir wollen, es sei
uf die einzelnen zeitlichen und Grtlichen Notizen, oder auf
die einzelnen zerstreuten Ziige des Bildes Jesu, immer bleibe
das Resultat dasselbe, nicht um die iussere Geschichte an und
fir sich sei es dem Evangelisten zu thun, sondern sie diene -
ihm als Qffenbarung und Zeichen des Wesentlichen*, und
wenn er auch sogleich hinzusetzt, ,aber dennoch hire sie
damit nicht auf, wabrhaft geschichtlich, hére auch Jesus nicht
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auf, eine leibhafte wirkliche Persiinlichheit zu sein, so erhellt
von selbst, wie wenig damit gesagt und wie wenig dadurch
die Mdglichkeit abgeschnitten ist, dass das johanneische Evan-
gelium auch so Manches enthilt, was in geschichtlicher Form
einen blos ideellen Inhalt hat. Ich wiisste wenigstens nicht,
welche weitere Zugestindnisse ich zu verlangen hitte, um
. fiir alles, was ich zur Begriindung meiner Ansicht ndthig habe,
schon in dem Bisherigen die Zustimmung des Hrn. Luthardt
zu haben. So oft er auch versichert, dass das johanneische
Evangelinm historisch sei, ldsst er dieser Versicherung so-
gleich die Behauptung des Gegentheils auf dem Fusse nach-
folgen. ,,Dass unser Evangelium historisch sei*, sagt er aufs
Neue I. S. 191 ,haben wir bis jetzt zur Geniige gesehen.
Aber dass es nicht blos hiétorisch ist, dass das Geschichtliche
einer weiteren Absicht dient, darauf wurden wir nicht min-
der allenthalben gefiihrt. Historisch ist es sosehr, dass selbst
die Reden ein wesentliches Stiick der Geschichte sind, wel-
che in demselben berichtet wird. Und wiederum nicht blos
historisch ist es in solchem Grade, dass einzelne Geschichten
gar nicht darchgefiihrt werden, sondern blos die Einleitung
bilden fiir eine Lehrunterweisung, welche wiederzugeben dem-
nach als die wesentliche Absicht des Evangelisten erscheint
So ist das Gesprich mit Nikodemus in der Berichterstattung
des dussern Vorgangs eigentlich ohne Schluss. In gleicher
Weise die folgende Geschichte von dem Streit der Juden mit
den Schiilern des Tiufers. Beide Male, sehen wir, dient der
geschichtliche Vorgang einem Andern. — Der Evangelist hat
es mit Jesu Offenbarung auf der einen, mit Glaube und Un-
glaube auf der andern Seite zu thun. In wie weit ihm die
Geschichte hiefiir Angemessenes bietet, berichtet er sie, in
wie weit nicht, ldsst er sie weg*. Dabei kommt ihm selbst
der Gedanke, dass er zu sehr auf meine Seite trete, und er
wirft selbst die Frage auf: ,,Ob er nun aber, wie Baur und
seine Schule so zuversichtlich behaupten, nicht eben hiefiir
die Geschichte gebildet habe, um seinen Gedanken in ein #us-
seres Gewand zu hiillen*? Allein, erwiedert er darauf, ,,eben
jener Unterschied im Bericht der einzelnen Vorginge, den



[}

Die johanneische Frage. 231

wir beobachtet, widerlegt diese Behauptung. Denn warum
gibt er dann jenen Geschichten nicht auch einen Schluss, wie
er ihn brauchte? warum lidsst er sie ohne Schluss? Offenbar
wr darum, weil ihm der Ausgang fiir die Durchfiihrung sei-
ner Absicht ohne weitere Bedeutung war. So hat er also
die Geschichte nicht gemacht, sondern genommen, und so
weit sie ihm dienen Lonnte, benutzt“. Es ist diess wieder
einer der merkwiirdigen Schliisse, deren sich so manche bei
Hro. Luthardt finden, ein Schluss aus Priimissen, aus wel-
chen ein Anderer die gerade entgegengesetzte Folgerung zie-
hen wird. VVie soll denn daraus, dass der Evangelist Erzih-
lingen gibt, bei welchen der Schluss feblt, welchen sie ha-
ben sollten, folgen, dass er sie nicht gemacht, sondern ge-
tommen, d. h. als wirkliche Geschichte vorgefunden hat? Ich
glaube vielmehr so schliessen zu miissen: so gut er willkiir-
lich hinweggelassen hat, kann er auch willkihrlich hinzuge-
setzt haben, so gut er eine Erziihlung nor bis zu dem Punkte
gibt, bis zu welchem er sie fiir seine Zwecke brauchen Lonnte,
baon er sie fiir seinen Zweck auch erst gemacht haben. Ist
cinmal das Geschichtliche, als etwas blos Aeusserliches, so-
sehr das blosse Mittel zur Darstellung eines bestimmten In-
hilts, wie von Hrn. Luthardt vorausgesetzt wird, wer biirgt
us dafiir, dass es nicht blos eine dussere Einkleidung ist, fiir
welche zwar der Stoff im Allgemeinen aus dem Material der
evangelischen Ueberlieferung genommen, aber auch so modi-
ficirt worden ist, dass wir nicht mehr wissen komnen, was
wirkliche Geschichte oder blosse Fiktion ist? VWer kann z. B.
wissen, ob der blos johanneische Nikodemus, welcher nur
kommt, um nach einer Unterredung mit Jesu, von welcher
man auch nicht weiss, wo sie aufhfrt und in die eigenen
Worte des Evangelisten iibergeht, sogleich wieder spurlos za
verschwinden, eine wirkliche historische Person ist, oder nicht?
Es ist mdglich, vielleicht sogar wahrscheinlich, dass es einen
in eine solche Beziehung zu Jesus gekommenen Nikodemus
gab, nur kann man nicht sagen, dass der Charakter des Evan-
gelums diese Annahme erfordere. Hatte es sich der Evan-
gelist zur Aufgabe gemacht, den Glauben und Unglauben in
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den verschiedenen Phasen ihres gegenseitigen Verhiltnisses
als die Momente des in der evangelischen Geschichte sich
entwickelnden Processes darzustellen, so musste er solche sie
représentirende konkrete Gestalten haben, wie Nikodemus und
die Samaritanerin sind, wenn er sie auch nicht an der Stelle,
wo er sie ndthig hatte, als geschichtliche Personen vorfand,
er musste wenigstens die aus der synoptischen Tradition Ge-
nommenen erst fiir den Zweck seiner Darstellang modificiren,
wie diess schon an dem Koniglichen 4, 46 f. zu sehen ist. Es
ist iiberhaupt nicht blos der Schluss, welchen man nicht sel-
ten an Erzihlungen des johanneischen Evangeliums vermisst,
es erscheint auch sonst so Manches in ihnen unmotivirt und
zgusammenhangslos, was uns hindert, eine klare Anschauung
des geschichtlichen Hergangs zu gewinnen. Was noch ins-
besondere die johanneischen Reden betrifft, so gibt auch Hr.
Luthardt zu, was lingst so ziemlich allgemein anérkannt ist,
dass die Sprache Jesu und des Evangelisten kaum zu schei-
den sei, nur meint eér, wenn auch der Evangelist nicht im
Stande gewesen sei, die Reden, die er als Reden Jesu be-
richten wolle, der Modifikationen v&llig zu entkleiden, die sie
im Assimilationsprocess eines langen Lebens erhalten haben,
so seien es doch Jesu Reden, die ihm als ein Objektives, sein
ganzes Leben bestimmendes noch gegenwirtig vor der Seele
stehen. Solchen objektiven Charakter haben sie sich fiir des
Verfassers Bewusstsein und in der Erinnerung desselben be-
wahrt, wenn gleich das vierte Evangelium von allen das sub-
jektivste sei (I. S. 190f.).

Die Subjektivitit des johanneischen Evangeliums ist so-
mit der immer wiederkehrende Refrain. VVenn gleich auch
die andern Evangelien in ihrer Weise snbjektiv sind, das jo-
hanneische ist das subjektivste von allen, und man darf sich
daher schon dieser Vergleichung wegen keine zu geringe Vor-
stelling von seiner Subjektivitit und dem Grade derselben
machen. Aber ist denn der Unterschied des jobanneischen
Evangeliums von den synoptischen ein blos gradueller und
nicht vielmehr ein specifischer? Diese Frage hiitte Hr. Lut-
hardt sich bestimmter stellen sollen, er wiirde sich dann ohne
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- Zweifel auch dber den Charakter des Processes, welchen auch
er in der johanneischen Darstellung erkennt, besser verstin-
digt haben. Ist diess die Haupteigenthiimlichkeit des johan-
“neischen Evangeliums, so muss sich eben daran sowohl seine
Differenz von den synoptischen, als auch das Subjektive, das
ihm vorzugsweise zukommen soll, bestimmter zu erkennen ge-
ben. Hr. Luthardt will keinen subjektiven und dialektischen,
sondern blos einen objektiven und ethischen Process aner-
kennen. Ist aber nicht jeder Process an sich. dialektisch und
insofern auch mebr oder minder subjektiv? VWenn Hr. Lut-
bardt in dieser Beziehung iiber Joh. K. 7. bemerkt, nicht die
Selbstwiderlegung des Unglaubens vollziehe sich hier in dia-
lektischer VVeise, sondern die Thatsachen des Laubhiittenfe-
stes seien so ausgewihlt und gruppirt, dass mit dem Beginn
des Konflikts auch das Gericht des Unglaubens, welches in
Jesu Thun und Rede, wie im unwillkiirlichen Zeugniss des
Gewissens lag, sich angenfillig herausstellen soll (2. S. 98),
ist nicht gerade hieraus zu sehen, wie sein objektiver Process
wwillkirlich in einen subjektiven umschligt? Mussten die
Thatsachen so ausgewihlt und gruppirt werden, dass das Ge-
richt des Unglaubens sich augenfillig herausstellen konnte, so
mussten sie ja erst ihrer. geschichtlichen Unmittelbarkeit ent-.
hoben und so aufgefasst werden, dass der Process, unter des-
ten Gesichtspunkt sie gestellt werden sollten, an ihnen dar-
gestellt werden konnte. Venn also auch die Geschichte in
ibrer Objektivitit alle Data eines solchen Processes enthilt,
wie der in der johanneischen Darstellung sich entwickelnde
ist, so kommt doch alles darauf an, dass der objektive Pro-
cess auch ein subjektiver wird, d. h. aus dem objektiven In-
halt der Geschichte fiir das subjektive Bewusstsein herausge-
stellt und explicirt, in dem ganzen Zusammenhang seiner Mo-
mente zum klaren Bewusstsein gebracht wird. Eben diess
ist es, was den.vierten Evangelisten von den drei synopti-
schen so charakteristisch unterscheidet. VWenn anch jedes
der drei synoptischen Evangelien seine bestimmte Richtung
verfolgt und seinen eigenthiimlichen Charakter an sich trigt,
s0 ist es doch nur das vierte, in welchem eine so planmis-
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sige, durch das Ganze hindurchgehende Einheit der Darstel-
lung sich zu erkennen gibt, dass man nothwendig annehmen
muss, der Verfasser dieses Evangeliums habe mit diesem be-
stimmten Bewusstsein seine Schrift verfasst. Ueberall ist es
sein sichtbares Bestreben, den Inhalt der evangelischen -Ge-
schichte unter den Gesichtspunkt eines in ihr sich entwickeln-
den Processes zu stellen, und indem er die beiden einander
gegeniiberstehenden Seiten desselben genau unterscheidet, den
fleischgewordenen Logos mit den wesentlichen Begriffen des
Lebens und des Lichts, welche, wie sie schon im Prolog in
ihrer absoluten Bedeutung hervorgehoben werden, so-auch in
der evangelischen Geschichte selbst auf mehreren Punkten als
die leitenden Ideen hervortreten, auf der einen Seite und auf
der andern den Glauben und Unglauben in ibren verschiedenen
Formen, nach diesen beiden Seiten bin alles so zu ordnen und
za vertheilen, so auszuwiiblen und zu gruppiven, dass seine
Darstellung nicht blos iiusserlich, sondern in einem innern Zu-
sammenhang von einem Moment zu einem andern fortschrei-
tet, und in dem bestimmten, durch alles Vorangehende beding-
ten Resultat sich abschliesst. Indem nun aber auf diese Weise
die ganze Richtung und Thitigkeit des Schriftstellers dabia
ging, das Objektive in ein Subjeltives umzusetzen, das ge-.
schichtlich Gegebene in seinem objektiven Zusammenhang fir
das subjektive Bewusstsein herauszustellen, unter deni Gesiehts-
punkt einer allgemeinen Idee aufzufassen, und nach Maassgabe
ibrer verschiedenen Momente zu entwickeln und darzulegen,
wie konnte es anders sein, als dass die Subjektivitiit des Schrift-
stellors auf den historischen Stoff, und zwar nicht blos seine
Anordnung und Gruppirung, sondern auch seine Modificirang
und Umgestaltung, einen mehr oder minder bestimmenden Ein-
fluss erhielt, ja wie leieht konnte es geschehen, dass er sei-
nen Stoff auch zu einer Darstellung ausbildete, in welcher
die geschichtliche Erzihlung nur die Form fir die Idee ist,
die durch sie zur klaren lebendigen Anschauung gebracht wer-
_den soll! Wird schon durch die ganze Anlage seines Evan-
gelinms die Moglichkeit hievon sehr nahe gelegt, so Lkann die
weitere Frage, ob und in welchem Umfang diess auch wirk-
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lich geschehen sei, nur durch die genaueste Vergleichung des
johanneischen Evangeliums mit den syno