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VORWORT

Aus technischen Griinden war es nétig, diesen Band III des Gesamt-
werkes zuerst zu drucken und herauszugeben, obwohl zum vollen
Versténdnis die im zweiten Bande vorzulegenden Ubersetzungen erfor-
dert werden. Uber die Anlage und den Charakter des Ganzen werden
die Einfithrungen zu Band I (Textpublikation) die gewiinschten Auf-
schliisse geben.

Das Buch beriicksichtigt die in Band II vorgelegten koptischen
Zaubertexte und will in systematischer Weise die zum Verstéindnis
notwendigen Kenntnisse nebst den Ergebnissen aus dem Material fiir
das Studium der Religion des koptischen Volkes, der Geschichte der
Magie und Liturgie zusammenfassen. In der Hoffnung, dab die Aus-
fithrungen auch fiir weitere, bisher unpublizierte koptische Zaubertexte
Dienste leisten konnten, ist als Titel fir diesen Band einfach die
Bezeichnung « Einfithrung in koptische Zaubertexte » gewéhlt worden.

Als Teilabdruck ist Kap. XIII-XIV unter dem Titel « Liturgie in
koptischen Zaubertexten » als Doktordissertation von der Philosophi-
schen Fakultit der Universitit Bonn, der das ganze Werk vorgelegen
hat, genehmigt worden.

Die Korrektur haben die Herren Professoren Dr. Dr. Carl Schmidt,
Berlin, und Hans Bonnet, Bonn, mitgelesen. Diese Herren, sowie Pro-
fessor Dr. Anton Baumstark, damals in Bonn, haben sich sehr um das
Gelingen dieses Bandes bemiiht, und ich danke ihnen geziemend als
meinen Lehrern.

Herrn Jean Capart, dem Leiter der Fondation Egyptologique Reine
Elisabeth, Bruxelles, der mein Werk in die Stiftung aufzunehmeri
geruhte, sei dieser Band in ergebenstem Dank zugeeignet.

Der Verfasser.
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I. TEIL

Die Kenntnis der hoheren Michte, an die oder gegen

die der Magier sich wendet



VORBEMERKUNG

,.”kvsystematlsche Darstellung der zum Verstandnis der Zauber-
_texte notwendigen Kenntnisse mit den aus dem vorliegenden
" Material zu gewinnenden Er gebnissen den Dienst einer Einlei-
}‘tung in die magischen koptischen Papyri leisten. Die Arbeit
faBt einerseits die Méchte ins Auge, mit welchen die magische
Kunst rechnet, andrerseits die Mittel zur Beeinflussung des
jf-stchenrelches und der Gotter. An letzter Stelle wendet sie
‘sich der Praxis zu und sucht die magischen von den medizi-
fnischen Handlungen wie von den kirchlichen Praktiken abzu-
~ grenzen, von ihnen aus zu erkliren und das Verhaltnis der
& aberglaubischen Gebete zu den religiosen aufzuhellen.

"Eritsprechend der geschichtlichen Stellung des koptischen
~ Volkes sind es die verschiedensten Gestalten religiosen Glau-
- bens, denen wir in seinen Zaubertexten begegnen. Die Gotter

und die Damonen der alten heidnischen Zeit sind fir den
Magus noch nicht tot, die Gestalten der griechisch-synkreti-
~stischen Religion und Magie kennt er wenigstens noch dem
Namen nach. Judentum und Christentum bringen zundchst
eine Uberfiille neuer Namen und Bilder von Gott, den himm-
lischen Méchten und Orten, eine Bliite der Eschatalogie und
Apokalyptik. Besondere Bedeutung gewinnt auch speziell das

Wie der Plan zu dem Gesamtwerk angibt, soll hier eine 1



4 Vorbemerkung : 52 L

gnostische Christentum, dem ja die #ltesten erhaltenen Denk-
méler koptischer Literatur angehoren. Dieser Bereicherung an
Material steht der innere Kampf gegeniiber, den das groBkirch-
liche Christentum mit der Zauberei fiihrte. In der Art, wie die

alten Gotter und Zwischenwesen in den koptischen Texten | | Von Horus, Ists uxp Nepurays, den Lieblingsgestalten der 3

behandelt werden, finden wir Spuren dieses Ringens verewigt. = tdgyptischen Gotterwelt, retten sich lebenskréftige Ziige in unsere

: koptischen Texte. Isis, grof an Zauberspriichen, die Gottin
der Agypter in Religion und Magie, sicherte sich menschliche
Teilnahme, von den Isisgliubigen als stets hilfsbereite Mutter

- aufgefait. Allzeit konnte sie ihrem Kinde Horus in seiner Not
mit ihrem magischen Wissen und Konnen Hilfe bringen. Die
urspriingliche Sage meldet wohl von vielfacher Gefahr des
Horusknaben in sethianischer Verfolgung. Darnach hat man
dem Kinde Horus irgendwelche Note angedichtet, eigene Be-
drangnis in das Leben des jungen Gottes zurlicktragend. Da
einer von der Gottin Heilung einer Brandwunde erheischte,

~ dichtete er eine Szene, wie Isis ihr Kind vor dem Feuertode
errettete (‘). Wer sich vor Schlangen und Skorpionen zu be-
wahren oder von ihren Bissen zu heilen suchte, wuBite mit der
Kultlegende zu berichten, wie die hohe Gottin ihr Kind aus
solcher Fahrnis errettete (*). Andersartig ist die, die uns der
groBe Pariser Zauberpapyrus aufbewahrt hat (}). Da wird im
Altkoptischen erzihlt, wie Isis wegen der Untreue ihres Gemahls
in Leid kommt und ihr Vater, der groBe Thot, magische Hilfe
anrét.

I. DIE ALTAGYPTISCHEN GOTTER

o» 1. Eruan-Ranxe, Agypten und dggyptisches Leben im Altertum, Titibingen 1923
! ' 8. 404 ; Roroer, Urkunden zur Religion des Alten Agypten, Jena 1923, 82 ff,
2. RoEpEr, Religion 87-97.
8. Preisenpanz, Papyri Graecae Magicae I, no IV 95-132.
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6 1. Die altagyptischen Gotter. § 4

Zu diesen Formen der Sage bieten unsere Texte weitere
Abwandlungen. Eng kntipfen die hier vorgelegten Stiicke I
und II an die altkoptische Schilderung an. Doch diesmal ist
nicht Isis, wie die alte Version verstindlich berichtet, sondern
das Kind Horus in Liebesleid : die Madchen zeigen sich ihm
sprode. Da taucht wieder einmal der Isistempel von Habin, aus
anderweitigen Nachrichten wohlbekannt (*), vor unseren Augen
auf (I). Wir finden die Gottin im Kreise von sieben Jungfrauen.
Horus kommt herzu und klagt Isis sein Leid. Dagegen gibt ihm
die zauberkundige Mutter eine Anweisung zur Verfertigung
eines Liebestrankes. Daraus erhellt, daB dieser Text urspriing-
lich als Segensformel zur Bereitung eines Philtrums gebraucht
wurde, wenn auch das vorliegende Papyrusblatt einfach als
Amulett zusammengefaltet getragen wurde. Eine andere Auf-
machung (II) behandelt dasselbe Thema. Diesmal hat der Sohn
Horus tiber sieben Jungfrauen zu klagen, die an einer Wasser-
quelle saflen und seinem Werben sich widersetzten. Da verriit
die Mutter Isis ihm das Zauberwort, unterrichtet ihn, wie oft er
dieses zu sprechen, welchen Ritus er dabei zu beobachten habe.
Beide Stiicke gewdhren einen lichten Einblick in die Art, wie
koptische Schreiber Themen variieren und doch bei ihren Vor-
lagen bleiben. Mit der altkoptischen Erzéhlung haben beide
gemeinsam, daf3 sie mit einer kleinen Einfiihrung des Dichters
anfangen, woran sich der Dialog schlieBt, der dieselben Worte
wieder aufnimmt. Auffallig ist, wie sogar wortliche Ubereinstim-
mung vorliegt : einmal ist es Isis, die bestaubt und bekiimmert
kommt, das Auge voll Trénen, das Herz voll Seufzern. Thot
fragt : « Was ist dir, Isis, daB dein Auge voll Triinen, dein Herz

1. 1,6 Komm.

§§ 4-6 Horus, Isis und Nephthys. 7

voll Seufzern ist ? » In den Berliner Texten erscheint ebenso
Horus und wird gefragt: « Was ist ist dir, Horus, daB du
weinst, was ist dir Horus, daB3 du seufzst? »

Die unermiidliche Abwandlung des Themas berichtet weiter
(IIT), wie einmal der Horusknabe Leibschmerzen bekam und
die kluge Mutter zu helfen wufite. Ratsel 1aBt uns der Text un-
gelost (*). Der Horusknabe geht auf den Berg, um zu schlafen,
Wie pafit dazu die sich anschlieBende Schilderung der Vogel-
jagd ? Er iBt sogar seinen heiligen Vogel, den Falken, roh auf.
Lost sich auch die Botenlegende als fremder Bestandteil leicht
ab (°), was ist aber mit einer Isis auf dem Berge von Helio-
polis am Kupferofen anzufangen ? « Man mochte glauben, es
seien Alchemisten gewesen, die der alten hohen Gottin eine so
triibselige Stellung angewiesen haben. Auf der anderen Seite
wird ihr freilich in dem SchluBipassus auch die Herrschaft tiber
den Himmel zugeschrieben », wie Erman (}) meint. Von den
Pyramidentexten an haben wir es zu. beklagen, daB die Gotter-
legenden nicht um ihrer selbst willen aufgezeichnet worden
sind. Je bekannter dem alten Leser die Uberlieferungen waren,
desto knapper sind die gelegentlichen Andeutungen, die voll zu
verstehen uns nicht mehr gegeben ist (*).

Das muf3 uns besonders bei der folgenden Legende trosten
(IV). Wieder ist Horus in Leid und Isis tritt helfend auf. Als
Himmelsherrin bedreut sie die Sonne, den Mond und die Pleja-
den, um dadurch die sofortige Heilung des Sohnes zu erzwin-
- 1. Ermax, Heidnisches bei den Kopten, A. 7. 1895, 48,

2. ErmaN, Drei Geister als Boten des Zauberers, Orientalistische Studien, Fritz
Hommel zum 60. Geburtstag, Leipzig 1917, 301-304.

3. Erman in dem zitierten Aufsatz der A. Z. S. 50.
4. Wieppmann, Magie und Zauberei, A. 0. VI, 4 S, 27-28.



'8 1. Die altagyptischen Gotter. §§ 6-7

gen. Hierin haben wir die alte Vorlage fiir die spéter zu reiner
Stilform verw#sserten magischen Drohung (§ 243 ff.) festzu-
stellen. In unverstandlicher Weise ist mit dieser Legende die
andere von der Klage der Isis und Nephthys um den toten
Bruder und Gemah! verbunden. Die beiden Schwestern durch-
- wandern Himmel und Erde und beschlieBen ihre Irrfahrt auf
der Suche nach Osiris in dem Nun, der Unterwelt. Die Absicht
des Magus bei Erwihnung der letzteren Legende erhellt aus
einem Vergleich mit dem schonen demotischen Liebeszauber (%),
der dem Méadchen eine solche Liebe zu dem Bittsteller erfleht,
wie sie « Isis fir Osiris fithlte, als sie ihn tiberall suchte ». Da
aber Isis « die Herrin des Zaubers » ist, « bereitend den Zau-
ber » (%), so hat sie sich bei dieser Suche natiirlich des Zaubers
bedient (%)

Eine letzte Erwéhnung der hohen Isis bietet der von Erman

sogenannte « Zauberspruch fiir einen Hund » (V). Hier interes- -
siert nur die Einleitung : « Schriftliches Amulett, das Isis selbst

geschrieben hat »>. Wird auch weiterhin von der Bindung von
Sonne und Mond gesprochen wie in den oben erwéhnten
Stiicken, so bleibt doch unklar, ob die Einleitung auf die alten
Legenden verweisen will. Eher sieht es so aus, als ob der
Verfasser des Stiickes die beliebte Fiktion beabsichtigt, die die
magischen Texte auf bekannte Personlichkeiten (§ 377 ff)
zuriickfiihrt, ja sie geradezu als Himmelsbriefe ausgibt (§ 376).
Gewibs ist es ein vorziiglicher Einfall, ein von Isis personlich
geschriebenes Amulett, wenn auch nur in Abschrift, zu besit-
zen. Jedenfalls ist hier Isis nicht mehr die lebende Gottin, son-
1. Dem. mag. pap. col. 15, 17.

2. Metternichstele 57.
3. Horerrer II § 256.

8878 Die wbrigen alten Gétter Agyptens. 9

&ern ein bloBer Name zur Empfehlung des Textes. Die Bannung
dés Hundes ist nicht speziell eine Hilfe fir den Spitzbuben (9,
sondern ist im Rahmen des altdgyptischen Schutzzaubers gegen
Tiere zu erklsren, in dem Isis auch neben anderen Gottern

auftritt (§ 3).

Von den UBRIGEN ALTEN GOTTERN AGYPTENS weisen unsere
Texte keine Legenden, auch keine irgendwie greifbaren Uber-
lieferungen auf. ,

Von Seth liegt anscheinend eine Strichzeichnung vor (LIV):
eine Damonengestalt mit Tierkopf von wenig Charakter. Die
linke Hand halt einen Stock, die rechte einen nicht zu erken-
nenden Gegenstand. Auch aus der unverstindlichen magischen
Beischrift ist nichts zu entnehmen.

In den magischen Namen kehrt Seth einigemal wieder. Doch
ist die Deutung auf den &gyptischen Unheilsgott nicht immer
eindeutig, da neben ihm ein alttestamentlicher Vater gleichen
Namens steht. Einerseits wird sowohl Jao Sabaoth als auch
Christus mit dem alten Gott gleichgesetzt, andrerseits erscheint
Christus auch als der Antitypus des biblischen Seth (?). « Ich
beschwore dich bei deinem eingeborenen (povoyeviic) Sohn,
dessen wahrer Name ist : Seth, Seth, der lebendige Christus » ;
weiter unten in demselben Text LXXII heifit es : « Jao Jao Seth
Schemmehrael Adonai Jakukai Baruchja Scharku Kolosu ».

Nach der christlichen Formel der lebende Christus (§ 111)

mufl Seth der alttestamentliche Vater sein. Doch gleich darauf
in der Anrede an den Vater Jesu kann man zweifeln, ob der
Papyrus, mit synkretistischen Elementen vertraut, mit den alt-

1. 4. Z. 1895, 135,
2. Epiphanius, haer. 39 ; Philastrius ¢. 3 (P. L. 12, 116). Hengstenberg.
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10 - L Die altagyptischen Gotter. - §§ 8-10

testamentlichen Namen, die Gemeingut der magischen Wissefi—
schaft geworden, etwa den altagyptischen Gott gemeint habe.
Sicher ist der alte Gott in einer Namenreihe des Reinhardt-
papyrus enthalten : « Hor Bahor Kahor Esth (Umstellung von
Seth) Mmobyre Naiéuiés ». Ob er mit Jesus gleichgesetzt wird,
ist unersichtlich. Sicher aber geschieht das bei

Bés, dem komischen Schutzgott der alten Agypter. Da sehen
wir auf demselben Papyrus eine alte Orantenfigur, auf deren
Gewand das Monogramm ¢ XC und der Name Bes zu lesen ist.
Man beachte, daB dieser Bes also keineswegs als boser Damon
auftritt ; wird er doch mit dem guten Jesus verbunden. Fiihrt
ja dieser arabisch-koptische Text Jesus selbst als gute Macht
auf, wenn er verfluchend schreibt : « Jesus ist aus dem Hause
herausgegangen, (verschiedene bose Michte) sind hineingegan-
gen in das Haus des NN », Allerdings wuf3te man auch von
einem Damon Bes zu berichten, der in einem verlassenen Hei-
dentempel sein Unwesen trieb (*).

Die alten hochsten Gestirngotter haben ein doppeltes
Schicksal. Teils hat man sie den guten Engeln oder Erzengeln
der judisch-christlichen Papyri gleichgesetzt (§ 127), teils wur-
den sie zu bosen Zwischenwesen (%). Solche Gestalten treten
in einem gnostisch gefarbten Stiick (XLIII) auf, da Planeten-
démonen dem Lichtchristus den Durchgang wehren wollen,

1. Zokea, Catalogus codicum copticorum S. 100-101.

2. Bousser, Kyvios Christos, 2. Aufl. Gottingen 1921, 185. Vgl. besonders aus den
Berliner Museen die aramiische Inschrift auf einem Tongefsh (No. 2416), versffent-
licht bei’ Wonrstewy, Uber einige aramdische Inschriften auf Tongefissen des
konigl. Museums eu Berlin, ZA 1893 S. 313-340 und 1894 S. 11.41, besonders 1894
S. 11 und 16; gleichfalls bei SriisE, Jidisch-babylonische Zaubertewte, Halle 1895
S. 22. Zu ostaramdischen Parallelen : Kriver S. 65,
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§ 10 Die iibrigen alten Gotter Agyplens. 11

Thr Zirnen richtet sich ohne Grund gegen die als Elementar-
geister geschilderten Remposch (§ 17). Weiter sucht man sich
gegen bose Geister zu schiitzen (XXVIII, 95-99), die in der Bahn
von Sonne, Mond und Sternen gehen und umwandeln. Waren
in der griechischen Welt die Gestirne die Gegenstinde der
Frommigkeit, lassen die Kirchenviter die Vorginge des gestirn-
ten Himmels den guten Engeln unterstellt sein, so war es gno-
stischer Geist, der sie als Feinde des Aufstiegs zur Himmelser- -
kenntnis, als Hindernisse des nach dem Tode den verborgenen
Sphéren zueilenden Mysten auffafte.

Indes haben wir auch noch Belege fiir die alte Macht der
Gestirngotter, wie XLVIIL, 5, 6 ff.: « Wir verherrlichen dich,
Himmel ; wir verherrlichen dich, Erde ; wir verherrlichen dich,
Sonne ; wir verherrlichen dich, Mond ; wir verherrlichen dich,
Sabaoth nebst allen Sternen ; wir verherrlichen dich, Arak-
tos...!> und XLVIII, 98: « Helios, der auf der ganzen Erde
erstrahlt ».
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. GOTTER UND  DAMONEN DES SYNKRETISMUS

(auBer bestimmten gnostischen Gestalten)

Synkretismus verwirrt und verflacht die Gestalten der ein-
zelnen Gétter und Damonen, hindert ihre zeitliche und 6rtliche
Festlegung. Sucht auch jidisch-christliche Spekulation diese
samt sonstigen Ausgeburten der Volksphantasie wie Spukge-
stalten mit den gefallenen biblischen Engeln zu ver quicken, so
kann doch der Versuch gemacht werden, die aus heidnischem
Kreise erwachsenen Gestalten gesondert zu fassen.

UnGENANNTE GOTTER UND DAmonen. Am Schluf der Horus-
Isislegende (II) wird der Liebesdamon, « der GroBe unter den
Geistern » statt unter den biblischen D&monen bei den alt-
heidnischen zu suchen sein. Wenn am Schlufs von I zwei Engel
bemitht werden, die den K&mmerer Abimelech fiir 72 Jahre
in Schlaf versenkten, anscheinend gute Geister, so kann doch
der Magus nicht gut fiir einen niedertrichtigen Liebeszauber
die Engel des Himmels in Anspruch nehmen wollen. Die Vor-
lage des Textes wandte sich also an altheidnische Liebesdamo-
nen. Und wirklich erscheint der vielberufene Abraxas in dem
Paralleltext IV. Der Liebeszauber X wendet sich an Geister in
ihren «herrlichen Orten », die weder bse, gefallene Engel noch

~ gute im judisch-christlichen Sinne sein kénnen. Ein alter Heilgott

oder -ddmon wird in XII um seine Hilfe angegangen, iiber dem
als hoherer « der Gott der Magier » steht. Da tiberdies das Stiick

§§ 12-14 Ungenannte Qétter und Dimonén. 13

uralte Praxis tberliefert, so ist die Deutung auf einen altheid-
nischen Gott oder Ddmon ganz klar.

Am schonsten ist in XIV die Verbindung des koptischen
Zaubers mit dem #agyptisch-griechischen Synkretismus zu fas-
sen. In der Anrufung 28-37 beteuert der Magier dem zitierten
Gotte : « lch habe deine Fasten gehalten und deine ....., ich
habe dir Weihrauch gespendet in Reinheit, ich habe deinen
Dienst versehen .... ». Dann wird der Text leider unverstandlich,
und weiter werden mehrere Geister eingeladen, sich auf ein
wollenes Polster niederzulassen, ganz im Sinne der griechisch-
agyptischen Art, die erschienenen Gotter voll Ehrfurcht und
Liebe zu begriien (‘). In der folgenden Epiklese 48-49 des
Offenbarungszaubers werden Geister ehrfurchtsvoll gebeten, sie

 mogen geruhen, den Ort zu verlassen, an dem sie sich befinden,

den Wahrsagebecher und die vergotteten und fernsehenden
Augen des Anrufenden mit Licht zu erfiillen und alle Mysterien
zu enthiillen, nach denen sie gefragt werden. 50-59 werden
Geister gebeten, ihre Grofe auf den Becher herabzusenden und
ihn weit zu machen, daB in ithm alles erscheine, wonach diese
zitierten Geister gefragt werden. Ganz sinngemaf hat hier der
Kopte die alten Praktiken der &gyptisch demotlsch-grlechlschen
Texte mitiberliefert (§ 257 ff.).

Mit den alten UNTERWELTSGOTTERN UND -DAMONEN glaubten
unsere Zaubertexte die judisch-christlichen Vorstellungen vom
Reiche des Satans vereinigen zu konnen. So erklart sich das
ungestorte Fortleben der ersteren. Der Machtzauber VI schildert
den Herrscher der Amente (beachte den alten Namen des West-

1. Presexpanz I ne 1 74-95.
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14 IL. Gotter und Didmonen des Synkretisinus.

reiches) auf seinem feurigen Throne. Er trigt dgyptische Namen
Chuck me.... und hat Damonen mit alten Namen (u. § 16)
zu Diensten. VIII bezeichnet diesen Herrscher als Gott, nennt
ihn griechisch Tartaruchos. Gegen ihn wird ein ungenannter
Damon ausgespielt, der iiber himmlische Méchte nach Art eines
Elementargeistes gebietet, ein altheidnischer unterirdischer gegen
einen tberirdischen. Die Einfilhrung des Namens Tartaruchos
lifst hier eine Drohung gegen den Herrn des Himmels zustande
kommen, den Teufel anzuerkennen (*).

An heidnische Geister wendet sich urspriinglich IX. Schurin,
schuran, schutaban sollen vielleicht ihre Namen sein. Wenn
auch eine Satanslegende eingeschoben wird, so sind doch alte
Damonen, und nicht etwa der Satan selbst in diesem Stiick
angerufen, wie auch die Anrede: « Ich flehe euch alle an »
zeigt. Der als Amulett zu tragende Name (§ 208) verweist in
griechische Texte als Quelle zuriick.

ELEMENTARGEISTER. In IV wird eingangs ein Aphbure, Aph-
bure beschworen, der sich zum Beweise seiner Macht erbietet,
das Wasser des Flusses zu schopfen, den Schlamm des FluB-
bettes heraufzuholen, offenbar ein Wassergeist. Grofe Ahn-
lichkeit besteht zwischen den Liebeszaubern VIII und X1V, 12-
27. Der angerufene Geist bietet zuniichst verschiedene Proben
seiner Kraft an (*), Steine zu spalten, Eisen zu Wasser zu
machen, eiserne Tiren zu zertrtimmern, das Fundament der
Gefangnisse zu zerstoren. Alles dies lehnt der Beschworer ab
und nennt dann sein wirkliches Begehren : die Zufithrung der

1. Erman BKU S, 4; of. § 173.

2. Vgl. damit die Zauberkimste des Simon Magus in den Pseudo-Clementinen,
Reeognitionen III 47; I1 9; Homilien II 32.

§§ 14-16

s A

§§ 16-18 Unterweltsgotter, Elementargeister. 15

Geliebten ; XIV nennt den Damon « den GroBen, starken und
michtigen, gesetzt tber die Riegel », Miak ist vielleicht sein
Name, er ist den Dekanen Sak, Misak und Schacha unterstellt.
XI ruft Soro Chata (§ 213) genannte Geister an, die Felsen
zertrimmern konnen, daB sie Bande losen. Echuch, Beluch,
Barbaruch (VI, 24) erscheinen als Berggeister.

Wihrend die letztgenannten Damonen iiber die Elemente
dieser Erde Macht haben, gebieten andere itber die Winde,
Tau und Regen. Aus dem Rahmen der Horus-Isislegende 111
fallt das Motiv der Botendéimonen Agrippas heraus. Die anderen
an Schnelligkeit tiberbietend, will der letzte von ihnen den
Weg « in dem Hauch des Mundes » zuriicklegen. Sonstige,
von Erman (') besprochene Fassungen: Pfeil, Wind, Gedanke
oder Licht, Wind, Gedanke legen es nahe, hier etwa an die
Elementargeister des Windes oder Sturmes zu denken, entspre-
chend Ps 104, 4 : < Der zu Boten macht Winde ». XLIII, 125-
126 werden Geister, die den Tau und Regen tber die Erde brin-
gen, pMenww « Verteiler » genannt. Wegen ihrer der Erde
freundlichen Tatigkeit haben sie sich den unbegriindeten Zorn
der groBen Aonen (§ 10) zugezogen. Diese Gestalten sind in
XXXI nsher bezeichnet : « Seid gegriifit, ihr zwolf Knaben, die
ihr den Leib der Sonne verhiillt ! Seid gegriifit, ihr zwolf Scha-
len Wassers ! Sie fiillten ihre Hénde und warfen es (das Wasser)
hinein in die Strahlen, daB sie die Friichte des Feldes nicht
versengten ».

FaBeLwesEN. VII beschreibt ein fabelhaftes Ungeheuer « mit
der Stimme des Lowen, mit dem Fittich des Adlers, dessen
Stimme im Himmel ist, dessen Kopf auf der Erde ist ». Der

1. S.0. 8.7 Anm. 2.
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Magus hat den Herrn gefunden (d. i. Zauberkraft tber ihn
erlangt), dem dies Fabelwesen dient, und somit iiber dieses
Macht erlangt. Die zu kurzen Andeutungen widersetzen sich
der weiteren Erklarung.

In XXXII, 16 ff. liegt das wachende Untier am Eingang der
Amente auf einer goldenen Wiese, ein einhorniges Ungeheuer
namens Sappathai, das in seiner fabelhaften Gestalt an den
dritten einéugigen und einh&ndigen Damon Agrippas von III
erinnert. :

SeukcesTALTEN. Volksphantasie glaubt die Welt von allerlei
menschenfeindlichen und schadigenden Wesen bevolkert, zu
denen die bose Aberselia (*) von XLVIII, 22 ff. gehort, eine
kindertotende Unholdin, die nach christlicher Legende von dem
Hl. Sisinnius getotet wurde. In vielfacher Bearbeitung, beson-
ders im Athiopischen, liegt sie uns vor (*). In XLVIII wird sie
zu Recht erwihnt, da es sich um den Schutz der Kinder im
Mutterleibe handelt. Doch ‘ist von der ganz konkreten Gestalt
hier nichts als ein Gattungsname, die Adberselien, tibriggeblie-
ben.

Der noch heute im Volke lebendige Spuk des bisen Auges
wird in den Amuletten LVILVII bekimpft. XLVIII, 23 stellt
neben dieses noch einen Damon, der die Augen (derer, die er
antrifft,) verschlieBt. Noch weitere schlimme Gestalten erwihnt

1. CMB 8. 253, Anm, 9,
2. Basser, Les apocryphes éthiopiens I V, Les légendes de S. Terhag et de
S. Sousnyos 1894 ; Karr Frigs, The Ethiopic legend of Socinnius and Ursula

(Actes du 8me Congrés international des Orientalistes 1899, section I sémitique, -

2 fascicule p. 55 ff. Leiden 1893); W. H. WorreL, Studien eum Abessinischen
Zauberwesen, Z. A. 23 (1909) S. 149 ff. Zur kopt. Uberlieferung vgl. auch v. Len,
Kl K, §t. 11, 8. 8.
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88 40-29 Spukgestalten, verblafte Namen. 17

dieser Text, die nicht sicher zu deuten sind. Allerdings wire es

" wohl zu beachten, wenn unter diesen die alten Schicksalsgottin-

nen (potpe) (%) genannt sein sollten und diese also schlechthin
in einer Reihe mit bosem Spuk zu stehen k&men.

Zusatz. Kramkheitsddmonen, sicher altsgyptisches Gut, sind in kop-
tischer Zeit den judisch-christlichen Schadenbringern gleich-
gestellt worden und finden deshalb spiter (§ 173) ihre Be-
handlung.

Zu BLOSSEN NAMEN VERBLASST, finden alte synkretistische 21

~ Gotter und Démonen in der Abhandlung tber magische Namen

und Worte (201 ff) ihre Behandlung ; hier geniigt es, eine Liste
der dort behandelten zu geben :

). afdavabavarfa  2). aypappa Yopopr  3). afpatac

7 4). Paadoopes  5). Bavywwy  6). paphopawd 7). cepecihap

8). evdapov  9). epmpuabon(cpay apa)yedioummpe

o 10). zocemﬁoccppsvsy.ouvoetkoapmpupwc..ougocpmpoch@ovuopevepcpocﬁweaum

11). ceoeyyey Bappapayyns  12). BapBapawd  13). copoOYATTA
14). paoned paoxeddho  15). Cayovpy  16). Sapvapeveng

Beztiglich des Abraxas konnte die Frage gestellt werden, ob g9

{iber ihn nicht mehr als der blofe Name in dem Kairiner Zau-

berritual (XIIT) vorhanden ist. Wihrend der Text den Abraxas
nennt, zeigt der Schlufi des Stuckes als Zauberbild zwei Hiihn-
chen. Im groBeren steht deutlich das Monogramm Jesus Chui-
stus, sowie in versteckter Weise Gottl. Der kleinere hat keine
Inschrift, aber der verlingerte Schwanz weist auf den dabeiste-
henden Sabaothstern hin. Da der Hahn bekanntlich eine Dar-
stellung des Abraxas ist, kann dieser Papyrus wirklich die Glei-

1. CBM S. 253 Anm. 6.




18 I1. Qotter und Ddmonen des Synkréiz‘sahds. §22

chung Abraxas-Sabaoth einerseits und Abraxas-Jesus andrer-
seits andeuten wollen. Allerdings kenne ich keine anderen
Darstellungen Jesu als Abraxas. Doch weil man wohl, daB
Jao den Synkretisten auch als Name Jesu gilt (§ 49); daher
wire auch eine Gleichung Jesus-Abraxas statt Jao-Abraxas

nicht befremdlich. Es wére wohl zu beachten, wenn eine solche

sich mit den alten griechischen Formeln zu Eingang des
Stiickes hier noch auf einen Text des 9. Jhs nachweisen liefze.

IIl. RESTE AUS DER GNOSIS

Auf nicht geringe Schwierigkeiten dirfte der Versuch einer

‘genauen Umgrenzung dessen stoBen, was in unseren Texten

als gnostisch anzusprechen ist. Selbst der Begriff der Gnosis ist
ja noch immer schwankend. Ohne auf grundsitzliche Fragen
einzugehen, wie sie da in reichlicher Fiille sich eroffnen, soll
im folgenden nur dasjenige zusammengestellt werden, was in
den Zauberpapyri sich deutlich mit anderweitig sicher bezeug-
tem Glauben gnostischen Sektentums beriihrt.

Der hichste gnostische Gott

Der in unerreichbarer Transzendenz hocherhaben tiber alle

- Erscheinungswelt und in schérfster Trennung von ihr thro-

nende, mit Vorliebe durch negative Attribute bezeichnete
hochste Gott der Gnosis (") tritt in unseren Texten kaum hervor.
Immerhin konnte man sich an seine Gestalt erinnert fiihlen,
wenn XXVIII beginnt : « Ich rufe dich heute an, Vater, dytog,
Heiliger, der in dem Heiligtum wohnt, Schoner, Unsichtbarer,
UnfaBbarer, Unaussprechlicher, Herr, Gott, Pantokrator, Gott
der Gotter ! » Doch darf ja nicht vergessen werden, daB etwa
jene Vorliebe fir negative Bestimmung des gottlichen Wesens
nicht erst gnostischer Ausdrucksweise eigen ist, sondern letzten
Endes in griechischer, besonders stoischer Philosophie (*) wur-

1. Philotesia, 318 ff. ; Scaminr, Guostische Schriften, 348, Epiphanius, Adv. haer.

. 132,77 (P. G. 41, 558) ; cf. Brav, Das alijiidische Zauberwesen?, Berlin 1914,

2. Bavusrarg, Vom gesch. Werden der Liturgie, 28 f.
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20 II1. Reste aus der Guosis. §§ 24-26

zelt und auch im liturgischen Gebet der Kirche wiederkehrt.
Da das Gebet im weiteren Verlauf den anaphorischen Text
(§ 393) benutzt, wird dieser als direkte Quelle festzuhalten sein.

Die alte gnostische Trias : Vater, Mutter und Sohn

Weitverbreitet ist in gnostischen Systemen eine Ersetzung
der katholischen Trinitit durch eine Dreiheit von Vater, Sohn
und der Mutter, die einerseits durch das femininische gramma-
tische Geschlecht des semitischen Wortes fiir Geist (m11%) nahe-
gelegt wurde, andererseits schon ihre Vorgéinger in jenen
Verbindungen hatte, in denen #gyptische Priesterspekulation
Gotter des Lokalkultes zusammenzufassen wufste. Wir erkennen
jene Dreiheit zundchst in derjenigen von Adtoyevig (matvp), der
»Adfidero und des "A3apag ("Avdponog) an der Spitze des Systems
wieder, dessen Darstellung Irensus I 29, 3 beginnt, und worin
Bousset (') ein in der Barbelognostik iberbautes einfacheres
und urspriinglicheres erkennen will. Sie kehrt wieder in derje-
nigen von Ilpodpywv, Bapfnid und dem von ihr emanierten
Licht Xpiotég. Irendius I 21, 3 erwdhnt eine Taufe, die vollzogen
wird auf den Namen des unbekannten Vaters des Alls, auf die
Wabhrheit, die Mutter aller Dinge, auf den Aon, der auf Jesus
herabgekommen ist. Im Apokryphon Johannis (¥) identifiziert
sich der als Greis und Jingling Erscheinende mit der ganzen
Trias : « Ich bin der Vater, ich bin die Mutter, ich bin der
Sohn ».

Was speziell die Gestalt der Mutter betrifft, so sei einmal auf
das bekannte Fragment des Hebraerevangeliums verwiesen (),

1. Hauptprobleme der Gnosis, 338.

2. Philotesia, 319.
3. Henntcke, 54.

§§ 26-28 Die alte gnostische Trias. 21

wo der Heiland spricht : « Soeben ergriff mich meine Mutter,
der heilige Geist, an einem meiner Haare und trug mich weg
auf den groBen Berg Thabor ». Zu erwidhnen ist ferner die
verborgene Mutter der Thomasakten (), z. B. cap. 50 : « Komm,
verborgene Mutter ! Teil dich uns mit in dieser Eucharistie, die
wir in deinem Namen begehen, und in dem Liebesmahl, zu dem
wir versammelt sind auf deinen Ruf! », und cap. 27 (}:
« Komm, barmherzige Mutter, du Genossin des Minnlichen,
komm, die du die verborgenen Geheimnisse offenbarst, komm,
du Mutter der sieben Héauser, die du ruhest im achten ! »
Auf den Kreis dieser Vorstellungen scheinen folgende Stellen
zuriickzugehen : XLIII, 10 ff.: « Ich bin Maria, die verborgene
in Mariam in der Offenbarung; ich bin die Mutter, die das
wahre Licht geboren hat ».

XL, 5 ff. : « Maria ist die Nahrung Gottes, des Vaters,
der im Himmel ist ».

XLVII, 16, 2-5: « Ich rufe dich an, Gabriel, bei der
groBen, geehrten Jungfrau, in der der Vater schon verbor-
gen war, bevor er etwas geschaffen hat ».

Besonders stark fithlt man sich hier an Aussagen tiber die
Gestalt der Barbelo erinnert. So sagt Irendus I 29, 1 von ibr:
« Einige von ihnen nehmen einen nie alternden Aon in einem
jungfraulichen Geiste an, den sie Barbelo nennen », und #hnlich
driickt sich Theodoret I 13 im AnschluB an ihn aus.

Eine andere Erklarungsmoglichkeit bote allerdings noch die
Stellung der alten Muttergottin zu den sieben Planetensionen
im allgemeinen und zu dem Weltschopfer Jaldabaoth (%)

1. Ib. 270,
2. Ib. 266.
3. Gnosis, 58 Anpm,
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Auch als seine, bzw. eines Sabaoth genannten und mit dem
Gotte Israels gleichgesetzten Aons erscheint ja Barbelo. Wenig-
stens der blofie Name Jaldabaoth erscheint denn auch in einem
nicht naher zu bestimmenden Papyrusfragment (). Spuren diirfte
er ferner an zwei Stellen hinterlassen haben, an denen sehr
deutlich der Name vielmehr der Barbelo nachzuklingen scheint :

XV, 11 ff.: « Im Namen des Marmaroi, der Dynamis,
die vor dem Vater steht, der groBen Kraft von Barbaraoth,
des rechten Armes von Baraba, der Lichtwolke, die vor
Jao Sabaoth steht ».

XLVII, 8, 8 ff. : « Ich beschwore dich, Joiriel, bei der
Lichtwolke, die vor dem Vater steht, in der er schon
verborgen war, bevor er etwas schuf, deren Name ist

 Marmari, der GroBe, der Ort des Geistes (mvedpa) des

Adonai Eloi Pantokrator ».

Zur Erklarung ist hier vor allem der Bericht des Apokryphon
Johannis (*) heranzuziehen, in dem in hochst bezeichnender
Weise die Lichiwolke unserer Stellen wiederkehrt. Sophia
(Prunikos), eine Dublette der Barbelo, hat ohne Zustimmung
ihres Syzygos ein Licht emaniert, « unvollkommen und haBlich
an Gestalt, weil sie es ohne ihren Syzygos gemacht hatte, und
es glich nicht der Gestalt der Mutter, seiend von anderer Gestalt.
Sie sah aber ihn in ihrem Ratschlusse, daf er in dem Typus
einer anderen Gestalt geworden war, habend Schlangengesicht
und Lowengesicht und leuchtend im Feuer. Sie stieB ihn von
sich, auBerhalb jener Orter, damit keiner der Unsterblichen
ihn siihe, weil sie ihn in Unwissenheit geboren hatte, und sie
verband mit ihm eine Licktwolke und stellte in die Mitte der

1. CBM Ne 522 (Ms. or. 4920 (i) Frag. 2a),
2. Philotesia, 329 f,

8§ 29-31 - Die Herabkunft des Aons Ohristus. 23

Wolke einen Thron, damit niemand ihn sdhe, auBer der hl.
Geist, welcher genannt wird Zoe, die Mutter von allen, und sie
nannte seinen Namen Jaldabaoth. Dies ist der erste Archon
(mpwtdpywy) ; dieser heftete an sich eine groBe Kraft aus der

. Mutter ; er entfernte sich von ihr, wandte sich von dem Orte,

an dem er geboren war, und nahm Besitz von einem andern
Orte. Er schuf sich einen Aon, flammend in Feuer und leuch-
tend, in dem er sich noch jetzt befindet ».

Verfehlt wiirde es sein, wollte man in den hier besprochenen
Texten der Annahme gnostischer Vorlagen dadurch zu entgehen
suchen, daB man auf sonstige Unklarheiten des Kopten im
Verhéltnis des trinitarischen Vaters und Sohnes hinweist (§ 84),
wo die Communicatio idiomatum auf falsche Wege fithren und
itberdies das Bild der Majestas Domini seine Vorstellungen
weitgehend verwirren konnte (§ 112 £.).

Die Herabkunft des gnostischen Aons Christus

- Unverkennbar geht auf gnostische Vorstellungen die Art
zuriick, in der folgende Zaubertexte das Herabsteigen des Aons

Christus durch die Himmel schildern : XL, 4 ff. und 81 ff. :

« Jao, Jao, Christus, Pantokrator, der im Innern des Vaters
geboren wurde, bis er fir uns als vollkommener (téAetog)
Mensch (wieder)geboren wurde durch die Engel (&yyeiog)
und die Erzengel (dpymdyyeroc) und sie ihn zu uns auf die
Erde herabschickten, daB er seinen Leib und sein Blut
fir uns alle dahingebe ... »

Ib. 27-38 : « Kabaoth Kabeltha sind die, welche berieten,
némlich die sieben Aonen (alwv), indem sie sagten: Lafit
uns die Kammer (topetov) schlieBen, daBl er keinen Weg

finden kann, um darauf herabzukommen, Da lichelte der
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GroBe unter ihnen und sprach : « Ich muf lachen..... Er
nahm das Haupt von Jao Sabaoth, er ging hinab in einer
Lichtgestalt in Frieden (sipijvy). Amen ».
XLVL, 5, 2-5: « Wir preisen dich, Thrakaim, der die
Person (mpéownov) Gabriels angenommen hat ».
Zum Vergleich hat man in erster Linie das gnostische Schrift-
tum heranzuziehen. Die Pistis Sophia (') schildert die Herab-
kunft : « Und als ich (Christus) mich zur Welt aufgemacht
hatte, kam ich in die Mitte der Archonten der Sphédra und
hatte die Gestalt des Gabriel, des Engels der Aonen ; und nicht
haben mich die Archonten der Aonen erkannt, sondern sie
dachten, daB ich der Engel Gabriel ware . .. ich sprach mit ihr
(Maria) in der Gestalt des Gabriel, und als sie sich in die Hohe
nach mir gewandt hatte, sties ich in sie hinein die erste Kraft,
die ich von der Barbelo genommen hatte, d. h. den Korper,
welchen ich in der Hohe getragen habe ». Archonten, Gewalten
und Engel fragen bei seiner Riickkehr bestiirzt wie im vorigen
Bericht (*) : « Wie hat uns der Herr des Alls durchwandert,
ohne dai wir es wuBten ? » Dieselbe Tradition findet sich in
den Gespréchen Jesu (°), sie wird bei Epiphanius I 26, 9
abgewandelt : «Ich bin Christus, da ich von oben durch die
Namen der 365 Archonten herabgestiegen bin ». Ahnlich heifst
es schon frither in der Himmelfahrt des Isaias (*), da Jesus von

1. Ausgabe C. Scumint in Coptica II, 1925 ; Deutsch von demselben : Pistis Sophia
1925. Text S. 12 £. ; tibers, 8-10.

2. Text 21 ; tbers. 14.

3. T U 42, 288.

4. Henneckg, 312. 814. An den Befehl des Vaters zum Herabstieg kann man Jesu
Gebet in dem NaaBenerhymnus anschlieBen (Ubers. v. Harxack, Dogmengeschichte
14, 257 Anm. 2): « ..., sende Vater

Mich, daB ich herniedersteige,
Mit den Siegeln in den H#nden,
Die Aonen all durchschreite! .... »

8§ 83-34 Die Herabkunjft des Aons Christus. 25

dem Vater den Befehl erhélt: « Geh und steige hinab durch
alle Himmel und steige hinab zum Firmamente und zu dieser
Welt, bis zum Engel im Totenreich . .. und du sollst gleich
werden dem Bilde aller, die in den fiinf Himmeln sind, und der
Gestalt der Engel im Firmamente wirsl du mit Fleis gleichen
und auch den Engeln, die im Totenreich sind. Und keiner von
den Engeln dieser Welt wird erkennen, dafi du mit mir zusam-
men der Herr der sieben Himmel und ihrer Engel bist ». Einem
Nachwirken dieser Uberlieferung begegnen wir noch in einem
Gebet des 15. Jhs (1) :
« < Xpotdv > tdv culnpdéva éx tod mvebpates . ...,

ot 1ov caprwdévia éx tijg mapdévoy,

ot 1dv Seveydévia Ex Tol Ayyélov ... »

In XLHI, 4 ff. und 81 ff. wird der Herabstieg « durch die
Engel und Erzengel » nicht niher bezeichnet. Wenn « sie ihn
zu uns senden », so ist auch dieser Ausdruck verschwommen.
Gemeint ist also einerseits ein Hindurchgehen durch die Engel-
welt, ohne daB3 es bemerkt wird, andererseits die positive Mithilfe
Gabriels bei der Annuntiatio. Echt gnostisch ist die Aus-
schmiickung des Widerstandes der Aonen in XLIII, 27-36.
Allerdings entspricht die Art der Tauschung (er nahm das
Haupt des Jao Sabaoth und ging hindurch in einer Lichtgestalt
in Frieden) nicht dem zuerst angegebenen Mittel (durch, d. h.
vermitlelst der Engel). Der Rossitraktat setzt aber wirklich
voraus, daB der Lichtchristus in der Gestalt des Gabriel durch
die Himmel geht.

1. Parisinus 2316, fol. 426 v (RurrzenstriN, Poimandres, 301),
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Jesus, der vollkommene Mensch

XLI, 5. 83 heilit der durch die Engel und Erzengel fiir uns
wiedergeborene Christus : der vollkommene Mensch. Ein Paral-
leltext (XLIV, 9-10): « Das ist Maria, die den vollkommenen
Menschen geboren hat. Er hat sein Blut fiir alle Menschen
hingegeben ». Hier liegt natiirlich wesentlich anderes vor als im
sogenannten Athanasianischen Glaubensbekenntnis, wo Christus
aus der Fragestellung des christologischen Kampfes heraus als
perfectus homo wie als perfectus deus bezeichnet und speziell
im Gegensatz zum Apollinarismus dieser Ausdruck durch den
Zusatz erldutert wird : ex anima rationali et humana carne
subsistens. Vielmehr wirkt hier die gnostische Vorstellung nach,
von der Irendus I 29, 3 berichtet : « Et super haec emittit
Autogenes hominem perfectum et verum, quem Adamantem
vocant ». Bildet doch Adamas mit dem Vater Autogenes und der
Mutter die urspriingliche Trias des Irendus I 29 besprochenen
Systems. Es handelt sich um die in jingster Zeit religioser
Forschung vielumstrittene (*), in ihrem Ursprung vermutungs-
weise auf Iran zuriickgefiihrte Vorstellung des Urmenschen als
einer transcendenten Gottergestalt.

Beziehungen zu Einzelgestalten gnostischer Mythologie

GrostiscHE GRUNDLAGE. Zwei Gruppen mythologischer Einzel-
gestalten der Gnosis kehren in unseren Zauberpapyri wieder,
beides Gestalten, die schon durch ihre semitische Namengebung
sich scharf von der Welt hypostasierter mythologischer Begriffe

1. RerrzenstEy, Poimandres 81 ff.; Z nt W 1921, 18 ff. ; Das iranische Erld-
sungsmysterium, Bonn 1921 ; Bousser, Grosis 160-223 ; Religion 354 f. ; 490,

§§ 36-37 Guostische Grundlage. 27

abheben. Es sind einerseits die sieben Planetensonen, anderer-
seits die vier grofien Lichter. Die Namen der ersteren gibt
Irenéius Nr. b fiir das System der Ophiten und Sethianer. Die
vier groBen Lichter waren uns als aus der Syzygie von @é\pa
und Zwy aiovie hervorgegangen fir das Barbelognostische
System bereits durch Ireniius bekannt (). In voller Unmittel-
barkeit treten sie uns heute in dem von ihm ausgeschriebenen
Apokryphon Johannis (%) entgegen.” Kurz erwihnt sie auch das
zweite gnostische Werk des Codex Brucianus (%) : « Daselbst
befinden sich die Pistis Sophia und der praeexistierende leben-
dige und depédiog Jesus mit seinen zwolf Aomen. Es wurden
an jenem Orte Sellao, Eleinos, Zogenethles, Selmelche und der
Autogenés der Aonen aufgestellt und in ihn wurden vier
puotiipes : ANAYY, Savede (sic !) wpoan . . .. gelegt ».

Eine Vermengung der beiden Elemente zeigt in seinem Bericht
itber die Barbelognostiker bereits Epiphanius Haer. I 26, 10,
insofern hier Davithe und Eleleth der Reihe vielmehr der sieben
Aonen Jao, Saklas, Seth, Davides, Eloaeus oder Adonaeus,
Jaldabaoth oder Elilaeus eingefiigt werden. Eine Veranlassung
weiterer Verwirrung wurde die Gleichsetzung der hdochsten
Planetenionen mit den jiidischen Erzengeln. Endlich wurden
hier auch die Dekane eingezogen.

PLaNeTeN (Aonen), Deane, ErzenceL. Mit den Planetenbe-
herrschern und Erzengeln verbindet sich die Vorstellung der
Spharenmusik. Die Griechen setzten « die sieben Planeten den
Saiten der Lyra gleich und glaubten, dafi die sieben Planeten

1. Bousskr, Guosis, 338 ; vgl. Religion, 498.
2. Philotesia, 326 f. : 2aPUOTYHA, (OPOIAHA, AATEIOE, HAHAHO.
3. Scamir, Gnostische Schriften, 264, 649 : HAHAHO, AATEIAG, (OPOIAHA ...
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durch ihr Kreisen in den verschiedenen Abstdnden vom Zentrum
verschiedene Tone hervorbringen, die zusammen die Sphéren-
musik ergeben. Nikomachus von Gerasa (Enchirid. Harmon. 3
pag. 241/2 Jan.) ... setzt ... die einzelnen Planeten mit Riick-
sicht auf ihre Tonhohe den sieben griechischen Vokalen gleich
.... Auch die Gnostiker kannten das; denn nach Markus bei
Hippolyt Ref. VI 48 lassen die éntd odpavol, das sind aber
auch wieder die sieben Planetensphdren, die sieben Vokale
erklingen » ().

Wenn also in XLVIIL, 116 ff. den einzelnen Erzengeln je ein
Vokal zuerteilt wird, so bedeutet das die Ubertragung der
Sphérentheorie von den Planeten auf die Erzengel. Eine Kom-
plikation tritt ein, wenn aus den einfachen Vokalen variierende
Reihen gebildet werden und diese als magische Namen (§ 236 ff.)
aufgefait werden, wie in dem griechischen Text London 124,
31-44 und dem Rossitraktat XLVII, 21, 5-15.

Als neues Erklirungsmoment erscheint die Verbindung der
Dekanddmonen mit den Planeten-Erzengeln. Die Beziehung wird
dadurch hergestellt, daB die Planeten in ihrem Lauf in die
Tierkreise, zu denen je drei sogenannte Dekansterne gehoren,
eintreten und den eigentlichen Beherrschern der Zodia als tiber-
legen erachtet werden (%). Man vergleiche die Schemata von
London 124, 31-44 (%):

agmiovw YUY
erovma  yoyBayvy  popani Yu)(Lev
novwae  Payoyvy  yafptA LOYVg
woowaey  Banabuyvy  covpimi peXEY

TN vuoey

1. Hoprner, I § 150.
2. 1b. § 155.
3.

Ib. § 153,

ovwaent  BalaBayvy  Calumh Lo
voaeno  Badntopwd  Cadawyd  oxfawd

waenoy  Bavywony  ovimi adwval
und XLVIII, 116 ff.
A CEtA MiXawA  Der Frieden
€ ENAK ragpind  die Gnade
H MENAK epadan  die Kraft
1 camiak  coypwA  das Wohlgefallen
0 apTrwpe  gparoynA die Wahrheit
Y APTOP ANANAWA  der Ruhm
®» NAPTOPAK cApAPOYHA. . . .. Arzneikunst und

. Heilung.
Hierher gehort der ebenso gebaute, aber leider sehr verwirrte

Text XLVII, 21, 5-15, in welchem neben variierenden Vokal-

reihen, neben Erzengelnamen (Michael) die bekannten Damo-
nennamen Bainchooch, Chamariel und Abraxas stehen geblieben
sind. Das urspriinglich vierspaltige Schema bietet neben den
Vokal- und Erzengelnamen in der vierten Spalte Benennungen
der gnostischen Planetenbeherrscher, wie schon Winsch (%)
festgestellt hat. Die zweite Kolumne stellt die Dekandémonen
dar, wie die sonstige koptische Namengebung beweist. Es kehren
némlich Jak, Mijak und Semijak in XXXII, 46 und XIV, 21
Sak, Misak, Schacha, beidesmal als « die drei grofen Dekane,
stark in ihrer Kraft », wieder, Athonas (= Gabriel nach XLVII,
20, 17-18) Siak, Ksas, Sabak, Kaab, Kaesas, Ekoe . .. sind in
XLVII, 11, 13 ff. diejenigen, die vor dem Vater stehen. XXX,
36 f. helfen Jak, Pijak, Sachorak ete. bei der Schopfung Adams
(§ 75). Selbst wenn der Kopte in den letzteren Texten alle

1. Sethianische Verfluchungstafeln aus Rom, Leipzig 1898, 80 {,

§§ 39-42 Planeten (Aonen), Dekane, Erzengel. 29
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- | Namen als die von Erzengeln auffaBt, so zeigt doch die vielfache
~ Aufstellung, daB8 wir es mit urspringlich in sich geschlosse-

0 . i ~ I1. Reste aus der Gnosis. §§ 42-45
nen Uberlieferungen von Dekanddmonen zu tun haben.

FRINNERUNGEN AN DIE SIEBEN AoNEN. In XLIII treten die sieben
Aonen in verschiedensten Gestalten auf. Zeile 13 ff. sind Ari-

miel, Davithe, Eleleth, Harmukratos, Adonai, Harmusir, der

Unsichtbare (&épatog), Bainchooch den menschenfreundlichen
Elementargeistern (§ 16 f.) feind, werden aber doch zum Schutze
gegen bose Geister angerufen. Weiter werden sie auf der Nord-
und Ostseite von Antiochien auf einem Myrthenbaum, am
Acherusischen See gezeichnet. Den Aon Christus wollten sie
bei seinem Durchgang durch die Himmel hindern (§ :31 f.).
Dann findet sich Zeile 44-46 die Namenliste der sieben Aonen
am SehluB vieler Ddmonennamen: « Davithe, Eleleth, Hermu-
kratos, Adonai, Hermusur, der Unsichtbare (dépatog). Amen ».
Die ganze Liste ist als geheimer Name Gottes (§ 219) aufzu-
fassen, wie 104-105 : « Allimiel, Davithe, Eleleth, Hermutos,
Adonai, Davithe ... » und 111-112 : « Hermukraton, Adonai . ..
Hermuser, der Unsichtbare (d6patog), Bainchooch » als magische
Namen des Davithe. In der Kompilation der verschiedenen
Elemente hebt sich eine alte Liste der sieben Aonen ab,‘ in die
die vier gnostischen Lichter David, Eleleth, Orojael und Harmo-
genes gestellt sind. Der letztere wird als Hermukratos, Harmo-
sel-Harmusir in unserem Stick aufgefihrt. Ob mit Arimiel-
Allimiel der Orojael-Raguel bezeichnet werden soll, ist unsicher.

In der Bartholomausapokalypse (LXXVI, 79-122) hat man
sich die Reihenfolge der als Engel gedachten Wesen zu ver-
gegenwdrtigen :

Michael, Gabriel, Raphael, Uriel, Raguel, Saraphuel, Asuel -

- §§ 4547 Erinnerungen an Aonen. 31

Balsamos, Elel, Abraxas, Authronios, David, Harmuser
Sauslu.

Dieselbe Gegentiberstellung der sieben Erzengel zu den sieben
folgenden Geistern kann man in XLVIII, 38-40 beobachten :

Jao, Sabaoth, Adonai, Eloi, Elemas, Mixanther, Abraxas -

Michael, Gabriel, Raphael, Suriel, Raguel, Asuel, Saraphuel.
Der Engelkatalog des Rossitraktates XLVII, 2,3 - 3,7 beginnt
mit den Erzengeln Michael, Raphael, Gabriel, Arnael (?), Uriel
und schlieBt mit Abraxael, Jaoel, Sabael, Adonaiel. Wenn auch
der letztere die Engelzahl willkiirlich erweitert, so treten doch
sichtbar in den drei Texten den Erzengeln die sieben grofien
Aonen entgegen, trotz ihrer sekundiren Vermengung mit den

’

~vier Lichtern und sonstigen Démonen erkenntlich.

In den Schutzengelgebeten (§ 137 f.) heifit es nach der Auf-
zihlung der Erzengel XL, 96-99: « Sesenges (Barphara)ng(es). ..
indem sie fiir mich kémpfen, Jao Sabaoth sei auf meinem
Haupte, Adonai (Eloi) sei auf meinem Herzen, indem sie mir
geben Herrlichkeit und ...» Hier handelt es sich nicht etwa
um Anrufungen Gottes um seinen Schutz unter alttestament-
lichen Namen, wie der letzte Satz (indem sie mir geben) klar
zeigt. Die Texte geben also Jao Sabaoth Adonai Eloi Sesengen

- Barpharanges als Gestalten, die wieder den sieben Erzengeln
~ der ersten Schutzengelgebetsfassung entgegenstehen. Der Ver-

gleich mit den eben besprochenen Stellen lifit auch hier an eine
Beniitzung der Liste der sieben Aonen denken.

ERINNERUNGEN AN EmNzELNE Aonen. Jaldabaoth ist oben
§ 28 in einem Stiick ungewissen Inhalts festgestellt worden.
In einer Drohformel (XIII, 21) identifiziert sich der Magus mit
einem Abkommling des Aons Adamas (§ 252). Es will
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scheinen, dafi der alttestamentliche Gott und Jesus, bzw. der
gnostische Lichtchristus mit anderen Aonen vermischt auf-
treten. Wie die alten Gotter und Damonen Gliedern eines hoch-
sten Gottes gleichgesetzt werden, wie z. B. die Spielereien
altagyptischer Theologie im 17. Kapitel des Totenbuches es
belieben, so werden Glieder des sonst im Rahmen des Alten
Testamentes geschilderten Vaters mit mythologischen Gestalten
gleichgesetzt (§§ 64-65 ; 70-71). Besonders fallt Bathuriel auf,
der groBie Vater, der Vater der Himmlischen und Irdischen
(XLVIL 8, 1; 11,6-7; 18,16 ; XL, 65. 74). Einmal wird (XLVII,
10, 5-9) das Haupt des Bathuriel, des groBen Vaters, und seine
rechte Hand genannt und dem angeredeten hochsten Gotte
gesagt, daB diese Hand des Bathuriel im Besitze der ganzen
Gottheit des letzteren sei. Weiter erscheint der Name Bathuriel
XLVIIL, 17, 7 unter den Namen Marmaru ... Jao Sabaoth und
19, 1 unter Sabaoth, Agrama Chamari. Daraus legt sich der
Schlufs nahe, daB dieser ursprunghch ein selbstandiger gnosti-
scher Aon war.

Die anderweitig bezeugte Zusammenstellung des Aons Jao
mit Christus (') ist neben weiteren Gleichsetzungen in unseren
Texten zu beachten. Der Lichtchristus (XLIII, 81, die Parallel-
stelle Vers 3 ist leider unlesbar), heiBt 12w meX<C, nimmt das
Haupt des Jao Sabaoth an, um die Engel bei seinem Durchgang
zu tduschen (§ 31f.). Jecha, der XLIII, 49 in der Liste der
sieben unaussprechlichen Lichtsterne auftritt, bildet einen neuen
Namen Jesu als Jao-Jecha, dessen Leib XLVII, 20, 15 durch
24 Erzengel geschiitzt wird, worin eine deutliche Dublette zu
den 24 Presbytern Jesu der Apc vorliegt. Wie Jecha, so konnen

1. Dovrexr, Ichthys, 1, 268.272.

§§ 49-51 Erinnerungen an die vier Lichier. 33

Baktiotha (Name Jesu als des eingeborenen Sohnes in XLIII,
1. 94 ; XLIV, 1), Phao-Baktamiel (Name des Christus, der
aus dem Herzen des Vaters geboren wurde und am Tage des
Anabael-Sorochata als Richter wiederkommen wird XL, 55-
58) und der Vater Phukta (Name des Weltenrichters XLIII,
100) selbstindige Aonen gewesen sein. Fiir Baktiotha verstirkt
sich diese Annahme durch die eigentiimliche Einfiihrung des-
selben, die leider nicht ganz verstandlich ist und ihn als Ober-
haupt tiber die neunte Ordnung des Geschlechts (?) bezeichnet.

Kutha-Jao, der Gott der Hebraer (XXVIII, 31 f.) verweist
zundchst deutlich auf die Formulierung des Pap. Paris. 3019-20:
« Jesus, der Gott der Hebréer ». Hier ist Kutha wohl 'nicht als

- gnostischer Aon zu erkldren, sondern von der Bezeichnung

der Christen als Kutheer hergeleitet. Nannten die Juden ur-
springlich die verhaBiten Samaritaner nach der Landschaft
Kutha (), so haben sie das Schimpfwort auf die Jinger Jesu
tbertragen (). Da Jao als der Name Jesus gewertet wird, wiirde

also Kutha-Jao der Christus Jesus sein.

ERINNERUNGEN AN DIE vier Licuter der Gnostiker finden

’ sich auBler in den oben behandelten Namenlisten der Aonen

(§ 43 £) in einigen Texten, die besondere Angaben enthalten.
Wir lesen in LXXVI, 103 ff. : « Elel mit dem Augenglanz (?),
Amen ... David, der iiber den Becher der Kirche der Erstge-
borenen gesetzt ist. Amen, Amen. Harmuser mit der pneuma-
tischen Trompete (cdAniyE-mvedpa). Amen, Amen. » Ob der fol-

- gende Sausiu mit dem Duft des Raucherwerkes zu den Lichtern
~zu rechnen ist, weis ich nicht.

1. 2Kg. 17, 24.
2. Ewsesveseer, Entdeckies Judentum, 1893, 215 £,
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XXXI: « Sei gegriifit, David, Vater Jesu Christi, der in der
Kirche (éuxAnolez) der Erstgeborenen des Himmels psalliert
(YdAAew). :

Sei gegrifit, Davithea, mit der Zither (x04pa) der 10 Saiten,
indem er psalliert im Innern des Vorhanges (xatanétacpa) des
Thysiasterions der Freude.

- Sei gegrifit, Harmosiel, der innerhalb des Vorhangs psalliert,
indem ihm respondieren, die auf den Toren (miAn) und den
Tirmen (ndpyog) sind, auf den (?) die Volker (Awég) horen, die
innerhalb der 12 Welten (#éopog) der Freude sind, indem sie

ihm respondieren : dytog dytog dytog elg matip dylog Gy Gpiy -

Gy .

Die wbrigen Stellen beschéftigen sich mit Davithea allein ;
denn wenn XXXII auch den Namen Eleleth nennt, so ist dieser
doch nur als magischer Name des Davithea selbst verstanden.

XLII, 75-76 (Davithe) « du bist es, der tiber den Becher der
Kirche (¢xxAnola) der Erstgeborenen gesetzt ist ».

XLIIL 77ff. : « Du bist es, der die goldene Trompete (céAntyE)
des Vaters blast (caAniCewv). Wenn du blést (caAniCetv), versam-
meln sich zu dir alle, die in der ganzen Schopfung sind, sei es
(eite) Herrschaften (dpy), sei es (site) Engel (dyyehog), sei es
(stte) Erzengel (dpymdyyehog) ».

XXXII, 3 ff. (Davithea), « du Rede (AaA«&) der Engel (&yyehog),

- du Stimme (pwv7) der Erzengel (dpydyyeiog),

du Anblick (8popacia) der Himmlischen,

du Hymnus (Spvég) des Vaters, ... ..

der da liegt auf dem Bett vom Baum des Lebens,

in dessen rechter Hand die goldene Schelle,

in dessen linker Hand die pneumatische Zither (wddpa),

g 5457

4 Erinneringén an die vier Lichier. 35
wenn er alle Engel (dyyshog) zur BegriilBung (domacpée) des
Vaters versammelt.

Ich beschwore dich heute, Davithea Eleleth ».

Hierin erscheint Davitae als Engel der Kirche. Eine solche
Vorstellung ist aus Ape. 1, 20 geldufig, wo sieben Engel der
sieben Gemeinden erwihnt werden. Gewohnlich gill Michael als
Engel der Kirche ('), und so ist er auch in LXX, 10 gezeichnet.
Speciell ist Davithe tiber den Becher der Kirche gesetzt.

Die Kirche der Erstgeborenen ist eine Erinnerung an
Hebr. 12, 23 : « Ihr seid gekommen zur Kirche der Erstgebore-
nen, der in den Himmeln aufgeschriebenen ». Die Liturgie
bezieht sich auf diese Stelle, z. B. in der Praefation der Jako-

- busmesse : « (Es preisen dich) die himmlische Versammlung
- Jerusalem, die Kirche der Erstgeborenen, die im Himmel auf-
- gezeichnet sind, die Geister der Gerechten ete. » (%).

Die Beziehung Davids 2um Becher wird aus folgendem

- verstandlich. Es gibt ein berithmtes Lied, in dem Isaias cap. b
- das Los Israels unter den Bilde des Weinbergs besingt. Ferner
: ist Ps. 79, 2-20 der Weinstock das Volk Israel, der Sohn, den
- Jahve bestitigt hat. Der Ubergang von dem Israel, dem Sohn
~im kollektivischen Sinne, zu dem Menschensohn, dem Erloser,
‘ist nicht weit; nennt Jesus sich doch auch selbst den Wein-
- stock (%). In echt apokalyptischer Weise finden wir den Wein-
. stock materialisiert im Himmel wieder : XLIII, 52 : « Heil dem
. weilen Weinstock, der sich oben tber den Thron seiner (des
_ Vaters) Herrlichkeit hinbreitet > und XXVIIL, 5859 : « Heiliger

‘1. Vgl. auch Michael als Engel der Synagoge : Konur, Jiidische Angelologie, 25 £. ;

- Luexen, Michael, 13-30.
7.2, BrieHTMAN, 50,

8. Jo. 15, 1. 5.
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Unsterblicher (éyiog dddvaroc), Eingeborener, weiier Weinstock,
der sich tiber dem Throne (%pévog) des Vaters ausbreitet ».
Jesus, der Menschensohn, unter dem Bilde des Weinstocks
beschrieben, der Sohn Davids, heifit der Weinstock Davids.
Sein hl. Blut in der Eucharistie heiBt also weiter in diesem
Bilde : das Blut des Weinstocks Davids (*). Die kirchliche Litur-
gie kennt somit den Becher des Blutes des Weinstocks Davids.
Hier nimmt ein Apokryphon Gelegenheit, den atl David selbst
zum Engel des Bechers umzudichten, und greift iberdies die
gnostische Uberlieferung von dem Davithe wieder auf als eines
der vier Lichter.

-Um den im gnostischen Halbdunkel verschwindenden Davithe
zum plastischen Leben zuriickzugewinnen, wird eine Riickbildung
nach dem Bilde des wirklichen Davids vollzogen, der im Himmel
sein irdisches Amt als Leiter der Sdinger fortfihrt (XL,
77 f. ; XXXI; XXX).

Diese Uberlieferung finden wir in der Paulusapokalypse () :
« David, der ihn in dem siebenten Himmel besingt nach dem
Muster, das auf Erden gemacht worden ist. Es ist unmoglich,
das Opfer an irgend einem Orte ohne den Propheten darzu-
bringen, der das Fleisch Christi und sein heiliges Blut nach
dem Muster besingt, das im Himmel gemacht worden ist ». In
XXX kommt die Beziehung des Davithe zu dem Séngerkonig
David ebenfalls zum Ausdruck : Davithea moge dem Bittsteller
eine gute Stimme verleihen « nach Art der Stimme Davids, des
Zitherspielers (xdappdéc), der in dem Zelte (oxnvi) des Vaters
sich befindet, indem er ihn besingt ». Der Kairiner Papyrus ruft
ja geradezu den David neben dem Davithea an (§ 52).

1. Didache 9, 2 (Akad. Berlin 1891, 1049) St. Clemens, Quis divus salv, 29 (Lizrz-

MANN, K1, Texte, ne 6, 10).
2. Bunex, Miscell. Texts, 537.

8§ 59-60  Erinnerungen an die vier Lichier, 37

Zur Aufgabe des himmlischen Sangesmeisters gehort die

- Versammlung aller himmlischer Geister am Morgen zur Be-

griiBung des Vaters. Von Sonnenaufgang bis Sonnenuntergang
erschallt das Lob Gottes durch die Engel (‘). Da man nachts
schlaft, miissen sich also die Geister (nach irdischen Vorstel-
lungen) jeden Morgen aufs neue versammeln. Die Schilderung
des Morgengrufies kann in der jidischen Uberlieferung an
Job 38, 7 ankniipfen, da der Mensch, der in seiner Beschrénkung
nicht Zeuge der Schopfung war, gefragt wird : « Wo warst du,

‘als die Morgensterne jubelten, als alle Gottessohne jauchzten ? »

Ein irdisches Vorbild dieser himmlischen Sanger am Morgen

- konnen die Israeliten in Agypten kennen gelernt haben, da
das « In Frieden, du erwachest in Frieden » den standigen
~ Morgengrus der Tempelpriesterschaft an den Gott bildete (3.

Es ist ferner eine sehr hithsche Bemerkung, wenn der Kairiner

~ den Gesang der himmlischen Heere genauer ausfihrt und
_ zwischen Vorsiingern und dem respondierenden Volke unter-
~ scheidet, dort geradezu die bekannten Formeln der Liturgie auf
~ die himmlischen Heere tibertriigt, ganz im Geiste der Apc Johan-
~ mis, in der wir bei den Antworten der himmlischen Chore ()
~Anklinge an die erste Gemeindeliturgie vermuten.
. Davithes Beziehung zu den Sternen kommt gelegentlich
~zur Darstellung. XLIII, 18 ff. sehen wir ihn nebst den andern
. groBen Aonen « an der Nord- und Ostseite Antiochiens auf -
~ dem Myrthenbaum ». Nach XXXII, 6 liegt Davithe « auf dem
- Bett vom Lebensbaum ». Diese Ausdriicke sind am besten als

1. Konur, Jiid. Angeldlogie, 19 ; Lueken, Michael, 39.
- 2. Ermax, Hymnen an das Diadem der Pharaonen (Akad. Berlin 1911), « Mor-

- genlieder und Vortrag der Hymnen », 15 ff.

3: Baumsrark, Vom gesch. Werden der Liturgie, 104,
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38 III. Reste aus der Guosts. . §§ 60-62

Bezeichnung von Sternbildern zu verstehen. XXXII, 26-28 ist
er sogar ein « grofier Dekan, stark in seiner Kraft ».

Davithes Sonderstellung in XLIIT ist tiberraschend. Deut-
lich ist Christus, u. z. der Aon, der Sohn der himmlischen
Maria-Mutter, der Held des Textes. Die Einfilhrung der sieben
Aonen Arimiel, Davithe, etc. geschieht, um den Durchgang des
Lichtchristus zu beschreiben. Es schiebt sich 71 ff. der Davithe
ein, mit dem goldenen Haar und den Augen von Blitz, in dem
Bilde gezeichnet, wie die Ape. 3, 7 Christum zeigt. Dieser Davithe
ist 76 f. der Urvater. Unvermittelt geht die Anrede auf den
Jao-Christus tiber, der ebenso unvermittelt in 94 wieder wie in
Zeile 1 Baktiotha heifit. 98, mir nicht vollig verstdndlich, ist
wieder Christus genannt. In 100 heiBt der Richterchristus
Phukta. Diese Stelle kann man mit XL, 55-58 in Verbindung
bringen, wo ebenfalls von einem Weltenrichter unter dem
magischen Namen Phaoba-Baktamiel (§ 49) -die Rede ist. Das
Hagios von 103 ff. wird in gelaufiger Weise auf Christus
bezogen (§ 112 £.), und die folgenden Namen der Aonen-Lichter
sind als ein einziger magischer Name des Zitierten zu nehmen.
105 ff. wendet sich mit ausdriicklicher Wiederholung des
Namens Dayvithe, der in der Zeile vorher noch mit in der Reihe
genannt war, an Davithe.

Will man jetzt annehmen, daB Davithe, Baktiotha, Jao-Chri-
stus, Phukta, der Weltenrichter, verschiedene Wesen bezeichnen
sollen, so hat man ein heilloses Durcheinander. Dagegen legt
die &uBere Form es nahe, daB durchgingig Christus als die
Hauptperson des Stiickes zu gelten hat. Dieser Christus aber
ist zundchst als gnostischer Aon gezeichnet, dariiber hinaus
aber als Davithe, deutlich sichtbar als stimmfiihrender Engel.
Und somit muf dieses Stiick eingehender gewiirdigt werden,

§ 62 Erinnerungen an die vier Lichler. 39

wenn fernerhin die Beziehungen zwischen Engel- und Christus-
kult (") zur Darstellung gelangen, wozu unsere Texte weiteres
Material bieten (§ 85).

1. Dévezr, Ichthys, 1, 286, Anm. 4.
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IV. GOTT, ENGEL, DAMONEN UND HEILIGE
(nach kirchlichen und apokryphen Anschauungen)

Waren einzelne Papyri oder einzelne Stellen daraus an heid-
nische Wesen gerichtet, lieBen sich gnostische Gestalten aus
den Texten herauslosen, so bleibt doch fir die groBe Masse
derselben entsprechend der kirchlichen Zugehorigkeit ihrer
Verfasser der Glaube der katholischen Kirche die Grundlage
fir die Auffassung tiber Gott, Engel und Déimonen sowie iiber
die Heiligen. Doch auch hier iiberwuchert die apokryphe Lite-
ratur, die reichlich von den Kompilatoren benutzt, sich leider
nicht oder groftenteils nicht mehr in ihren Quellen nachweisen
laBt. Es handelt sich fiir uns nicht darum, die Dogmen der
Kirche in systematischem Aufbau nachzuweisen, sondern viel-

mehr eher darum, das Eigengut der Papyri herauszustellen,

damit dem Auffinden der Quellen vorgearbeitet werde.

Beginnen wir mit der Darstellung der heiligen drei gottlichen.

Personen, so ist zuniichst keine gleichméBige Behandlung der-
selben zu erwarten. Agyptischer Gebetskult richtet sich vor-
zi’lgliéh an die zweite Person, Jesus Christus, 1aBt die Gestalt
des Vaters zurticktreten. Vollends aber hat die Lehre von dem
HI. Geist unsere Texte fast gar nicht beeinfluf3t.

Der Vater

In der BescHremuNG pES VATERS SELBST verbinden die 'i‘exte
geldufige Vorstellungen des Alten und Neuen Testamentes mit

8.64-67

Beschreibung des Vaters selbst. 41

anderen sehr ritselhaften Ursprungs und gehen tber den bibli-
schen Anthropomorphismus weit hinaus, namentlich gilt das
von XV und XLVIL

Der Leib des Vaters hat einen eigenen Namen. XV, 40 f.
« Ich bheschwore dich, Vater, bei Orpha, das ist dein ganzer
Leib ». XLVII, 14, 2 f.: « Ich beschwore dich, Gabriel, bei
Orpha, dem Namen des ganzen Leibes des Vaters ». Noch
spezieller kennt der Zauberer den Schof und die Brust des
Vaters, die von Amuletten geschiitzt sind (§§ 236-39). Ist hier
vielleicht alte Volksauffassung maBgebend, die aus dem jidisch-
christlichen Gott-Vater ein kompaktes Kultbild der alten Tempel
schafft, das in die himmlischen Hallen verpflanzt vorgestellt
wird ? Das Haupt des Vaters hat sieben Augen, die sich als
die sieben Geister Gottes oder Engel (§ 129) zu erkennen geben.
Anstatt der vier grofien « Engel des Angesichts » spricht
XLVIL, 7, 15 f. von den vier grofen Engeln des Hauptes des

_Vaters (§ 125), id. 20, 14 f. nennt 24 Erzengel des Leibes von

Jao Jecha (§ 147). Das Haar des Vaters ist « weis wie reine
Wolle » (id. 15, 10 £.) ().

Ein Gewand, weil wie Schnee, nach derselben Danielstelle
gehort in XLVII, 15, 8 ff. nebst einem Kranz von Edelsteinen
auf dem Haupte zu seiner weiteren Ausstattung. Ein anderer
Text (XXXIX, 5-6) lafit Maria beten : « Sei gegriiBit, Diadem,
das auf seinem (des Vaters) Haupte ist ..., seid gegriBt, ihr
sieben Namen, die in ihm verborgen sind, die da sind

A 8 H 1 0 Y o !»

Die Vokalnamen stehen vermutlich auf dem Diadem, wie die
Zeichnung von XV in das Amulett-Diadem des Christkonigs

1. CEDan 7,9 ff
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42 IV. Gott, Engel, Dimonen und Heilige.

A € H setzt. Unbekannt ist sonst die Vorstellung von XLVII,
15, 16 ff. : « Ich rufe dich an, Gabriel, bei dem Regen, der
auf das Haupt des Vaters herabflieft, und dem groBen Adler,
dessen Fittich iiber das Haupt des Vaters gebreitet ist ». Soll
der Adler etwa zum Schutze gegen den Regen dienen ? Wohl
kaum handelt es sich hier um die Weiterbildung des alttesta-
mentlichen Bildes, das den Schiitzer Israels unter der Gestalt
des Adlers (') zeichnet. Eher denkt man da an heiduische Vor-
stellung, wie es in einer Beschworung (%) heifit : « et mep coup
nout aflet apyempovp covmpa yamovh » (et per eum, qui habet
accipitrem supra caput). Dazu bemerkt Audollent: «. .. soit
Horus, soit Osiris dans l'occident, dieu des morts, qui a parfois,
aux temps gréco-romains, I'épervier sur la téte ». Ubrigens
beschreibt das Buch des Bartholomius von der Auferstehung
Jesu Christi ebenso die Apostelthrone : « wihrend auch zwolf
Adler (detéc) mit Menschenantlitz iiber diese mit ihren Fittichen
ausgebreitet sind, ein Adler (detég) bei je (vatd) einem Thron
(Bpdvog) > ().

Befremdlich ist « der Speichel, der aus dem Munde des
Vaters hervorkam und zur Quelle des Lebenswassers wurde »
(XLVII, 16, 19 f£) (*, und « die Trdnen, die aus den Augen
des Vaters iiber seinen Sohn am Kreuze hervorkamen » (XLVH,
18, 1 f£). Hauch und Stimme Gottes sind von der Genesis
her bekannt. Die Schopfung geschieht durch das Wort Gottes,
sein Hauch ist lebenspendend. Unsere Texte sprechen von dem

1. Dt. 82, 11; Ps. 17, 8.

2. Avvorrent, Tabulae defixionum, Paris 1905, 370.

8. Buncr, Apocrypha, 86: < 6pe Ke LMTCNOOTC HaeToC Hig[0] fipwue
nop:Yy 6B0OA 6X00" 2N IIG'Y‘TME OTAGTOC KATA OPONOC ».

4. Vgl. Speichel und Tranen in der #gyptischen Schopfung. Rozoer, Religion, 48,
108, 111,

§§ 67-69

88 69-70 Beschreibung des Vaters selbst. 43

Hervorgang des Sohnes durch den Hauch, ein Bild, das gewohn-
lich auf den Hervorgang des HI. Geistes angewendet wird.
Davithe ist der, « der den Lebenshauch hat » (XXXII, 3), auch
Jesus wird angeredet (XXX, 2-5): « Komm heute zu mir, du
Lebenshauch Gottes, des Allméchtigen, von den vier Seiten der
Erde und den vier Ecken der gesamten Welt ». Der offenbar
gnostisch aufgefaBite Christus (XLIII, 88 f.) ist es, « der aus dem
ersten Hauch hervorging, der in dem Vater war; dessen Vor-
derteil ist das Vorderteil eines Lowen, dessen Hinterteil ist das
Vorderteil eines Béaren, mit der Gestalt (poppy)-) eines Falken,
mit dem Gesicht eines Drachens (-3pdxwv) ». Das Ganze mutet
an wie eine Verbindung der biblischen Logoslehre mit den
gnostischen Emanationen und den Mischgestalten synkretisti-
scher Gotterlehre (§ 18). Weiter wird Gabriel angerufen (XLVII,
14, 14-18) : « bei der ersten Stimme (pwvy), die aus dem Munde
des Vaters hervorkam, und dem ersten Hauch, der aus seinen
Naslochern hervorkam ». Diese absonderliche Fassung geht
kaum auf die innergottliche Geburt des Logos, ist eher von der
Schopfung der Welt zu verstehen, wurde aber vielleicht, wie
die Nennung des Gabriel hier andeutet, auf den Auftrag an
Gabriel zur Verkiindigung an die seligste Jungfrau verstanden.
Maria betet einmal (XXXIX, 6-7): « Sei gegrit, du erstes
Wort, das aus dem Munde des Vaters gekommen ist, als er
Gabriel sandte, indem er sagte : Sprich zu Maria : Siehe mein
Sohn wird zu dir kommen ! »

Unsere Magier beten nicht blof mit Bibel und Liturgie zu
dem Arm Gotles,den der Herr zu Segen oder Fluch ausstrecken
moge, sondern haben ihr besonderes Geheimnis mit dem Finger
Gottes. Man berief sich auf Schrifttexte wie Ex. 8, 19, wo die

Geheimkiinstler Pharaos in den Plagen « den Finger Gottes »
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44 IV. Gott, Engel, Dimonen und Heilige. §§ 70-72

zu erkennen glaubten, und auf Lk. 11, 20, die Versicherung Jesu,
dab er « durch den Finger Gottes » die Dimonen austreibe. S¢
erkldrt sich, dafs die Zauberer sich gern auf den Finger Gottes
berufen, bei diesem ihre Beschworungen vornehmen (*) und
seine Zaubernamen wissen wollen. War Orpha ein Name des
ganzen Leibes des Vaters (§ 64), so soll Orphamiel (XV, 29 f. ;
XLVII, 14, 4 f) der « groBe Finger der rechten Hand des
Vaters » sein. Ein andermal (V, 22) soll Nathanael (oder Atha-
nael ?) sein magischer Name sein.

Die Scudprung, pas WERk pes Varers, wird in fremdartigen
Farben in unseren Texten im allgemeinen und besonders im
Rossitraktat ausgemalt. Als Mittel bei der Schipfung sind
uns Hauch und Stimme geldufig (§ 69), doch wenn aus dem
Speichel des Vaters der Quell des Lebenswassers ensteht
(XLVII, 16, 19 ff.), so mochte man darin eine Variante zu dem
alten Mythus von dem Sonnengott Re (*) erblicken. Auf einen
ganz bestimmten Gotterkreis miissen ferner folgende Schilde-

rungen (id. 16, 10-17) zuriickgehen : « Ich beschwore dich,

Gabriel, bei dem Bade, das der Vater genommen hat, da er den
Adam bilden (mAdooewv) wollte, und der Blume, die aus seiner
linken Hand hervorsprofite, und dem Becher in seiner rechten
Hand, in welchem er seine Engel (&yyehog) << erschuf > ».
Vielleicht ist hier ein Hinweis auf die Lehre des Neuplatonikers
Syrianus angebracht, nach der alle Teilseelen aus der gottlichen
Weltseele wie aus einer Quelle oder einem Becher hervorspru-
delten, d. h. emaniert wurden. Die Orphiker sprechen ja geradezu
von einem Seelenmischkrug (°). Der Vater soll erst drei Tage
1. Deissmany, Licht vom Ostens, 260.

2. Roepzr, Religion, 108, 111,
3. Hoprner, 11 § 78, 218.

8§ 72-75 Die Schipfung, das Werk des Valers. 45

stehend zugebracht haben, bevor er die ganze Schopfung in
Bewegung setzte (id. 16, 7-9). Das konnte man schlieBlich aus
der Genesis deuten, in der erst am vierten Tage Sonne, Mond
und Sterne geschaffen werden. Da bei den Alten die Erde ruht,
fangt ja wirklich erst mit diesen die Bewegung an.

Die Lage des Vaters vor der Schipfung wird besonders
angegeben (XLVII, 8, 8 ff) : « Ich beschwore dich, Joiriel, bei
der Lichtwolke, die vor dem Vater steht, in der er schon ver-
borgen war, bevor er etwas schuf », und (id. 16, 2-5) : « Ich flehe
dich an, Gabriel, bei der grofien geehrten Jungfrau, in der der
Vater schon verborgen war, bevor er etwas schuf ». Fir diese
Schilderungen wird man gnostische Vorlagen annehimen miis-
sen (§ 27 £.). ,

Beachtet man den Unterschied in der Fragestellung nach der
Schopfung tberhaupt und nach ihrer Ordnung, so sieht man,
daB der biblische Bericht der Genesis sich mit dem letzteren,

- dem opus distinctionis et ornatus, eingehend beschaftigt. Wah-

rend dieses Werk den Beginn der Zeit begriindet, stritt man
noch lange tiber die Moglichkeit einer ewigen Weltschopfung.
Daraus ergibt sich wohl die Frage nach dem Zustand des Vaters
vor der Schopfung, zwischen dem opus creationis und distine-
tionis. Uberdies beschreibt die Bibel nicht die Schopfung der

- Engel ; ob sie wirklich mit der Welt muBiten zusammengeschaf-
- fen sein, ist heute noch Gegenstand gelehrter Disputationen ().
Es bleibt also noch Raum fiir die Frage nach dem Verhéltnis

des Vaters zu den Engeln vor der Weltschopfung. Hierher (%)
gehort eine Beschworung (XXX, 30-33) « bei den sieben feurigen

Engeln, in denen (er) schon verborgen war, bevor es (ihm)

1. Dmgame, Dogmatik, I § 12.

2. Abgesehen von einer sekundéren Beziehung der Angaben auf Jesus (§ 84).
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gefiel, (sich) zu offenbaren, dai die Welt entstinde ». Weiter
heifit es da (35-39): « Ich beschwore dich bei Jak, Pijak,
Sachorak, Ph....l, Sablan, Athanabla, Achramach..... ,

die dir den Lehm zugetragen haben, als du den Adam bildetest

(mAdoaerv) ». Der Paralleltext (XL, 82-86) bringt eine durchsich-
tige Variante : « Sende heute zu mir deine sieben Erzengel, die
schon bei dir waren, bevor du dein Gebilde (rAdopa) Adam
erlostest ». Die Namen der alten Dekanddmonen (§§ 39-42)
bezeugen den Zusammenhang mit gnostischer Weltschopfung
durch den Jaldabaoth und seine sechs Genossen (') : « Kommt,
laBit uns den Menschen machen nach unserm Bilde! Da bilde-
ten ... die sechs Krifte ... den Menschen . .. und brachten ihn
zu ihrem Vater ... Da hauchte er dem Menschen den Lebens-
hauch ein ...». Ahnlich lautet bei Epiphanius der Bericht
iiber dieselben ophitischen Lehren (°): « Da, wie gesagt, durch
die Verschlagenheit des Jaldabaoth der Zugang nach oben
versperrt war, haben seine sieben von ihm gezeugten Sohne
oder Aonen oder Gotter oder Engel (sie werden namlich bei

ithnen mit verschiedenen Namen bezeichnet) nach dem Bilde

ihres Vaters Jaldabaoth den Menschen gebildet ». Die XL, 82-
86 angeschlossenen jiidischen Engelnamen, die Betonung der
Schopfung durch den Vater selbst, withrend den Engeln nur
die Rolle von Dienern zuerkannt wird, die XXX, 33-35 vorauf-
gehende Schilderung des Vaters in dem praeexistierenden Zelte
(§ 79) weisen auf die sieben erstgeschaffenen Engel desselben
judischen Uberlieferungskreises (), der von dem Vater behaup-

1. Iren. haer. I 80, 6.

2. Epiphanius I 37, 4.

3. Pirke Elieser, Kap. 4, Traktat von den himmlischen Hallen, Abschnitt 7 (Jer-
1vex, Bet ha-Midrasch 11 46 ; Luexex, Michael, 86.

§§ 75-77 Schopfer von Himmel und Erde. 47

tet: « Expansum est ante eum velum et septem Angeli, qui
prius creati sunt, famulantur ei ante velum, quod vocatur
aulaeum (TJMR) ». Ausfiihrlich berichten tiber die erstgeschaf-
fenen Engel die Quaestiones Bartholomaei (*).

Als Scuoprer voN Hmven unp Erpe hat der Vater (XLVII,
4, 13) « die Erde tiber den Abgrund gedeckt und den Himmel
wie ein Gewolbe (xapdpe) aufgehéngt ». In dieser Form sind die
Worte ein Zitat aus iv Esd. 16, 60, die auch in den Const.
Apost. 8, 12 verwandt und von der Liturgie, z. B. in der Epi-
phanieakoluthie () benutzt werden. Diese Auffassung ist ebenso
Allgemeingut des vorderen Orients wie die weitere der sieben
Himmel (). XV, 31: « Rege dich, Vater, in dem siebenten
Himmel ! > Die Einteilung von XV, 32 und XLVII, ¢, 11 {. in
14 Firmamente (otepéopa) ist neu, bekannt aber sind wieder
die vier Sdulen, auf denen die Erde im Abgrund befestigt ist
und die auch den Himmel tragen. Hier weiB ein lebhaftes Bild
zu entwerfen 4, 16-20 : « Der dem Himmel und der Erde ein
Fundament gegeben hat, der die 14 Firmamente (otepéopa)
auf den vier Séulen (otwbhog) befestigt hat ». 7, 2-14 : « Ich
beschwore dich heute, Gabriel, bei (-xatd) Saber Blararo, den
drei Personen (npéowmov), die in der Mitte der vier Saulen sind,

1. Vasswmv, Anecdota, 16 f, : mp@tov dheyépyy cuvavan), & éppmvedeta Edyyeiog
Be0b . téte 32 Gyvo@v avtltumov Tod OeoB, xal A0y TO Svopd pov catavéc, & dotwy
dyyehog TapTopodyog ... Syd Tpdrog &yyehog dEemAdobny . Ste Ydp émolst & fsdg Todg
odpavodg, Elafev dgdna mopde xal EmAwcev dudv mp@toy, dedtepov 1oV MixadA ... Tpitoy
TaBoui .... obrol el of mp@roL mhaabéviag dyyelot.

Zu den Engeln, die Lehm herzutragen, vgl. ib. S. 19 den Auftrag an Michael :
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108 Topadeioon,
. 2. Tuxi, Buchologion, I1, 271.

3. Aivo, Saint Jean I’Apocalypse (Etudes Bibliques), Paris 1921, P. XXXVI;
Bousser, Religion, 500; T U 43, 276.
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8§ 7779

die den Himmel und die Erde tragen, Thalamora, Thesocha,
Thaisara. Ich beschwore dich, Gabriel, bei den vier Engeln, die
auf den’ vier Saulen stehen, deren FiiBe auf dem Firmament
des Nun befestigt sind, den (?) Heiligen, die den Himmel tragen.
Theriel, Throel, Bael. Ich rufe euch an, ihr vier grofien Engel
des Hauptes des Vaters . . . » Undurchsichlig ist die Anordnung
der drei Gestalten in der Mitte der vier Séulen. Die vier tragen-
den Engel sind Dubletten zu den bekannten vier groBen Engeln
(§ 125), den Engeln des Angesichtes, den vier Tieren, die den
Thron Jahves tragen. Das deuten auch die magischen Namen
Theriel, Throel, Sabael (t& @npia t6d Bpévov 106 ZaPadb) an.
Diese vier Engel sind sekundére Erweiterung des alten Systems,
wie auch ein Vergleich mit XLVII, 20, 1-3 zeigt : < ... bei den
vier Sdulen des Nun, wegen ihrer vier Kopfe (ame), die den
ersten Himmel tragen ». Hier fehlt das Bild der vier Engel, das
koptische arme ist Ubersetzung des griechischen xegadls, des
Saulenkapitils, Uber die letzteren hat 15,1 noch eine hithsche
Anmerkung: « ....und die vier Sdulenkapitile (xepaiic) von
Gold, auf denen der Name des Vaters geschrieben steht ». Das
erinnert an die Schilderung ('), wie der Gerechte zu einer Siule
im Tempel Gottes wird, auf der der Name des Herrn geschrieben
steht. Da der Vater selbst auf der Brust eine Amulettinschrift
tragt (§ 239), fugt sich dieses gut in den Vorstellungskreis des
Rossitraktates ein.

Die jidische Uberlieferung erklart das Bundeszelt als im
Himmel praeexistierend, bzw. projiziert sie dieses in den Him-
mel (}). In dem « wahren Zelte > war der Vater schon verborgen,
bevor er die Welt schuf (XXX, 33-35). Im tbrigen ist auch von

1. Ape 3, 12.
2. Arvo, I, ¢. ; Kome, 4 Religion, 493,

§§ 79-81 Schopfer von Himmel und Erde 49

den christlichen Schriftstellern das Bild des himmlischen Zeltes
aufgegriffen worden. Wie das irdische Zelt seinen Vorhang hat,
so auch das himmlische (). Die vier hochsten Engel stehen
davor (}). Als magisches Bildchen soll man fiir den Rossitraktat
(Einl. Zeile 1-2) die vier Engel zeichnen, die vor dem Vorhange
stehen. Entsprechend den sieben Himmeln finden sich in beliebter
apokalyptischer Vervielfaltigung sieben Vorhdnge um den
Thron des Vaters (XLII, 46-48), « der innerhalb der sieben
Vorhéinge ist, vor dem die siehen Lichtsterne (pwatip-) stehen »,
Es ist (XLVIL, 9, 4-7) « der grobe Gott, der Einzige, der innerhalb
der siehen Vorhéinge ist ». Nicht ganz klar ist die Vorstellung
von XXXIX, 6, da das heilige Zelt sieben Vorhinge und sieben
Stiulen haben soll, die darauf (?) stehen. Man denkt hier an die
spielende Vervielfaltigung der Pistis Sophia (*). Da haben Fir-
mamente und Aonen ihre Vorhénge. SchlieBlich hat jeder
einzelne Apostelthron in einem andern Apokryphon (*) Vorhang
und Diadem.

Eine eigene Uberlieferung wird aus einem Apokryphon

((XLIIL, 50 f.) berichtet : 60 goldene Leuchter brennen im Zelte

des Vaters und (ib. 54) sieben goldene Palmblatter sind dort
als Schmuck aufgehiingt. Die Schrift kennt als Verzierungen

- der Vorhiinge je die Figur eines Cherubs und eines Palmblattes

in fortlaufender Anordnung (°).
Eine Wolke steht vor dem Thron des Vaters (§§ 28-30). Ein
Weinstock breitet sich tiber den Thron des Vaters aus und wird

1. Die christl. Uberlieferung schliefit sich an Hebr. 6, 19 an.

2. Konur, Angelologie, 17 ; Luexkes, Michael, 96 f.

3. Text 214 ; ﬁbersetzung 156,

4, Buch des Apostels Bartholomaeus von der Auferstehung Jesu Christi (Bupee,
Apocrypha, 36).

5. I Kg. 6, 28,
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als Jesus selbst gedeutet (§ 57). Engel umgeben den Thron
(§ 118 1), die vier Tiere tragen ihn (§ 120 ff.). Der Thron ist
von Feuer, ein Feuermeer ist unter ihm. Diese Vorstellungen
fahren in die eschatologischen Orte (§§ 154-164). Nach dem
Bilde des irdischen Paradieses und des irdischen Jerusalems
wird eine Himmelsstadt, von Stromen umflossen, ausgemalt.
Damit werden wir den Boden der judisch-christlichen Uber-
lieferung wieder betreten, zugleich ein Lieblingsgebiet des
Agypters, dem eschatologische Spekulation auch im Christen-
tum eine Hauptsache geblieben ist, wie apokryphe Literatur
bezeugt.

Die Scuoprune DER ENeEL wird in unseren Texten nicht
beschrieben, abgesehen von der oben § 72 behandelten Sonder-
tiberlieferung des Rossitraktates (XLVII, 16, 12-17). Man konnte
aus den Angaben tber die Natur der Engel (§ 117) einen
weiteren Riickschluls iiber die Art ihrer Erschaffung versuchen.
Als Erstgeschaffener schlechthin gilt der oberste gefallene Engel,
das Erstgebilde (dpyfmiacpe, § 166). Nach der Lehre der Kirche
sind alle Engel als gut erschaffen worden. Ein Teil von ihnen
fiel und bildet jetzt die Schar des Satans (§ 167 ff.). Es gibt also
keine bosen Geister auber diesen. Anders meinen Volksan-
schauungen und jiudische Uberlieferungen von der Fruchtbar-
keit der bosen Geister und von dem Feuerstrom, aus dem téglich
neue Damonen entstehen (‘). Hiergegen polemisiert eine Stelle
des Rossitraktates (XLVIL 8, 16-19) und behauptet, Gott habe
alle Geister des Satans an einem einzigen Tage zusammen
geschaffen.

1. Bousser, Religion, 323, Anm.

§§ 83-84 Die Schdpfung der Menscheit. 61

Die Scuderune pER MeNnscuEN wird durch obige Angaben
(§ 72) beleuchtet. Eine eigenartige Legende (XXXI, 6-14) berich-
tet in einer Beschworung dariiber : « Ich beschwore euch bei
dem ersten Siegel (oppaytc), das auf den Leib (o®pa) des Adam
gelegt ist! Ich beschwore euch bei dem zweiten Siegel auf den
Gliedern (péhog) Adams! Ich beschwore euch bei dem dritten
Siegel, das den Wuchs in Adam versiegelt, wihrend er daliegt,
indem er Erde ist, bis Jesus Christus ihn durch die Hande
seines Vaters in Bewegung setzt. Der Vater hat ihn aufgestellt,
hat in sein Gesicht gehaucht und hat ihn mit dem Lebenshauch
angefillt ». Dieser Bericht bezieht sich trotz der Dazwischen-
kunft Jesu auf die erste Schopfung Adams. Denn von einer
leiblichen Auferweckung Adams nach der Erlosung durch

- Christus ist sonst keine Rede. Andere Texte sprechen sogar
 geradezu die Schopfung Adams Christo zu, dessen Tétigkeit

bei der Schopfung und Verhiltnis zu den Hénden des Vaters

- noch zu besprechen ist (§ 84). Unser Text will also deutlich

vermitteln, da er die Schopfung Adams durch Christus, aber

~vermittelst der Hinde des Vaters beschreibt.

Der Sohn, Jesus Christus

Auf Spezialfragen, die sich an die Person Jesu Christi
kntipfen, ist bereits gelegentlich hingewiesen worden, so auf
seine Beziehung zu dem gnostischen Aon (§§ 31-34) und zu
dem vollkommenen Menschen (§ 35). Im Synkretismus ist der

Christengott Jesus den alten und neuen Gottern, dem Seth und

Bes (§ 8 1), dem Abraxas vielleicht (§ 22) angeglichen worden.

- Es klingt nach ebensolcher Religionsmischung, wenn unsere
‘Texte einen Jao-Christus mit den Namen urspriinglich selbstéin-
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B9 V. Gott, Engel, Damonen und Heilige. § 84

diger Aonen benennen (§ 49) und ihn mit den Ziigen des alt-
testamentlichen Gottes zeichnen. Zum Studium des im Rahmen
der Communicatio idiomatum Moglichen dient besonders die
Darstellung von XXX. Nach voraufgestellter Doxologie wendet
sich der Kompilator an den Gott, der dem Tobias den Raphael
zum Dienst bestimmt, der seinen Aposteln den reichen Fischfang
bewirkt, der in den sieben Engeln vor der Schopfung verborgen
ist, die ihm bei der Schaffung Adams Lehm zutrugen. Dann
heiit es (Zeile 39 ff) :

« Deshalb wieder, o Gott, haben wir deinen Namen Jesus
genannt. Du hast dir deine heiligen Apostel (dméotodog) be-
stimmt, daB sie dir dienten (Stxxovelv). Bestimme mir selbst . ..
heute deinen Erzengel (dpydyyehog) Raphael . ..!>» Deutlich
wird der biblische Bericht von der Schopfung Adams durch
Gott den Vater auf Jesus bezogen, da Maria zu ihrem Sohn
betet (XXXIX, 7): « Sei gegriiit, du Hand, die unsern Vater
Adam gebildet (mAdooew) hat! Seid gegrifst, Fulze, die vielmals
- im Paradiese gewandelt sind ! Sei gegriifit, wahrer Logos des
Vaters ! » SchlieBlich wird Jesus auch herangezogen, wo es sich
um die Bildung Evas aus der Rippe des schlafenden Mannes
handelt (XLIII, 101 f.): « Der Adam in dem Paradiese (mopd-
Sewoog) auferweckt hat, das er Eva finde ». Nicht so befremdlich,
wie es auf den ersten Blick scheinen mochte, ist die Beziehung
der alttestamentlichen Angaben auf Jesus. Wird doch auch im
Neuen Testament (') Jesus genannt, « der das Volk aus dem
Lande Agypten errettet hat, » und nach dem hl. Paulus ()
haben die Juden Christus in der Wiiste versucht. Auch die

1. Jud. 5.
2. I Kor. 10, 4.

§§ 84-86 Der Eingeborene. ‘ 53

Viter kennen solche Ausdrucksweise (‘). Wenn speziell Jesus
den Adam soll gebildet haben, so ist das auch nichts Neues,
sondern Irensius (% erklirt es uns: « Plasmatus initio homo per
manus Dei, id est Filii et Spiritus ». « Adest enim ei (Deo)
semper Verbum et Sapientia, Filius et Spiritus, per quos et in
quibus omnia libere et sponte fecit, ad quos et loquitur, dicens :
Faciamus hominem. ... »

~ Fur die Frage des Christus- zum Engelkult liegt in dem
gnostisch gefirbten Papyrus XLIII Material vor, da der als
Aon gezeichnete Christus mit dem Engel Davithe verquickt
wird (§ 61 f). Auch beachte man die Eigentumlichkeit, aus
Zusammenstellungen von Engelnamen Geheimnamen Gottes
. tberhaupt und besonders Jesu zu bilden (§ 219). Die von Dolger
hier herangezogene Stelle des Rossitraktates ist an Hand meiner
~ Ubersetzung neu zu priifen ().

Der EINGEBORENE DES VATERS UND DER JUNGFRAU MAaRiA. In
dem Johanneischen Schrifttum hei8t Jesus der Eingeborene des
Vaters (%), der im Schof3e des Vaters ist (°). Diese Formulierung
- findet sich entsprechend dem haufigen liturgischen Gebrauch
oft in unseren Texten, so XL, 55 ff. : « Jesus Christus, der aus
dem Herzen des Vaters geboren wurde », XXVII, 57 f.:
« Komm zu mir, Heiliger (%yt0c), Unsterblicher (&8&vatog), Ein-
~geborener ! », XV, 32 : « Sende mir Jesus Christus, deinen ein-
~geborenen Sohn!» Maria betet (XXXIX, 7): « Sei gegriifit,
: 1. Rawer, Der Brief Judae, des Apostels und Bruders des Herrn, Sulzbach
1854, 8634, ; Justinus, Dial. c¢. Tryph. 120; Fruten, Die wei Briefe des heiligen
..~ Petrus und der Judasbrief, Regensburg 1929, 260.

2.-Adv. Haer, V 28, 4 ; IV 20, 1; vgl, auch V 1, 8. (Hinweis von C. Schmidt),
8. Ichihys, 1, 985 1,

4. Jo.1,14;8,16;1Jo. 4, 9.
5. Jo. 1, 18.
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54 IV. Gott, Engel, Démonen und Heilige. §§ 86-89

Erstgeborener seines Vaters und Erstgeborener meines Leibes! »
Den Erstgeborenen nennt ja die Schrift (') den Sohn Gottes,
der vor aller Kreatur da ist, durch den alles geschaffen ist. Er
ist vor allen Engeln und Aonen, vor aller Schopfung, die er
begriindet hat (XLVII, 1, 3-12; 4, 3-20). Fremd ist die Formel,
mit der die Hindin (XVII, 7) den Herrn begriit: « Du Knabe
des Méadchens, erstgeborener Sohn seines Vaters und seiner
Mutter ! »

Bemerkenswert ist die Litanei (XLIII, 36-39), in der Jesus
der heilige Trister (napdxivtog), der heilige Brdutigam
(vOpeprog) heifst. Wie der Herr sich Mt. 9, 15 den Brautigam
nennt, so wendet auch sehr haufig die Epiphanieliturgie auf
ihn diesen Titel an. Die Ausdeutung des Parakleten auf Jesus
scheint auf eine frithe Zeit hinzuweisen.

Uber Jesus, den Sohn der jungfraulichen Mutter, haben wir
noch einige Belege (§ 178 f.).

JESUS UND SEINE AposTEL. Zwei unserer Texte folgen in ihren
Angaben tiber Jesus im Kreise seiner Jiinger der hl. Schrift.
XXX, 40f. erwahnt die Auserwihlung der Apostel zum Dienste
Jesu, 11-17 behandelt den reichen Fischfang : < Der zu seinen
Aposteln an das Meer (8dracox) gekommen ist. Da sprach Petrus
zu ihm : Herr, wir haben uns némlich (ydp) abgemiiht, aber
nichts getroffen. Da sprach der Herr: Werfet eure Netze zur
Rechten des Schiffes aus, und ihr werdet etwas finden! Da
warfen sie sie aus. Da fanden sie 153 ». Der Bericht halt sich
an Lk. 5, 4-9, doch nimmt er die Zahlenangabe der Fische aus
Jo. 21, 11.

Von der Heilung der Schwiegermutier Petri wird berich-

1. Kol. 1, 15; Hebr. 1, 6; cf. Eccli. 24, 5; Jo. 1, 3,

8§ 89-91 Jesus und seine Apostel. 55

tet (XVI): « Der Herr Jesus kam, indem er mit seinen hoch-
heiligen Aposteln wandelte. Er ging hinein in das Haus des
Simon Petrus ete. » Da dieser Text als Evangelium tiber Fieber-
kranke gelesen wurde (§ 350), erklart sich seine vielfache
Bearbeitung in magischen Gebeten.

Ein Hauch besonderer Frommigkeit ruht auf jenen Erzah-
lungen, die von der Sorge und Vorliebe Jesu fiir Tiere berichten.
Wie der Mensch den stattlichen, scheuen Hirsch als Edelwild
hochschitzt, so spiegelt sich diese Gesinnung in mannigfachen
Legenden einer Begegnung Jesu mit ihm wieder ('). Ein kop-
tischer Bericht (XVIE schildert den Herrn, der im Kreise seiner
Apostel die kreifiende Hindin in Not trifft. Jesus lehnt seine
erbetene personliche Hilfe ab, verheifst aber Rettung durch die
Apostel. Jetzt schiebt der’ Kopte entsprechend seiner Vorliebe
fiir den Erzengel die Michaellegende (§ 139 f) ein. Daraus ergibt
sich eine unmogliche Uberordnung der Apostel iiber den
hoehsten Engel : Die Herrlichkeit Jesu konnte die Hindin nicht

~ ertragen, auch nicht die der Apostel, wohl aber die des Michael,

der einen Segensbecher bereiten, dariiber den Namen Jesu und
die der Apostel anrufen und einen Zauberspruch hersagen soll.
Der als solcher eingefithrte Spruch laBt sich weiter in der

kirchlichen Segensliteratur nachweisen (§ 342). Gegen den Sinn

seiner Legende fiigt der Kompilator noch die SchluBformel der
magischen Benediktionen hinzu, in der sich der Beschworende
mit dem Heilspender selbst identifiziert (§ 255).

Noch viel stirker ist die Legende iberarbeitet, wie Christus
das Auge der Hindin heilt (XVIID). Der Herr tritt aus der
Tir des Paradieses heraus und trifft eine verwundete Hindin,

1. Feuris, Zauber und Segen, 39-40,
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56 IV. Qott, Engel, Damonen und Heilige. §§ 91-94

Doch das Folgende nimmt auf diese Einfihrung keinen Bezug
mehr. Auch hier ist aus Liebe zu Michael (§ 139) geéindert
worden. Dieses Sttick hat die alte magische Drohung gut
bewahrt (§ 250).

In zwei weiteren Spriichen ist die Lage nicht genau zu erfas-
sen: Es handelt sich um die Besprechung des Wurmes (XIX)
durch Jesus, der selbst, eine Bannformel sprechend, eingefiihrt
wird. Der Betende identifiziert sich (§ 254) mit ihm, um Anteil
an dem gottlich gewirkten Schutz zu erlangen. Uberdies ver-
gleicht er sich mit dem Jesukind in der Mutter Schof. Dieser
letztere Zug dient hier zur Verdunkelung der Lage, die dadurch

noch verwirrter wird, weil a simili neben Jesu und Maria auch-

Johannes in Elisabeths Schof genannt wird.

Dann sehen wir (XX) Jesus im Gesprdch mit Leuten, die

vor Kwriegsgefahr sich sichern wollen. Den einzelnen soll
Unverwundbarkeit, den Gemeinden Sicherheit vor Eroberung
und Pliinderung gewiihrleistet werden (§ 348). Magische Kraft
erwartet der Text von den Namen der Hl. Dreifaltigkeit, der 12

Apostel, der 24 Presbyter und der sieben Erzengel (§ 360).

Leider ist der Anfang des Blattes zerstort, so da$ die Bittsteller

fiir ihre Stadt ungenannt bleiben. Vielleicht ist man berechtigt,

das Stick in die Abgarlegende, die gleich besprochen wird,
einzureihen. Der edessenischen Gesandtschaft an Jesus wiirde
es gut entsprechen, tiber eine andere haben wir keine Legende.

JEsus IN DER ABGARLEGENDE. Die Verbreitung der Abgarlegende
ist auf Grund der Uberlieferung, die doch nur Zufallsfunde
darstellt, als sehr groB anzusehen. Die original-syrische Legende
ist durch Vermittlung des Griechischen (') zu den Kopten
gelangt.

1. Eusesius, Kirchengeschichte, I, 13 ; ef. II, 1. Siehe die Nachschlagewerke.

\
5

§§ 94-96 Jesus in der Abgarlegende. 57

"\ Die Abgartexte der Wiener Sammlung sind von Krall ()

bearbeitet worden. Dazu kommen Stiicke der Leidener Hs in
Bearbeitung von Boeser (3) und eine Inschrift der Grabkirche
bei Faras in Nubien, von Sayce () veroffentlicht. Erhalten ist
im Koptischen der Brief Abgars an Jesus. Die Wiener Rezen-
sion (XXI) steht dem von Origenes und der Lehre Addais (*)
gegebenen Texte recht nahe, wihrend die Leidener Fassung
(XXII) erhebliche Weiterungen aufweist. Ferner der Brief Jesu
an Abgar, in kiirzester Form in dem Wiener Fragment (XXV),
das mit der Bezeugung schlieBt : « Ich, Jesus, habe diesen Brief
mit eigener Hand geschrieben ». Wihrend in dem eigentlichen
Briefe die koptische Uberlieferung geradezu einheitlich ist,
schwankt die weitere Ausfihrung der Versprechungen auf
Grund der sonstigen Amulettliteratur. Hierzu tritt eine allge-
meine Schutzformel (in XXV) fiir die Orte hinzu, an denen der

Brief als Amulett hinterlegt wird, und dann die Doxologie. In

einem neuen SchluB erfleht sich Christodora, die Tochter der

~ Gabrilia, des Papyrus gliickliche Besitzerin, Gesundheit, ohne

den magischen Befehl der schnellen Ausfihrung (§ 373) zu
vergessen. Die drei iibrigen koptischen Textzeugen gehoren
zusammen. Sie schieben zundchst die magische Formel ein:
< Ich, Jesus, bin es, der befiehlt, ich bin es, der redet, » sowie

- eine weitere VerheiBung : « Weil du viel geliebt hast ... »

Insbesondere stimmt die Inschrift der nubischen Grabkirche zu

1. J. Krar, Koptische dwmulete (Mitteilungen aus der Sammlung der Papyrus
Erzherzog Rainer, Bd. V, Heft 3-4) Wien 1892, 115-122.

2. W. Pieyre et A, Borser, Manuscrits coptes du Musée des antiquités des
‘Pays-Bas o Leide, p. 462-473, Leiden 1897.

3. A. H. Savce, Gleanings from the Land of Egypt, Recueil de travaux, XX,
1898, 175.

4. Baumsrark, Geschichte der syrischen Literatur, Bonn 1922, 28, Anm. 2..
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58 IV. Gott, Engel, Dimonen und Heilige.

der Leidener Uberlieferung, wie beide ja auch in der Rezension
der 40 Martyrer von Sebaste zusammengehen, dann allerdings
in der Namengebung der Ephesinischen Knaben etwas differie-
ren. Die in der Leidener Hs vereinigten Texte werden schon in
dieser Zusammenstellung nach Agypten gekommen sein, wobei
nachtrigliche Erweiterungen nicht ausgeschlossen sein sollen.
Einerseits steht der Nubier deutlich zu der Leidener Hs in der
Wahl der Suffixe (in ¢hrem Volke, in ihren Strafzen), andrer-
seits fehlt der Zusatz « Ich bin es, der redet ... Weil du viel

geliebt hast ... » im Texte von Faras.

Ein Vergleich mit der von Eusebius (') iiberlieferten Erwi-
derung Jesu zeigt wenig Ubereinstimmuang mit unseren Texten,
vielmehr bei den Kopten das Bestreben, durch die Betonung
des Schutzes und Heiles auf die Bestimmung als Amulett hip-
suarbeiten. Indes lesen wir statt des magischen Zusatzes der
Doctrina (%) : « Deine Stadt wird gesegnet sein, und kein Feind
wird sie iiberwaltigen konnen » eine ethische VerheiBung :
« Es wird in ihr die Kenntnis (bzw. die Herrlichkeit) Gottes
wachsen ».

Der in der Leidener Hs sich anschliefende Text (XXVII) ist,
trotzdem er durch die Uberschrift als Brief Jesu an Abgar
bezeichnet ist, kein solcher (§ 106). Eher ist XX hierher zu

rechnen (§§ 93, 348).

KrevzesLeeenpen. Einzelne formelhafte Fassungen tber des
Herrn Ende am Kreuze scheinen aus einem Symbolum zu
stammen. XLIV, 10 f.: « Der sein Blut fiir alle Menschen ver-
gossen hat, ... zum Leben der Ewigkeit, > und in der Parallele

1. KG. 1183, 10.
9, Leicht zugtnglich in den Chrestomathien von UneNap und BROCKELMANN.

5§ 96-99

!
;
i

§§ 99-101

PRI

Kreuzeslegenden. : 59

XLII, 7f.: « daB3 er seinen Leib (s@dpe) und sein Blut fiir uns
alle hingebe ». Id. 85 f. erwdhnt dazu an entsprechender Stelle
den Lanzenstich : « Seine rechte Seite wurde mit einer Lanze
durchbohrt (Aoyy(Cetv) ». Ausfithrlich wird (XV, 5-10) beschrie-
ben : « Einer von ihnen (den Soldaten) nahm einen Schwamm
(apéyyoeg), fillte ihn mit Essig. Er kostete. Er sprach: Mein
Vater! Jetzt ist alles erfiillt. Er gab seinen Geist auf. Der Himmel
offnete sich, die Erde bewegte sich, die Gebeine der Toten
standen auf. In ihren Leibern gingen sie nach Jerusalem. Sie
kehrten wieder in das Grab zuriick ». Hieran ist nur der
SchluBsatz auBerbiblisch. Vgl. § 395.

Die geheimnisvollen araméischen Worte des Kreuzesrufes
Jesu bilden ein Lieblingsthema in den magischen Gebeten (*).

Die koptische Uberlieferung macht reichlich davon Gebrauch -

(§ 218). Auffillig dabei ist ein Zusatz (XV, 4 f.): « Einige von
ihnen sagten Elias, andere Jeremias », eine Vermengung des
Spottes der Umstehenden : Er ruft Elias, mit dem Bekenntnis
von Caesarea Philippi, wo es auf die Frage Jesu « Fiir wen
halten die Menschen den Menschensohn ? » heifit : « Einige fur

Elias, andere fiir Jeremias » (%). Vereinzelt steht eine Uberlie-

ferung tiber drei Rufe da, « die der Sohn am Kreuze ausgestoBen
hat » (XXXI, 16-19).

Der Magus weis auch von sechs Namen (XV, 23-26), « die
der Vater tiber dem Haupte seines geliebten Sohnes aussprach,

100

101

als er am Kreuze hing, indem er sprach: Mein wahrer Name

ist Pharmen, Ibubar, Sich, Tach, Saba, Chirinu ». Wahrend

1. Vgl. die griechische ﬁberlieferung bei Goar, Euchologion, II, 578, ScurrMAN,
Die griechischen Kyprianosgebete (O. Chr. 111, Rom. 1903, 307 gibt eine Ubersicht
von Texten, die noch zu untersuchen sind) ; syrische Texte bei Krimer, 39, 119, 126,

-2, Mt. 16, 14.
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60 1V. Gott, Engel, Dimonen und Heilige.

§§ 101-105

der jetzige Text den Zweifel offen 14Bt, ob diese Worte noch zu
der Beschworung gehoren, mit der Jesus sich den Weg zur
Unterwelt frei macht, scheint doch die Vorlage die Offenbarung
dieses Namens in diesem Sinne aufgefaBt zu haben. Das wire
Geist des altdgyptischen Totenbuches wie gnostischer Schriften,
in denen der Schiiler mit magischen Namen sich der Orte seiner
Jenseitsreise beméchtigen kann.

Die Uberlieferung berichtet von fiinf Négeln, die den hl. Leib
Jesu am Kreuze durchbohrten (XXXIX, 72). Die &thiopische
Version dieses Gebetes (') gibt als deren Zaubernamen an :
sator arepo tenet opera rotas. Es ist also moglich, daB mit
diesen Namen, die 6fter in unseren Texten vorkommen, eben-
falls die 5 Kreuzesnégel gemeint sind (§ 229). )

Die Namen der Schacher liegen in verschiedenen Uberliefe-
rungen vor (*), von denen die griechische sich an Pilatusakten
cap. 10 anschliebt, wo der gute Schacher Dismas, der bose
Gestas oder Gesmas genannt wird. Die griechische Kirche begeht
das Fest des ersteren am 23. Mérz. Die beiden heifien in den
Beischriften zur Kreuzigungsgruppe (XV:; § 369) Gestas und
Demas, entsprechend der sonstigen koptischen Tradition (%).

An sich schon, aber in dem Durcheinander des Rossitraktates
verschwindend, ist (17, 1 f.) die Bemerkung von « den Tréinen,
die aus den Augen des Vaters iiber seinen Sohn am Kreuze
(otawpés) kamen » (§ 68).

Recht wiist hebt ein Zauberspruch (XXVI) zur Hebung eines
Augeniibels an mit der Beschworung des Eisens. Nach Art der

-1. Reng Basser, Les Apocryphes Ethiopiens, V, 16.

2. Henxgcxe, 79. )

3. Acta Pilati (Turin, Acad. 85, 193) fol. 71 und 72. Mém. de VInstitut frang.,
IX, 7; Ms. Michigan, Or, 550, 36,

§§ 105-107 Kreuzeslegenden, Hollenfahu, 61

Déamonen wird es als mannlich oder weiblich bezeichnet, um es
ganz sicher zu treffen. Dann ergeht sich der Text in der Be-
schreibung des Lanzenschaftes. Auf dem Berge Ezechiels soll
er als Baum gestanden haben. Aus beiden wird dje Lanze
gemacht, welche den Herrn durchbohrt. Der Berg Sion, als
Kreuzigungsort angegeben, ist neu. Die folgende Beschworung
nennt das Eisen ein himmlisches, weil es gewiirdigt wurde, den
Leib des Herrn zu durchdringen. Es wird wohl an die Kraft
erinnert, durch die es in die Seite Jesu eindrang, besonders aber
an das Gebet Mariens, die es wieder herauskommen lieBs (§ 179).

Die Lehre des Apostels Addai bringt den Briefwechsel Abgar-
Jesus und im weiteren Verlauf einen Bericht iiber die Kreuz-
auffindung der Protonike. Hat Anastasi Nr. 9 zuntichst das
Schreiben Abgars und Jesu (XXII; XXII) gebracht, so verwen-
det er weiter einen Bericht iiber die Auffindung des Kreuzes
(XXVII) als zweiten Brief Jesu an den Koénig von Edessa, indem
er einfach als Uberschrift vorsetzt : Brief Jesu an Abgar. Der
Betende erfleht ein Zeichen vom Himmel, eine Rauchséule

- mdge den wahren Ort des Kreuzes kenntlich machen. Die Ver-

quickung der Abgar- und Kreuzlegende in unserm Text laft
sicher auf eine Beziehung zur Lehre des Addai schlieBen, auch
wenn der Kopte in der sonst vielfach berichteten Auffindungs-
erziihlung (') eine Variante bringt.

Kurze Notizen tiber die HoLLENFARRT JESU bringt XLIII, 8-9 :
«DaB er die Toten erwecke, » und die Parallele 86-87 : « Er
stand von den Toten auf und erweckte die, die in Ziichtigungen
(#éhacig) waren ». Ausfuhrlicher wird berichtet XV, 10-23) :

1. Bavmsrark, Gesch. d. syr. Literatur, 98. 848, J. StrausivcEr, Die Kreuzauf-
findungsiegende, 1913.

106

107




108

62 1V. Gott, Engel, Dimonen und Heilige. - 8§ 107-108

« Ieh, Jesus Christus, nahm mir einen Becher Wassers in meine
Hand, machte tiber ihn eine Anrufung (3modkety) in dem Namen
Jdes Marmaroi ... So goB ich meinen Becher Wassers in das
Meer. Es spaltete sich in seiner Mitte. Ich blickte hinab. Da
sah ich den Einhornigen auf eine goldene Wiese hingeneigt,
der da genannt wird Sappathai. Er redete mit mir, indem er
Sprach: Wer bist du? Wenn du so in diesem Leibe (o)
oder diesem Fleisch (o4p) dastehst, bist du nicht in meine Hand
gegeben. Da redete ich mit ihm, indem ich sprach: Ich bin
lsraelel, die grofie Macht (0vayug) des Jao Sabaoth, die groBe
Kraft des Barbaraoth. So verbarg er sich vor mir ». Charakte-
ristisch ist, daf Jesus sich durch magische Namen den Zugang
zur Holle (§ 101) bahnen soll. In seinem Fleische erscheint er
an der Hollenpforte gegen jede sonstige Uberlieferung, die die
Hadesfahrt in der Zeit zwischen dem Kreuzestod und der Aufer-
stehung ohne den Leib stattfinden lift. Ein fremder Bericht
iber die Hollenfahrt eines Mannes in seinem Leibe ist auf den
Herrn iibertragen. Der Zauberritus, mit dem Jesus den Eingang
oum Hades auf dem Meeresgrund freilegt, kehrt in der Hollen-
fahrt Pauli (Acta Andreae et Pauli) ("y wieder.

Auf dieselbe Quelle ist eine andere leider schlecht tiberlieferte
Hadesreise (VI) zuriickzufiihren. In diesem Machtzauber steigt
der Redende in die Amente hinab, findet den Chuch, Me ... auf
seinem feurigen Thron, der ihm zu einem Zuwachs an Kraft
verhilft. Tn den Einleitungsworten des Papyrus: «... ich bin
swar schwacher als die Schwachen, bin aber stirker als die
Starken. (Sie haben es) micht vermocht, ich aber werde es
vermogen » liegt zundichst ein Anklang an das Pauluswort

1. Aus den Akten der Apostel Andreas und Poulus, Zoeca 231-82 ; STEINDORFF
Gramm., 2. Aufl. 38 ; Abrifi 43-44.

88 108-111 Jesus in der Glorie. 63

ZI[DKor. ?, 22, dann auch an die Vorwiirfe, die Andreas dem
Paulus in dem angefiihrten Apokryphon macht, daf er etwaé

gewagt habe, was sie selbst, die GroBapostel, die von Anfang

an mit dem Herrn gew i
andelt seien, zu u i i
, nternehmen sich
getrauten. ' e

Der Magus droht (VII) einem iiberirdischen Wesen, in die 109

g;terwelt hir{abzusteigen und den Tartaruchos heraufzuholen.
ie auch dl.eses Stick zeigt, hat die Vorstellung von der
Hadgsfahrt bei den Kopten weite Verbreitung gefunden.

JEsus v DER GLorie. Gelegentlich wird der Auferstehung des 150

Hen"n gedacht. In dem Kreuzauffindungsgebet (XXVID): « We

er nicht dein geliebter Sohn ware, wére er nicht von d<.3n To‘cmn
auferstanden ». Im Gregoriusgebet (LVI, 10 v 4-16) : « Fre er;
euch, all ihr Geschopfe, denn der Herr ist von :ien To.ten auil”:j'-
stand‘en'am dritten Tage, hat das ganze Geschlecht Adams
befreit (gAevbepodv). Er beraubte die Juden, die iber das bes-
scbamt wurden, was sie getan hatten. Er begegnele (Gmavtay)
seinen Jingern (pafytiic), und gab ihnen das Evangelium, das

grobe Alpha, das gefestigt ist tber sie (di
(cf. § 395). sie (die Ddmonen) alle »

Der Herr der Glorie wird im Anschluf an Ape. 1, 12-16 111

beschrieben (XXVIIL, 11-15) : « Jesus Christus, in dessen rechter
Hanq das goldene Zepter (ovpetov), der mit dem . . Gewand/
bekleidet ist, in dessen Munde das scharfe, zwei;chneidi z
Schwert . .., dem die ganze Schopfung unterworfen ist » Au‘fh
unter dem Bilde des Rebstockes, iiber den Thron des 'Vat 'S
gebreitet, wird der glorreiche Herr dargestellt (§§ 57, 81) -

D('jlgt?r. betont den Auferstehungskulten des Ad,onis. Attis
und Osiris gegentiber die Eigenart der christlichen Vel"kﬁndib-
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gung von dem auferstandenen Jesus, deren Jubel in der Formel
« Jesus, der Lebendige (6 C@v), » erklingt ('). Diese Formel
finden wir LXXII, 9: « Seth, Seth, der lebendige Christus ».
Uberdies wird XL, 10 in bezug auf Jesus zu ergiéinzen sein :
« der Gott, (der lebt) von Ewigkeit zu Ewigkeit ».

Die Tkonographie faBit eine Darstellung des erhohten Christus
unter dem Namen der Majestas Domini (}). Das Symbolum

spricht die Herrlichkeit des thronenden Christus, die Erwartung.

seiner Wiederkehr als Richter, die ewige Dauer seines Reiches
aus. DemgemaB bemithen sich die Bilder, die Herrlichkeit des
Thrones, die Ewigkeit des Reiches und die Macht des Welten-
richters zum Ausdruck zu bringen. Der Thron ist Ez. 1, 15-21
und 10, 9-17 sowie Ape. 4, 2-8 beschrieben. Diese Schriftstellen
werden in unseren Texten oft verwandt und auf die Herrlichkeit
des Vaters gedeutet: so XLVII, 13 und 15. Der Sohn thront

neben dem Vater (LXXII, 27 f)): « Ich beschwore dich (Gott) .

bei den sieben Engeln, die den Thron des Vaters und des

Sohnes umgeben ». Andere Texte aber schildern den thronenden -

Christus schlechthin nach den Angaben des Ez. und der Apc.
Die bildliche Darstellung der Kopten bevorzugt die thronende
Herrlichkeit Christi, die besonders die Kapellen von Bawit ()
zeigen. Es bestehen deutliche Beziehungen zwischen dieser
bildlichen Darstellung des inmitten der Engel und Heiligen
thronenden Christus und den liturgischen Texten, in denen
diese Gestalten in fast unveréinderlichen Anrufungsreihen er-
scheinen (§§ 407-412). Daher wird man sich fragen, ob jeweils

1. Ichthys, I, 6%.8%,

9, Baumstarg, Die Karolingisch-Romanische Majestas Domini und ihre orien-
talischen Parallelen, O. Chr, 3. Serie I, 2, 242-260,

3. Literatur bei Baumsrarx, I. ¢., 247, Anm. 3.

b o

§§ 118-115 Sonstige Bemerkungen. 65
Abhingigkeit von einem bestimmten liturgischen Text erfordert
erscheint oder ob die bildliche Darstellung allein schon das

notige Gerist fiir den Aufbau mancher Texte geliefert hat.

WikperkeHR zum Gericat. Ist mit der Vorstellung der Majestas
Domini auch die des Weltenrichters verbunden, wie XL, 11 f.
und 55 f. zeigen, so nehmen auch noch andere Stellen auf diese
Erwartung Bezug. XLIII, 88-100 : « der den Tag und die Stun-
den richtet (xpfvew) », glaube ich, ist mit XL, 55-57 zu verbin-
den und auf den Weltenrichter zu deuten. Das Gregoriusgebet
(XLV, 3, 10-15) hat eine Beschworung « ... durch das heilige
Siegel (oppayic) dessen, der kommen wird zu richten (nplvew) die
Lebendigen und die Toten, der da ist der Konig und der Gott,
der fiir uns ist gekreuzigt worden (stawpodv) ».

SonstiE BEMERRUNGEN. GroBe Armut des Zauberers offenbart
sich bei der sonstigen Verwendung des biblischen Bildes Jesu.
Einmal wird das Herrenwort Jo. 10, 30 (L) erwéhnt : « Ich und
der Vater sind eins ». Eine Erwahnung des eucharistischen
Mahles geschieht ofter, einmal in demselben Text: « Ich
beschwore dich bei dem Opfer (Buoix) deines eingeborenen
(poveyeviic) Sohnes Jesu Christi. Rabbuni, in der Weise wie du
den Becher (mothpov) gesegnet hast (oppayiCew) ». Dann wird
(V, 17) « das unbefleckte Brot und Blut des Lammes », (XXXIV,
v.14-15) « der auf den Altar herabgekommen ist am 29. Choiak »
(Feier des Weihnachtsfestes), vielleicht (XL, 105) « der Becher
des Segens » wie I Kor. 10, 16 t& motpiov g edhoytag, erwihnt.

Absonderlich ist die Beschworung (XIV, 1-6) bei je « drei
W ichtern, stark in ihrer Kraft, die den Leib und das Blut »

des Pantokrator, des geliebten Sohnes und des hl. Geistes
5
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bewachen, aber iiberraschend die Erwihnung des « Restes
(reldavov), der auf dem hl. Tische des Sohnes liegt ».

Nach den biblischen Parabeln erscheint Jesus als (XXXIV,
11 £) « der (gute) Hirt, der seine Schafe weidet », wird (XXX)
als Fisch und Fischfinger gezeichnet.

Entsprechend der Vorliebe fiir Zaubercharaktere wird zawei-
len auch das tibliche Monogramm Jesu in der Vereinigung von
Chi und Rho oder das Alpha und Omega verwandt (LXX, 27 ;
LXXT Ende).

Deyr Heilige Geist

AuBerhalb der trinitarischen Formeln (§ 397) geschieht des
hl. Geistes selten Erwihnung. Nehmen wir zuerst vorweg, daf3
einmal der Name des Parakleten auf Jesus angewendet wird,
was auf eine frithe Zeit zuriickweist (§ 87). Maria betet (XL,
98 £): « Mogen sie (die Engel) fir mich sprechen, bis der hl.

Geist (nvedpa) meinen Weg offnel ». In Epiklesen wird mit

Anlehnung an kirchliche Formulare um den hl. Geist gebetet;
wie z. B. XXVIII, 87-89 : « Sende mir (heute) den hl. Geist, den

heilenden . .., daB er tiber dieses Wasser und dieses Ol herab-

komme ! » und XXXIV, 13-16: « Sende deinen hl. Geist, daf
er auf dieses Ol herabkomme, das in meiner Hand ist, indem
er es besiegelt (oppay(Cewv) im Namen des Vaters und des Sohnes
und des hl. Geistes ». _

Derselbe Papyrus bringt (verso 12-17) eine originelle Um-
schreibung der Trinitiat: « Durch die Kraft des Eloi Elemas
Sabaoth ... (Vater) und durch die Kraft dessen, der auf das
Thysiasterion am 29. Choiak (= 25. Dezember) herabgekommen
ist, und der herabgekommen ist auf die Wasser des Jordan in

8§ 116-117 Das Wesen der Engel. 67

Gestalt einer Taube ». Jesus, der Mariae das magische Gebet
offenbart (XXXIX, 2), behauptet von diesem : (Keiner kennt es),
« auber ich und mein Vater und der heilige Geist ». Dann gibt

~er magische Namen der gottlichen Personen an und fahrt fort :

« Wir sind eine einzige Gottheit gemdB3 (xotd) dem Befehl
(xéhevorg) meines Vaters und des hl. Geistes ». Sonst wird noch
einigemal die Homousie der gottlichen Personen angefiihrt
(LXIX ; XLV).

Das Befremdendste ist wohl, wenn der Eingang von XXXIX
den drei Personen gleicherweise Leib und Blut zuschreibt, wie
Christus sie in den eucharistischen Gestalten hat (§ 115).

Die Engel

Das Wesen der Engel kommt in ihrem Namen nicht zum
Ausdruck, der ihr Amt als Boten bezeichnet. Ilvetpa, Hauch
und Atem des Menschen, als Lebensprinzip in seiner Gegen-
stitzlichkeit zum Leibe, wird Bezeichnung des Geistes. Unter
himmlischen Geistern denken manche sich Wesen, die zwar
etwas der menschlichen Seele Entsprechendes, aber keinen
solchen Leib wie die Menschen haben. Wie Licht und Feuer
nicht etwa das Wesen Gottes und seiner Engel ausmachen, nur
Bilder der Macht und Herrlichkeit sind, beziehen wir den
Unterschied zwischen dem Engel des Lichtes und der Finster-
nis (') nicht auf ihre Natur, sondern auf ihre guten oder bosen
Eigenschaften. Doch hat man mancherorts damit kompaktere
Vorstellungen verbunden, hat die Verbindung von Engel und
Stern als Wesensgemeinschaft gefafit. Lichtengel und Licht-

~ cherubim in unseren Texten werden gerade das Wesen derselben

1. 2 Kor. 14, 14.
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besagen sollen. Das zeigt auch eine Beschworung (XLVII, 15,
3 ff) « bei dem Lichte, durch welches Licht sind die Cherubim
und Seraphim ». Entsprechend der Lichtnatur des Engels wird
seine Sendung als Lichtstrahl vorgestellt (XXXII, 25): « ... bis
der Vater Strahlen (éntiveg) schleudert . . . und mir den Dekan
-+ . Davithe sendet ». Allgemein herrscht die Vorstellung, daf
himmlische Boten sich durch strahlendes Licht ankiinden. Dem
Magier wird als Erfolg seiner Praxis versprochen : « Ein , .,
Stern wird herabkommen und wird sich mitten in das Gemach
stellen, und ist der Stern vor deinem Auge zerflossen, wirst du
den Engel erblicken, den du gerufen hast » ().

Judische ﬁberlieferung von der feurigen Natur der Engel
beschreibt die Schopfung (%) : « Und von dem Gestein (d. h. dem
Himmel, den man sich als steinharte, kristallklare Masse dachte
[Bousset],) schnitt ich (Gott) ab ein groBes Feuer, und von
dem Feuer machte ich die Ordnungen der leiblosen Heerscharen,
Und ihre Waffen waren Feuer und ihr Kleid flammendes Feuer ».
Die Quaestiones Bartholomaei (%) schildern die Engelschopfung
aus « einer Handvoll Feuer », Gerade, weil er « Feuer aus Feuer »
ist, weigert er sich, Adam anzubeten () Da auch noch die

Liturgie (°) konkretere Anschauungen tiber das Feuer als Wesen -

der Engel verrit, kann man auch solche in der Bezeichnung
der « siehen F euerengel » (XXX, 30 f.) sehen. '

1. Pap. Berlin I 74 (PrErsenoanz 6.7) ; vgl. Pap. Paris. Zeile 28911, ; 2040.43 die
Herabkunft der Aphrodite mit Angabe der Lichtveranderurigen bis zur Ankunft der
Gottin,

2. II Hen, 29, zitiert nach Bousser, Religion 3292,

3. 8. 0.8 47 Anm. 1. ' '

4. Quaestiones Bartholomae;j (Vassiriev, Anecdota 19) : « eyd» nbp éx npds, TpliTog
dyyedog mAaopdvog ANy %ol TyAd xal BAny péAdo npoouuvely ; ».

5. z. B. Gregoriusanaphora (Tuky, Missale 193).

§§ 118-119 Kiassifizierung der Engel. 69

Die in der Krassmrizizrune der Engel (') gebrauchlichen
Namen der siehen Chore der Engel werden aus der hl. Schrift
gezogen. Neben den Engeln stehen Erzengel (), Throne, Herr-
schaften, Farstentiimer, Méchte und Krifte (%), Gleichviel, ob
der hl. Paulus mit diesen Aufzghlungen gute oder bose Geister
gemeint hat (*), die Liturgie jedenfalls wendet diese Bezeich-
nungen auf gute Engel an (). Auf diese Siebenzahl der Chore
bezieht sich die Beschworung (XLII, 15 £) « bei den sieben
Engelliturgien (Aertovpyta dyyehni)) ». Zahlt man die Cherubim
und die Seraphim (%) hinzu, so erhalt man die seit Ps.-Dionysius
Areopagita (") allgemein angenommene Neunzahl der Engel-
chore, und diese liegt auch den Engelkatalogen unserer Stiicke
zugrunde. LXXT, 10 : « Der auf den Cherubim sitzet, wihrend
die Seraphim ihn umgeben », 12: « vor dem tausendmal Tau-
sende und zehntausendmal Zehntausende stehen : dyysiot,
apymdyyeloy, doyal, dEovatar, Krifte (= Buvdperg), (Bpé)vor ». 30
« Gott der Engel, Erzengel, der Seraphim, aller Krafte ». XLIII,
80 : « dpyai, dyyedor, apyméyyshot.

Die beliebte Einteilung in astantes und ministrantes (°) wird
LXXI, 12 dadurch verwischt, dafi das Verbum dienten ihm
ibergangen ist.

Dienstleistungen der Engel und mystische Zahlen der Apo-
kalyptik fiihren zu weiteren Gruppierungen, deren wichtigste
vier, sieben und vierundewanzig genauer darzustellen sind.

- Bousser, Religion 326,

. 1 Thes. 4, 16 ; Jud. 9.

. Kol. 1, 16; Eph. 1, 21.

- Cf. Memxeraz in der Bonner Bibel za Kol. 1, 16.

- Das Trishagion z. B, der Gregoriusanaphora (Tuki, Missale 199 ).
- Seraphim nur Is. 6, 2.6,

. De eoel. hierarchia ; Diegamp, Dogm. 11 §13.
- Gregoriusanaphora (Tuxs, Missale 200) nach Dan. 7, 10,
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Die vier grofien Engel

Die TricER DES THRONES Janves, die Cherubim, in der dufze-
ren Formgebung babylonischen Ursprungs, sind in dem fremden
Kultus wie in der Bibel einerseits Symbole der Gottesnihe,
haben also das Amt der Wichter ('), andrerseits Triger des
Gotteswagens (). Sie werden vor den Garten Eden gesetzt, um
den Menschen die jetzt verbotene Gottesnihe anzuzeigen. Mit
thnen steht die Flamme blinkenden Schwertes. Erst spéteres
MiBverstéindnis () will aus der Flamme ein Feuerschwert in der
Hand des Cherubim machen. SchlieBlich verwechselt man noch
die Cherubim mit den Seraphim und schreibt (XXVII, 14, 25-
14 v, 3): « Die beiden aber (3¢), die nicht aufgehort haben, das
Paradies (mapd3eiooc) zu bewachen, den Lebenshaum zu bewa-
chen, die Seraphim genannt werden!» Den himmlischen Trigern
des Gotteswagens entsprechen die beiden Cherubim der Bundes-
lade (*). Da haben unsere Texte Gelegenheit, die vier himmlischen
Throntiere mit den beiden Cherubim der Lade wie iiberhaupt
mit den Seraphim zu vermengen. So heifien die in den Bildern
Ezechiels und Apokalypse beschriebenen Throntiere (XLVII,
13, 14-21): « die beiden groBen Seraphim, » und der Herr
(XLV, 1v, 20-22): ¢ der auf den Cherubim und Seraphim sitat ».

Der Thron des alttestamentlichen Gottes ist eine Verbindung
von Thron und Wagen (°). XXVII, 14, 8-13: « Gott, der da

1. Duorme-Vixcent, Les Chérubins, Rev. Bib, 1926, 328.358, 481-495 ; Hevisca (in
der Bonner Bibel) zu Ez. S. 81.

2. Id. ux'l'd Meissner, Babylonien 11 50.

3. Den Ubergang dazu hildet die Exegese Augustins in De genesi ad litteram liber
XI cap. 40. Ganz frei aber Thomas S Th Il-Ilae q. 164 a. 2 ad 5.

4. Ex. 25, 174f

5. Ein Vergleich von II Sam. 22, 11 (ént ©§ XepouBip) und Ps. 17, 11 (LXX) zeigt,
dafs der Herr den Cherubim besteigt und zur Gottesoffenbarung herniederfahrt,

§§ 121:124 Die Triger des Thrones Jahves. 7a!

sitzet auf den Cherubim, unter dem die vier Tiere (Cdov) sind.
Und sie sind es, die in der Luftbahn (3pépoc-dfp) in Furcht
fliegen ». Eine unbekannte.Legende beschwort den « Sasaor,
den groBen Cherubim, den der Vater bestiegen hat, als er zu

~ Adam in das Paradies (napdetoog) gehen wollte » (').

Als Trager des Thrones erscheinen die wier Cherubim.
Zunidchst von Ezechiel als vier Wesen bezeichnet, werden sie
spiter (%) direkt Cherubim genannt. So ist also die Anrufung
Gottes als dessen, « der auf den vier erhabenen Lichtcherubim
sitzt », ganz korrekt.

Schwierigkeiten aber macht die Verbindung der Cherubim
mit den Seraphim, deren Zahl Isaias nicht angibt. Sie haben
je sechs Fligel und singen das Dreimalheilig. Hingegen haben
die vier Tiere des Ezechiel je vier Gesichter und vier Flugel,

~ sind mit Augen abersit und mit den Wagenréiidern verbunden.

Der Kopte hélt sich im allgemeinen an die Zusammenstellung
von Ape. 4 : Vier Tiere, mit Augen ibersit, mit je sechs
Fliigeln, aber nur einem Gesicht, die das Trishagion singen.
Er greift aber auf das Radermotiv des Ezechiel zuriick (XLVII,
12, 20-13, 12;; vgl. § 159). Einmal (XXXIV, 28) gibt er jedem
Tier vier Gesichter. Merkwiirdigerweise fehlt in unseren Texten
ein Hinweis auf die Vieldugigen, die sonst in Liturgie () und
Bildern (*) der Kopten gut bezeugt sind.

Zu dem Cherubimwagen Gottes (°) schafft apokalyptische
Vervielfaltigung die sieben Wagen entsprechend der Zahl der
Himmel und Vorhénge (§§ 76. 79). XL, 70 ff.: < Der auf dem

1. Wien, Kopt. Perg. 102 (alte Nummer) bei Knart, Amulette 121,

2. Ez. 1, 5ff, ; 10, 15.

8. Markusliturgie (Bricurman 131) ; Markus-Cyrillusliturgie (Brigrruan 175).
4. 7. B. die Bilder der Kapellen von Bawit.

5. Eccli. 49, 10,
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sichenten Wagen der Lichtcherubim sitzet, den die vier grofen
(Tiere) ziehen ». Ib. 61 ff.: « Der da sitzet auf dew Wagen der
Lichtcherubim, vor dem die vier starken Tiere stehen, deren
jedes sechs Fliigel hat ». Hier wird zwischen den Cherubim des
Wagens und den assistierenden Seraphim geschieden, doch die
letzteren noch einmal mit den Cherubim verwechselt.

Der auf dem Wagen Thronende ist bald der Vater, bald der
Sohn in seiner Herrlichkeit (§ 112 f.).

Die vier Erzencer. Das Schema der vier groBen Engel wird
auf die Erzengel angewendet, und so erscheinen schon I Hen.
40, 2 namentlich genannte Erzengel als die vier groBen an
dem Throne, hier iibrigens mit den Cherubim identifiziert (‘).
Gewohnlich werden sie Michael, Gabriel, Raphael und Uriel

genannt, so ausdriicklich XLV, 3, 16 f. Das Bild dieser vier .

groBen « Engel, die vor dem Vorhang stehen, » soll als Amulett
fir den Rossitraktat gezeichnet werden (XLVII, Einl. 1-2). Da-
selbst (7, 15-17) sind die vier groBen Engel des Hauptes des
Vaters mit ihnen identisch oder wenigstens als Dubleite zu
ihnen zu fassen.

Die viEr LicatEr, Gestalten der gnostischen Mythologie (§ 36), -

erscheinen in unseren Texten nicht mehr als selbstindige
Gruppe, doch haben einzelne weitere Beachtung gefunden

(§§ 51-62).

Die sieben Erzengel

Inr WEsEN unp mrE Namen. Ein Teil der Besprechung der
siecben Erzengel war schon bei der Behandlung der Planeten-
donen (§§ 37-46) vorwegzunehmen. Nach der HI. Schrift als

1. Bousser, Religion 326 ; Konvr, Angelologie 25,

\ §§ 127-129 Wesen und Namen der sieben Erzengel. 73
\

X\('ichste Engel gezeichnet, sind sie trotzdem in die zweitunterste
Ordnung geriickt. Ihre Siebenzahl steht neben den sieben baby-
lonischen hochsten Gestirngdttern, frei von polytheistischer
Avschauung und derart, daf keine Beziehung zwischen ihnen
und den sieben hochsten Gottheiten, bzw. den Ameshas Spentas
nachzuweisen ist ('). Je sparlicher die Schriftiiberlieferung tiber

~sie ist (°), desto reichlicher iberwuchert sie apokryphe Litera-

tur ().

- Ihre Namen werden nicht einheitlich tberliefert, weder in
judischer noch griechischer noch koptischer Tradition. Den
steten Wechsel mogen belegen XXXII, 11 ff. : « Michael, Ga-
briel, Abael, Suriel, Raphael, Asuel, Saraphuel, die rechts von
dem Arm des Vaters stehen », XLII, 12-14: « Raphael, . . .
Soriel, Setekiel, Anael, R(aguel, . . . . e)l ». Eine besondere Klasse
bilden die Zaubernamen der Erzengel (§ 224) und Vokalnamen
als deren Unterart (§§ 37-40).

Sieben Augen des Vaters (XLVIL, 18, 12 {f.) werden maglsche
Namen zuerteilt. Will man sie mit den Erzengeln in Verbindung
bringen, so ist in erster Linie Zach. 4, 10 zu beachten, wo die
vom Propheten geschauten sieben Lampen als die sieben Augen
Jahves gedeutet werden, die die ganze Welt durchstreifen. In
der Apc. 5, 6 hat das Lamm « sieben Horner und sieben Augen ;
das sind die sieben Geister Gottes, die in die ganze Welt ausge-
sandt sind ». Konnten an sich auch mit denselben Bildern
verschiedene Gestalten beschrieben sein, so scheinen doch die
Augen Gottes in diesen Stellen einheitlich auf die sieben Plane-
ten und die damit verbundenen hochsten Engel zu deuten sein.

1. Bousser, Religion 499,
2. Tob. 12, 15; 1 Thes. 4, 16 ; Jud. 9.
3. Bousser, Religion 325,
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In der Apokalyptik beliebte Vervielfaltigung der Gestalten wird
den Kompilator von XLVII veranlaBt haben, diese Gestalten
neben die sieben Erzengel zu stellen. Ordnet er doch a\gch
dem Gabriel 12, 9 ff. « seine sieben Erzengel » unter, wie den
24 Presbytern je einen Engel (§ 147).

Eine Erklarung der Engelnamen ist schon von den Alten
versucht worden. Gregoriusgebet (XLV, £ v, 9-5, 6) stellt fest «
« Dies alles sind Namen Gottes, und dies alles sind Namen der
Erzengel». Ein Vergleich mit den Gebetsanrufungen von XLVII],
116 ff. zeigt zugleich Ubereinstimmung und Fehler. Der Kopte
dndert nach Wohlgefallen die Namenlisten, ohne zu merken,
daB dann die in seiner Vorlage dazu gegebenen Erklirungen
nicht mehr passen. « Der Friede ist Gott » soll der Name
Michaels sein, « Das Licht ist Gott » der des Uriel, verfehlt wie
die tibrigen auBer Raphael und Sedekiel. Aber die Deutung
« Gabriel, das ist Gott und Mensch » bringt einen beachtens-
werten Beitrag zur Gabriel-Logos-Christuslehre (§ 85). Man
sieht, daB3 der Verfasser nicht auf dem materialistischen Stand-
punkt des Schutzes durch Geheimnamen an sich steht, sondern
in theologischer Spekulation seine Stellung zu erklaren sucht.
Fast werden die Engel als gottliche Hypostasen gewertet. So
kann er schlieBen : « Sind die Engel mit uns, so ist Gott mit
uns ». Hier sieht man auch, weshalb die Kirche gegen den Kult
der Engelnamen vorging.

Inr Awmr aLs ELeEMENTARGEISTER. Neben der allgemeinen Auf-
gabe, an Gottes Thron Lob zu singen, haben die Erzengel
besondere Verrichtungen im Himmel und im Dienste der Men-
schen auf Erden. In Uberwindung heidnischer Anschauung von
Elementardidmonen (§ 16 f.) schreibt jidischer und christlicher

§§ 129-131

§§ 131-132 Erzengel als Elementargeister. 75

Monotheismus (') die Verwaltung aller Bewegung und alles
Lebens zwischen Himmel und Erde den Engeln Gottes zu.
Apokryphe Apokalyptik gibt vor, durch besondere gottliche
Offenbarung die einzelnen Gestalten genau mit Namen zu
kennen (*). Der Zauberer sucht sich ihre Ergebnisse zunutze zu
machen und fabt diese in Litaneien, Engelkataloge zusammen,
denen er den Sinn magischer Schutzgebete unterlegt (*). Nun
haben wir festzustellen, daf auch die hochsten Erzengel in
diese Engelkataloge der Elementargeister geraten.

In der Aufzihlung des Rossitraktates (XLVII, 2, 3-3, 7), die
mit den 7 Erzengeln beginnt und den 7 grofien Aonen schlieft
(§ 45), werden Michael und Gabriel wiber die Avvdperg, wohl
schlechthin die himmlischen Machte, gesetzt, andere Engel stehen
iber Sonne, Mond und Sternen, iiber den Mischkriigen (fiir

1. Ape. 7, 1: Engel der Winde ; 14, 18 : Engel des Feuers ; 16, 5: Engel des Was-
sers ; Gal. 4, 8: Elemente, die jedoch verschieden erklart werden, I.Hen. 60, 11-21 :
Engel iiber Blitz, Donner, Hagel, Reif, Schnee, Nebel, Tau, Regen, Meer. Jub. 2, 2 :
Engel iiber Wind, Wolken, Kalte, Hitze und die vier Jahreszeiten. I Hen. 65, 8 : Engel
ither die Metalle. 4 Esd. 6, 41 ;: Geist des Firmamentes, das obere und untere Wasser
frennt. syrBar. 54, 3: Geister der Hohe und 'Tiefe, Pastor Hermae, Visio iv2, 4 : Thegri,
der tiber die wilden Tiere gesetzt ist ; vgl Hieron. zu Hab. 1, 14 (ML 25, 1285f. und in
der Anm. die einschligige Viterliteratur). Die Vater schreiben den Engeln die Ver-
waltung der Naturkrafte zu und bekampfen jene, die dafiir die Damonen heranzichen,
Siehe auch St. Thomas S Th1q. 110 a, 1 ad 8.

2. Vgl. die Ape. des Gregorius Thaumaturgos (Cod. Paris. 2316 fol. 483r, bei
RenzensteiN, Poimandres 19 Anm. 8.

3. Vgl. Rerrzensre 1. ¢, 296f. ; Scuermaw, Griechische Litaneien, Romisehe Quar-
talschrift 17 (1903), 832ff. Dort S. 336 ein Gregoriusgebet des Cod. Ottob. gr. 290
fol. 72r:

Grie Bapovnd, & énl idoswg
Nabavaqd apydyyehe, 6 émt 1ijg éovalag
Mexon), & &nl @y ratopdntwy 105 0dpavol
‘Pagand & hapmopdpog drgp mdong Tig otpatidg THY dyyiimy
Tofowd, & dndp tiic dyadétyrog,
‘OpoyonA, & brdp ijg olnovpévng xal notayyéovieg
vy dytay Tpudda, xal otpati®y T@Y dyyEAwy,
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76 IV. Gott, Engel, Diamonen und Heilige: §§ 132-136

Wettererscheinungen ?) (Y, Wasser, Friichten, Schnee, Meer,
Regenwasser, GefiBien des (Hagels ?), Wolken, Blitz, @ber den
in gnostischer Literatur so geheimnisvoll behandelten Témor,
« den Orten ». -

Der sekundar in die Bartholomausapokalypse eingefiigte
Katalog (LXXVI, 79-122), gleichfalls die Anrufung der 7 Erz-
engel und Aonen umfassend, hat von den Elementargeistern
nur Uriel als Verwalter der Friichte stehen lassen und statt
eines Geistes iiber das Wasser erscheint Raguel, gesetzt iiber
« das lebendige Wasser ».

Von ScHurzENGELN im weiteren Sinne kann man in unseren
Texten reden, wenn der Beter Engel, in unserem Falle gewohn-
lich die hochsten, in enge Verbindung mit seiner Person setzen
will. Als Schriftbegriindung hielt man sich an Mk. 1, 2: « Siehe,
ich sende meinen Engel vor dir her, daf er deinen Weg bereite »,
wie das Schutzamulett LIT zeigt.

Fir einen besonderen Fall erfleht man den Schutz der Engel,
wihrend man eine Beschworung vornimmt. So muf3 Maria in
XXXIX, 12-13 und XL, 81 ff. um den Beistand der 7 Erzengel
beten, wihrend sie die Anrufung oder Wassersegnung vollzieht.
Darin liegt eine Erinnerung an die Gefahr der Zauberanrufung ;
denn der iber den Zwang erboste Gott sucht sich an dem
Beschworer zu réchen (§ 289). |

Hier schiebt XL, 81 ff. und sein Paralleltext XXVIH, 41 fr,
nach der Einleitung: « Ihr alle, Engel des Herrn, helfet mir
heute!» ein Schutzgebebet ein : « Moge Michael mir zur Rechten
sein, moge Gabriel mir zur Linken sein, moge Suriel vor mir

1. So, wenn das « KPHKTHPION > der Handschrift — < npathptov » und nicht
vielmehr « T®v xatapdutwy » des eben zitierten Textes wire.

§ 136 Schutzengel. 77

her die Trompete blasen (sun{Cew), moge Raphael auf meinem
Herzen bleiben, moge Raguel einen Kranz auf mein Haupt
setzen, moge Asuel mir Kraft und Gnade verleihen, moge
Saraphuel meinem Gesicht (Ehre und) Glanz und Gnade geben ! »
Ahnlich der Text XXVIII (1),

An beiden Stellen folgt nach diesem Gebet eine Dublette, XL,
96 ff. : « Sesengen Barpharanges seien vor mir, indem sie fiir
mich kdimpfen, Jao Sabaoth sei auf meinem Haupte, Adonai
Eloi auf meinem Herzen, indem er vor mir herruft, . . ... der
Téketog, die vollkommene Kraft (Sdvaug) . . ... erfiille meinen
ganzen Willen ... !> und XXVIII, 52 ff. : « Jao Sabaoth sei
auf meinem Haupte, Adonai Eloi auf meinem Herzen, indem
sie mir Glanz verleihen . ... und Gnade (xépc) und Dank
(sdyaprotla) und ausgezeichnete Macht (2ovola) und gutes Be-
gegnen (dnaviav) ». Sachlich wiederholen sich die Anrufungen
zum Teil, und da in diesen den sieben Erzengeln Gestalten

1. Eine shnliche Schilderang von Schutzgsttern und Damonen haben wir in Agyp-
ten. Der tote Konig wird Pyr. 396 beschrieben : « Seine Ka’s sind hinter ihm, seine
Hemsut sind vor ihm, seine Gotter sind iiber ihm, seine Urausschlange ist an seinem
Scheitel, seine Seschmutschlange ist an seiner Stirn, .... seine Macht  ist sein
Schutz », womit speziell der magische Schutz (mk.t) bezeichnet wird. Im Pap. Dem.
Mag. col. ix, 19 : « Horus ist vor mir, Isis ist hinter mir, Nephthys ist mein Diadem ».
In 'dem babylonischen Prozessionshymnus an die Ninkarrak (KARI Ne 15. 16, bei
Mussner, Bab. und Ass. 11, 170)-geht Damu nach ihr, Ellil zu ihrer Rechten, Nun-
namuir zu ihrer Linken, Thr Enblem, wie ein Himmelslicht, wandelt es vor ihr. sumax
geht vor ihr. Weitere Literatur bei Kriuer, Ostsyrische Beschwdrungsgebete 28%,
Anm. 39. Derselbe bringt ostsyrische Beispiele S. 107, erstversffentlicht bei Hurmany
Gorrancz, The book of protection being a collection of charms, London 1912,5 §7:
« Gabriel zu seiner Rechten und Michael zu séiner Linken, ... Elschadai Adonsi tiber
seinem Kopfe, Cherubim vor ihm, Seraphim hinter ihm, » S, 6§ 8: « Moge der Engel
Gabriel zu meiner rechten Seite sein, Cherubim zu meiner Linken, indem sie iiber mir

" schweben und mich schiitzen ». Griechische Texte bei VassiLiev, Anecdota 343. 344 ;

PrapeL, Griech. Gebete 100, Deutsche Fassungen : Eveen Frurce, Zauber und Segen,
Jena 1926, 73. In judischer Liturgie ist es in dem Nachtgebet vorhbanden und im
Gebete des Versshnungstages (Komur, Angelologie 30, Anm. 2),
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78 IV. Gott, Engel, Dimonen und Heilige. § 136-138

gegentibertreten, die in der Liste der 7 alten Aonen auftreten,
so liegt die Annahme nahe, da3 diese Dublette auch einmal
an die letztere Reihe ging und hier nur in verstiimmelter Uber-
lieferung vorliegt (§ 46).

Weiterhin im Dienste der Menschen zeigen sich beschaftigt
(XLVIL, 2, 4 ff) Raphael, dem die Sorge fir die Gesundheit
obliegt, Nephael, allgemein zur Hilfe bereit, Sabael, der tiber
die Giite, d. h. wohl tiber den besseren Teil des Gottesvolkes *
gesetzt ist, Uriel, der den Seligen die himmlischen Kriinze dar-
bietet, Adonael, der tiber dem Ein- und Ausgang des Vaters
steht, wohl die Gottesoffenbarungen den Menschen vermittelnd.
Das Gregoriusgebet (XLV, £ v, 14 ff) nennt Michael als den
Engel, der den Menschen Frieden () verleiht, Raphael ist wieder
tiber die Heilung geselzt, Sedekiel tber die Gerechtigkeit (%),
Arnael tber den Gehorsam, Azael tber die Barmherzigkeit.
Gleicherweise isl in der Bartholomausape. (LXXVI, 79 ft)
Michael der Engel des Friedens, Gabriel Engel der guten Bot-
schaften, Raphael Engel des heiligen Oles, Balsamos Engel der
Jungfraulichkeit, tiber die himmlischen Krinze und Gewander (*)
gebieten Authronios und Asuel.

MicnagLs SoNDERSTELLUNG tritt &uBerlich schon dadurch her-
vor, daf3 er in den Engelkatalogen meist den ersten Platz erhiilt.
Er ist schlechthin « der Grofie in der gesamten Schar (dyyeiwi)

1. Vgl. oben in der Anrufung des Ottob. « Sabaoth, der iiber die Giite gesetzt ist ».
Auch De Morte Josephi Ne 22 (Lacaror, degyptiaca 25) : LIEXAHA AIOIKOMO~
HOC KTE PHETAPAGOC « Michael, der Sachwalter (oindvopog) der Giite (-yabdg) ».

2. Hen. 39, 8 und Anm. dazu bei Kavrzscu 11 260.

3. Vgl. Michael, den Engel der Gerechtigkeit Bar. III ; in einer griech. Hs (bei
Luexex, Michael 47) : « nai 4 peréty pov (otly) Muxadid & dpydyyerog g dmaioasvrg
(& avolywv 1&g mohag Tolg dmalow) Ewe dv eloevéyny todg Sunaloug ».

4. Gelsufige judische und koptische Uberlieferung Luekex, Michael 122.93,

§§ 138-139 Michaels Sonderstellung. 79

der Engel (&yyzshog) » (XXXIX, 9). Er heifst < der Engel des Frie-
dens », wie eben bemerkt wurde, und unter dem « Engel der Kir-
che » (LXX, 10) ist er zu verstehen, wie die Tradition lehrt. Eine
Erinnerung an seinen Kampf gegen den obersten der gefallenen
Engel liegt in dem Gebet, das den Gabriel zum Kampf gegen das
Erstgebilde aufruft (§ 142). Auf den Ausgang des Treffens bezieht
sich die Beschworung Mariens (XXXIX, 70): « Ich beschwore
dich, (Michael), bei meinem Sohne, der das Zepter aus der Hand
des Mastema (§ 166) genommen hat und der es in deine Hand
gegeben hat und in dich einen berithmten Namen gelegt hat ».
Unter falschem Namen Bainchooch erscheint Michael (XLIII,
117-120) als Erloserengel der Seelen aus dem Feuermeer (§ 162).

Der Art alter Apokalyptik entsprechend wird er in XXXIX, 9
eingefithrt : « Da blickte sie (die Jungfrau) zn ihrer Rechten und
sah Michael und Gabriel zu ihrer Linken. Da sprach Gabriel :
Farchte dich nicht, o Maria ... Da sprach Maria : Wer ist der,
der den goldenen Stab in der Hand halt ? Da sprach er: Das
ist Michael ».

Als Liebling des koptischen Volkes (') ist zuweilen Michael
von den Kompilatoren in storender Weise in fremde Texte
eingefithrt worden, zum Schaden der Klarheit. Zu der kreiBen-
den Hindin spricht Jesus (XVII, 10-15): « Du konntest meine
Herrlichkeit nicht ertragen, auch (die Herrlichkeit meiner) zwolf
Apostel nicht ; sondern (éArd) wenn ich mich fortbegebe, (werde
ich) zu dir Michael senden, den Erzengel (dpydyyehoc), mit
seinem (Stabe) in seiner Hand, daB er sich eine Spende der
Erstlinge (dgy7) von (Weil3 ?)wein nehme und daritber meinen
Namen anrufe (... »aAetv) und den Namen (meiner zwolf Apos)-

1. Buve, St. Michael the Archangel, London 1894.
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80 iV. Gott, Engel, Dimonen und Heilige. §§ 139-140
tel, indem er spricht...». Der Verfasser hat nicht beachtet,
dab dieser Erzengel, den er liebevoll in den Text eindringen
will, nunmehr den Aposteln untergeordnet wird, und verrit so
seine sekunddre Zutat (§ 90). Da Jesus aus dem Paradiese
kommt, um das Auge der verwundeten Hindin zu heilen (XVHI,
§ 91), beginnt er ein Gesprich mit dem Tier. Doch der Kompi-
Jator setzt die Legende anders fort, libt die Hindin den Himmel
beschworen, bis Michael herabkomme und das Auge heile.
« Zu jener Zeit kam Michael vom Himmel herab und sprach :
Die Wunde wird heilen, die Dunkelheit sich 16sen 1

Tn einem Stick (VI), das sich an einen heidnischen Unter-
weltsdiamon (§ 14) richtet, der dem Beschworer durch die Berg-
geister Echuch, Beluch, Barbaruch Hilfe gewihrt, lost sich (15-22)
wiederum eine Michaellegende heraus : « Bis Michael kommt
und seine Kraft auf meine Kraft legl und auf meinen rechten
Arm. Da kam Michael. Tch packte ihn. Da sprach er zu mir :
Was verlangst du? Ieh will es dir tun ». Jetzt wiederholt der
Kompilator genau das Zwiegespréich des Magus mit dem Unter-
weltsdamon. Wie dieser mufi Michael magische Kiinste als
Erweise seiner Kraft anbieten. Aber auch hier nimmt der Schluf
auf dieses Zwischenspiel keine Riicksicht mehr.

Das Schutzamulett fir die gesegnete Mutter (XLVIII) beginnt
mit einer Formel, die, tiberhaupt auf hohere Michte anwendbar,
besonders gnostischen Gestalten angepalit sein mochte (§ 384).
Hier sollte also der Name dessen eingeschoben werden, den
man anrufen wollte, wie auch fir das “ NN, der Name des
Besitzers des Amulettes einzutreten hatte. Erstlich am Rande
spiiter nachgetragen, wird er Zeile 122 und 134 f. richtig in den
Text gesetzt. Der Vergleich mit dem Bildchen des Rossitraktates
legt den Gedanken nahe, dak der Magus sich an einen Engel

8§ 140-141 Gabriel, der Engel der Verkiindigung. 81

wenden will. Die Zeichnung sollte den Namen des zitierten
Geistes lragen, aber filschlich hat der Schreiber den Namen
der Besitzerin « Sura, Tochter der Pelga » hineingesetzt. Weiter
helfen aber konnte 34-35 : « Michael, Gabriel, helfet (ofjfewx)
der N, der Tochter der N!» und 98 f.: « ... die Kraft des
Michael, daB er vom Himmel komme und rette ». Hiernach
erscheint es glaubhaft, daB der Schreiber das an sich allgemeine
Formular iiberhaupt auf den Erzengel Michael anwenden wollte.

Gaerier, der Engel der Verkiindigung, wird von Maria
(XXXIX, 5) erwithnt, den der gute Vater zu ihr sandte, daB er
ihr die frohe Botschaft brachte. Weiter (6) betet die Jungfrau :
« Sei gegrifit (yoige), erstes Wort, das aus dem Munde des
Vaters hervorkam, als er Gabriel sandte, indem er sprach :
Sage zu Maria : Siehe mein Sohn kommt zu dir!» (cf. § 69).
Gabriel selbst erscheint dann auf das Gebet Mariens hin (§ 138)
und stellt sich ihr vor: « Ich bin Gabriel, der die Botschaft des
Friedens gebracht hat. Ich bin zu dir gekommen, auf daf ich
dein Verlangen erfiille ». Maria fragt ihn nach dem zweiten
Engel Michael, beschwort sodann den letzteren und wendet sich
schlieBlich an ihn zurtick : « Ich beschwore dich selbst, Gabriel,
der mir die Botschaft von der Empfingnis meines Sohnes
gebracht hat! Ich beschwore dich ... und lasse dich nicht frei
bis du mir alle Anrufungen (4modoy(e) meiner Zunge erfullt
hast ». Gabriel soll namlich Wasser und Ol zur Krankenheilung
und Damonenabwehr besegnen.

Eine andere Epiklese (XXXVIII) bittet um die Entsendung
des « Erzengels Gabriel, der die Frohbotschaft des Sohnes des
Pantokrator empfangen hat, daB er auf dieses Wasser und
dieses Ol herabkomme . . . , es besiegle (oppay(Cewv) ».

6
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82 IV. Qott, Engel, Dimonen und Heilige. § 142

In dem Gnostischen Traktat Rossis (XLVII) heiBit Gabriel
« der Gute » (5, 13), er ist der « Engel. der Gerechtigkeit » (')
(6, 11 £.; 10, 12; 20, 19). Schwert und Bogen bilden seine
Ausriistung (9, 10; 19, 41.; 20, 4 £). Mit Pfeil und Bogen soll
er gegen das Erstgebilde (dpy7jmiaopa) und alle seine Machte
und Krifte auftreten. In dieser Form der Diémonenabwehr liegt
eine Erinnerung an den Kampf Michaels mit dem Drachen
(§ 138). Da hier die Stilform von dem Kontext abweicht, wird
ein Zitat aus einem bekannten Michaelliede vorliegen (§ 395):

« Spanne deinen Bogen gegen das Erstgebilde

, und alle seine Krifte !
Ziicke dein Schwert gegen das Erstgebilde
und alle seine Méchte ! »
Wie auch sonst die Engel (§ 224), wird er mit einem Zauber-
namen (Athonas 10, 11; 20, 17 £.) bedacht. Es sind ihm sieben
Erzengel unterstellt (12, 9 £.), wie auch sonst das Stick gern
Gestalten verdoppelt (§ 147). Neben der Aufgabe der Démonen-
abwehr kann auch dariiber hinaus noch ein besonderer Schutz
erbeten sein (5, 18-21; 11, 8 f): « Sei mir ein TpooTdTNG, 0lné-
vopog, Bonlég ».

Wie das Gregoriusgebet in der Namenerklirung : « Gabriel,
das ist Gott und Mensch » (§ 130), so hat auch unser Text in
der Erinnerung an den Durchgang des Lichtchristus in der
Gestalt (mpéowmov) des Gabriel (§ 31) einen Beitrag zur Logos-
Gabriellehre. Weiterhin aber (%) unterscheidet der Text den Engel
Gabriel von den gottlichen Méachten, die um seine Entsendung
angerufen werden. In dem Engelkatalog steht er unter den
anderen an dritter Stelle (2, 5). Das « Ilpéownoy von Adonai

1, cf. S. 78 Anm. 3.
2. Anders Dovreer, Ichthys 1 286,

§§ 142-144 Bedeutung der vierundzwanzig Presbyter. 83

/ ‘Eloi Pantokrator » (6, 7-12) wird um die Entsendung Gabriels
~ angefleht, und anderweitig identifiziert sich der Anrufende selbst

mit diesem Ilpéowmoy (11, 11-12), um die Herabkunft des Gabriel
zu erzwingen (§ 253). Klar von Christus ist der Engel geschieden,
da er bei der Tréne beschworen wird, die der Vater iiber seinen
Sohn am Kreuze vergossen hat (17, 1 f.), sowie bei dem Leibe
des Vaters und dem Haupte Christi (14, 2-6).

RapnarL erscheint einmal (LXXI) unter den Erzengeln, aus-
geriistet mit dem Feuerschwert als Racheengel. Sonst wird er
(XXX, 7 ff) im AnschluB an das Buch Tobias geschildert :
« Er ist es, der mit ihm (Tobias) an das Meer gegangen ist, der

- einen Fisch ergriffen hat, dessen Galle Licht den Blinden gab,

dessen Leber (7jnap) einen Ddmon austrieb, namens *Aopo3aiog ».
Der Fischfang des Tobias bildet den AnlaB zu der Bitte (41 ff) :
« Bestimme mir ... heute deinen Erzengel (dpydyyeroc) Raphael,
dafs er mir alle Arten (yévog) Fische einsammle von einem Ende
der Erde bis zum andern ...!»,

Die vierundzwanzig Presbyter

Imre BepEuTUNG ist zundcht aus der Ape. Johannis zu ermit-
teln, wo sie zusammen mit den vier Tieren am Throne Gottes
erscheinen (). In der orientalischen Kirche gelten sie als Engel.
Als solche werden sie in dem Schlufisegen der Messe zwischen
den vier groBen Engeln, den vier Tieren, Cherubim und Sera-
phim und den himmlischen Ordnungen angerufen. In der Edy?)

- g negokoxholug (%) heibt es: « ol @y dyyéhov Tetpapbppuy

1. Ape. 4, 4. 10£.; 5, 8f. 14; 11, 16-18 ; 19, 4. Siche Ronr in der Bonner Bibel zu Ape.

44 (S. 281) ; Avvo, Apocalypse zu 4,4 (p. 54-56) und p. xxxi; Bousser, Religion 326.

2. Revaunor I 126 (Liturgia S. Gregorii Alex,).
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84 1V. Qott, Engel, Dimonen und Heilige. 8§ 144-145

Chwy doopdtov * nal oy dyyélwy elxoot tesodpmwy mpeaButépwy ».
Ihr Fest wird am 24. Hathyr gefeiert (*). Wie tiberhaupt auf
das koptische Schrifttum (*) haben sie auf die magischen Texte
stark eingewirkt. Im Anschlufs an Schrift und Liturgie (*) werden
sie geschildert (XXXIV, 16 ff): « Sende zu mir deine 24 Pres-
byter, deren Namen sind ... .. , die auf 24 Thronen (6pévog)
sitzen mit 24 Kréinzen auf ihren Hauptern, mit 24 Rauchfassern
in ihren Hénden, daB sie ihre Rechte ausstrecken, jeder einzelne
namentlich . . . (und das Ol segnen)! ».

Inre Namen (*) bringt der Kopte in verschiedenen Reihen.
Eine derselben ist von den Buchstaben des Alphabetes herge-
nommen (°) : « Hore, daB ich dich lehre die Namen der erhabe-
nen Korperlosen (dodpatog) : 24 Ausdriicke (AéEig) sind es, die
sich im Alphabet (aApaBvfa) offenbaren, geméfs der Auflosung
des Namens des Lammes. Das ist die Art des Namens der
korperlosen (dobpatog) Altesten (mpeoBdtegog). So sprich von

Alpha an, bis du zum Omega gelangst ». Der Name des Lammes-

aber ist (%) : « &yd el o Fhpa nal T & ».
Wie in den zitierten Stiicken findet sich die alphabetische

~ Liste in London 5899 (1) fol. b, in XXXIV, 18-23. Auf dem

Alphabet begriindet, aber ganz anders geartet ist die leider arg
gestorte Uberheferung von LIX.

1. WusTENFELD, Synawamon, Gotha 1879, 134f. ; NiLLes, Kalendarium Manuale
utriusque ecclesiae, Innsbruck 18972, 11, 698.

2. St. Gaserge, De XXIV senioribus apocalypticis et nominibus eorum, in
Parerga Coptica I, Cambridge 1912.

3. Vgl z. B. die Basiliusanaphora (Tuxi, Missale 142), eine Verbindung von Ape.
4, 4 und 5, 8f.

4. Vgl. die Namenlisten §§ 225-27.

5. Oxoniensis Prel. Clarendon 42b 4.4verso (bei GasEgLee 1. c. 36).

6, Ape. 1,8;21,6; 22,13,

§§ 146-148 Engel in der Eschatologie. 85

Neben diesen alphabetischen Namen stehen Reihen willkir-
licher Listen. Schlecht erhalten ist eine Aufzahlung (LX), die
den Gebetsruf ankniipft : « Thr 24 Presbyter, die vor dem Throne
(Bpévog) des Vaters, des Pantokrator, stehen, Rettung (swtnpfa)! »
Ofter treffen wir eine Reihe, ganz aufgefuhrt (XLVIIL, 109-12;
XL, 43-48) oder nur durch die ersten Namen (Beth, Beth,
Betha . .) angedeutet (XV, 54 ; LXI, 2). Allerdings koénnten in
den beiden letzten Féllen auch etwa nur drei andere Gestalten
gemeint sein, wie in XIV, 2

Apokryphe VErvIELFALTIGUNG, eine echt apokalyplische Ma-
nier, schafft zu den 24 Presbytern eigenartige Doppelginger.
Es stehen, namentlich aufgefiihrt (XLVII, 19, 9-17), 24 Engel
bei diesen. Spéter (20, 7-15) aber werden die Namen, mit sicht-
barer Systematik etwas verandert, wieder genannt, sollen indes
wieder anders gedeutet werden : « Horet auf mich, ihr 24 Erz-
engel des Leibes des Jao Jecha (§ 49) » (!).

Engel in der Eschatologie

GELEGENTLICHE STRAFTATIGREIT der Engel berichten die Schrif-
ten des Alten und Neuen Testamentes, ohne daf3 deshalb diese
als Strafengel xat’ & oy7v anzusehen waren (%). Jiidische Uber-
lieferung erkennt in Gabriel den rdchenden, strafenden, urteil-
vollstreckenden Gesandten Gottes (}), dem sie den Platz zur
Linken Gottes zuweist (*). Hieraus kann sich erkldren, daf der

1.. Andere Beispiele dieser Art §§ 66. 77. 79. 124. 129, 241.

2. Konvur : Angelologie 8 : « Fithrt aber zuweilen ein Engel ein Strafgericht aus, so
wird er als Gottes heiliges Werkzeug, nicht aber als individualisierter, menschen-
feindlicher Geist angesehen »,

3. Ib. 30

4. 1I Hen. 24, 1.
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86 IV. Qott, Engel, Dimonen und Heilige. §§ 148-150

Rossitraktat gerade ihn zum Kampfe gegen die bosen Dimonen
aufruft, daB man gerade die Racheengel unter den hochsten
Geistern Gottes, den sieben Erzengeln, sich sucht. Mit ihren
feurigen Schwertern werden sie (LXXI) zur Rache aufgeboten.
Der terminus technicus fiir ihre Tétigkeit ist « matdooew ». An
die Stellung Gabriels zur Linken Gottes kann sich die Uberlie-
ferung besonderer Strafengel zur Linken (§ 152 f.) anschlieBen.

BesonpEre StRAFENGEL, schon von Origenes (') als « &yyehot
éml tdv nokdoewy tetarypévor » bezeichnet, werden ausdriicklich
in LXXII, col. i, 3-7. 21 ff. herabgerufen : « Sende mir doch den
Temeluchos, der iiber die erbarmungslosen (?) Ziichtigungen
(néraowg) gesetzt ist, der die Gesetzwidrigen, Liigner und Mein-
eidigen foltert (BaoaviCewv), daB er an ihnen meine Rache voll-
ziehe ... Sende mir doch den Uriel, dal er meine Rache an
den Meineidigen vollfithre, da3 er iiber sie einen Wurm bringe,
der nicht schlift, und einen unausloschlichen Zorn, daB sie
seien im Leibe dessen, der ungerechterweise in deinem Namen
einen Meineid leistet. Sende mir den Raphael mit seinem Feuer-
schwerte, dafs er komme und dem Temeluchos gebiete : er soll
sie eilends prﬁfen (8t4Cewv) in ddmonischer (-Sapéviov) Weise und
mit Herzensverwirrung und mit Unruhe und mit Raserei ! ».

Der neben den Erzengeln Uriel und Raphael als Strafengel
aufgerufene Temeluchos ist wohl bekannt. In der Ape. Pauli (3)
heifit ein Urteilsspruch : « Diese Seele werde dem unbarmher-
zigen Engel Temeluchos iibergeben und in die &uBerste Finster-
nis geworfen, wo Heulen und Zahneknirschen herrscht! ». In

1. Epistola ad Africanum de historia Susannae 7 (MG 11, 64). -
2. Tiscnenvorr, Apocalypses apocryphae, Lipsiae 1866, Apc. Pauli Ne 16 (S. 46),
Ne 84 (S. 58).

§§ 150-151 Besondere Strafengel. 87

der Ps. Jo-Ape. (') ist Temeluchos der Tirhiiter. Ist die endliche
Trennung der Gerechten und Sitinder, der Linken und Rechten,
der Schafe und Bocke erfolgt, dann ruft der Temeluchos dem
Tartaruchos zu : « Offne die Ziichtigungen, du Schliisseltrager !

‘Offne die Gerichtsstitten, schlie auf (und laB heraus) den

Wurm, der nicht schlift (%), den unreinen Drachen ... , offne
die Finsternis (und laB sie ein) in die Abgriinde des Hades!. ..
Da sagte Temeluchos zu dem Tartaruchos : Wecke die dicke,
dreikopfige Schlange und blase die schrecklichen Tiere zusam-
men, daB sie sie auffressen!... Und der Temeluchos wird die
Menge der Siinder zusammentreiben, mit der Ferse auf die Erde
stoBen, und die Erde wird sich spalten (und sich 6ffnen) hin zu
den Orten, und die bejammernswerten Siinder werden hinab-
geschlungen zu den furchtbaren Zichtigungen ». Hat Michael
alsdann den Ort mit dem Zeichen des ehrwiirdigen Kreuzes
versiegelt, dann schligt Temeluchos die Gefangenen, die Erde
aber kehrt in ihren fritheren Zustand zuriick (%)

Von dem neben Temeluchos genannten Strafengel Tartaru-
chos richtet sich unsere Aufmerksamkeit auf einen Fiirsten der

“Amente (VIII, 15-20) gleichen Namens, zu dem der Magus

sprechen will : « Du bist auch ein Gott ». Es steht in der Uber-
lieferung neben einem guten Strafengel Gottes (*) ein anderer,

1. Nur in Cod. E erhalten ; bei Tiscuennorr 1. ¢. S. 93f. unter dem Strich,

2. Vgl. Is. 66, 24 ; Mk. 9, 43ff. und LXXII, 18,

3. Noch einmal wird Temeluchos erwihnt in Pap. London 7023, Crum, Miscell.
Texts p. 1060. Dagegen wird in der Ape. Petri cap. 8 (Hensecke 322 und Anm. a)
unter gleichem Namen ein Schutzengel erwithnt, der die abgetriebenen Kinder eine
Zeitlang verwahrt, in der sie sich des Himmels wiirdig machen konnen.

4. Wahrend der Tarrarucnos in der oben angefiihrten Ps. J o-Ape. als Untergebe-
ner des Temeluchos auftritt, in der Offenbarung Petri (Hesnecke 822, cap. 8 und
Anm. a) neben Urael und Ezrael als Strafengel waltet, wird er in der Visio Pauli
(Jamzs, dpocrypha Anecdota, Texts and Studies 11 1893, 19f.) als oberster Strafengel
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88 IV. Gott, Engel, Dimonen und Heilige. 8 151-152

der oberste gefallene Engel Tartaruchos. In der Bartholoméaus-
apokalypse (') erklart er, weshalb sein fritherer Name in Tarta-
ruchos umgetindert wurde, und eine Inschrift des 6. Jh.s nennt
ihn ausdriicklich : « Immondissime spirite tartaruce, quem in
vincula conjecit angelus Gabriel » (}). Dieser also ist der Tarta-
ruchos unseres Liebeszaubers (VIII).

Als besondere Gruppe unter den Strafengeln werden 21 Engel
der Linken aufgerufen (LXXIL col. i, 8-16). Nach der Aufzéh-
lung der Namen heibt es: « welche da sind die linken Engel.
Kommet und vollfithret meine Sache eilends! » Die Erkldrung
kann an Gabriel, den Engel der Gerechtigkeit, zur Linken
Gottes (§ 148) ankniipfen oder etwa an die Gerichtsschilderung
des Testaments Abrahams cap. 13 () : « Die beiden Engel aber,
der zur Rechten und der zur Linken, das sind die, welche die
Stinden und die guten Werke aufschreiben. Der zur Rechten
schreibt die guten Werke auf, der zur Linken aber die schlech-
ten ... Der feurige und unbarmherzige Engel aber, der in der
Hand das Feuer tragt, ist Pyruel, der Erzengel des Feuers, und
er priift die Werke des Menschen durch Feuer. Und wenn das
Feuer jemandes Werk verbrennt, so nimmt ihn sofort der Engel
der Entscheidung und trdgt ihn an den Ort der Siinder, den
sehr bitteren Ziichtigungsort »>. Im AnschluB an diese Gerichts-
engel zur Linken Gottes kénnen unsere 21 Rachegeister gefaBt
werden.
aufgefﬁhrté « Angelus Tartaruchos, qui praepositus est penis ». Ubrigens ist der
Name Tartaruchos nicht auf einen einzelnen Engel beschrinkt. Vgl. Vassiurv, dnec-
dota 15 und Einleitung daselbst S. vi; auch Praper, Griechische Gebete S. 59. CIL
mi.gg.o. S. 47 Anm. 1.

2. Winscn, Def. Tab. Att. XXX1 Anm. 2 ; PrapeL, Griechische Gebete 59.

3. Texts and Studies 112, S. 92f. ; vgl. Lueken, Michael 8f, wo auf I Hen. 99, 3
I Hen. 19, 5; I, 85.90 verwiesen wird,

88 153-155

Engel an eschatologischen Orten. 89

‘Allerdings, da der Papyrus auch gnostische Elemente kennt,
ware es auch moglich, hier an die sog. « Engel der Linken »
zu denken, die in gnostischen Schriften (*) als von Natur aus
bose Machte dargestellt werden. Die Zahl 21 dieser Gestalten
konnte auch den Gedanken nahelegen, eine Verbindung zu
21 gefallenen Geistern von Hen. 6-7 zu suchen. Diese haben
sich mit Menschentdchtern eingelassen und die Menschen Bos-
heit gelehrt. Da aber weder die Namen noch die sonstigen
Angaben einen Anhalt zur Gleichsetzung bieten, wird man trotz
der gleichen Zahlenahgabe hiervon besser absehen.

ENGEL AN EscHATOLOGISCHEN OrTEN. Die Ausmalung eschato-
logischer Orte ist seit alters her eine Lieblingsbeschaftigung
der Agypter. So ist es nicht zu verwundern, wenn sie auch in
christlicher Zeit in dieser Art ein reiches Schrifttum entwickel-
ten. Ein Hauptzug alter Eschatologie ist das Nebeneinander
verschiedener, ausgleichender Exegese widerstehender Elemente.
So werden wir in unseren Schriften auch kein einheitliches Bild
von Orten des Lohnes und der Strafe im Jenseits, vielmehr ein
Durcheinander verschiedenster Anschauungen zu erwarten
haben.

Der Acherusische See. Die griechische Mythologie kennt
einen FluB oder See in der Unterwelt, den Acheron oder Ache-
rusischen See. Die Toten miissen iiber ihn fahren, um in das
Land der Seligen zu gelangen. Jiidische Schriften nehmen diese
Uberlieferung auf (%). Ape. Mosis 37 () erzéhlt von einer Reini-

1. Scuminr, Gesprdache Jesu mit seinen Jimgern 502 Anm. 3 (TU 43).

2. Syb. 1, 301 ; Hen. 17, 5ff., wo der Pyriphlegeton, Styx, Acheron und Kozytos
beschrieben werden. .

3. Tiscaenporr, Apocalypses apocryphae 20; Ubersetzung bei Kaurzscu 11 5251,

(Das Leben Adams und Evas cap. 37) und bei Riessuer, Aléjiidisches Schriftium
aufierhalb der Bibel 1928, 152,
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90 IV. Gott, Bugel, Damonen und Heilige.

gung Adams : « Es kam einer der sechsfliigligen Seraphim,
raffte den Adam auf und brachte ihn in den Acherusischen See
und wusch ihn ab im Angesichte Gottes ». Dann ordnet der
Herr seine Erhebung in den dritten Himmel an. Die Bemerkung
< im Angesichte Gottes » kénnte darauf hinweisen, daf dieser
Acherusische See ein himmlischer Ort ist. Dieses wird in der
Paulusape. ausgesprochen. Was in der ersteren Ape. besonders
von Adam erzéhlt wird, wendet der Verfasser dieser Schrift auf
die Seelen der bekehrten Siinder tiberhaupt an. Michael als
Seelenleiter nimmt einen solchen in Empfang und 148t ihn vor
dem Betreten der Stadt Gottes in den Acherusischen See wer-
fen (V).

Im Rahmen gnostischer Uberlieferungen wird dieser eschato-
logische Qrt (XLIIL, 18-24) im Zusammenhang mit den sieben
groBen Aonen beschriehen : « Thy seid es, die auf der Nord-
und Ostseite von Antiochia auf einem Myrthenbaum (-popatvn)
sich befinden, an jenem Orte, dessen Name genannt wird Ache-

rusischer See (dyepovatn Afpv), der unter dem Throne von Jao

Sabaoth hervorstromt. Der Name des Feldes jenes Ortes aber
wird genannt Salomites, die Pistis von Jao Sabaoth ».

Der Pamdz‘esesﬂu/s‘ Euphrat wird im Verlauf derselben
Schrift (XLITI, 66-70) eingefiihrt, da Christus beschworen wird :
« der die 20.000 D&monen (Balporv) bereitet, die an dem Euphrat-
strom stehen, indem sie zum Vater hinaufflehen zwélfmal stiind-
lich (vad-), bis er allen Toten Ruhe gibt ». Ein anderer Text
beschreibt die Herrlichkeit des thronenden Christus (XX VIII,
17-19): « Der da sitzt auf dem Drachen (3pdxewv), der im Nun
ist, .... der da sitzt auf dem Euphrat ». Der Drache ist im Nun,

1. TwscuENDoRF, L. ¢, 20; I'jbersetzung bei James, L ¢. S. 23, Visio Pauli cap. 22sq.

§§ 1556-157 8§ 157-159

Engel an eschatologischen Orten. 91

der altagyptischen Unterwelt, versiegelt ('), dariiber ist die Erde
gebreitet (XLVIL 4, 13) und der Himmel als Gewdlbe aufge-
héngt. Zum hochsten Himmel gehoren die Paradiesesstrome, von
denen hier der Euphrat genannt wird. So umfafit dieses Bild
von der tiefsten Tiefe der Unterwelt alles bis zur Hohe des
Thrones Jesu in einem Bilde.

Das Paradies der spatjiidischen Eschatologie (%) gehort zu
den praeexistenten Dingen und wird sich zur Endzeit auf die
Erde herabsenken. Henoch hat es angeblich bei seiner Auffahrt
in den dritten Himmel gesehen (*). Zu ihm gehoren die Para-

diesesstrome, die jetzt sich noch am Himmel befinden und den

Segen der Endzeit schon in sich schlieBen (). Der Euphrat z. B.
wird als MilchfluB geschildert und ist der Aufenthaltsort der
unschuldigen Kinder, die Herodes morden lie$ (). Honig, Wein
und OI sind die iibrigen Flisse.

Feuersee und -flitsse werden als Bild der Herrlichkeit des
Gottesthrones oder als Straforte eingefithrt. Das erstere liegt
vor, wenn Gabriel (XLVII, 12, 20-13, 3) angerufen wird « bei
der Herrlichkeit des groBen Thrones (Bpbvog) des Vaters ; denn
Feuerflammen sind seine (Réder ?), Feuerflammen sind es, die
lodern, Feuerflisse (notapée) sind es, die ihn umgeben, die vor
ihm herziehen ». Die Schilderung geht auf Dan. 7, 9 f. zuriick :
«Sein Thron war Feuerflamme und dessen Réder loderndes

1. Apc. 20, 1-3. Vgl. anch das Gebet Mariae (De dormitione Mariae No 11, LaAcarog,
Aegyptioca 54) : « Mdge der Drachen (3pdxwv), der im Nun ist, seinen Mund schliefen,
wenn er erblickt, wie ich zu dir komme ! »

2. Bousser, Religion 260ff. 284,

3. I1 Hen. 8-9; vgl. 49, 2 (Bousser, L. ¢. 283); es ist.am 3. Tage erschaffen worden
nach Jub. 2, 7; II Hen. 80, 1.

4. Bousser, Religion 2841, ; Tiscuexporer, Ape. Pauli S. 52. 54.

5. Soin dem lat. Text der Ape. Pauli cap. 23 bei Jamzs S. 24.
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92 IV. Gott, Engel, Damonen und Heilige:. §§ 159-160

Feuer; ein Feuerstrom ergoB sich (Exmopevbpevog) und ging vor
ihm her ». Anffallig ist, daB8 der Kopte das « xmopendpevog »
nicht gelesen oder durch « die ihn umgeben » ersetzt hat. Er
spricht auch von einer Mehrzahl der Strome, und so deutet er
die Verbindung der ezechielischen Schilderung mit dem Kristall-
meer der Apec. (') und dem Himmelsozean, der unter dem
Throne des Herrn hervorfliefst (XLII, 22) (%) und die Himmels-
stadt wie den Thron Gottes umgibt. In koptischen Apokryphen
wird dieses Meer als jener Feuersee beschriehen, tiber den zur
Prifung Gerechte und Stnder tibersetzen missen ).

Von dem Feuermeer am Throne Gottes unterscheidet die
Ape. 20, 14 {. den Feuersee als Strafort. Ein solcher wird
ebenfalls IT Hen. 10, 2 am nordlichen Himmel beschrieben,
voll Dunkelheit, ohne Licht, ein flammender Feuerflu3, mit
grausamen, unbarmherzigen, waffentragenden Engeln als Peini-
gern. Auch die Ape. Pauli unterscheidet zwischen dem Ache-

1. 4, 6: vor dem Throne stromt ein Meer wie Glaskristall ; 15, 2: ein Kristsllmeer,

mit Feuer gemischt.

2. Hieran schliefit sich eine jtidische Uberlieferung von einem Strome, der unter
dem Throne Jahves hervorfliefit, bei I Hen. 14, 19 (Kavrzsen 11 245 Anm. r; Luexkex,
Michael 39).

3. De Morte Josephi No 13 (Lacarp, Aegyptiaca 9) : « Lab nicht wild sein (-8mptov)
gegen mich die Fluten des Feuerflusses, in dem alle Seelen (duy) gereinigt werden
(waBopllewv), bevor sie die Herrlichkeit deiner Gottheit sehen ». Jesus betet (No 22,
ib. 25£.): « Sende du mir einen grofien Chor (xopés) der Engel (dyyerog) mit Michael,
dem Sachwalter der Giite (-@yaddg), und Gabriel, der die Botschaft des Lichtes brachte,
dab sie mit der Seele meines Vaters J oseph gehen, bis sie vorbeigeht an den sieben
groBen Aonen (atwy) der Finsternis, und wieder, da$ sie nicht Vorbeigehe an qual-
vollen Wegen, auf denen zu wandern schrecklich ist, und eine groBe Furcht bedeutet
es, die Maichte (3vvapig) zu sehen, die auf diesen gelagert sind, wihrend der Feuer-
flub an jenem Orte ist, der stromt nach Art der Meeresfluten ». De dormitione Mariae
No 11 (Lacaror, degyptiaca S. 54) betet Maria : « Der FeuerfluB, der vor dir flutet,
nach Art der Meereswogen, ist es, in welchem gepriift werden (BonpdGew) die beiden,
die Gerechten und die Stinder, und wenn ich tiber ihn setze, so laf ihn nicht meine
Seele verbrennen! »,

§§ 160-162 Engel an eschatologischen Orten. 93
rusischen See und dem Feuerfluf des Strafortes der Verdamm-
ten. Der Fuhrerengel (') bringt Paulus zu dem Ozean hin, der
die Erde umfliebt, auf dem das Himmelsgewolbe ruht, und nun
sieht der Apostel « das, was jenseits des Flusses liegt. Da war
nicht Licht, sondern Finsternis und Schmerzen und Seufzer
etc. ». \

Von diesem Feuermeer spricht XLII, 117-120 : « In der
Kraft des Bainchooch, der auf das Meer (8dhacoa) von Flammen
und unausléschlichem Feuer 12mal stiindlich herabkommt, bis
er allen Toten Ruhe gibt ». Daselbst 67-70 war von 20.000
Damonen, die am Euphrat stehen, gesagt, daB sie 12mal stind-
lich zum Vater hinaufflehen, bis er allen Toten Ruhe gibt, und
von Bainchooch war 21 f. behauptet worden, daB er mit den
anderen grofien Aonen am Acherusischen See stehe, der unter
dem Throne des Vaters hervorflieit. Wie der Kopte sich diese
drei Orte : Feuerstrafsee, Euphrat und Acherusischer See
gelegen denkt, kommt nicht zam Ausdruck.

Klar kommt die spatjiidische Lehre von der *Amoxatdortactc
mdvtov zum Ausdruck, und die Rolle,/die darin dem Erzengel
Michael zuerteilt wird, liégt bei dem Bainchooch. Es ist ja nichts
Neues, daf3 die Uberlieferung von den sieben gnostischen Aonen,
zu denen Bainchooch gehoren soll, mit der jiidischen Erzengel-
tradition vermischt wird (§ 37 ff.). Ahnlich wie im Alphabet-
Midrasch des Rabbi Akiba (*) schildert der Patriarch Timotheus
in seiner Visio St. Joannis Evangelistae die Wiederherstellung () :
« Jedes Jahr am 12. Paoni, an seinem Tage, steigt Michael mit

1. Tiscaenporr 1. c. 56f. 58,

2. Jeruex, Bet ha-Midrasch 111, 28 ; deutsch bei Ersenvencir, Entdeckies Juden-
tum 11 3611f. ; Luexex, Michael 52,

3. Amirineau, Contes et romans 1, 13ff. Lusxexn, Michael 129,
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94 IV. Gott, Engel, Dimonen und Heilige. §§ 162-164

seinen Scharen hinab in den Hollenpfuhl. Das Feuer erlischt,
Flammen und Rauch steigen nicht mehr auf, die Tiere und
Insekten verschwinden. Darauf schldgt der Engel dreimal mit
seinem rechten Fligel in den See und holt jedesmal Scharen von
Stindern heraus. Und nachdem dann die Engel sie gewaschen
und gesalbt haben, stellt er sie vor Gott, der sie ins Paradies
fihren 1aBt zur ewigen Ruhe ». Vielleicht ist sogar die Angabe
unseres Berichtes : « zwolfmal stiindlich » nicht ohne Zusam-
menhang mit der Angabe, da3 der Engel gerade an seinem
Tage, dem 12. Paoni, herabsteigt. Liegt etwa auch hier eine
sekundére Steigerung vor, die wir in der Apokalyptik des
ofteren festgestellt haben ?

Die himmlische Stadt Jerusalem, von der Apokalypse
Johannis (') beschrieben, existiert nach jidischer Eschatologie
schon jetzt im Himmel als etwas Erstgeschaffenes und wird
sich am Ende der Tage auf die Erde, genauer auf Jerusalem,
herabsenken (*). An diese wendet sich das zweite Gregoriusgebet
(XLVIL, 9, 2-9v, 2) : « Ihr vier Tore des himmlischen Jerusalem,
kommet heute zu mir ! ». Dann werden die einzelnen Tore an
den vier Himmelsrichtungen samt den zugehorigen Engeln
aufgefiihrt: « Die Geschopfe, die heraufkommen. .., >» sind Sterne
und Engel zugleich. :

Sehr lebendig ist die Schilderung der himmlischen Stadt in
Verbindung mit den Engeln, die den Gesang leiten (XXXI, 201t.).
Harmosiel ist der Vorsénger, « der innerhalb des Vorhanges
(notaméracpa) psalliert, indem ihm diejenigen respondieren, die
auf den Toren (mdAn) und auf den Tirmen (mbpyog) sind, auf

1. 21,922 5,
2. IV Esd. 7, 26 ; 8, 52 etc. II Bar. 4, 2.6 ; Bousser, Religion 285; ALro, Adpc, 821-
23 : « Origines traditionnelles et forme de la Jérusalem céleste ».

slestiss s

§§ 164-166 Die Dimonen. 95

welchen das Volk (Aadg ?) hort, das innerhalb der zwolf Welten
(#éopog) der Freude ist ».

Die Ddmonen

Mit dem Judentum kennt das Neue Testament gefallene
Engel unter einem Haupte ('), denen eine gewisse Einwirkung
auf die Menschen gestattet ist (3. Thr Wesen und ihre Wirk-
samkeit ist jetzt nach unseren Zaubertexten in grofen Strichen
zu zeigen, withrend Kap. XIIT bei der Darstellung der Exorzismen
und Segnungen wichtige Erganzungen bringt.

Das Haver der judisch-christlichen Damonen, der Satan, tritt
fir christliche Bearbeiter dlterer Texte an die Stelle der Unter-
weltsgotter und der heidnischen Damonen (§§ 11-16). An den
Namen Satan kniipft IX, 2 f. eine Legende : « Satan, der Teufel
(Sdflodog) ist es, der mit seinem Stabe auf die Erde schlug
gegen den lebendigen Gott, indem er sprach : Ich bin auch ein
Gott »>. Unter dem Namen Tartaruchos (§ 151) haben wir in
VI eine aberarbeitete heidnische Gestalt festgestellt. Als Erst-
geschaffener (dpy#miaopa) wird der Hollenfiirst oft im Rossi-
traktat eingefithrt (XLVII). Wenn Gabriel gegen ihn zum
Kampfe aufgerufen wird (§ 142), so war darin eine Erinnerung
des biblischen Kampfes Michaels gegen diesen anzunehmen.
Er heifit sonst auch der Widersacher (XLII, 25): « Auf dabB
ich alle Bande des *Avrineipevog lose », oder auch der Nach-
steller (XV, 84 1.): « DaBs er (Jesus) alle unreinen (dndbaprog)
Geister (mvedpa) des schmutzigen "ErniBolog vertreibe ». Er ist
« der Drache in dem Nun » (XXVIIL, 17 f.). Unter dem Namen

1. Lk. 11, 15: Beelzebub ; 11, 18 : das Reich des Satan.
2. Dixave, Dogmatik 11 § 17f.
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96 IV. Gott, Engel, Dimonen und Heitige. §§ 166-168

Mastéma, wie ihn das Buch der Jubilden nennt ('), haben wir
ihn in dem Gebete Mariens (XXXIX, 10) angetroffen. Gott hat
thm das Zepter abgenommen und es dem Michael ubelgeben
(§ 138).

DI UNTERGEBENEN ScHAREN. Eine Menge Geister, die der
hochste gefallene Engel mit sich in den Abgrund zog (%), bilden
sein Reich. AuBer diesen erkennt das Christentum keine damo-
nischen Machte an. Gegen Damonenvorstellungen anderer kann
man eine Polemik erblicken, wenn (XLVII, 8, 17-19) die Er-
schaffung aller Geister des Satans « zumal an einem Tage »
vertreten wird (§ 82). Eine Erinnerung an die VerstoBung der
gefallenen Geister bringt LXVIII, 3-4 : (Gott), « der sie geworfen
hat in die duBerste Finsternis ».

Die Bezeichnung der dimonischen Méchte geschieht zunéchst
im Anschluf an die Ausdrucksweise der LXX und des Neuen
Testamentes. Zuweilen nimmt der Kopte die entsprechenden
Worte seiner Sprache. Die Avvdpeig gibt er wieder mit Gom
(XL, 4); er gebraucht peqpeaX Betriiger, Verfithrer (ib. 5);
peqwaap der Schlagende als Bezeichnung des Asmoddus
(XXX, 10) (}). Die letzte Bezeichnung entspricht-den jiidischen
=y PR~ oder ,"r‘j:r'r ":&'77: Beschddigern oder vernwundenden
Engeln (Y. Es bedeutet den Abschlub eines langen Kampfes,
wenn Gétler und Gottinnen zur Bezeichnung gefallener Engel
geworden sind ().

1. Zu dem Namen Mastéma siehe E. Lrrrmann in Kavrzsca 11 34.

2. Eceli. 10, 15; Tob. 4, 14; Jud. 6; Jo. 8, 44; 1 Jo. 3, 8; Ape. 12. 7.

3. Tob. 3, 8.

4. Kouur, Angelologie 58f.

5. Zur Terminologie : éNOHp MiBl XLVIIL, 22; aneip uiu M2o0TT 21
aNefp NTu HeTuT XXXIVy, 8'f.; saipoveg oder Sayuévia oft ; besonders : schmut-
zige dulpoveg nodyoL und dnaidsvtor XV, 391, ; nvepata movnped und dndbapra XLVII,

§§ 169-171 Die untergebenen Scharen. ' 97

Nach dem Aufenthaltsort werden die Geister geschieden als

| Damonen des Himmels (cdpdviar), der Erde und der Luft (Gépwx)

(XLVIL, 6, 2 1.)..

Nach dem Geschlecht unterscheiden die Texte ménnliche und
weibliche Ddmonen. Hier vermischt sich die Volksauffassung
der Mittelwesen und Spukgestalten mit den biblischen Geistern.
Thr kam eine eigenartige Exegese von Gen. 6, 4 zu Hilfe, wie
sie in I Hen. 15-16 vorliegt und in rabbinischer Tradition (})
weitergesponnen wurde. Unsere Texte nennen minnliche und
weibliche Gotter (XLVII, 19, 5 ff.; XXXIVw, 6 ff.), Diamonen
(XV, 37 ff.; XLVII, 17, 17 ff,, 19, 5 ff.) und Hvedpaza (ib. 5,
22 ff.). Genau so wird die in ddimonischen Kréften personifizierte
Magie und Pharmakie bezeichnet (XV, 37-39; V, 13) (.
 Der Wirksamkeit der Ddmonen konnte man alles zuschreiben,
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was dem Menschen irgendwie ein Schaden bedeutet ; besonders -

eng mit den Krankheiten verbunden, werden ihre Namen mit
diesen vermischt gebraucht, wie XXXIV, verso 6-11 : « MOgeSt
du von ihm wegnehmen alle Krankheiten und alle Gebresten
und alle Magie und alle Pharmakie und alles Zufallbringen und
alles Schmerzbereiten und alle ménnlichen und alle weiblichen
Gotter, sei es, daB sie von Osten gekommen sind, sei es von
Westen, sei es, dal3 sie von den vier Seiten der Erde gekommen
sind, sei es von der Luft » (%).

5, 22fF. ; 17, 174f. ; 19, 5f. entsprechend dem Schriftgebrauch ; alle nvedpara des Zota-
vaig XLVII, 8, 16f. ; nvedpara der dyyehmifotpatid] (des Satans), nyvedpata des  Apyi-

‘nAaope ib. 17, 21-23 ; alle nvedpata und alle Suvdpsig des Awifolog XL, 411 ; alle l’_(raf‘te
(oou) des AwiBorog und alle seine 2vépysie und alle seine Verfihrer (peq peaa)

- XL, 4 £.; alle gEovolar der Finsternis XLVIII, 23 (= Kol. 1, 13).

1. Konur, Angelologie 551f.

2. Vgl. die griechische Uberlieferung bei Praper, Griechische Gebete 336f.; die
mittelalterliche Praxis der D#monenaustreibung mit Spezialisierung der D&monen
als ménnlich und weiblich, incubus oder succubus bei Franz II 569,

3. Vgl. Franz L ¢, 7
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Mit dem Teufel zieht in den Menschen nicht blof Krankheit
ein, er schadet nicht blof dem Besitzstande des Heimgesuchten,
auch die Stinden nehmen nit ihm vom Menschen Besitz. Das
letztere wird nicht als nur duBlerer Rechtsanspruch des Satans
auf den Menschen angesehen, sondern die Siinde begriindet
eine Art besonderer Gegenwart desselben im Menschen. Dieser
Gedankengang wurde von Dolger (') als Grundlage des Exorzis-
mus dargestellt, und eine Spur von ihm findet sich in dem
Heidelberger Fluchtext : Jesus verlaBt das Haus; Argernis,
Streit, . . . Zerstorung usw. ziehen ein. Die Ddmonen geben den
Verfluchten unter anderem Geschrei, Streit, Spaltung.

Envwirkung aur pie DAMonEN. Die Magier geniesen wohl nicht
mit Unrecht den Ruf, daB sie im Bunde mit den Ddmonen
stehen. Wir haben gesehen, dals in einem altheidnischen Texte
ein christlicher Bearbeiter mit der Anerkennung des Satans
droht (VIIL, 15-18): « Ich werde in die Amente hinabgehen,
werde den Tartaruchos heraufbringen und sagen : Du bist auch
ein Gott ». IX, 2 f. lafit der Magier den Satan sprechen: « Ich
bin auch ein Gott ». Nicht ohne Grund wird es sein, wenn
XLVI, 10 v, 21-23 betet : « Mogen alle beschimt werden, die
den Teufel (31dPorog) lieben ! ».

In den Fluchtexten erbifte! man elnlgemal von Gott die
Entsendung eines Damons, der den zu Strafenden heimsuchen
soll. LXXT heifit es nach Aufzihlung verschiedener Leiden und
Strafen : « Peinige sie durch einen schlimmen Damon (3afpev),
dafs er sie Tag und Nachl quale ! » LXXIIL 5 f.: « Mogest du
einen Démon (Safpwv) tber sie kommen lassen, daB3 er sie in

1. Dorerr, Der Exorcismus @m alichristlichen Taufritual, Paderborn 1909,

25£, 36,

174175
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quélende Krankheit und in wachsende Bedrangnis (0xtd)
bringe !> LXVI, 9 ff. : « Mogest du ihn schlagen, da8 er beses-
sen (-Bapéviov) werde ! » Schlimmer in dieser Art ist der Rein-
hardtpapyrus, in dem die Ddmonen selbst zum Schidigen
aufgerufen werden, also auch der Charakter der Besessenheit
als gottliche Strafe und Zulassung wegfallt. Ubrigens zeigt
dieses Stiick gerade Zusammenhang mit der heidnischen Fluch-
praxis.

Der groBite Teil der Texte beschaftigt sich mit der Vertrei-
bung, bzw. der Abwehr der Ddmonen. So steht also diese
Frage mehr oder weniger stets im Vordergrund. Den Amuletten
kommt in erster Linie ddmonenabwehrende Kraft zu. Aber-

- glaubische Gebete erstreben neben anderen Wiinschen meist

ausdriicklich Sicherheit vor bosen Geistern. Unsere Heiltexte
suchen in der Befreiung des Kranken die Austreibung des
krankheitsverursachenden Déamons. Hier ist auf eine Eigenart
hinzuweisen, die sich in manchen Formen privater mittelalter-
licher Exormsmenplaxm () wiederfindet: um die Austreibung
ganz sicher zu erlangen, bemitht man sich, die richtige Bezeich-

nung des gerade anwesenden Démons zu finden. Man fithrt alle

moglichen Geister auf, die etwa in Betracht kéimen. So erkliren
sich die ausfiihrlichen Damonenkataloge unserer Texte (§§ 167-
69). Uberdies wird es als notwendig erachtet, den Aufenthalts-
ort des Ddmons zu ermitteln, wie XLVIIT des ofteren einzeln
nennt : die Frau selbst, die vier Seiten ihres Leibes, ihren Geist,
ihre Seele und ihren Leib (nach platonischer Trichotomie), das
Haus, all ihre Wohnungen, .alle Orte, wohin sie sich begeben
kann, das Kind, mit dem sie schwanger ist, sei es ménnlich, sei

1. Fgmz 11 580 ; 602-06.
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es weiblich, die Kinder, die sie schon geboren hat. In dieser Art
ist das Gregoriusgebet XLV noch reichhaltiger.

Als abwehrende Michte werden Engel, mit Schwert oder

Pfeil ausgertstet, aufgerufen. Diese Waffen mogen fir den
Mann des Volkes noch mehr gewesen sein als bloBe biblische
Bilder der Macht der Engel, da ja nach Volksvorstellungen hose
Démonen verwundbar sind und getotet werden konnen (*).

Sicherheit vor den Déimonen wird zuweilen auf ein bestimmtes
Gebiet bezogen. Bei der magischen Handlung zieht der Aus-
fihrende einen Zauberkreis, den kein Dédmon soll iiberschreiten
konnen. Der Beter sucht Engel zu veranlassen, rings um ihn
den Raum von Démonen zu reinigen auf 200 Ellen im Umkreis
(XLVIIL, 29 £) oder gar auf 600.000 Ellen (XLVIL, 10, 19-11,
5; 18, 2-11).

Maria und die ibrigen Heiligen

Die exostiscHE UND BiBLISCHE Maria. Gnostische Uberlieferung
scheidet zwischen einer alten himmlischen Muttergottin oder
Jungfrau und der irdischen Maria, der biblischen Mutter Jesu ).
Wie sich Erinnerungen an die erstere in unseren Texten finden
(§§ 25-29), so wird auch der Mutter des Herrn zuweilen in
gewohnter Weise gedacht. Man erinnert (L) an « die Brust, aus
der unser Herr Jesus getrunken hat », und &hnlich soll Maria
in dem Gebete ad Parthos (XXXIX, XL, s. cap. XIV) beten.

Marianische LecENpEN bieten sowohl das eben erwahnte
Gebet Mariae ad Parthos, worauf unten zuriickzukommen ist,
sowie ein anderes Gebet Mariens (XXVI), auf welches hin die

1. Horrner 1 § 25 ; §§ 20104 ; Franz II 520f.
2. Bousser, Gnosss 10ff, ; 581F. ; 661t

g 179-181
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Lanzenspitze aus dem Leichnam des Herrn im Grabe hervor-

. gekommen sein soll (§ 105). Die Frauen nehmen in ihren

besonderen Angelegenheiten zu Maria ihre Zuflucht (L, LVIII).
Ein magischer Spruch (XIX) lautet : « O Jesus, ich bin in Maria,
o Johannes, ich bin in Elisabeth ! >. Wie das Kind im Mutter-
scholl geborgen, so will der Magus durch diesen Spruch vor
allem Gewiirm gesichert sein.

Die HEwiGeN aus pem A. T. Abgesehen von den Heiligen, die
in dem Paradigmagebet und den Anrufungsreihen (Kap. XIV)
besprochen werden, sei auf einige Gestalten hier verwiesen.
Moses ist der Held des Berliner Fluchtextes (LXXV), in dem
seine Sendung an Pharao behandelt wird. David, im Himmel
seines Amtes als Zitherspieler weiter waltend, wird in unseren
Stiicken mit besonderer Liebe behandelt (§ 58). Eine freie
Umgestaltung von dem wunderbaren Durchgang des Elias
durch den Jordan (4 Kg. 2, 8) bringt XIV verso. .

- Dem athiopischen Kammerer Abimelech hat die Uberlieferung
eine rithrende Legende angedichtet. Sie ist den Paralipomena
Jeremiae entnommen. Es handelt sich um den Beamten des
Konigs Sedekias. Vor der Zerstorung Jerusalems schickt ihn
Jeremias in den Weinberg des Agrippa, um Feigen zu holen.
Er soll das Elend der Zerstorung Jerusalems nicht sehen. Daher
sendet der Herr auf ihn einen Schlaf von 66 (die Zahl wird
verschieden angegeben) Jahren. Darauf in die génzlich verén-
derte Stadt zurtickgekehrt, trifft er mit Baruch zusammen, der
im Namen Gottes an Jeremias den Befehl zur Zurickfihrung
des Volkes weitergibt. Die Feigen, die Abimelech vor dem
Schlaf gepfliickt hatte, waren frisch geblieben, und eine davon
iibersandte Probe galt samt einer Totenerweckung als Beglau-
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bigung des gottlichen Befehls. Diese Erzéhlung war bei den
Kopten sehr beliebt ('), auch die griechische ["Jberlieferung hat
dieses Motiv nicht verschmiht (%), Die letztere zeigt zur Geniige,
wie verbreitet das Abimelechmotiv im Gebet gegen Schlaflosig-
keit war, doch mit einer kleinen Variation handelt es sich in
unseren Texten (I, 19-25 und 1V, 10-13) um Verwendung im
Liebeszauber.

Henoch wird bedroht (XVIII, 6 ff.) : « Henoch, du Sechrift-
gelehrter, stecke dein Schreibrohr nicht mehr in deine Tinte,
bis Michael vom Himmel herabkommt und mein Auge heilt ».
Er wird als der Erfinder der Schrift und Astrologie betrachtet
und gilt als der Schreiber des gottlichen Gerichtes. Als solcher
wird er mit dem Metatron der jiidischen Legende verbunden (%).

Aus cHRisTLICHER ZEIT zieht man die Apostel heran. In sehr
blasser Form wird einmal auf ihre Berufung und ihren Dienst
angespielt (XXX, 40 f): « Du hast dir deine heiligen Apostel
(éméotodog) bestimmt. Sie haben dir gedient (Branoyely) ». Weiter
ist von ihren Namen die Rede, denen magischer Schutz oder
Heilkraft zugedacht wird (XVI, 14 f.; XX, 14 f). Von den
reichen Szenen des Evangeliums iiber Jesus inmitten seiner
Apostel haben wir nur Jesus bei dem reichen F ischzug der

L. Aminveau, Contes ef romans 11 97f., Histoire de la captivité de Babylone,
besonders S. 124-48.
2. Edyoréyiov t6 péya, Venedig 1872, 37778 in einem Gebet fiir einen schlaflosen

- Kranken (== Goar, Euchologion, Paris 1647, 708-704). Vasswiev, Anecdota 1 3081,

bringt einen griechischen Text « Uber die Einnahme Jerusalems » aus cod. Barberi.
nus 11, 3 fol. 158-172. S. 312 wird die Dauer des Schlafes auf 70 Jahre angegeben,
S. 827-29 hat er weitere ﬁberlieferungen des eben genannten Gebetes,

3. O. v. Lemy, K1 K. St. LIV. Derselbe verweist Anm. 72 auf Hamsureer, Realen-
zyklopddie 11 sub verbis : Metatron und Henochsagen. Siehe auch Bousser, Religion
S, 353-54,

| § 183 Aus christlicher Zeit. 103

Apostel (§ 88) und bei der Heilung der Schwiegermutter des
Petrus (§ 89) aufzeigen konnen.

Mit Vorliebe wendet sich der Kopte an die aus syrischer
Legende bekannten 40 Martyrer von Sebaste (LXII f.) (') und
an die sicben Knaben von Ephesus (LXIV) (). Der Name des
hl. Leontios begegnet uns in einem Gebet fiir Schwangere (IL).

1. Bollandisten, Mirz 11 10, Tag. S. 12ff. ; GErv, Les petits Bollandistes III,"336,
Anm. ; Beda Venerabilis, Martyrologium. Bonwerscy, Das Testament der 40 Mdrty-
rer von Sebaste, Neue Kirchliche Zeitschrift I11. Jahrgang 1892, 720-21. )

2. Aviemmr, Untersuchungen sur syrischen Uberlieferung der Siebmsch?afer-
legende, O. Chr. NS IV, 2. S. 279-97; V, 1 S. 1059 ; Die dlteste Gestalt der Sieben-
schldferlegends VI, 1, S, 1-43; VII.VIII 8. 33-87,
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Die Mittel zur magischen Beeinflussung




V. SYMPATHISCHE TIERE,
PFLANZEN UND MINERALIEN IM ZAUBER

Der Magus, der sich mit den hoheren Machten vertraut 1s
gemacht hat, an die oder gegen die er sich zu wenden hat,
muB3 weiter « die Moglichkeiten und Mittel der Beeinflussung
des Zwischenreiches und der Gotter durch den Menschen (") »
kennen lernen. Das begrenzte Gebiet unserer Texte legt die
Behandlung wenigstens einiger Fragen aus der endlosen Weite
dieser Pseudowissenschaft nahe. Es gehort zunachst zum alten
magischen Wissen, die Beziehungen der einzelnen Tiere, Pflan-
zen und Mineralien zu den hoheren Wesen genau zu kennen (%),
Es werden Gesetze der Sympathie und Antipathie zwischen
diesen beiden berichtet ; durch sympathische Mittel weif der
Zauberer die Méchte anzulocken, ja sogar herbeizuzwingen,
durch die entgegengesetzten aber auch zu entfernen. Eigentlich
miiBite bei jedem der aus Tier-, Pflanzen- und Mineralwelt ver-
wandten Mittel genau angegeben werden, zu welchem der Gotter
dieses in Sympathie oder Antipathie steht, um den Sinn der
Brauche zu erfassen. Doch ist mit der Eigenart des Kopten zu
rechnen, der sinnlos und wahllos zumeist aus seinen Quellen
iibernimmt und #ndert, wie es ihm beliebt. Damit stellt er sich
auBerhalb der strengen magischen Wissenschaft und enthebt
uns der Einzeluntersuchung zu seinen Angaben. Wirklich greif-

1. Hoprner I § 878fF. ; Lexa 1 48-122; « Les moyens. magiques ».
2. Hopenenr I §§ 878618,
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bare Zusammenhiéinge mit der alten Magie in Auswahl der
Materialien kommen unten Kap. IX zur Darstellung ; immerhin
mag es interessieren, welche Mittel er hierbei noch nennt, und
deshalb seien diese kurz zusammengestellt.

Abgesehen von den medizinisch-magischen Mitteln sind es
in unseren Texten die Fledermaus (XIIL, 30), die weifie Taube

~ (XXVIIIL, 113; XLVII, Einl. 7), die ihr Blut als Amulettinte

186

hergeben sollen (§ 287). Das XIII, 32 genannte Tier (x1x) ist
leider nicht genau zu bestimmen. v ,

Aus der Pflanzenwelt werden verwendet : Beifu (dprepioia)
XV, 51 ; Saubrot (xdoapov) XXXII, 61 ; Stechdorn (?) (worrwon)

XV, 50; XIII, 56 ; Palmblatt XV, 50 f. : XIII, 56 ; Datteln XIII,

67 ; Saflorminze und Purpurminze (?) XV, 50; MaAakTon
XIII, 53; capamor XXVIII, 109 ; Styrax XXVIIIL, 104; XV,
48 ; Mastix XXXII, 58. 60 ; XXX, 53 u. 0. ; Kankarippos
XXXII, 59; Weihrauch (AMBavog) XXXII, 60 ; XXX, 54 u. 0. ;
Kasia XXIX, 11; Hirschhorn X1, 59. 78 ; Kiirbis XV, 48 ;
Rose XLVII, Einl. 3; Keuschlamm (&yvog) oder Abrahams-
strauch XXVIII, 108 ; XXIX, 12; XV, 51 ; Lorbeerblatter (-3dpvmy)
XXIX, 15; XV, 49 ; Saft von Kalmus (noxdiapov) XXX, 52;
XXVIIL, 104; XV, 48 ; XIIL, 53; XIV, 11 ; Saft der Allheil-
pflanze (3momdvak) XXVII, 104; XII, 77; Myrte (popabvy)
XXVIIL 109; XV, 49 ; XIII, 57; Myrrhe (opvbpvy) XXVIIL 113 ;
schwarze Myrrhe (péhavog) XIV, 10 ; Troglitismyrrhe (tpwyAttec-
apdevy) XV, 60  Zimt (nvdpopev)) XLVII, Einl. 7; Myrrhen.,
Zimtol (otoantv)) XLVII, Einl. 6 ; Weintrauben XXXII, 58;
WeiBholzkohle XXX, 56 ; XXVIII, 114 f, ; XLVIL, 8 f.; 01 XIV,
97 ; Rettichol (NegnewM ?) XTV, 37 ; Rosensl XLVII, Einl. 8;
Olbaumblatt X1V, 64 ; Olbaumholzkohle XV, 46 ; XLVII, Einl.

"9 ; Senf (cvarw) XIV, 77 £, ; Wein, besonders Weifiwein wird

| §§ 186-187 V. Sympathische Tiere, Pllanzen und Mineralien. 109

- ofter verwandt ; Essig XIII, 33; Honig XXXITI, 56 ; XXXIII, 23.

- Von den Mineralien gebraucht man Salz XIV, 88 ; Mumien- 187
salz (?) XIIL, 41 ; Konigssalz XV, 65; Ammoniak (Gppoviansdy)
XLVII, Einl. 4 f.

Neben dem oft genannten Wasser steht als besonderes :
immaterielles (?) (-0Amég) Wasser XXX, 50 : Tybiwasser
XXVIIL, 106 ; XXXIII, 33 ; Salzwasser XIV, 81, _

Fir den Zauber sind von Bedeu’tung Eisen II, 3 ff, ; I, 19;

XIV, 15, sowie Kupfer, 111, 20 ; XIII, 35 ; XIV, 37.



188

189

A

VL DIE USIA ALS MITTEL IM ZAUBER

Unter der Usia (cdoa) versteht man im Zauber ein korper-
liches Mittel, das in Wesensverbindung mit einem Totend&mon
oder mit seinem lebendigen Triiger oder der sympathisierenden
gottlichen Macht gedacht wird (!).

VereinDuNe mit Ezvem Torewpimon. Die Seelen gewaltsam
Getoteter wie nicht recht Bestatteter werden als ruhelos, weil
nicht vollig von dem Leichnam gelost, betrachtet. « Das Mittel
zu ihrer Beeinflussung aber bietet der Korper, den sie im Leben
beseelt haben, und seine Reste: denn zwischen der ruhelosen
Seele und ihrem irdischen Leibe, dem nunmehrigen Leichnam,
besteht ja eine geheimnisvolle Verbindung auch jetzt noch so
lange fort, bis die vom Schicksal bestimmte Zeit verflossen ist.
Daher gehoren die irdischen Reste dieser Toten zur Wesenheit
ihrer Seelen, weshalb die Griechen diese Leichenreste als odala
zu bezeichnen pflegen. Und wer die obotx einer ruhelosen Seele
besitzt und richtig anzuwenden versteht, der erlangt dadurch
EinfluB auf sie und kann sie seinem Willen unterwerfen (%) ».

Das Kairiner Zauberritual macht von diesem Mittel reichlich
Gebrauch. XIII, 28 muf3 das Amulett auf einen Mumienfinger
(oder -kasten ?) geschrieben werden. Zeile 41 soll Leichensalz
verwendet werden, 42 ein Fetzen (Stiick der Bekleidung ?) einer
Leiche.

90 Die Usia eines Toten. 111.

Die Usia Emes Torex wird einem Fluch dadurch dienstbar
emacht, da man den Text auf sie legt (LXIX, 33-37): « Die
umie, auf die man diesen' Rache[papyrus legen] wird, soll
den Herrn Tag und Nacht beschworen, [ ... von ihrer Bahre
an ?| bis hinab in die Erde, in der man sie begraben wird,
ebst allen Mumien, die rings um jenes Grab liegen, indem

sie alle insgesamt das ausrufen, was auf diesem Papyrus (ydgtn)
eht, bis Gott hort und mein Recht eilends wirkt ! » Es steht
zu vermuten, daB der Rachepapyrus LXX, der einem gewaltsam
etoteten wider seine Morder helfen soll, diesem mit ins Grab
gegeben wurde. « Moge das Blut dieses Elenden (radadmewpag)
schreien, bis du (Gott) seinen Prozef3 gegen die fiihrst, die dies
Unrecht begangen haben. » Hierher scheinen weitere zwei
Fluchtexte zu gehoren, die wohl einen Toten anreden, dem diese
S@hfiften beigegeben wurden (‘). Der Schreiber des Florentiner

“1. Florenz n° 5645, versffentlicht von Astore PeLirerivy, Piccolo testi copto-sa‘idics
‘e_l\ Museo archeologico di Firenze (Sphinx vol. X fase. IILIV) : ekxw LLIOK
6 TIGMIAAG TEKNOO | HTeHAMIC 6[xw..] Teknoo [u]oou eT6 oru /
ooubea ....... [ N abal NAK 20X MIKWC 6KEEINE W...6 | exen
-ANOANO NWE M....[ g6 uapeqc'rogr()'r‘ uapeqeuou uafpeqlxeq uac..
++++ [ NpWUIG NIU fiTee coToua UM rou[oppa] ..... CO 6T6 6T6 TaxH
XH a[NOK [ 1aKWB e uneTdHmA ATceat [m]ak [ 2ato 2ato
o «... indem du sagst: ich rufe an (dmmadetv) deine grobe, starke Macht (3dvapug),
deine groBe Kraft ..... Ich habe dir geschrieben: bedrtinge ihn, 0 Mumie ! Mogest du
bringen <lein Leiden> itber Apollo, den Sohn der .....! Mége er zittern (?), moge er
- fiebern, moge er brennen, moge er.... .. . alle (?) Leute nach Art von Sodoma und
fomorrha ..... Gleich, gleich (%2v), schnell, schnell (taxs)! Ich, Jakob, Sohn der
“Euphemia, habe dir geschrieben, Wohlan, wohlan ! »

Short Tewxts No 399 : CAUAKAPI XPICTOT LATE ANDUAZE KTpPEH GABAU)B/
AAWNAL TUOG NEPEM [ TEXNE Napaxwuoc tp | ANAY 6XWK MIKOC
TUA [ TT X60°4C B0°MEN NECNOY | 22 TERWWE TAI 6PENT ceraLol

M8 HAH HAH TaXT Ta[X]
€ oo XProTol ... Svopdlew xpis Zafawd Adwval....sls mathp dyog (?). Das Werk
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112 VL Die Usia als Mittel im Zaubor.  § 190-191

Textes fordert direkt den Toten auf: « Bedréinge ihn, Mumie...! »
Die Schrift ist als Brief an den Toten aufgestellt, daher wohl
doch diesem in den Sarg gelegl oder sonst in seine Nihe
gebracht. Der andere Text wendet sich an einen gewaltsam
Getoteten und zeigt so den Zusammenhang mit dem Volks-
glauben, daf3 die Seelen solcher Ruhelosen zur Gewinnung der
Usia die vorziiglichsten sind.- Als Zauberwerk wird angegeben :
« Erdwall ». Vermutlich soll der Fluchtext dem betreffenden
Toten, dessen Usia dienstbar gemacht wird (oder der gersicht
werden soll ?), in den Grabhiigel geschoben werden.

Die penespe Usia emves Tmres. Voraussetzung ist die Einheit
eines Gottes oder Dédmons mit seinem Sympathietier. Die Macht,
die der Magus iiber das Tier gewinnt, bezieht sich auf den Gott
selbst. Besonders lehrreich ist die Anweisung des Pariser Zau-
berpapyrus (') zur Gewinnung der Usia des Tieres, indem man
den hl. Kéfer auf bestimmte Art totet. Nun kann man sagen :
« Ich habe dich geweiht, auf da$ mir deine Usia niitzlich werde,
dem NN allein . .. : mir allein sei dienstbar . ..!> Wenn meine
Erganzung richtig ist, handelt es sich in XXVIII, 105-108 um
die Totung eines heiligen Tieres in der magischen Schiissel (?).
Da im iibrigen Tiere oder deren Teile im Zauber benutzt werden,
so ist als Grundgedanke wenigstens urspriinglich die Benutzung
ihrer Usia anzusetzen, sei es, dafi ihr Blut als Amulettinte
dienen soll, sei es, daB sie sonst im Heil- oder Schadenzauber
Verwendung finden (XIII, 32, 35f,?; XII und in den medizinisch-
(véxvn) : Erdwall (?) (mapay@pa). Ich beschwore dich, ermordeter Toter (= BroroBdiva~
vog), dafs du herabbringest das Blut wegen dieses Grabes bei mir (?), daf sie .....

Bald, bald (737) ! Schnell, schnell (zays)! »
Zu beiden Sticken vgl. Crum, Recueil .... Champollion S. 5387

1. PGM 1V, 750-769. Pr. iibersetzt odolo « Zauberstoff ».
2. 8. den Komm, z. St. ’ ’

91-192 Die Usia eines lebenden Menschen. 113

agischen Texten BKU S. 24-29). Einmal verwendet der Zau-

rer (XIIL, 32 f) die Augen eines Tieres, das anscheinend
lebend fortgeschickt wird. Solche Briiuche lassen sich ander-
weitig belegen (1),

Die Usia £INES LEBENDEN MenscuEN. Die Magier wuBten sich
auch der Usia eines Lebenden zu vergewissern. Da kommen
besonders solche Teile als Mittel in Betracht, die einmal mit
dem Leibe des Opfers in lebendigem Zusammenhang gestanden
haben, wie Haare und Nagel (*). Auf diese Kenntnis baut sich

Zauber der Irreleitung auf (XIII, 62-64). Der Magus soll
ich Grind von dem Kopfe seines ungliicklichen Gegners ver-
affen und mit diesem eine symbolische Handlung vornehmen.
erkwiirdigerweise nimmt ein liturgischer Text (%) auf diesen
1agischen Ritus Bezug.

- Cyranides, 1120, 10 (zitiert bei Julius Tamsormvo, De antiquorum Daewmonds-
‘RVV VI 88S.18: ¢ 32 wodg 3o dpBanode Chong tii dalvng 8Eehiig ..... Bei dem-
en (de Mevy, 56, 7) : toiton (0B Batpdyov) Ty YAGooRY Sdy Tg nédy adtéy 3& dmo-
| COvia. PGM !_V 2943 £. : AauBidv vonreptBog Spbapods Cdouv adtiy anéivsoy. BKU
7, 3-4 befiehlt Ahnliches : « Nimm dir die Augen des Vogels, binde sie an einen
efilichen Menschen, Dann behalt er ».
oprner I § 675, ,
: Pam's Ms. copte 129, fol. 136-136v, versffentlicht von Gaseree, De Abraham et
,elchi‘sedech, Parerga Coptica, Cambridge 1918, IT 6-8 : « Das Gebet des Brotes, -
Heprgott sprach zu dem Patriarchen Abraham : Steh auf, nimm dir Brot, Wein,
asser und ein Messer, geh auf den Berg Thabor und rufe dreimal: Mann Gottes |
enn Melchisedech dann zu dir herauskommt, so schneide von seinem Haar, seinen
geln und den Spitzen seines Lippen (bartes) ab und i ! Und du gib ihm von allem,
$ du in deiner Hand hast, da8 er esse. Da stand der Patriarch Abraham auf, nahm
as Brot, den Wein, das Wasser und das Messer, ging auf den Berg Thabor und rief
dreimal : Mann Gottes ! Da kam Melchisedech zn ihm, Da schnitt er sein Haar, seine
ﬁgel, die Spitzen seines Lippen (bartes) ab, afs es und gab ilm von allem, was er in
einer Hand hatte, Da af er. Da: segnete Melchisedeeh den Abraham auf Antrieb
eines Geistes, indem er sagte : Dieser Ort, an dem ich bin, wird allen kommenden
eschlechitern gehsren. Jetzt also wieder, o Herr, sei du es, der dieses Brot segnet
nd gib es deinem Diener zu einer Hochzeit ... ! » ' ’

8
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VIL. DIE STELLVERTRETENDE PUPPE IM ZAUBER

Nach altem Zauberritus bildet man von dem Menschen eine
Wachsstatue, auf den der Zauber sich richten soll. Der Magier

glaubt, durch seine Formeln bewirken zu konnen, daB sich

alles, was er mit diesem Ersatzkorper macht, auf den darge-
stellten lebenden Menschen tibertragen werde. In einem Zauber
des Mittleren Reiches (') bildete man den Korper des Feindes
aus Wachs, schrieb darauf seinen Namen und begrub diese
Ersatzpuppe auf dem Friedhof, dem « Sitze des Osiris ». Man
betet zu dem Gotte : « Du wirst ausrotten und vernichten deinen
Feind, .... und du wirst ihn dir unterwerfen ». Dies ist die
Weiheformel fiir die Puppe, kraft deren sich auf den verfluchten
Gegner des Magus ibertragen soll, was Osiris ihr antun wird,
nachdem sie ihm als « sein Feind » vorgestellt worden ist.
In dem ProzeB tiber die Haremsverschworung unter Ram-
ses IIL. () erfahren wir, daf ein Beamter Wachspuppen verfer-
tigt hatte, die, in den Palast gebracht, dort L&hmung und
Schrecken verursachen sollten. Auch die Anweisungen des
Apophisbuches (%) aus der Zeit Konig Alexanders II. gehoren
hierher. Im Zusammenhang mit diesem Ritus steht XIII, 47-49 :
« Betreffs eines Fundaments, um es zu griinden. Riiste dir eine

-

1. Lacav, Sarcophages antérienrs au nouvel empire, Tome II Vol. 1 No 23089

P- 8, chapitre 3, lignes 52.65 (Catalogue général des antiquités égyptiennes du Musée

du Caire, Vol: 27, 1905) ; tibers, Luxa IT 14f.
2. Breastep, AR 1V 416 ; Erman-Ranke 161 ; Lexa I 116-17.
8. Roeper, Religion 98-115 ; Lexa II 87.98,
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chspuppe zu. Schreib die Amulette darauf. Vergrabe sie an
nem Orte am 11. des Mondes ». Das ist eine Mischung von
em Gebrauch des alten Bauopfers mit den obigen Fluchprak-
iken. Statt des lebenden Menschen vergrabt man als Opfer nur
~die Puppe, statt des Namens des Feindes schreibt man die
‘Amulette auf die Statue.

Namen der zu trennenden Gatten aufgeschrieben werden. Die
Zauberpraparate werden nach Angabe dieses Rituals meist
‘vergraben, bei der Tiir des Opfers, an dem Orte, an dem er
gewdhnlich vortberkommt, oder werden ihm ins Haus geworfen,
‘Auch hierin kann man eine Mischung mit dem alten Ritus der
Ersatzpuppe feststellen. Tn den alten sethianischen Verfluchungs-
exten (') zeichnete man ein Bild dés Feindes, stellte ihn dar,
‘wie die feindlichen Schlangen sich verderbenbringend um ihn
~winden. Es ist dies ein Ersatz fir die Ersatzpuppen : statt solche
413 formen, ist es bequemer, sie nur zu zeiéhnen, wie schlieBlich
‘nur den Namen des Feindes zu schreiben, Der Reinhardtpapyrus
enthalt noch solche Fluchbildchen, die Feinde, von Schlangen
‘umringelt, darstellen. Erst noch spateres MiBversténdnis zeich-
- net auch Engelkopfe von Schlangen (?) umgeben (§ 361). Wir
haben ferner Darstellungen eines Auges gefunden (LVII), durch-
stochen und gevierteilt (wenigstens in der Zeichnimg 80 ange-
deutet). Dadurch erkennen wir den #lteren Ritus, daBl man sich
ein Auge formte, dieses in angegebener Weise miBhandelte, in
dem Glauben, was man diesem Auge antue, werde sich auf den
Spuk des bosen Auges tibertragen (§ 20).

1. Wonsca, Sethianische Verfluchungstafeln aus Rom, Leipzig 1898, 16, 20. 45,
100{102).

- Tn XIV, 87 soll der Name des Einzuschlafernden und 99 dio 194
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VIII. DIE MENSCHL'ICHE SPRACHE ALS‘Y MITTEL
IM ZAUBER

Der Mensch sucht auf die hoheren Gewalten durch das Wort
zu wirken. Der Ersatz fiir das gesprochene Wort ist das
geschriebene, das den Vorteil bietet, daB man es als stets wir-
kendes Amulett oder als ausfithrendes Mittel des Zaubers fiir
beliebige Zeit bereit hat. Der Magus wendet sich an seine Gotter

~als Betender oder Befehlender. Woher weill er nun, daB be-

stimmte Redewendungen mit oder ohne Sinn, verstdndliche und
fremde, unverstindliche Namen, Silben, Buchstabenzusammen-
stellungen einen gewissen Erfolg erzielen ? Die Magie, die sich
fir eine heilige Wissenschaft halt, fihrt diese Kenntnisse auf
gottliche Offenbarung an die Menschen zuriick. Diese Vorstel-
lungen werden von den christlichen Magiern dahin abgewandelt,
daB sie vorgeben, im Besitz von sog. Himmelsbriefen zu sein,
oder Gebete zu besitzen, die auf Offenbarung Gottes oder der
Heiligen zurtickgehen (§ 376 ff.).

Kraft seiner Wissenschaft ist der Magus befahlgt se]bbt_

Zaubertexte zusammenzustellen. Er kann beten und befehlen,
da er die richtigen Formeln kennt, die er.in seine Gebete und
Besegnungen einzufiigen hat. Solche beruhen auf dem Glauben
an die Kraft der Namen, bekannter oder geheimer,. die der Gott
selbst geoffenbart hat. Aulier diesen Namen kennt der Magus
sonstige Lautkomplexe (Ratselworte) aus gottlicher Belehrung.

Die Macht dieser Namen ist Allmacht, wer den Namen des

;195-196 Die Macht des Namens. : 117

Gottes besitzt, ist im Besitz seiner ganzen gottlichen Kraft.
* Daraus ergibt sich, daB8 der Magus auf Grund dieser Namen-
- kenntnis sich mit dem betreffenden Gotte glaubt identifizieren
- zu konnen, sich als Gott NN einfiihrt und den untergeordneten
i leWiSChenwesen gebietet, wie er dem Triger des Namens in
‘dessen Kraft befiehlt. In dieser seiner gottlichen Macht vermag
-~ der Zauberer angeblich den hoheren M#chten wirksam zu

drohen ().
D_ie Zaubernomen

» : :DIE Macur pEs Namens erstreckt sich auf die Gottheit. Der
Magus geht in seiner Beobachtung von dem menschlichen
Namen aus. Seine « geheimnisvolle Kraft und Bedeutung mufte
“sich dem primitiven Menschen aufdringen, wenn er die Beob-
“achtung machte, daB selbst auf groBere Entfernung der mit
seinem Namen Angerufene regelmafig darauf reagierte, und
daB besonders auch der Schlafende und Geistesabwesende durch
vle Nennung seines Namens sofort zu sich selbst gebracht
‘wurde .. ... , Ja sogar der Sterbende pflegt auf seinen Namen
‘noch zu reagieren. Die Macht des gesprochenen Wortes be-
“schrénkt sich aber nicht auf die Menschen » (). « Der Glaube,
~daB es Worte und Handlungen gibt, mit denen man auf jede
»'Naturkraft und auf jedes Wesen, von den Tieren an bis hinauf
~zu den Gottern eine Wirkung austiben kann, dieser Glaube ist
mit allem Tun und Lassen der Agypter unaufloslich verfloch-
ten . ... Und wie die Menschen sich ohne sie nicht helfen kon-
‘nen, so k0nnen es auch die Gotter nicht, auch diese gebrauchen

1. Horrner I §§ 680-801,
2, Ib, § 681.
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Zauberformeln, um einander zu bezwingen. Vor allen anderen

Gottheiten ist Isis als Zauberin, als groB an Zauberspriichen
beriithmt » (*).

ErinNerunceEN Aus Kurtus unp Mytrus sollen wie die Bei-
namen die Macht der landliufigen Gottesnamen verstérken.

Die Goétter haben ihre gewohnlichen Namen den Sterblichen

anvertraut, deren Kenntnis allen gemein war, wihrend andere
geheime Namen mit besonderer Kraft nur im Besitz der Begna-
deten waren. « Doch es gab auch fiir den Laien ein Mittel, die
Kraft der landlsufigen allbekannten Gotternamen zu steigern ;
wenn némlich der allbekannte Gottesname an sich einen nicht
geniigend groBen Teil der Wesenheit des Gerufenen ausmacht,
so muB man sein Wesen auf eine andere Weise zu umgrenzen
und so darauf Einflufs zu gewinnen suchen. Das geschah, indem
man alles, was man von dem betreffenden Gotte wubte, mog-
lichst kurz und biindig in Beinamen aussprach » (3. An Stelle
der Erinnerungen aus den Gottermythen und den legendaren
Wohltaten der Uberirdischen gegen die Menschen treten in den
christlichen Texten umschreibende Anrufungen aus Bibel und
Liturgie. Es ist nach dem Gesagten also moglich, auch hierin
ein Bemiihen des Magus zu sehen, durch moglichst genaue
Bestimmung der Person des Angerufenen seinen magischen
EinfluB auf diesen zu verstirken. Es kommen hier besonders
die liturgischen Anrufungen zu Beginn von XXX und XL, die
vielen alttestamentlichen Erinnerungen der Stiicke in Betracht.

Der waHRE NaME. « Besonders wirksam ist es, wenn man
sich nicht des gewohnlichen Namens des Gottes zu bedienen

1. Eruan-Ranke, Agypten 404,
2. Hoerner I § 683,

g5 198-199

Der wahre Name. 119

braucht, sondern seinen wahren Namen nennen kann, den jeder

~Gott und jeder Damon besitzt, und auf dem seine Macht beruht.

‘Wer diesen Namen kennt, der hat auch die Macht seines
Trigers, und seit Isis, die grofie Zauberin, den Sonnengott
gezwungen hat, ihr seinen geheimen Namen zu sagen ..... ,
ist sie ebenso méchtig wie dieser selbst » (). Die Wirkung des
echten Namens ist untibertrefflich. Entweder freut sich der Gott
iber die Nennung dieser wahren Namen, dann folgt er dem

Betenden freiwillig, oder infolge der zwingenden inneren Sym-

pathie des Namens muB8 er selbst gegen seinen Willen folgen.
Waunderlich genug haben die Gotter diese Zwangsnamen den

Menschen selbst mitgeteilt (%).

Zuweilen gebraucht man die Bezeichnung « Name » oder
« grofer Name » gleichbedeutend mit Zauberformel (xAfjoi,
&) (). Diese sind urspriinglich Verbindungen von sinnvollen
oder sinnlosen Lauten, Sétzen oder Worten, an die letzten
Endes die unfehlbare Beeinflussung des hoheren Wesens zur
Erfiillung aller Wiinsche gekniipft sein soll. Naturgeméfs spielt
der zauberkréftige Name dabei eine Hauptrolle ; bestehen solche
Formeln doch zuweilen aus einer bloBen Anhé&ufung von Namen.
Daher riihrt die Bezeichnung von Formeln als « Namen ».

In der Lehre von dem wahren Namen glaubten die Magier
ihre altagyptischen Vorstellungen durch solche jiidisch-christ-
licher Kreise bestatigt zu finden (). GroBes Geheimnis umgibt
das jiidische Tetragrammaton. Apc. 19, 12 berichtet von Chri-

1. Erman-Raxke, Agypten 405. Den Re-Mythus, auf den hier angespielt wird, siehe
daselbst 303-304.

2. Hoprner 1 §§ 688-99. 727-730.

3. Ib. § 694

4. Ib. §§ 713-15.

>
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stus: « Er hat einen geschriebenen Namen, den. keiner kennt
als er selbst ».

Der wahre Name hat in unseren Texten die verschiedensten
Bezeichnungen. So spricht XXVII, 74 von dem « grofen,
wahren Namen des Vaters », XLVII, 11, 20 nennt den « groB3en
Namen des Vaters », XV, 25 seinen « wahren Namen », XLVII,
9, 22 « den verborgenen Namen ». Jedoch konnen auch Bezie-
hungen zum Kirchengebet vorliegen, wie im Gregoriusgebet
(XLV), das die Beschworung vornimmt bei « dem groSen,
furchtbaren Namen des Vaters » oder « dem grofen, glorreichen
Namen Gottes ».

Diese magischen Namen werden zum Teil genannt, zum Teil
aber kunstvoll verschwiegen ('), wie IIl v, 3-5, wo Isis zu dem
Botendamon Agrippas spricht : « Wenn (xév) du mich auch
nicht gefunden hast, wenn du auch meinen wahren Namen
nicht gefunden hast, der die Sonne zum Westen trdgt, der den
Mond zum Osten trdgt, der die sechs Sithnesterne (-Aaotipiov)
tragt, die unter der Sonne stehen ... ». Dieser echt magischen
Voraussetzung, den wahren Namen des angerufenen Geistes zu
kennen, wird weiter gedacht in der Antwort der Isis an ihren
Sohn (I, 141.) : « Wenn (xaf) du mich auch nicht gefunden hast,
wenn du auch meinen Namen nicht gefunden hast ... », und
VI, 27-29 sprechen die Berggeister Echuch, Beluch und Barba-
ruch ebenso zu dem Beschworer.

Der rrempE Name. Als Zaubernamen sind vorziiglich die
Namen fremder Gotter geeignet: stammt doch die Bliite der
Zauberliteratur aus der Zeit des Synkretismus. Da man die
heimischen Gottheiten mit allen moglichen barbarischen zusam-

1. 1b. §§ 701-704 ; Erman-Ranks 406,

‘menwarf, muBte man im Gebetl auch den entsprechenden frem-

den Namen nennen. « Denn es konnte ja sein, daB die betreffende
Gpttheit erst dann das Gebet horte und erhorte, wenn sie der
Betende mit dem fremden Namen nannte, oder wenigstens jenes
fremden Volkes und fremden Kultortes Erwihnung tat » ().

Die Namen der fremden Gotter konnen aber dieselbe Eigenart
wie die dgyptischen aufweisen. Sie sind keineswegs immer
wirkliche Eigennamen von Géttern oder Damonen, « sondern
vielfach ... Sach- und Begriffsnamen fremder ‘barbarischer ’
Sprachen, in denen man aber zweifellos oft genug Bestandteile
der ¢ Gottersprache ’ selbst sah. Denn man glaubte, daB die
Gotter auch Gegenstinde der sichtbaren Welt und auch ab-
strakte Begriffe in eigentiimlicher Weise benannten, in ihrer, der
Gottersprache, die von den menschlichen Sprachen verschieden
war ; Begnadeten teilten sie bisweilen einzelne Sach- und Be-
griffsnamen dieser Gottersprache mit » (%).

Fir die fremden Namen kommen zuletzt Elemente aus der
griechischen Literatur in Betracht nebst den jiidischen Elemen-
ten, die durch Vermittlung des Griechischen in die agyptische
Zauberpraxis ibergingen. Diese diirfen nicht in die eigene
Sprache tbersetzt werden, wenn sie nicht ihre magische Kraft
verlieren sollen (¥). Wie fiir die Griechen in Agypten das Kop-

tische eine zur Magie geeignete Sprache ist und wir solche

koptischen Fragmente in den griechischen magischen Texten
vorfinden (%), so sind die griechischen Bruchstiicke in unseren
Texten als wirksame magische Formeln zu werten, wenn es

1. Hoprner I § 685.

2. Ib. § 757.

3. Ib. §§ 718. 724-26.

4. Tb. §§ 709-710 ; PGM I 251.53 ; 111 347.49; 396-408; 417.420; 633-689; 711; 1V
125 ; 76-77 ; 83.84 ; 86-87 ; 91-153 ; 1231-39 ; Oslo 1 316.
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auch bloB das Trishagion der Liturgie oder Stiickchen wie
XLVII, 33 f. und Short Texts 399 (') wéren. f
Im folgenden muB die Einzeluntersuchung unterbleiben. Sie
wiirde zu keinen neuen Ergebnissen fithren, weil der Kopte die
urspriingliche Bedeutung “der magischen Namen nicht mehr
kennt. Ohne ein Urteil tber die Herkunft der einzelnen zu
beabsichtigen, stellen wir zunéchst einige Zauberworte zusam-
men, die Gemeingut der synkretistischen Kreise sind oder auf
heidnische Gestalten abzielen, wihrend wir Zaubernamen von
Gestalten des jiidisch-christlichen Glaubens folgen lassen.

Gemeingut der griechisch-Ggyptischen Uberlieferung

1. aBravabavarBa. :

Das sehr haufige Palindrom () ist offenbar semitischen Ur-
sprungs (). In griechischen Schriften und Gemmen (*) &ul3erst
zahlreich vertreten, wird es auch von unseren Texten oft ge-
braucht. Doch treten nicht bloB Ver&inderungen auf, die sich
aus der koptischen Sprache erkléren lassen (), sondern weitere
Storungen und falsche Zerlegungen, die verraten, das der Kopte
weder den rechten Wortlaut noch seinen Charakter als Palin-
drom erkennt (%).

1. S. 0. S. 111 Anm, 1.

9. Da der Glaube bestand, man konne einen Zauber dadurch aufheben, dai man
die betreffende Formel von hinten las, war man bemiiht, soche Formeln zu erfinden,
die von vorn und hinten gelesen gleich lauteten.

3. Korp, Pal. crit. III 681f. erklirt es als: rDON 135 28 oder NDR ]‘7 aN:
« Vater, komm zu uns ! »

4. Wessery, Ephesia Grammate S. 22 No 210-14. Oslo 1 43. 192. 227, auch éfter
im Dem. Mag. Pap., wie col. XXIIv, 13.

5. So die Vertauschung von A und p, von B und (.

6. XLVIII, 64 : AB/\&\NABANI&AB?\AM ete. ABAL\MI\IIL\BAMABAA.

1t
Ib, 130 : ABAANAGANATIABA.  XLVII, 1,9 : ABAAN, .. ANAAIAA,

88 202-208 Gemeingut der griechisch-igyptischen Uberlieferung. 123

2. aypappe Yopopt. ,

Mit dem ersten oft verbunden, ebenfalls semitischen Ur-
sprungs ('), wird es wie dieses oft mit den Namen Jao Sabaoth
zusammengestellt (?). Urspriinglich liegen wohl zwei verschiedene
Zauberworte vor, wie diese in griechischer und koptischer Lite-
ratur auch getrennt auftreten (). Der Gebrauch ist auBerordent-
lich héufig (*), im Koptischen als jiidisch-christlicher Gottes- und
Engelname gedeutet ().

3. afpatag.

Diese nicht blof auf die Gnostiker beschrankte Gestalt des
hochsten Gottes besitzt eine gewaltige Literatur (°). Vielleicht
hat unser Kairiner Ritual (XIII) noch die Gleichung Jao-Sabaoth-
Abraxas resp. Jesus-Abraxas beabsichtigt (§ 22). Sonst erscheint
dieser Name wie alle anderen in blassen Reihen oder Namen (7).

XXX, 87: CABAAN “A0ANABAA (falsch zerlegt, woh! auf d8dvatog zurtickge-
fihrt). XIII, 6 : ABAANAGA * ABPAAK . L : aBAANAGA ° NA(JAA - XXXIVy, 13:
ABANAHA NAgAO . XLIIL, 121 : ABPANMAGAMABPA . LI : c\(]z\c\MAG[A]Nc\q[ s
Lv:[...... leamaqgal.]; [ooe.nen.. Jagaaw.
1. Korp, Pal. crit. 1V 1241, 123. 209.
2. So Oslo I 42f.: we // cefowd /| adwvar /| shwut [/ afpacnE /| apravobevarBa //
anpop poy oot /f.
* 3. Oslo I p. 44: The complex anpappoyopopt, usually written as one word, may
originally have been two words ; at any rate in P. London CXXI, 328 we read xpappo
and ibi l. 496 yapapt surrounded by quite different magie words ». Vgl. w. XLIIL, 107
XLVIL 21, 10.
4.'WESSELY, l.c. S. 22 No 216 u. 6.; Oslo 1 43. 193. 228; P. Leiden V col. 6, 6.
5. XLVIIL, 130: arpaiia Xauapt (iouapieo . XLI, 121: ARPALIUIA XAIAPIL.
L und XXXIVu, 18f. : AKpaALIA XAUAPL . XL, 102 : ARAGALIA XAUAPIC.
XIIL, 6 : ABPAJAK * PALIAXA LIAPIWO CABAWO. XXX, 87 : axpauax]
XLIH, 107 : ARPALHHA als Beiname des Davithea. XLVII, 4, 10: Xauapua-
PIAO. ib. 21, 10 : XAUAPIHA . ib. 19, 1-2:  JUA XALIAPIHA
6. Wessery, 1. ¢. S. 15, No 47.55. Zur Erklarung der Gestalt: A. Dierericu, Abra-
xas, Leipzig 1891, 46 ; Poimandres 272f. ; auch eine Bemerkung Eissters bei Boit,
Stoicheia 1 1914, 37. Siehe des weiteren die Lexica.

7. Nur LXXVI, 106 haben wir hier die Namensform ABPAYA© gefunden. Sonst
folgt der Kopte der auch im Griechischen gebrauchlichen Form afpaoaf. So XIII, 7 :
ABpacay, . XLVIIL, 39 : aBpacaky, . LXXV : agpaca,

202
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4. Boodoapec.

Der phonizische Sonnengott (') wird mit den anderen Sonnen-
gottern des Synkretismus gleichgesetzt (*) und erscheint bei uns
in einer Engel-Aonenliste (%).

5. Bavyooy.

Eine Lichtgottheit mit #gyptischem Namen, « die Seele der
Finsternis » (%), wird mit dem Balsames (°) sowie anderen hoch-
sten Lichtgottheiten gleichgesetzt (°). Er tritt in unseren Texten
in die Reihe der Engel und Aonen (). Der zweite Teil des
Namens erscheint auch selbsténdig (°).

6. pappapand.

Das Syrische Zauberwort, in der Liturgie als « Herr des
Herren » () wiedererkannt, wird im Pariser Papyrus auf den

1. Eusebius, Praeparatio evang. I 10, 7: « Tobtov ydp, ¢not, 8edv &véulov pévov
odpaveh xhpiov, Beedodpny xudobvteg, & &ty mopd Poivifr Kbplog odpavod, Zedg 38 mop’
“E)\ot », Bericht des Philon von Byblos. Es ist YW 223

2. Wie eben mit Zeus, so nach Hieronymus, In Amos ¢. 8, mit Mithras ; Pap. Paris.
1018f.: « Ich bin der aus dem Himmel Geborene ; mein Name : Balodpng » ; dieser
wird verschiedensten Lichtgottern und -démonen gleichgesetzt.

3. LXXVI, 100.

4. Erman, Religion 250 ; Preisennanz, Akephalos 27.

5. PGM IV, 1060f. : « edyapiotd oo, xbpte Baivxwowy, & dv Bakodpng ».

6. Ib. 930-1114.

7. XLIIIL, 14. 56. 112 ist BAINXWOWX einer der 7 héehsten Aonen-Engel. Ib. 117
ist es der Seelengeleiter (Michael § 138). Ib. 130 : BATHX(OWOWWWWWOX -
XLVII, 21: BeNIXOX.

8. XIII, 15 xwX Name des wahren Gottes; XXXII, 52 1axXwX1 (Davithea).
Sonstige Uberlieferung : Wussery . ¢. S. 20, Ne 172-76 ; Kore 1. ¢. IV, 169f.

9. Kratr, Amulette 120 : « ... in der Form pappoapiod, auch pappapannd, poppevmd,
pappeaent, in griechischen Zauberpapyrus nicht selten, wie die Zusammenstellungen
von WrsseLy, Ephesie Grammata No 81 (bloron Beob 1od natéyovrog tov xéapoy nel
nmvmbupq’wopog poppopuwd), 119, 226, 250, 310 bezeugen. Dieser Name, welcher wieder-
holt als Name des héchsten Gottes bezeichnet wird, weist uns auf das Syrische hin.
Es ist, wie BickeLr bestatigt, mit dem Syrischen ]2;:52 r,-&: ..... ¢ Herr der Herren’,
zusammenzustellen. Gott wird so genaont in dem Kanon einer ost-syrischen Ana-
phora' aus dem VI. Jh,, vgl. Bickews in ZDMG 1873, 609 Z. 11 v. o. », Siehe auch

§§ 206:208 Gemeingut der griechisch-agyptischen Uberlieferung. 125

vals Sonnengott gezeichneten Jao (') angewendet. Auffillig ist
ein Wortspiel zwischen diesem Namen und dem griechischen

poppalpwy, als ob hierin eine Erklirung des Namens versucht
wire (). Wir haben nicht nur solche Stellen unserer Texte
heranzuziehen, in denen der Name vollstindig erhalten ist ),
sondern auch die vielen Spielarten (4.

7. cepecthay.

Als « Ewige Sonne » (°) oder vielleicht « Leuchtende Sonne »
wird dieser Ddmon semitischen Namens sehr oft mit anderen

“Lichtgottheiten zusammengestellt (¥). Nur einmal haben wir ihn

mit Miithe in einem arg zerlesenen Logos des Kairiner thuals

entdecken konnen (7).

8. sviapwy,
- Wie der vorhergehende, ist auch Eulamon ein Lichtdamon,
dessen Namenerklarung viel umstritten (%) ist. Wie er vielfach
in Fluchtexten verwendet wurde, so sollen wohl auch die Amu-

lette des Kairiner Rituals mit diesem Namen (9) dem gleichen

Zweck dlenen

C. BrockeLmany, Ephesio Grammata in Bonner Jahrbiicher Heft 104 (1899), 192-
935 Kenvow I 1893 Index: pappapiovte nnd peppepiovt ; Martyrium des hl. Matth.
cap. 21 (Tiscuenporr, Acta Apostolorum Apocrypha, Lips. 1851, 181 : « *Adwvat éAwl
cufudd pappopt pappodvl © todt’ Eotwy Idtep Bes, wbpe “Inood Xpuoté, floal pe ».

1. Zeile 1200f. : « xéopov wnlota, t& ndvia xtiote, xbpie, Ot 0@y [ Mauppapid, “Tdw ».

2. Pap. Par. 1220-22: « & péyag 8edg, & gavelg &v SAp 1@ %ndapw, nutd Tepovoadij
pappalpmy, ®pie “Idw », « der zu Jerusalem schimmert » PGM S. 115.

3. XLVIL, 4, 7 uApUAPAW®O. Berlin 11918, 7: UApUIAPT0O. Wien, Kopt. Papier
No 17354, 3 (KraLy, Amulette S. 120).

4 Siehe m. Publikation, Index : MAPUAP und wAPL.

D’?W WY Hoprner I § 752.

6. Hoprner 1. ¢. verweist auf die griechischen Weiterbildungen nach Adpmew.
S. Akephalos 36f.

7. XIIL, 7f.: AROTPIC . €UCEAA [ UTADP.

8. Wonscr, Verfluchungstafeln 83f. halt oGpo Ave fur die wahrscheinlichste Ls-
sung. Andere Deutungen : Akephalos, 36f, v

9, XIII, 80 : AMLON, OTAAMON, 6TAMON.

207

208



209

210

211

212

196  VIIL. Menschliche Sprache als Mittel im Zauber. §§ 209-212

9. epymofon apayapa npbiomrpe.
Der vielfach griechisch tiberlieferte Logos wendet sich an eine

feurige Gottheit () und wird einmal bei uns belegt (%).

10. wwewBagppevepovvebihapxpipie und umgekehrt,

Die an die Sonne zu richtende Formel (°), ofter tberliefert
und bei uns sehr entstellt (%).

11. ceoeyyey Bappagayyns. -

Ein griechischer Logos, der von Kopp (°) mit der Paonie
(Aglaophotis), der hl. Pflanze der Hekate, in Verbindung ge-
bracht wurde. Diese konnte man in der Baara-Schlucht (¢dpayt)
finden (*). Neben der reichen griechischen Verwendung (7) weisen
unsere Texte die Formel merkwiirdig oft auf (°).

12. BapPapand.

Wie im Pariser Zauberpapyrus (), so auch bei uns als Name
des hochsten Gottes verwendet (*°).

1. Winscu, Verfluchungstafeln 81. Oslo 1 242. 282. Dornseirr, Alphabet 63. Wes-
seuy, Hph. Gram. Ne 1, Prersexoanz in Berl. Phil. Wock. 33 [1913], 510.12. PGM

© 11 99f, im Hymnus an Phoibos : « xatpe nopdg pedény, apupayyapanebomnoe ».

9. XIII, 80 epereciedor aBpaXaApaNK Xapauapapa edel epek
ApapasidoICIKepe NBAPX *

3. PGM 1 140ffi : « odtég 2oty & Adyog & Asydpevos mpdg Fidoy ». Ib. 195, London
XLVI, 884 ; CXXI, 594. 604-606. Oslo 1 120,

4, X111, 9-10 1a0¢ BAPpHUGUONAGEPAP * BIKpADIA
KPIOWNIW * UNEADAB OTH *

5. Pal. crit. 111 672f.

6. Josephus, Bell. Jud. VII 6, 3. Hoprner I § 507. ,

7. Xore III 671f. 677, WesseLy, 1. ¢. 22-23 No 220-229. Hoprner I § 754, Oslo I; 115ff. ;
810. PGM 1I 108 im prosaischen Logos auf Apollon.

8. XLVIII, 129f. : CrCrNKTC KEBEPPAPANKTC . XL, 96f : CTHCTH rHc[ Ke-
sepdapalur{Hc] . XIIL 9: cecan * KeBap * Ppapak © 6ctaun . XV, 29:
CHNKEBEP * KaNKIoa (7). XXVII, 74, 6: c6CAN * PHUNARN.

9, PGM IV 1008ff. : « Erscheine mir, Herr ! Denn ich nenne deine groften Namen :
Bopfapat * Bapapaws ..... Tdo .... Der du auf des Weltalls Haupte sitzest und alles
richtest ... »

10. XV, 13f.: « Die grofie Kraft des Bag3apuwd, der rechte Arm des Bapafo »,

y S'I‘d)l)l()‘lpc\ /]

16 Gemeingut der griechisch-dgyptischen Uberlieferung. 121

ter bel uns genannte Démonennamen (%).

4. paonsAit pacreAdlo.

‘Die iiber allen Gestalten stehende Schicksalsgdttin (), einmal
ei uns, sonstaber oft belegt (%).

15. Coryovpy. '

. Das Zauberwort gilt als Name des Typhon-Seth (*), es steht
zumeist in einem Logos, der Jao-Sabaoth nennt, wie im Grie-
lischen, so in unserem Kairiner Text ().

16. Sapvapeveve,

~ Der Name bedeutet nach dem Pythagoreer Androkydes « die
dndigende Sonne > (°) und bezeichnet einen der idaischen
aktylen, auf die die Erfindung der Ephesia Grammata zuriick-
;efﬁhrt wird (§ 233). Zerlesen bietet ihn das Kairiner Ritual O).

. XL 2: « COTPOX XATA, die grofien in ihrer Kraft . LVIII: copoy xaTa.
L, 56': copoxaT[a] im Zaubernamen des Weltenrichters. Vgl. l,OdeOOOpA
I; B;)xgll‘xlne des Melchisedech in der Pistis Sophia S, 356. 360, 364
e M I 119-121 : « SEopnilor oe nati nd] i 1 .
] i €Boaindig [olw i X
1@y "Avaynaiofv] MaoneAde, Maoxellm ». T lelorte vl wac <
81X, 8: KAIMUACKATMEUAGLIACKATH.
7WESSELY, l c., 23f. -No 244-50. Zu Pap. Dem. Mag, col. 15v, 2 gibt Hoprner 1
§ 447 Erklarung und Literatur. Oslo I, 154. 253. 342. Avporrent S. 342 N° 250 B 1.
% d. Oslo 1 10;als Uberschrift der Sethfigur. Zu dem Stethokephalos von Oslo I
% e;te 6, der ‘Zelle 65 die Unterschrift Zagure trigt, sieche dkephalos S. 66. ’
3 3)81;4;:()81'.;« ’Ioc('; 11 ZaBad® |/ apBabiae [/ Gayovpy / TUTOVRY) »=
. 2« T ’ °

PONTY, 1555«;' [ ZaBadd // "Adwval // noyoupy [/ Sayovpy /| afpacag // aBpabiow ».
. XIII, 6f. : « HOCGABAWIO * ATWNAT 6TWNE MEAWH ° ABPACAY, * LAROY -
AL " AKOTPIC ' (= 1A00 CABAWO AAWOMAI
N GAWGI ABPACA o
S K PAGAL, MArOTpH
: 6 Bei Klemens Alex,, Stromata V8 45:

FNER-1 § 760, PGM 11 163f,

L XIL 9: ¢ ecTaLH * AINOTEC »,

[71le "Avdy-

« Aapvapevede & filog & dapdlwy ». Hop-
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Namen von Gestalten jitdisch-christlichen Glaubens
Die GOTTESNAMEN

Jao Sabaoth Adonai Eloi finden sich in unseren Texten
sehr oft, u. z. einmal aus judisch-christlichen Gebetstexten.
Dariiber hatte Origenes gegen Celsus einen interessanten Disput,
ob der Gebrauch der hebraischen Gottesnamen in den Exorzis-
men zuldssig sei. Beziiglich des Namens steht er noch auf dem
alten Standpunkt, daBi Namen und Person identisch seien ().
Dann aber haben die Gnostiker diese Gottesnamen fiir ihre
Planetendonen aufgenommen. So muBten wir untersuchen, ob
nicht auch solche Namenlisten als Quelle fiir unsere Papyri
heranzuziehen sind (§§ 43-46). .

Eloi Eloi lama sabaktani, Jesu Kreuzesruf () wird in dem
« Gebete Jesu Christi, das er am Kreuze sprach, » (XV, 1-4) an
richtiger Stelle verwendet. Doch sonst gelten diese Worte als
magische Rede, besonders gern als fremder Gottesname. Durch
merkwiirdige Entstellung biirgert sich dabei die Schreibung
Elemas ein. Dadurch soll wohl ein Zusammenhang mit dem
bertichtigten Zauberer Elymas der Apg. 13, 8 hergestellt werden.
Diese EntStellung findet sich nicht nur in unseren Texten (3).

1. C. Celsum V 45; I 24-25, S, Franz II 535-37.
2. Mt. 27, 46 ; Mk. 15, 34.

XV, 24: eawer [eawet aalula casalkramt.
XLII, 114 und 124 : (1a40) 1AW GAWE! CABAKAANI.
XXVIIL 62f.; Aoraain 1aw capaweo [aAwnlael efawler * exazap
ataBa BA[K]A[an]er.
XLVIL 9, 171, : AAONAL BAWET BAEUAC ABAKTANI.
XXXIVy, 12 f. : GAOGI 6AGLIAC CABAWDO ABAKTANI.
3. Mém. de UInst. frang. 1X, 9 : 6GAWDEI * GAGUAC * ABAKAANEL,

21 Geheime Namen von Engeln und Heiligen. 129

Inamen als Gotlesnamen. Einerseits werden die Got-
n zu Aonen-Engelnamen (*), andererseits aber beschreitet
auch den umgekehrten Weg. Nachdem das Gregoriusgebet
V, 4v, 14-27) die Namen der Erzengel erklart hat, fugt es

imen der Erzengel ». Liest man in unseren Texten eine
ammenstellung von Engelnamen, so bleibt stets zu priifen,
 diese nicht, als « heilige Rede » zusammengenommen, einen
uen magischen Namen Goltes bilden sollen (3).

GenemME NaMmen voN Encerny unp HEILIGEN

In den altagyptischen Texten weis der Selige nicht blof
1en der hochsten Gotter, sondern auch unzéhliger Zwischen-
sen, ‘mythologischer Tiere und Orte. Kein Wunder also, wenn
sere Texte die Namenspielerei bei Engeln und Heiligen
iterfiihren.

Die vier Throntrdiiger. Eine Gruppe von Zaubernamen (%)
d XXXIV, 27-32 auf die « vier Tiere, die korperlosen (doé-
t05), mit vier Gesichtern und sechs Fliigeln, » bezogen. Die
men werden sogar V, 24 f. als « Adlergesicht, Lowengesicht,
ergesicht, Menschengesicht » erkléirt ().

1. §§ 43-46, Beachte besonders die Bildungen IAWHA, CABAHA, AAWM[A]HA

XLVII, 3,85 ; dApA(,A(,AHA («Bpagac) ib. 3, 2; XpICTOTHA XXXIV, 23.
9. Zum Beispiel XL, 33ff. 59 ; XXVIII, 6ff. 15, 21. 24. 75 ; LXXII, 2.

S8 XXXIV, 29f. V, 24f, XLVIIL 118 WIEN
© 1 napauapa 2 napautpa 2 dpaauepaHa 4 NAPAUHPAW
2 rwpweoion 3 co[ 1 ¢oe[ Jina 3 corpinon
3 neprron 4 NEUHPITWON 4 UEPAOGAHA 2 nepITwu

4 ARPAUATA 1 NETAPPALIATA 3 APPAUATWONAHA 1 atiafikaTa
Der Wiener Text steht Krars, Amulette 120, Kopt. Papier 17354 (alte Zahl).
. 4 Ez. 1,51 ; Apc. 4, 6-8. Zu den Symbolen der Evangelisten vgl. Irenaeus, Adv.
haer, 111 11 8; Th, Zann, Forschungen enr Geschichte. des nitl. Kamons II Erlangen
1883 2574f. ; I Erlangen 1884, 223, Voexws, Einl. 1925, 52. 9

: « Das alles sind die Namen Gottes und das alles sind die.
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det, da die Buchstaben etwas Heiliges sind, von den
s gelehrt, die gesamte Schopfung umfassend ().
alphabetische Namengruppe () geht entweder von den 226

222 In XXXIV wird mit den angegebenen Zaubernamen ein
akrostichisches Wortspiel verbunden, das in diesem Zusammen-
hang wie eine Andeutung der vier Gesichter der Tiere anmutet :
&hpa Awv puvi dvip ().

ornsEirF, Alphabet.

223  Die sieben Erzengel. Der stete Wechsel der Engelnamen o b e d.
(§ 128) kann willkiirlich sein, vielleicht aber auch beabsichtigen, AXAHA axana ““‘“[M Akiyal
e . . ‘ ANO|
die richtigen, zauberkriftigen Namen zu finden. Wenn weiter BAMOTHA  BAMOTHA BAUIHA Fanousl
auf sie die gnostischen Werken besonders vertraute Anrufung ' | PANAHA PANOTHA Qartiyal
(§ 384) angewendet wird (¢ Ich beschwore euch bei euren ' AABHA Aﬁ:‘\'ﬂ Dartiyal
. . . . ~ BBAGHA entiHA 6UIHA Ilyal
Namen, Kréaften, A-mu.letten 1.1nd Bildchen ... »),. so ist wieder CApAIA it o T caplowin  Zartiyel
vorausgesetzt, dafi sie im Besitz besonderer magischer Namen HEAGHA HOAHA HALITHA HEMITHA
sind. . “OIAAHA BAOIHA QAUIHA Titaal
. v . o ¢ HA
22¢  Bei der Priifung der Namenliste von XLVIII, 116 ff. (§§40-42) (LDXAnR . Hoxam IAIHA Youlyal
. . . "RAPAIHA KAPDAIHA RAa@AHA Kartiyal
ist die Erwagung offen ge%assen, daB der.Kopte-auch die Narflen AsBAAHA  AawhiHA AALITHA AaUIOIHA  Lebtiyal
der Deka'lldét.monel} auf die Erzengel bezieht. Eme solche Gle?ch- LHPAMA Mitaal
setzung ist in XLVII vollzogen. 11, 23 f. sind Athonas, Siak, NMHMNAHA MALITHA Miraal
Sabak, Kaab, Kaesa, Ekas..., « die vor dem Vater Stehenden », tipiHA Aksifaal
offenbar die Erzengel. Das sind bekannte Namen der Dekan- ‘:g"“;“ OFTIHA 0AAALIOTHA g"“klﬁyﬁl
) . , H NIpaHA itaa
démonen (§ 49). Athor}as aber w1rd. 10, 11-13 .und 20‘, 1'7:19 ~ porma PAHA Raoual -
ausdriicklich als Gabriel erkldrt. Sicher also bietet die Liste CEPWOAHA  CEPWAHA coc| Sarousl
magische Namen der Erzengel. TATPIHA TATPIHA Tal JurHa Sakaroual
. . . . . . o of Ta TUNOTHA Anioual
225 Die 24 Altesten.“er bes1tz.en eine doppe.lte’_ Ub'erheferun.g “anoria dmonasia naTotHA  Filalzal
der Namen der 24 Altesten. Die erstere schlieBt sich an die XPICTQTHA  XPICTOTHA XIPIHA Akerstiyal
Namen der 24 Buchstaben des griechischen Alphabetes an. tepaoana  tiaadana _ Aksifaal
© DAIBIHA WAIBIHA COAUTHA Aounouasl

Thre magische Kraft ist in den Anschauungen des Synkretismus
Kolonne a AXAHA bis AABAAHA findet sich Oxoniensis Prel, Clarendon 42 b 4.4
- verso (St. Gassree, De XXIV senioribus (Parerga coptica’ ) Cambridge 1912, 36.

KAPAIHA, AABAIHA bis (OAIGIHA in Ms. or. 5899 (i) fol. b, CBM Ne 1007. Kolonne b
.- ist bei uns XXXIV, 16ff, Kolonne ¢ ist LIX, sehr gestort, mit Namen, die nach ver-
- schiedenen Schemen gebildet sind, In dem Gebet Mariae ad Bartos hat der Athiope
(R, Basser, Les Apocryphes Ethiopiens V, 21) dieselben Namen, Ms. 56 (oben Ko-

lonne d) und Ms. 57.

1. Ebenso in dem Wiener Text 17354, In dem Wortspiel erscheint deutlich dApa =

ﬂss Rind, Méwv = Lowe, &vijp Mann statt Mensch. ®wvy Stimme scheint mir aus
dem Zwang des Akrostichons an Stelle des Adlers zu stehen. Das Wortspiel findet
sich auch in dem unveréffentlichten kopt. Zaubertext Berlin 8105, '
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Namen der Buchstaben aus oder bildet phantastische Worte
durch Anhangung einer konstanten Endung an den Lautwert.
Solche Spielereien sind auch sonst zu belegen (*).

227 Die'zweite Gruppe nimmt beliebige Namen, geht verschiedene
Wege und ist uns durch die gleichen Anfangsnamen (Beth,
Betha, Betha ... [§ 146]) auffallig.

28 Die drei Jimglinge im Feuerofen, Ananias, Azarias und
Misael, erhalten in der Schrift Dan. 1, 7 babylonische Hofnamen,
die die Aufmerksamkeit der Magier auf sich zogen (*). AuBerdem

erscheinen mit diesen Namen andere magische Lautkomplexe (%)
verkniipft. |

229 Die Namen der Kreuzesndgel. Eine Verbindung der Sator- |

Formel (*) mit den Kreuzesnigeln ist im Athiopischen belegt
(§ 102). Ob nun der Kopte mit seinem haufigen Gebrauch der-

1. Berlin 8105.
ANA  ANAH

ANAHA ABA  ABAH ABAHA  AI'A  APAH  AFAHA
AAA  AAAH  AAAHA A6 ABH  AGHA ALA  ACAH  ACAHA
AHA  AHAH  AHAHA  aBA AGAH AaBAHA Al AlH AIHA
AKA  AKAH  AKAHA AAA AAAH  AAAHA  AUIA AUAH  ALIAHA
AllA NOTHA BOIOI (’Eppowou'h}\ Bo‘/jﬁa). |
2. Dan.’ 1,17 XLVIII, 80 London 6948 (ii) XXXIV, 84-44
“Avaylog ANANIAC ANANIAC AKIANTAC
Alaplag AcAplac ACAPIAC acaplac
MioasiA LHICAHA MICAHA LICGAHA
Sedpdy CeTpax CETPAK CETPOK
Miodiy, uicax UMICACAK UICAK
*AB2svayd ABAGNAKW UNABTINAKO ABAGNAKW)
3. ‘ OAAALIBAAA BARAK
K(OKAABAAA O6AAA
UAAABOTKAA LIHAA

4. Sie liegt vor in XLVIII, 114 und in den von Krall behandelten Amuletten (KraLr,
Amulette 119-122). Zur Verbreitung siehe Hemi, Incantamenta magica graeca
latina, Leipzig 1892, 530 ; Basser, Apocryphes Ethiopiens V, 5f, ; Franz II 94 ;.
FrirLe, Zauber und Segen 63.

 Geschichte der Rdtselworte. 133

ch dem anschlieBt oder nicht, jedenfalls kann in der
itung zu den ephesischen Buchstaben hier daran erinnert

den.
Die Rdtselworte (Ephesia Grammata)

ESCHICHTE DER RATsELworTE. Im voraufgehenden handelt es
h um wirkliche Eigennamen oder um Epitheta und sinnvolle
Jorte oder Sitze, die zur Bezeichnung des Angerufenen ver-
ndet werden. Namen aus fremden Sprachen gelten als beson-
rs kraftig. Doch diese bringen es mit sich, daB sie vom
blikum oder sogar von dem Magus nicht verstanden werden.
r das Erschrecken des Publikums durch den Klang fremder
te zur Hauptsache geworden, so braucht schlieBlich der
uberer die fremden Namen und Sprachen nicht zu lernen,
_dern nur wie Kinder, die eine fremde Sprache nachahmen
llen, sinnlose Laute, « fremdklingendes Kauderwelsch » (%),
sammenzustellen. Moglich, daB noch einige Worte der angeb-
ichen fremden Sprache darin stecken. So will ein medizinischer
apyrus (*) eine Beschworung in Beduinensprache bieten, und
wirklich kann man darin noch den Namen Ischtar entdecken.
Unser Kreuzauffindungstext (XXVII) gibt ein Gebet in « hebrai-
- scher Sprache » und dazu die « Ubersetzung ». Die Nachprii-
- fung (%) zeigt, daBs der Zauberer einige hebrdische Worte, zumeist

1. Dornserrr, Alphabet 54. Vgl. Horrner I § 766.
2. Londoner mediz. Pap. 10, 2; 11, 4, bei Erman-Ranke 407.

8. 13v, 27-14, 7: AKPABT : AKPABET * LIHAAC (PINAAWON ABIP : BAWBI AALIBK-
UTWA” AGAGHA BOPAWD " ABPAZIW * AGHOAA : BAPOTX * CIALOTP | LALIOTO
‘AXAG ° BIPOBA * 6PUOT * KABAX(D * AATAA * UEALIOMN © CECHN * FHUNAMN :
AR * TARX @ 2AUHN :
Das soll ibersetzt sein : « Gott, der auf den Cherubim sitzt, withrend die vier Tiere
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anderer Bedeutung, mit fremden Worten und Buchstabengruppen
mischt, also mit der Unkenntnis seines Publikums rechnet.

Absolut willkirliche Buchstabengruppen als Zauberworte
konnen wir zu jeder Zeit nachweisen, angefangen von den
Pyramidentexten (") durch die Totenbuchliteratur hindurch, in
magischen Werken wie in den medizinischen Schriften . So
werden wir sie natirlich auch in unseren koptischen Texten
wieder antreffen.

ERKLARUNG DER ERSCHEINUNG DURCH DIE GLOSSOLALIE, Man hat

sich bemiiht, die Rezitation der Rétselworte bei den magischen
Handlungen mit der Glossolalie in Verbindung zu setzen é).
Durch die narkotischen Réucheropfer (§§ 275-79) setzen sich
die Magier in den Trancezustand, in dem das Hervorstofen
unartikulierter Laute keine Seltenheit ist. Diese Vorgtinge mogen
in dem Zuhorer den Eindruck tibermenschlicher Gewalten her-
vorgebracht und fiir den Heilungszauber z. B. eine suggestive
Kraft besessen haben. Wenn der betriigerische Meister solche
Trancezustinde vortiuschte (*), so mag auch als Ersatz fiir

unter ihm sind. Und sie sind es, die in der Luftbahn fliegen » usw. Zu erkennen sind
AKPABBII = & yepouBelp ; 1AACHIN = oepagelp, weiter : adwvasl dAmel, AALIGK-
TWA = & ap entol = ‘JEP& DY, aLatin (Lev. 16,8 hebr.), puposy, Abkiirzungen
von Jerusalem und Israel. aBpagag und ww erscheinen verbunden und ogoeyyey (§ 211)
entstellt.

1. Ermax, Zur dgyptischen Wortforschung 111 (SAB XXXIX, 1912, 962): « In den
Sehlangenzaubern der Unaspyramide liest man (Pyr.236) einen Spruch, der so beginnt...
Das sind nattirlich sinnlose Zauberworte, wie sie mehrfach in diesen Spriichen wieder-
kehren ; aber gerade solche Worte erfordern ja, um richtig zu wirken, eine genaue
Aussprache. Und um die zu erreichen, hat der Schreiber Seltsames gewagt, eine Art
Vokalandeutung ».

2. Ervan-Ranxs 406f. ; Dornsrirr, Alphabet 53.

3. U VII 2 (1891) 86ff. ; Eddison Mosmax, Das Zungenreden geschichtlich und
psychologisch untersucht, Tibingen 1911 ; DornsEirr bi.

4. Vgl. Lucians Schrift Alexandros oder Liigenprophet, Vgl. auch Horener I1 §§ 55.
202,
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& in Begeisterung vorgebrachten Worte eine Einfigung
illkirlicher, sinnloser Buchstabengruppen in die magischen
yri geschehen sein. Sie werden gewohnlich als

EPHESIA GraMMATA bezeichnet. Der Name bezieht sich ur-
v“s_pf.iingliCh auf die Buchstabenverbindungen, die in dem Kult-
_ bilde der Artemis-Hekate eingraviert waren. Diese sinnlosen
Worte (Bompe dvépata) sollen nun aber wieder dadurch einen
“Sinn erhalten, daB man sie als Rétselworte, als Symbole auffaft.
Man schreibt ihnen groe Macht zu : sie kénnen vor dem Bosen,
den Damonen schiitzen und sind deshalb als Amulette brauch-
bar (!). « Manche fithrten {ibrigens die Erfindung dieser (ephesi-
schen) Zauberformeln auf die sog. iddischen Daktylen zuriick,
uralte phrygische Damonen und Kobolde am Ida . ... Solcher
~§hrygischer Daktylen werden drei genannt: Kéiug (Schmelzer
.’V(')n wiéw, schmelzen); Aqpvapeveds (Hammer von Sapvdo,
béndigen) und "Axpewv (AmboB) > (7).

In weiterer Anwendung des Namens Ephesia Grammata fafst
~man auch die oben angefithrten fremdsprachlichen Namen
darunter, die teilweise noch einen Sinn beibehalten haben, teil-
- weise durch Verderbnis sinnlos geworden sind. So bleibt fiir
“uns hier nur iibrig, auf einige ratselhafte Lautkomplexe unserer
Texte wie auf die Vokalreihen hinzuweisen.

Solche Silbenkomplexe finden sich unter anderem in I, 18 (?);
11, 31 ; XLVIII, 51 ; XXXII, 1 ; XIII, 74 ; LXXV, 9 ff.

Das Mysterium der Vokalreihen ist in der Heiligkeit der
sieben Vokale begriindet (§ 37). Ihre Beziehungen zu den sieben
hochsten Himmeln und den Planetenbeherrschern erklaren ihre

e 1, Horprxer I §§ 759, 765.
o 2. Th. § 766.
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Verwendung als Namen Gottes. « Da nun jeder der sichen
Vokale je einen Planeten und seine Sphire bezeichnet, verstand
man natiirlich unter allen sieben Vokalen alle Planeten und
somit den ganzen Kosmos, der aus ihnen sich zusammensetzt.
Da der Kosmos aber nicht bloB vom hochsten Gotte, dem
Bqpeovpyds, geschaffen wurde und von ihm auch erhalten wird,
sondern zugleich auch den 3novpyse selbst in sich begreift,
so spricht man beim Rezitieren der Vokale aeyiovw das pootndy
gvopa des hochsten, einen Gottes selbst aus . . . » (). Beschwo-
rungen des Vaters in unseren Texten bei den hl. Vokalen
scheinen nach dem Gesagten den Sinn zu haben, daB sie
magische Namen des Vaters darstellen. XL, 107-110: « Ich
beschwore dich (heute nebst) deinem Haupte selbst und deinem
h(eiligen Zelte) und der Kraft der (heiligen) Laute (puv#), die
da sind aenove ! » XLVII, 18, 22f. und 19, 18 . stehen als
Anrufungen je siebenmal die Laute aenovopyn. Nach XL, 67-
70. 71-80 : « Der das Meer (8dAacox) durch seine Kraft geschla-
gen hat. Da wichen zuriick die Wasserfluten durch die Kraft
der heiligen Laute (povi) aaccao seeeese YY) UL 0000000
VVLVLVY Wwwwwwn > kann man zweifeln, ob der Vater durch

die hl. Vokale die Wasser soll bedriut habén, oder ob die.

Anrufung von seiten des Magiers lose angefiigt ist.

Nach Art eines Amulettes soll der Vater diesen Namen an
sich tragen. XXXII, 39 ff. beschwort « bei dem Namen der
sieben Buchstaben, die auf der Brust des Vaters eingeritzt sind,
die da sind acxcoco ssseeee YN WL 0000000 LULLLYY
wooooow >, L: « Im Namen des Siegels (oppayls), das auf das
Herz der Jungfrau (ragbévec) Maria gezeichnet ist. Im Namen

1. Ib, § 771,

N\

At -
St G,
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der\sieben heiligen Vokale, die auf der Brust des Vaters, des
Pantd‘krator, eingeritzt sind : aevovw ». Wie Maria, so hat auch
Jesus in der Kreuzigungsdarstellung (§ 369) einen Vokalnamen.
Das Diadem des Vaters mit den siechen Namen haben wir oben
(§ 67) in dem Sinne erkldrt, daB es mit den Vokalen ge-
schmiickt ist. ‘ ~
Unerklart ist mir die Vermehrung der hl. Vokale im Rossi-
traktat durch pym geblieben, sowie LXXII, 25 {. ihre Ersetzung

durch p: «Ich beschwore dich (Vater) bei den sieben vollkom-

menen Schriftzeichen ppppppn ».

- Als Namen der Erzengel erscheinen die Vokale in den oben
§§ 37-40 besprochenen Stellen. Wahrend XLVIII, 116 ff. nur

- je einmal den hl. Vokal setzt, scheint XL VII, 21, 5-15 variierende

Reihen als Engelnamen verwendet zu haben, wie das auch in
der vielbesprochenen Planeteninschrift von Milet () geschieht.

~ Zettel mit den hl. Zeichen dienen als Amulette. So kann man
XLVIIL, 91. 93 als Muster auffassen, nach denen man sich
solche herstellen sollte. Der Beschworer nimmt im Rossitraktat
auf « das Siegel (oppaylc) des Vaters und die 14 Amulette
(poAantipov) » Bezug, die sich in der Hand des Anrufenden
befinden (XLVII, 5, 15-17; 6, 13; 11, 13-18). Statt der 14 Amu-
lette werden deutlicher 117, 16-18 « die 14 Buchstaben, die in
dem Phylakterion des Vaters sind, » genannt. 14, 10-13 unter-
scheidet zwischen der Sphragis auf dem Schofe und dem
Phylakterion auf der Brust des Vaters. Vereinigt man alle diese
Angaben, so ergibt sich, daB3 wieder die hl. sieben Vokale auf
der Brust des Vaters stehen. Daraus werden nach der beliebten
apokalyptischen Vervielfaltigung des Rossitraktates (§ 147)

1. CIG 11 No 2895 ; Literatur bei Horrrer I § 151,
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14 Buchstaben oder Phylakterien. Wir fithlen uns hier Iebﬁaft
erinnert an die in den gnostischen Schriften gelaufige Unter-
scheidung von oppay(s, dijpog, dvepa (*). Ubrigens kennen unsere
Texte auch noch die gleicher Reihe angehérigen dmohoylor, die
nach Crums Feststellung (*) im Sinne der 2péoix ypdppara
gebraucht werden. Wo das Wort als Rubrikenvorschrift, aus-
geschrieben oder als Abkiirzung, steht, bezeichnet es eine Stelle,
an der der Magus nach Beliehen seine Ephesia Grammata.
einschieben sollte.

1. Im 1. Buch Jeu (Scumipr, Guostische Schriften S. 179-183) heifit es bei wech-
selnden Namen und Zeichen stets in gleicher Weise : « Wenn ihr nun zu diesem To-
pos kommt, so besiegelt (oppayifew) euch mit diesem Siegel (oppayic): dies ist sein
Name Zaieochaz ; wahrend dieses Psephos sich in eurer Hand befindet, saget diesen
Namen aaidedzaz dreimal. Und es stieben die Wachter (pshaxec) und die Vorhéinge
(watanetdopata) davon, bis ihr zu dem Topos des Vaters gelanget und er euch seinen
Namen und sein Siegel (sppayic) gibt und ihr zu dem Tore innerhalb seines Schatzes

hintibersetzet ». S. 181 : « Besiegelt euch mit diesem Siegel und saget seinen Namen, -

wihrend dieses Psephos sich in eurer Hand befindet ». Pistis Sophia, Ubersetzung
S. 179f.: « Jetzt ... werde ich euch geben und euch sagen die grofien Mysterien
(pootijpwr) der drei Erbteile (wAfjpoy) meines Reiches, d. h. die Haupter (xspahai) der
Mysterien (votvpw), die ich euch geben und euch sagen werde in all ihren Formen
(oxjpace) und all ihren Typen (v8nor) und ihren Zahlzeichen (psjgpor) und den Siegeln
(oppayides) des letzten Raumes (xdpnpe), d. h. des ersten Raumes (xdpype) von aufen.
Und ich werde euch die Antworten (amogdoeic) und. die Verteidigungen (&moloyios)
und die Geheimzeichen (aipBora) jenes Raumes (xdpnpua) sagen ».

2. WE Cruy, 4 Coptic Palimpsest 1 Prayer of the Virgin in Bartos, PSB4, May
1897, 217, Anm. 1, bemerkt zu der Stelle XXXIX, 12: « Ich beschwére dich und lasse
dich nicht frei, bis du mir alle dnoloyloar meiner Zunge vollendest ! », in der er &moXo-
Yl mit incantations tbersetzt : « Or charms. *Amoloyin is a Gnostic term for the
phrases, generally épéow ypdppata, by the potency of which the supernaturel powers
could be compelled. v. Pap. Bruce ed. C. Scamor, pp. 127. 215. 478 ete. Also Pist.
Soph. 291 ete. This, no doubt, is also the meaning of ..\I‘IO)\O/ » 80 frequent in Rossr’s
Trattato ». Hierzu kommen die Angaben von XIV, 21f. 28f. : « Da ich handle gemdB
den Ausspriichen meines Mundes und daf du vollendest die Weisungen meiner Hand
und alle &moAoyiow meiner Zunge », sowie das 49 und 97 nach Art einer Rubrik ein-
geschobene Wort dmoloyln. Die Abkirzung Pi mit dareingestelltem Alpha (XXX, 33.
35 ; XL, 60 ; XXVIII, 92) lsse man ebenso auf und tibersetze das ritselhafte KOX
XL 97. 115; XK XXXIX, 6 ; KOK ib. 29 ; KWK ib, 34 als « beschwérende Rede »
(vgl. Lexicon AM-KAK €BOA),

§§ 242-243  Die Schreibung der hl. Vokale und Vokalreshen. 139

Die Schreibung der hl. Vokale und Vokalreihen

ist durch gewisse Spielereien ausgezeichnet. Als Prinzip gilt,
daB man mit einem Namen oder einer Reihe beginnt und jedes-
mal die folgende Reihe um einen Buchstaben vermindert bis
auf den letzten. Hiermit soll ein exorzistischer Gedanke verbun-
den sein. Das Wesen und die Existenz eines Damons ist an
seinen Namen gekniipft. Wird derselbe durch fortgesetzte Ver-
minderung vernichtet und weicht der Damon nicht freiwillig,
bevor der ganze Name aufgelost ist, so verliert er mit der
FWegnahme des letzten Buchstabens sein Leben. Die abneh-
menden Reihen konnen verschieden geordnet werden. Auf der
Form des rechtwinkligen Dreiecks beruht die fligelformige
(mrepuyoediog) (') Schreibung. Sie liegt bei unserem Damonen-
namen afiavefavar3e XLVIIL, 64 vor, nebst den Vokalreihen
« und ® ib. 91 und 93. Die zweite Anordnung heiBt trauben-
oder herzformig (Botpudév, napdombe, rapdiadic) (%). Diese verjiingt
sich gleichmdBig an beiden Enden nach unten. Wir finden sie
in den Amulettzeichnungen von XLL.

Die Drohung

WEeseN, VerBrerruné unNp Brurtemwune. Sind die héheren
Machte dem EinfluB der menschlichen Stimme unterworfen
(§ 196), so denkt sich der Magus im einzelnen die Arten der
Beeinflussung entsprechend dem Verkehr der Menschen unter-
einander. Der Mensch hat die hoheren Maichte als solche

1. PGM I1.4-5 : Aéys tobito 10 Svopa wal adtd By dypap@v ntepuyoedde,
2. PGM U170 : nopdiondg, bg Bétpug; Siehe Preisenoanz, Hin Strafburger Lie-
beszauber, AfR XVI (1918), 553, Anm. 3 und 5 ; ders., Akephalos 53; Oslo I S. 84.
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anzuerkennen: Einen Hoéheren aber kann man nur um Hilfe
und Unterstiitzung angehen. Diese Bitten verstirkt man durch

Versprechungen. Das ist der tibliche Ton des religiosen Gebetes.

Ubernimmt aber der Magus auch echte Gebetsformulare, so ist
zu beachten, dab sie unter seinen Hinden als festgefiigte
Formeln den Sinn des magischen Zwanges erhalten konnen.
Echt magische Einstellung kommt dann meist zum Ausdruck,
wenn der Zauberer sich dem Angerufenen iiberlegen diinkt und
ihm befehlen zu koénnen vermeint. Er behandelt Gott wie einen
Untergebenen, dem schlechthin befohlen wird. Gehorcht er nicht
gleich, so wird ihm gedroht. Einer Drohung aber lacht der
Mensch, wenn sich der andere nicht als Machthaber ausweisen
kann. Da verschafft denn der Zauberer seinen Drohungen
Nachdruck, indem er sich fiir einen hohen Gott oder sonst ein

‘méchtiges Wesen ausgibt (). Da die Drohung dem Charakter

des Zaubers so sehr entspricht, hat sie sich trotz allem Spott
der Einsichtigen bis heute erhalten (%).

Der INHALT DER DROHUNGEN.
Rein menschliche Angst vor den Sorgen, dem Mangel und
der Entbehrung, die den Toten nach seinem Abscheiden im

1. Lexa, Magie I 48-52. 56.58; Wikpemany, Magie und Zauberei 13f. ; Erman,
EReligion (2. Aufl.) 172; Hoprner 1 §§ 78792 ; Oslo I S. 36 verzeichnet weitere Lite-
ratur, darunter auch DéLeEr, Taufritual 1908, 741t

2. Wieprmany, Magie 14 : « Diese Art, die Gotter durch Drohung ‘zu erschrecken,
ist im Niltal bis in die hellenistische Zeit hinein tiblich geblieben. Gelegentlich erho-
ben sich auch hier Stimmen gegen eine derartige Geringschiitzung der géttlichen
Einsicht, die den Betrug in den Behauptungen der Redenden nicht erkennen sollte.
Man spottete tber die Magier, die Himmel und Erde zu zerstoren drohten und die
doch keines wirklichen Erfolges sich rithmen konnten. Geandert hat der Spott an der
Sache nichts, der Gebrauch #hnlicher Zauberformeln 146t sich bis in die Neuzeit

hinein an zahlreichen Beispielen verfolgen ». Wiedemann spielt an auf den Spott des

Pllftal'ch, De superstitione 6 (Horrner I § 787). Hierher gehart auch die Kontroverse
zwischen Porphyrius und Jamblichus (Horryzr 1 § 793),

8§ 244-245
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- Jenseits treffen konnen, kommt in manchen Drohungen, z. B.

in den Pyramidentexten ('), zum Ausdruck. Dann ist der Magus
sich bewuBt, durch kultische Gebete und Briuche den Géttern
wirklich notwendige Dienste zu leisten, deren Entziehung die
Uberirdischen schwer treffen mag (3). Er erinnert sich aus den
Mythen an Bestrafungen niederer Gotter durch hohere (). So
mag er drohen, den einen Gott dem hoheren wieder zur Be-
strafung auszuliefern oder die Notlage des Gottes wieder herbei-
zufiihren (*).

Besonders interessiert uns im Vergleich mit unseren Texten

~die alte Drohung, die Michte des Himmels zu erschiittern. Diese

finden wir sinnvoll in einem alten Mythus angewandt, in dem
Isis zu Gunsten ihres durch Skorpionstich getsteten Knaben

1. Pyr. Spruch 539 (P.) wird die Himmelfahrt des toten Kénigs beschrieben, der
auf einer Rampe zum Himmel steigt, und damit zum Uberfluf das Bild des Kénigs;
der wie ein Falke zum Himmel schwebt (also gar keiner Rampe bedarf), verbunden.
Der Text droht (Ubers. bei Kers, Totenglauben 108) : « Jeder Gott aber, der diesem
NN keine Rampe treten will, wenn er aufsteigt und wenn er emporschwebt zum Him-
mel, der soll kein Opferbrot haben, der soll keinen Schattenplatz haben, der soll den

Opferschenkel nicht anrithren, noch nach dem Fleischstiick langen, dem soll die Erde

nicht bestellt werden, noch ihm Opfergaben gereicht werden, wenn dieser NN auf-
steigt und wenn er emporschwebt zum Himmel. Es ist ja nicht dieser NN, der dieses
gegen euch, ihr Gotter, gesprochen hat, sondern der Zauber (Hike) war es, der dies
gegen euch, ihr Gotter, gesprochen hat ». Weitere Stellen s. Grarow, AZ 49, 481,

2. PGM IV 2296 droht der Magus der Mondgottin : « Den Kreisel drehe ich dir,
die ehernen Pauken rithre ich nicht an », er will also durch die dimonenvertreibenden
Klénge der Pauke nicht weiterhin die Verfinsterungsgeister verscheuchen (Hoerner I
§ 787). , '

3. Pap. Leiden V (col. iv 34-v 8, Diererica S. 802; Haprner I § 204): « Falls du
aber nicht auf mich horen willst..., so werde ich es dem grofien Gotte sagen. Der
wird dich dann einsperren, gliedweise zerhacken und dein Fleisch dem riudigen
Hunde zn fressen geben, der auf dem Misthaufen liegt ».

4. Porphyrius im Brief an Anebo (Eusebius, Praep. ev. V 10, 4f.) berichtet von
Drohungen, den Himmel zu erschiittern, die Geheimnisse der Isis zu offenbaren, das
Unaussprechliche von Abydos zu offenbaren, den Lauf der sgyptischen (Sonnen)barke
einzuhalten, die Glieder des Osiris fur Typhon auszustreuen,
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durch Erschitterung der himmlischen Harmonie eingreift (*).

‘Wollen wir davon absehen, daBi der Magus sich zu Unrecht als

méchtig tiber die himmlischen Lichtkorper einfithrt, so konnte
diese Drohung in seinem Munde nur Sinn haben, wenn sie
sich an solche Wesen richtet, die an der himmlischen Ordnung
interessiert sind ; keineswegs also diirfte damit ein Unterwelts-
damon angeredet werden.

Mit dieser alten Drohung haben unsere koptischen Texte das
gottliche Strafgericht der hl. Schrift verbunden, da der Himmel
den Tau und die Exrde das Gewéchs verweigert, da der Himmel
zu Kupfer und die Erde zu Eisen wird (*). Besonders aber werden
wir zu priifen haben, ob die folgenden koptischen Drohungen
logisch angewendet sind.

Der Zauberer beschwort den Davithea bei den sieben Erz-

engeln, seinen gliickbringenden Becher zu segnen ; dann droht
er den letzteren (XXXII, 19-28) : ‘

« Wenn ihr aber nicht auf die Ausspriiche meines Mundes
hort und nicht gemil den Werken meiner Hand tut, werde ich
mein Gesicht nach Osten wenden, die Sonne im Osten zurtick-
halten, den Mond im Westen. Ich werde mit den Geschopfen des

1. Metternichstele 190ff. (RopEr, Religion 94f) klagt Isis tiber das durch Skor-
pionstich getotete Horuskind. « Nephthys kam weinend zu ihm, und ihre Klage durch-
hallte die Sumpfgegend. Selket rief: Ach, was ist denn Horus, dem Sohne der Isis,
geschehen ? Bete doch zum Himmel, dann rudert die Mannschaft des Re uicht mehr,
und das Schiff des Re fihrt nicht am Sohne Horus vorbei. Da sandte Isis ihren Ruf
zum Himmel und schrie zur Barke der Millionen von Jahren, Aton (die Sonne) ruhte
bei ihrem Eingreifen aus und bewegte sich von seinem Platze nicht (weiter). Thot
kam mit seinem Zauber ausgeriistet und mit einem grofien Befehle des Seligen :
* Was denn, Isis, herrliche Géttin, deren Mund kenntnisreich ist : dem Sohne Horus
(kann) ja nichts Boses geschehen sein, (denn) er steht im Schutze des Schiffes des
Re. Ich komme heute von der Barke des Aton von ihrem gestrigen Standort. Finster-
nis ist entstanden, und das Licht ist vertrieben, bis Horus (wieder) fiir seine Mutter
Isis gesund geworden ist’ ».

2. IKg. 17, 1; Lev. 26, 19f. ; Agg. 1, 10.
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Himmels kiimpfen, werde zum Himmel sprechen : Werde Kupfer
und gib keinen Tau herab auf die Erde ! und zur Erde : Werde
Eisen und gib keine Frucht (-xapmég), bis der Vater Strahlen
(Gntiveg) schleudert, der auf seinem Thron (6pévac) sitzt, und zu
: mir . .. Davithea sendet ! »

'Diese Drohung verstofit gegen den Gedankengang. Davithea
wird bei den Erzengeln beschworen. Es mufite an ihn die
Drohung gerichtet werden, nicht, wie es hier geschieht, an die
Erzengel. Auch der Schluf ist verkehrt. Er miifite lauten : bis
ihr (Erzengel) kommet !

VIII, 13 ff. wird ein Gott bedroht :

« Wenn du nicht gehorchst, werde ich in die Amente hinab-
steigen, den Tartaruchos heraufholen und sagen: Du bist auch
ein Gott!»

Diese Drohung hat Sinn, so gréBlich blasphemisch sie auch
ingt, wenn wirklich ein Christ hier die alte Drohung, von

einem Gott bei seinem Versagen sich an seinen Widersacher

zu wenden, auf seinen wahren Gott sollie angewendel haben.
un mufl aber 26 ff. der eingeschiichterte Gott sprechen :

« Wenn sie (das im Liebeszauber zu gewinnende Weib)
daraufhin nicht kommt, so werde ich die Sonne in ihrem Wagen
~ (dppx) aufhalten, den Mond in seiner Bahn (3pépog), den Ster-
nenkranz auf dem Haupte Jesu, bis ich eilends (-tay)) dein
Verlangen (aitypa) befriedige ».
Diese Form ist ganz unmoglich. Der Gott sollte selbst mit der
Storung der Himmelsharmonie bedroht werden, anstatt daf er
selbst damit droht.
In einem Machtzauber wendet sich der Magus an einen
Unterweltsddmon auf seinem feurigen Thron (VI, 13-17):

« (Wenn du meine Kraft nicht vermehrst)) so werde ich die
Sonne im Osten zurtickhalten, den Mond im Westen, die Plejaden
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inmitten des Himmels, bis Michael herabkommt und seine Kraft
zu meiner Kraft fugt ... »,

Hier haben wir zu bemiingeln, daB einem Unterweltsdidmon die
Storung der Himmelsharmonie nicht als Drohung entgegenge-
halten werden kann und daB weiter der SchluB (bis Michael
kommt ... ,) nicht in die Legende pafit, sondern eine der vielen
Einfiigungen dem Erzengel zuliebe darstellt (§ 139).

Unsere Texte haben eine Erinnerung an die Drehung der
Zaubergottin Isis aufbewahrt (IV, 8 ; § 6), « indem sie sich an
die Sonne, den Mond und die Plejaden wendet, um sie inmitten
des Himmels aufzuhalten ». Doch liest man das Amulett, das
Isis selbst geschrieben haben soll (V), so sieht man wieder, daB
der Text auf die Gottin keine Riicksicht nimmt :

« Ich binde den Himmel, ich binde die Erde, ich binde die ...

Tiere der Erde, ich binde die Sonne im Osten, ich binde den

Mond im Westen ..., ich binde den Acker der Erde..., ich

mache den Himmel zu Erz, ich mache die Erde zu Eisen ...,

ich binde den Hund des NN, des Sohnes der Frau, die seine
Mutter ist ».

Nicht enger als die oben genannten Beschworungen stehen diese

mit dem alten Mythus von der Isis, die den Himmel bedriute,

in Verbindung. Vollends ist die Beziehung auf die Bibelstelle

im Munde einer Isis unmoglich. SchlieBlich spricht ja auch

nicht Isis hier, sondern der Magus selbst, wie der weitere Gang

des Stiickes beweist. Weiter ist auch noch die Form der Drohung -

(Wenn du das nicht tust, so werde ich ...,) zu Gunsten einer
matten Aussage (ich binde ...) verlassen. Eine andere Ab-

schwiichung der Drohung bietet ein Bindezauber (XIV, 109-118),

der einen ungenannten Damon anredet :
« Der den Himmel zuriickgehalten hat, der die Erde zuriick-
gehalten hat, der die Sonne im Osten zuriickgehalten hat, der den

£9-251 Tdentifizierung mit den Gotlern. 145

Mond im Westen zuriickgehalten hat, der den Schatz (Bnsavpéc)
. in der Mitte des Himmels zuriickgehalten hat, du mogest

© zuriickhalten ... !»

Finen neuen Zug bietet die Drohung in der Heilung der Hirsch-
uh (XVIIL, 6 f) : _

o « Sonne, werde nicht rot, Mond, gehe nicht auf, du Schrift-
gelehrter Henoch, stecke dein Schreibrohr nicht mehr in deine
" Tinte, bis Michael herabkommt und mein Auge heilt ! »

‘Wie gewohnlich ist hier Michael zu Unrecht in die Legende
* hineingezogen (§ 139), doch die Einfithrung des himmlischen
~ Schreibers Henoch (§ 182) wirkt iberraschend. Ubrigens ist
“aber die Drohform fast zum Gebet gemildert.

~ IppNmiFIzIERUNG MiT DEN GOTTERN dient zur Verstdrkung der
Drohungen. Sollen diese von Erfolg begleitet sein, so muB3 der
Magus den Beweis liefern, daB er die Macht habe, sie zu ver-
_wirklichen. Deswegen gibt er zuweilen vor, der Gott NN zu sein.
So fithrt sich der Zauberer in der Schiisselbefragung des Chons (‘)
_als Horus, das Kind, als Anubis, Isis, Hor, Ammon, ja selbst
 als Jao Sabaoth Adonai ein. In einer milderen Form behauptet
er ein anderes Mal, durch gewisse Wohltaten, die er mit gott-
licher Macht dem zitierten Geiste erwiesen habe, mit ihm in
~ besonderer Bezichung zu stehen (%). Diese Gleichsetzung mit den
Gottern wurde dadurch lebhaft unterstiitzt, daB der Zauberer
die Priesterkleidung anlegte (§ 263), ja sich geradezu als Gott

1. DMG, col. ix-x, 22 (Hopr~er 11 § 260). :

9. PGM IV, 185-193: « Ich bin es, der mit dir die ganze Erde durchsucht und den
grofen Osiris aufgefunden hat, den ich in Fesseln dir zufihrte. Ich bin es, der im
Bunde mit dir kimpfte mit den Gottern (andere: gegen die Gotter) ; ich bin es, der
des Himmels doppelte Falten schlof und einschliferte die Schlange, die man nicht
anschauen kann, der zum Stehen brachte Meer, Fluten, der Strome Gewisser, bis du
Herr wurdest iiber dieses Reich ». :

' 10
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146 - VIIL Menschliche Sprache als Mittel im Zauber. §§ 951-254

vermummte. Dafiir haben wir Beispiele in der Theurgie und in
den Mysterienkulten (*). In fgyptischer und anderweitiger Magie
haben wir fir die Identifizierung viele Belege (®).

In den koptischen Texten klingt XIII, 21 : « Ich bin ein
Abkommling des Adamas » wie Drohung und Legitimation.
Es wére sinnlos, wenn es nur heifien sollte : Tch bin ein Nach-
komme Adams, ein Mensch. Da der Papyrus die synkretistischen
Gotter und Damonen nennt, kann man diesen Adamas mit dem
bosen Tyrannen der Aonen, dem Feinde der Pistis Sophia (%),
zusammenstellen,

XLI, 102 : « Ich bin das Heil des Vaters » ist der Form
nach eine gute Identifikation, da jedoch sonst mit dieser Formel
Davithe angeredet wird, ist die Lesung zu unsicher, um darauf
etwas aufzubauen. XLVIL, 11, 10 ff. dagegen : « Ich bin die
Gestalt (mpéowmov) des Jao Sabaoth Adonai Pantokrator » ist
als magische Gleichsetzung einwandfrei.

In dem Gebete Mariae ad Bartos (XXXIX) hat der Satz:
« Ich bin Maria ... > einen guten Sinn. Doch wie formelhaft er
jetzt in XLII, 2, XLIV, 8 und XLITI, 10-12 auftritt, hat es den
Anschein, als ob der Magus, also sprechend, sich selbst als
Maria einfithren, mit ihr gleichsetzen soll. XIX, 1-2: « O Jesus,

1. Hoprner I § 859.

2. Aus der babylonischen und aramischen Zauberliteratur hat Mo~nreomERY, Nip-
purtexte 47 und Anm. 5 ; 100f, fir die hellenistische Magie Hoprner I § 859 weitere
Belege und Literatur, In den abessinischen Zaubertexten kommen Stellen vor, in
denen sich der Magus mit Christus oder den drej gottlichen Personen gleichsetzt, bei
WorreL, Z4 XXIX, 98 Anm. 11; 105 Anm. 5;108; 115 Anm. 7. Abgeschwacht heifit
die Form im Syrischen bei Kramer 102 : « Mit dem Vater bin ich bekleidet geheimer-
weise, mit dem Sohne angezogen offenerweise, der Heilige Geist wohnt in mir geheim-
uisvollerweise ». Literaturangabe aus Knimer 27",

3. Adamas, Sabaoth, der grofie Tyrann (vesp. Archon), Feind der Pistis Sophia,
8. Scumnr, Namenregister der Ubersetzung,

-256 . Identifizierung mit den Gotlern. 147

n in Maria, o Johannes, ich bin in Elisabeth ! » Der Spre-
nde identifiziert sich mit dem Kindlein Jesus oder Johannes
';fder Mutter SchoB, um so seinen Anspruch auf magischen
hutz zu begriinden. Ahnlich verfshrt L: « Meine Mutter ist
Maria. Die Brust meiner Mutter ist die Brust, aus der unser
err Jesus Christus getrunken hat ». Hierdurch wird die Mutter,
die dieses Amulett geschrieben ist, mit Maria gleichgesetzt
nd ihr der Milchsegen der gottlichen Mutter verschafft (§ 344).
Die alte Form der Legitimation heift : « Ich, der Gott NN,
det dies » oder « Nicht ich spreche dies zu euch, ihr Gotter,
ndern der Gott NN spricht dies zu euch » (*). Wenn es also am
de des Zaubers fiir die Hindin XVII, 17 heiBt: « Ich bin es,
e dies redet, der Herr Jesus, der die Heilung gibt », so handelt
sich gleichfalls um einen formelhaften Zusatz, derfn in'der
zigen Fassung des Stiickes ist ja Michael der eigentliche
‘Teschwbr@nde. Formelhaft steht derselbe Zusatz am Ende der
orus-Isis-Legende (III). Statt des Namens der Gottin Isis Wird
i'"'Name Jesus hinzugesetzt. Im iibrigen konnte die magische
entifikation einen anderen Sinn haben. Sie konnte auf Texte
weisen, in denen Jesus selbst als Exorzisierender auftritt.
konnte auch der Redende als Bittender dem Herrn als
Wirkenden gegeniibergestellt sein. ]
 Diesem letzteren Verstandnis entspriche die Fassung des
-"Sc}llusses von II: « Ich bin es, der da ruft ; du bist es, der will-
j-f&hren muf ! ». Dann miifite man oben tibersetzen : « Ich bin
és, der (betend) dies spricht; der Herr Jesus ist es, der die
Heilung gibt ».

1. 8.0.8. 141 Apm, 1.
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IX. MAGISCHES RITUAL

Mit den hoheren Méchten verkehrt der Mensch nicht formlos,
sondern zeigt in Befolgung eines heiligen Rituals seine Ehrfurcht
vor ihnen. In diesem Punkte haben sich die Zauberer den For-
men des religiosen Kultes anzugleichen gesucht. Die Texte selbst
unterscheiden zwischen der heiligen Rede, der Formel oder dem
Gebet, und zwischen der Handlung, die durch besondere Vor-
schriften geregelt wird. Solche Anweisungen werden zusammen-
gestellt in XLIII, 134-153 ; XXXII, 56-61 ; XXX, 48-58;
XXVIIL 103-115 ; XXIX, 10-22; XV, 46-65; XIII, 52-61. 75-
79 ; XLVIL, Einl. 1-9 ; XXXIII, 31-39 ; X1V, 10-11. 37. 56-57.

Zrrr pER MAGISCHEN Hanprune. Die Nacht ist die gewohnliche
Zeit aller magischen Handlungen ('). Gehoren doch die vorlie-
genden Texte nicht einer offiziell anerkannten, in staatlichem
Kultus getibten Zauberei an, sondern ihrer Bastardschwester,
der staatlich verfolgten, die allen Grund hat, sich in Dunkelheit
verborgen zu halten. Aus dem natiirlichen Dunkel der Nacht
erklart sich, da der Magus sich eine Lampe anzinden muf,
die dann mit besonderen Vorschriften (§ 268) bedacht wird.

Beliebt ist die Vornahme magischer Handlungen kurz nach
Sonnenuntergang oder kurz vor Sonnenaufgang. So verordnet
XTI, 65 f. : « Zur Zeit, da du abends schlafen gehst », entspre-
chend dem Griechischen (%). ‘

1. Horprner I § 825.
2. London 121. 370 : gonépag oby péArmy noydades.

Zeit der magischen Handlung. 149

Als Morgenstern geht die Venus der Sonne vorauf. Sie
sestimmt die Handlung in XIII, 39 : « Zur Zeit, da der Morgen-
stern aufgeht », und ib. 44 : « Zur Zeit des Morgensterns ».
~Es ist wohl nicht zuféllig, daB in der letzten Stelle gerade dieser
Stern genannt wird. Handelt es sich doch um einen Offenba-
- rungszauber, in dem der Planetenengel der Venus eine bekannte
‘Rolle spielt ().

 Weiter bestimmen die Texte die Zeit nach dem Monde. Das
hat fir den Agypter einen guten Sinn, da sein Zaubergott Thot
~der Herr des Mondes ist, wie auch fiir den Griechen, dessen
« Zaubergottin xat’ 2Eoy7v Hekate mit der Mondgottin identisch
ist> (). Da die Kraft und Wirkungsweise des Gestirnes der
Nacht mit den Phasen- wechselt, ist ihre Beobachtung fiir die
Zeit der Zauberhandlung von hoher Bedeutung. Besonders
geeignet ist die Periode des Vollmondes, in der die Handlungen
von XIII, 76 und BKU S. 24 Zeile 18 stattfinden sollen. In
nem StraBburger Text (*) ist die Zeit des Halbmondes vorge-
schrieben. Im iibrigen bestimmen die Angaben von XIII (am
2., 6., 8. usw. des Mondes) die Phasen noch genauer (*).

4. PGM IV, 28911f.: "Ayoy). mpdg tov datépa 1iig "Agpoditig. Vgl. dazu Borr, Aus der
Offenbarung Johannis 1914, 49f. : « Es ist eine der aus alten Tagen iiberkommenen
Vorstellungen der hellenistischen Zeit von der Macht des Magiers, daf er Sterne vom
- Himmel herabzwingen und sich dienstbar machen kann... Wir haben zufallig noch
‘gerade eine Anweisung zu einer Beschworung ..., die den Planeten Venus (den Mor-
. genstern) herabzieht ; wenn man ihn dann Funken sprithen sieht, so ist er auf dem
. 'Wége und kommt zuletzt wirklich wie eine Fackel (v. 2939) nach dem Gebot. Und
~ gewisse Zauberworte zwingen einen Stern, sich aufzulésen und in Gottergestalt zu
~ kbmmen als xpataidg dyyehog ; das Rezept macht diesen Sternengel formlich zum
dienenden Geist des Zauberers, der ihm auf alle Fragen Tag und Nacht Rede steht ... »
Die letztere Stelle siehe PGM I 154ff. 172.

2. Horrner I § 826.

3. Pap. No 334: €]pe naaz oaoq.

4, Vgl. PGM 11 424ff. Es werden da die besonderen Zaubergebete fiir die einzel-
" nen Tage des Mondes angegeben. Ib. V 243.45 : « Tage, an denen man die Handlung
" vornehmen soll von <Mond >-aufgang an : der 7,, 9., 10, 12, 14,, 16,, 21,, 24., 25. '»,
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150 IX. Magisches Ritual. §§ 261-263

Remuerr pEs Orres. Die griechischen Texte betonen durch-
géngig, wenigstens fiir die hohere Art Magie, die Reinheit des
Ortes (*). Derartige Bestimmungen vermiBt man in den vorlie-
genden Texten. Allerdings nennt XXXII, 28 « den reinen
(heiligen) Ort (témog) », an dem der Betende sich befindet. Doch
statt einer besonderen magischen Bestimmung kann das auch
ein Hinweis auf das Klosler sein, in dem der Bittsteller sich
aufhélt. Die Ausdrucksweise der Djemepapyri (°) legt diesen
Gedanken nahe.

Remwmerr pes Macus. Reinheits- und Reinigungszeremonien
sollen alles entfernen, was den hoheren Machten zuwider sein
kénnte. Aufs schérfste wird ihre Bedeutung hervorgehoben (%) :
« Wenn du dabei (bei einer Lychnomantie) nicht Reinheit
beachtest, wird es nicht erfolgreich sein; denn Reinheit ist die
Hauptsache ». Die Reinheitsvorschrift XLIII, 135 f. ist unvoll-
kommen lesbar, wie auch XXIX, 17. XV, 64 gibt einfach aryvele
an. XIV, 11 verordnet « drei Tage Faslen (vote) > und da-
selbst (30) rithmt sich der Beschwérer : « Ich habe deine Fasten
(vnotetla) gehalten ».

KLEIDUNG UND SONSTIGE AUSRUSTUNG DEs Macus. Das reine
Kleid (XLII, 137) fallt unter die eben angefiihrten Reinheits-
vorschriften. Wieder deckt sich die Kleidung des Magus in
Material und Farbe mit der des altédgyptischen Priesters. Als
Stoff ist ausdriicklich Linnen (ow3dv, XXVIII, 111 ; XXIX, 21)
angegeben. Galten ja « Kleidungsstiicke aus Schafwolle und
Schuhe, Leibriemen und Bander aus Leder fiir unrein. . .:

1. Horerner I § 836.
2. Crom, Koptische Rechisurkunden 1912, 36 (No 10, 12) ff,
8. DMP, col. xvii, 26. Hoprner I §§ 838868,

8§ 263-265  Kleidung und sonstige Ausriistung des Magus. 151

stammt doch all das von getoteten Tieren und ist auferdem
schon als tierisches Produkt eo ipso unrein » (*). Das Kleid soll

von weiler Farbe sein (XXXII, 59 f.). Als Giirtel verordnet

XII, 56 ein Palmblatt einer jungfriulichen Dattelpalme. Ein
solcher wahrt auf Grund seiner Herkunft aus dem Pflanzenreich
die Reinheit. Die griechischen Texte (*) erwihnen zuweilen am
Gewande den Isisknoten. Daran erinnert eine allerdings sehr
unsichere Konjektur zu XLVII, Einl. 7.

Auf dem Haupte tragt der Magus den Kranz, nach XLVII,
Einl. 3 einen solchen aus Rosen, nach XIII, 55 f. einen aus
wan@an. Einerseits soll dieser vor schidigenden D&monen

- schiitzen, andererseits den angerufenen Geist herbeiziehen.

Urspriinglich nahm man dazu die dem Gotte sympathische
Pflanze (). XIII, 57-58 halt der Zauberer einen Myrthenzweig
in der rechten Hand, einen ....-Stab in der Linken. Hierzu

& bieten wieder griechische Texte viele Parallelen (*). Nach XLVII,
~ Einl. 5 soll er Ammoniak in den Mund nehmen. Hier kann an

die Taufzeremonien des 2. Buches Jeu (°) erinnert werden :
« (Jesus) lieB alle Jiinger sich in Leinenkleider einhiillen, steckte

Flohkraut in ithren Mund ». Es handelt sich offenbar um Reini-

gungsriten, bzw. um Dédmonenabwehr.

Der personlichen Sicherheit des Beschworers dienen Amulette.
Mit ihnen soll er sich wahrend der Handlung schiitzen. Sonst
konnten ihm die Gotter gefshrlich werden, die tiber den magi-
schen Zwang erbittert sind. Auch haben sie Kraft, die Ddmonen

fernzuhalten, die den Zauber stéren konnten (§§ 289-91).

1. Ib. § 855.
- 2 L.e.

3. Ib. § 515f. ; Kscurine, De coronarum apud antiguos vi atque usu, Diss, GieBen
1914.

4. Hopruer I § 5164,

5. Scnmm, Gnostische Schriften 199.

264

265



266

267

268

152 IX. Magisches Ritual. §§ 266-268

Die letzteren sollen ebenfalls durch den Zauberkreis in Schach
gehalten werden. Nach einem griechischen Text wird ein solcher
mit Kreide gezogen ('). Bei Babyloniern und Assyriern spielt
derselbe eine groBe Rolle (*). Im deutschen Zauber ist er gleicher-
weise eingebiirgert (°). XV, 65 wird ein Zauberkreis aus Konigs-
salz angeordnet, dem schon an sich apotropéische Kraft zukommt
(§ 187). Verwandt mit dem Zauberkreis, in welchem der Magus
seine Handlung vorzunehmen hat, ist der Bannkreis, der den
Démonen auf das Gebet des Beschworers von den guten Geistern
errichtet werden soll (§ 177).

In einem beschédigten Text XXXIII, 35) wird eine schwarze
Matte und Kleidung vorgeschrieben, doch ist leider die nihere
Bestimmung nicht deutlich zu erkennen. Wahrscheinlich sollte
die Matte new sein, um etwaige démonische Einfliisse auszu-
schalten (§ 271).

Die Lampe Ber per Hanprune ist notwendig, da gewshnlich
die magischen Verrichtungen in der Nacht stattfinden (§ 258).
Entsprechend den Reinheitsbestimmungen (§ 262 ff.) hat der
Magus reines Ol auf die Lampe zu gieBen, die er bei der
Handlung verwenden will (XXX, 51 ; XXVIIL, 109 1. ; XV, 47).
Waéhrend sonst ein Leinendocht vorgeschrieben wird, wiinscht
XXVIII, 110 ausdriicklich einen solchen aus Wolle. Man ver-
gleiche die ausfiihrlichen Anweisungen fiir die Lampe besonders
bei der Lychnomantie in demotischen und griechischen Texten (%).

1. London 121, 924f, ’

2. Meisswer, Bab, u. Ass. 11 209 ; Supnorr s, v. Beschwiorung in RLV.

3. Fenrie, Zauber und Segen 1926, 28. 55. 7S.

4. Hoprner 1 § 854 ; CanepeLL-Tuomrson, Semitic-Magic, its origins and develop-
ment (Luzac’s Oriental Religions Series vol. 3) 1908, S. 58 der Einleitung.
Horrner 11 §§ 219-224; Wizpemany, dgypten 191 mit Hinweis auf Masrero, RT |
3511, ; Leréore, Sphina VI 68, Eruay in 4Z XXI 98,

§§ 269-270 Die Zauberschiissel. 153

Die Zauserscabsser. Zur Geschichte der Zauberschiissel
bemerkt Hopfner ('), daB die magische Lekanomantie oder
Schiisselweissagung aus der offiziellen Hydromantie oder Was-
seroffenbarung entstanden sei und eine Steigerung bedeute :
« denn wihrend bei der offiziell-kultischen Wasseroffenbarung
die Gotter ihren Willen nur durch Zeichen an oder in dem
Wasser andeuten, wuBte die Magie die personliche Erscheinung
der Gotter und hoheren Wesen selbst im Wasser zu erzwingen.
Denn auch hier bildet der unabwendbare Zwang das unter-
scheidende Kriterium zwischen der offiziell-kultischen und der
prival(geheim)}-magischen Divination ». Der Zweck der Zauber-
schiissel ist, Gotter, Totenseelen oder auch Lebende in die
Schiissel zu bannen (°). Als Erfolg der Beschworung wird stets
angegeben, daB man den Geist in der Schiissel dber alles
befragen konne. Es ist deshalb nicht einzusehen, mit welcher
Absicht sie in den koptischen Texten auch zu anderen Arten
der Magie verwendet wird. Vielleicht liegt eine Verwechslung
der bei der Lekanomantie notwendigen Schiissel oder auch des
zu gleichem Zweck verwandten Wahrsagebechers (§ 273) mit
dem Becher vor, der zu verschiedenen Zwecken, z. B. im Liebes-
und Heilungszauber, besegnet wird. ,

Nach den Angaben unserer Texte soll die Schiissel von Glas
sein (XXX, 48), henkellos (XV, 64), wohl weil der Henkel wie
der Knoten eines Gewandes (°) die Zauberwirkung storen konnte.
Die Mischung (n6u$p6 ), die in die Schiissel kommt, wird genau
bestimmt (*). Die Bezeichnung in XXX, 48-50 ist leider nicht

1. Hoprwer I1 § 2281F.
2. DMP, col. i-iii.

3. -Horrner [ § 856.

4. Ib, II §§ 239-41,
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154 IX. Magisches Ritual. §§ 270-272

sicher zu tibersetzen. Es ist wohl von « flieBendem (5éov) Wasser
und von immateriellem (-0Atxéc) Wasser » die Rede. Letzteres
besagt zwar in sich einen Widerspruch, kann aber als magischer
Deckname anzusprechen sein, wie ihn auch Pflanzen haben (').
XXVIII, 106 und XXXIII, 33 wird Tybiwasser verlangt. Es
scheint Regenwasser des Monats Tybi (Januar) zu bedeuten.
Nach XV, 61.64 ist die Schiissel mit einem magischen Bild-
chen gegen storende Einflisse zu verwahren, mit einem Kranz
von BeifuB3 zu schiitzen und auf drei Ziegelsteine zu stellen.
Nach dem demotischen magischen Papyrus hatte man sich
kultisch reine Steine zu besorgen, die die Schiissel vor der
direkten Beriihrung mit dem FuBboden schiitzen sollten (%).
Die Schiissel selbst muB neu sein, oder wenigstens durch einen
besonderen Ritus gereinigt werden (*). Derselbe demotische
Papyrus bestimmt, wie die in unserem Stiick genannte Lampe
und das Raucherbecken bei der Schiissel aufzustellen sind (¥).
Zauberschiissel mit Lampe und Raucherbecken ist uns noch
einmal in XXVIII, 103-115 begegnet. Uber die Schiissel war
noch etwas Besonderes angegeben. In dem Wasser geschieht

1. Ih. 1§ 4891

2. DMP, col. iii, 5-8: « Nimm sieben neue Ziegel, bevor sie noch bewegt wurden, daf
man sie aof die andere Seite legte ; nimm sie, wihrend du rein bist, ohne mit ihnen
irgend etwas aus Erde zu beriihren, und lege sie ebenso nieder wie sie gelegen waren ;
drei von diesen Ziegeln lege unter das Ol und die vier anderen unter das Kind, ohne
daf irgend ein Teil von ihm den Erdboden berithrt ».

3. Ib, col. x, 10-13 : « Niram eine reine Bronzeschiissel oder ein neues Tongefss...,
und lege drei neue Ziegelsteine rund herum um die Schitssel ». col. xxviii, 4 : « Nimm
eine Schitssel von Bronze und wasche sie mit Natronwasser! »

4. Ib. xiv, 17-21 : « Nimm eine Schale von Bronze ..., setze die Schiissel auf... neue
Ziegelsteine, deren Unterseite mit Sand bestreut ist. Lege vier andere Ziegelsteine
unter das Kind, lah das Kind auf seinem Magen liegen ; veranla8, daf es sein Kinn
auf den Ziegelstein der Schiissel lege und hineinsehe in das O], wihrend dein Tuch
itber seinen Kopf gebreitet ist. Dabei brenne eine Lampe zu seiner Rechten und ein
Rauchfaff mit Feuer zu seiner (Linken)! »

8§ 272-275 Das magische Opfer. 155

etwas mit einem Gegenstand, der dann herausgenommen wird.
Vermutlich handelt es sich um den hl. Skarabdus, der zur
Gewinnung der Usia (§ 191) in der Schiissel zu ertrinken ist.

Anstatt der magischen Schiissel nennen einige unserer Texte
den Becher. Es gibt einen speziellen Wahrsagebecher (*). X1V,
38-57 bringt verschiedene Epiklesen iiber einen Becher Wasser,
der vor dem Magus steht oder den er in seiner rechten Hand
halt. Die angerufenen Méchte sollen ihn mit Licht fiillen oder
ihn weit machen, damit sich alle Geheimnisse offenbaren, nach
denen sie gefragt werden. Schlechthin zur Zitierung des Geistes
dient der Becher in IV. Der Magus hat den Geist mit dem
Zaubernamen Aphbure gerufen, und dieser antwortet : « Siehe,
der goldene Becher ist in deiner Hand ».

Die Anweisung XLIII, 141 nennt einen Becher, doch in dem
Text wird darauf nicht weiter Riicksicht genommen ; es heifst
mir 94 f. : « Komm, Baktiotha, erfiille mir alle Dinge », und
128 : « Barucha, erfillle mir alle Dinge », u. 4. XXXIII, 31 {f.
wird eine Anweisung im AnschluB an die alten Vorschriften
fir Schiissel und Lampe gegeben, doch der Text selbst enthalt
eine Formel zur Besegnung eines Trankes unter Benutzung
christlich-liturgischer Formeln.

Dss maciscae Oprer. In dem magischen Opfer zeigt sich die
Zauberei wieder als Nachfolgerin der religivsen Riten. Ziindet
der Tempelpriester den Gottern zu Ehren und zu ihrem Wohl-
behagen kostbare Raucheringredienzien an, freut sich der Tem-
pelbesucher, wenn das heilige Feuer zum Himmel steigt, so

‘1. Vgl. den Becher (kasu) des babylonisechen Wahrsagepriesters (barti) ; JH Hox-
6ER, Becherwahrsagung bei den Babyloniern (Leipziger Semitische Studien
11918, 1. Abh.); Horrner I1 § 231,
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156 IX. Magisches Ritual. 8§ 275-277

vollzieht sich auch der Verkehr des Zauberers mit hoheren
Méchten unter der Feierlichkeit des Rauchopfers. Doch getreu
der Steigerung zwischen Priester und Magier bedeutet indessen
sein Opfer nicht eine bloBe Aufmerksamkeit, sondern einen
Zwang auf die iberirdischen und unterirdischen Méchte, der
sie notwendig herbeiziehen soll. Je nach den zitierten Geistern
und dem besonderen Zweck hatte man verschiedene Dinge als
Opfer zu wihlen (§ 184). Als ein Element, « das den Zauber
beseelt (') », durfte es nie fehlen. Genauer unterschied die ge-
heime Wissenschaft zwischen den gewohnlichen Anlockungs-,
den Zwangs- und Entlassungsopfern (%). o
* Mit den ausgedehnten Bestimmungen der alten Anweisungen
verglichen, sind die diesbeziiglichen Angaben unserer Texte in
schlechtem Zustand. Zuweilen kann man zweifeln, ob der Kopte
von der Mischung der magischen Schiissel oder des Bechers
spricht. Ob es sich in XXVIII, 103 ff. und 108 ff. um zwei
verschiedene Rauchopfer handelt, wird nicht klar; ob etwa
XML, 75 ff. « die zweiten Handlungen (mpaftg) » das alte Entlas-
sungsopfer andeuten sollen, ist nicht zu entscheiden. In den
vielen koptischen' Angaben (*) wird man auch vergeblich for-
schen, ob noch die alten Gesetze der Sympathie und Antipathie
der Gotter fiir bestimmte Mittel Geltung haben.

Das Opfer wird auf einem Réaucherbecken von Kupfer dar-
gebracht (XIV, 37), oder man nimmt, wie auch die griechischen
Texte es vorschreiben (*), ein irdenes (XLIIL, 144 ; XXX, 55;
XXVII, 115; XV, 47, vielleicht auch XXIX, 20). Wie in

1. PGM IV 1829-31 : Zotwy o éntBupa 16 dpdoyoby tév "Epwra %al vy 9y mp&Ew.

2. Horrner I §§ 870-78.

3. XLIIL, 142 ?-144 ; XXXII, 60f. ; XXVIIL, 103-105 ; XXIX, 10-22 ; XIII, 53, 7779 ;

X1V, 11. 37. 56f. ; XV, 47f. ; XLVII, Einl. 6.
4. PGM 11 26 : éni x[ar]nob 5) ynivod Gopiatnplon.

§§ 277-279 Das magische Opfer. 157
- Angaben der Réuchermittel stimmen unsere Texte mit den
demotisch-griechischen tiberein, wenn sie fiir das Raucherbecken
- Holzkohle von Rebstocken (XIV, 37), Olivenholz (XV, 46;
XLVII, Einl. 81f) oder WeiBlholz (XXX, 56 ; XXVIII, 114 f. ;
XLVIL, 1. ¢.) vorschreiben ().

Blutige Opfer werden nicht ausdriicklich erwihnt, doch waren
sie in den Vorlagen vorausgesetzt. Es wird das Blut einer
~weilzen Taube oder einer Fledermaus als Amulettinte (§ 287 1)
vorgeschrieben. Es liegt nahe, daB diese Tiere zur Gewinnung
ihres Blutes unter bestimmten Zeremonien geschlachtet, viel-
leicht geradezu geopfert wurden. Besonders labt sich die An-
~nahme da begrinden, wo in medizinisch-magischen Heil- und
~sonstigen Praktiken Teile des Hahnes, des beliebten Opfertieres
der Zauberer, gebraucht werden (%).

- Nicht nur auf die hoheren Michte sollten die Raucheropfer
wirken, sondern auch auf den Magier selbst. Fiillte sich der
Raum mit den séharfen, zum Teil schwer narkotischen Diiften,
sov’vvar es ein leichtes, in den zur Produzierung von Orakeln

1. Ib. V 232f.: novioag 8¢ &Any Buolay &l ESAay apmeAivoy (XIV, 87: 196 NEAOAE) ;
IV 18-19: 2nifve ei¢ T00g &vBpandg todg duneAivoug. DIMP, col. iv, 56 : « withrend sich
eine Raucherpfanne aus Lehm vor (dem Tische) befindet. Wirf Kohle von Olivenholz
darauf...» (Hoprner II § 206), :

. 2 PGM IV 26.45 beschreibt das Hahnenopfer : « Halt dich rein 7 Tage zuvor und
geh dann am dritten des Mondes an einen erst kiirzlich vom Nil gestiuberten Oxt,
ehe jemand seinen Spitlumkreis betritt... Mach auf zwei Ziegelsteinen, die auf
den Schmalseiten stehen, mit Olbaumholz, d. h. von Dimnholz, ein Feuer, wenn die
- Sonne bis zur Hulfte aufgegangen ist, nachdem du, bevor noch die Sonne aufging,
den Altar umkreist hast ; ist aber die Sonnenscheibe voll heraufgekommen, schneide
den Kopf eines tadellosen, ganz weifien Hahnes ab, den du im linken Ellenbogen
(haltst) ; umkreise, bevor noch die Sonne aufgeht, den Altar. Halte den Hahn mit
deinen Knieen fest und képfe-ihn so, ohne daf ihn ein anderer halt. Den Kopf aber
witf in den Fluf und das Blut fange auf mit- der rechten Hand und trink es aus. Den
. iibrigen Korper leg auf den brennenden Altar ». Vgl. PGM 11 73 ; IV 2190. Hopfuer I
§ 459 ; II §§ 195. 839. 356, 371. - - :
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erwiinschten Trancezustand zu gelangen. Diese Absicht tritt
klar in folgendem Ritus zutage, den der demotische Papyrus
angibt ('). Der Magus (in unserem Falle sein Gehilfe) stellt
Schiissel und Raucherbecken auf die Erde, neigt sich, am Boden
ausgestreckt, tiber diese und hiillt seinen Kopf mit einem Tuch
ein, das zugleich tber Schiissel und Becken fillt. So war er
den gefihrlichen Dampfen besonders stark ausgesetzt.

Die AmuLerte. Verschiedenartigste Dinge sind es, die der
Agypter von alters her als Amulette verwendet. Besonders sind
es kleine Gotterfiguren, Symbole der Michte, Modelle hiero-
glyphlscher Zeichen (). In dem Bestreben, Arbeit und Kosten
zu sparen, begniigt man sich auch, davon nur Bilder in Stein
zu ritzen oder auf Papyrus zu zeichnen, oder in noch weiter-
gehender Vereinfachung nur den Namen dessen aufzuschreiben,
von dem magischer Schutz erwartet wird. Allzeit waren Schrift-
zeichen und Texte den Magiern als Amulette wertvoll. Gal!ﬂ
ihnen die Schrift als etwas den Menschen von den Gottern
Offenbartes, so besaB diese in ihren Augen schon dadurch einen
heiligen, schiitzenden Charakter. Sie bot vor dem gesprochenen
Wort, das sofort in der Luft verhallte, den Vorteil, daB sie
einmal aufgezeichnet sichtbar fortdauert. Daher konnte man
sich von dem Tragen der Texte, besonders solcher religidsen
Inhalts, einen groBzen Schutz versprechen.

Die alte Praxis unterscheidet zwischen der Anfertigung des
Amulettes und der Einweihung fir den Gebrauch und umgab
beide mit besonderen Vorschriften und Formeln. Der Spruch

1. DMP, col. xiv 1721 ; s. 0. S. 154 Anm. 4.
2. Wiepemany, Die Amulette der alten Agypter, 40 XII, 1, 1910; W. M. Friy-

oERs, PErRiE, Amulets illustrated by the Egyptian Collection in University College,

London 1914 ; Lexa I 80-98.

Die Amulelie. 159

fir den Herzskarabdus z. B., der bei der Mundsffnung gespro-
¢hen werden soll, gibt Vorschriften fir die Herstellung des
Amuletts. Der auf ihm gezeichnete Text ist zugleich bei dem
Anlegen des Schutzmittels zu rezitieren (!). Bildchen und Zauber-
charaktere sind meist auf die Amulette des griechisch-tigyptischen
Zaubers zu zeichnen. Damit diese richtig hergestellt werden,
geben die Formulare, die eigentlich in die Hand des Zauber-
~ meisters gehoren, neben dem zu wahlenden Material und der
~ Tinte auch genaue Vorlagen fiir die Ausfibrung ().

Wenn auch nicht ganz vollkommen, so bringt doch XXX
etwa noch am klarsten die alten Brauche zur Darstellung. Die
ichnung des Papyrus ist als Vorlage fiir das als Amulett zu
tragende Bildchen aufzufassen. Wenn hier gerade die Angabe
~der besonderen Zaubertinte fehlt, so ersehen wir doch aus
anderen koptischen Texten, dafi auch diese Vorschriften noch
~nicht vergessen waren. Unter bestimmten Riten war dies Bild-
chen zu weihen ; dazu verwendet unser Stiick aus einem Grunde,
_den wir nicht einzusehen vermogen, die Zeremonien der alten
Lekanomantie. Der Text 1-47 stellt die Formel dar, die bei der
Weihe zu sprechen war, und zwar sollte der Magier fir das
NN seines Rituals den Namen des bei der Weihe anwesenden
Kunden setzen, fur den das Amulett verfertigt werden sollte.
 Gegen alle Vorschrift hat aber der Magus die Formel mit der
Vorlage des Bildes verkauft und den Namen des kinftigen
‘Besitzers in den Text hineingesetzt. Dadurch erhalt das ganze
Stick den Charakter eines Amulettes, das nun etwa zu Hause
-gufbewahrt oder in dem Schiffe bei der Fahrt verborgen wurde.

- H Totenbuch Kap. 30A-B (Ropzr, Religion 254)
2. PGMI 10-19; Oslo I, col. LIV,
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283 XLVIII, 9 ff, beschwor} einen Geist (etwa den Michael ?):

« Komm herab auf dein Bildchen und deine Heilsamulette und
beschiitze . .. die NN !>, Das ist wieder deutlich eine Weihe-
formel fiir das Amulett. Es sollte also damit das nach Vorlage
des Papyrus (links oben) zu zeichnende Bildchen gesegnet wer-
den. Doch wieder hat der Magus das Formular als Amulett
verkauft, ja ohne Verstiandnis auf das Bildchen den Namen der
Besitzerin gesetzt.
. Noch auffalliger tritt der Wandel vom magischen Formular
far (}en Zaubermeister zum Amulett fir den Kunden in jenen
Stiicken hervor, die Vorschriften fiir Bereitung von’ Tréinken
zu Nutz oder Schaden enthalten. 1, 15 ff. wird von Isis dem
Sohne angegeben, wie er ein Philtrum zu bereiten habe. Daraus
ist zu entnehmen, dab der Magus den Text als Zauberformel
tber einen Trank sprechen sollte. Es hat aber irgend jemand
das vorliegende Stiick einfach als Amulett getragen, wie sein
Zustand verrit ('). Dabei ist auch noch tibersehen worden, dafs
statt des NN der Name der fiir die Liehe zu gewinnenden Person
einzusetzen war. Wie schon der alte Agypter nicht mehr die
Wirkung der einzelnen Amuletie unterschied (%), so verflacht
sich bei dem Kopten vieles einfach zum Tragen aberglaubischer
Zettel, deren Inhalt nicht mehr gewertet wird.

284

25  ANFERTIGUNG DER AMULETIE, XXXII, 56-58 verordnet : « Du

schreibst die Amulette (uiantfipov) mit reinem Honig ohne
Wasser und Feuer auf eine Alabastertafel (TAdE-dAdBactpov).
Wasch s}ie’ab in WeiB3wein . Das Bildchen des Davithea, wie

1. Vielfach gefaltet war das Blatt zusammengeprefit worden, so da;ﬁ es in einer
Kapsel getragen werden konnte, . : S

2. Ervan, Religion 189,

161

§ 285-286 Anfertigung der Amulette.

s der Papyrus als Muster vorgezeichnet hat, soll also auf eine
Alabastertafel gezeichnet werden. Die zu wihlende Tinte ist
~dem magischen Zweck, durch einen Trank eine schone Stimme
zu erwerben, angepaft. Man hat es mit reinem Honig zu malen,
der weder mit Wasser noch mit Feuer in Beriihrung gekommen
ist, weil sonst etwa seine magische Kraft vernichtet sein konnte.
Der Magus hat einen Becher vor sich stehen, worauf auch der
Text Bézu’g nimmt. Seine Mischung soll aus Weiiwein bestehen,
genauer aus dem Saft von 12 Weintrauben, der mit Mastix
und Kankarippos gewiirzt ist. Erst nach der Anrufung tiber den
;Becher, wihrend der er sich durch das Amulettbildchen auf der
Alabastertafel schiitzen mochte (§ 289 £.), wird er die Schrift. in
dem Becher abgewaschen und den Wein getrunken haben.

Von besonderem Interesse ist die Vorschrift, die Schrift abzu-
waschen und den Becher zu trinken. Hierfiir haben wir agyp-
tisch-griechische Parallelen (). Auch glaubten die Magier sich
fur diesen Ritus auf Num. 5, 23 f. berufen zu konnen. Das

1. Pievre et Rossi, Les Papyrus de Turin, Leide 1869-1876, pl. 31 et 77 (iiber-
~setzt bei Roper, Religion 141): « Zu sprechen Uber einer Figur des Atum und des
Horus-Hekenu... Aufzuschreiben und von der Person zu verschlucken. Man schreibt
s ebenso auf ein Stick echtes Leinen, das an seinen Hals gelegt wird. Es ist ein
. wirksames Heilmittel. Man mische es mit Bier oder Wein und lasse es vom Patienten
Arinken >, PGM I 282:44: « Gedachtnismittel : nimm hieratisches Papier und schreibe
“ die vorliegenden Namen mit Herméstinte, und wenn du sie, wie angegeben, geschrie-
ben hast, spile sie ab in Quellwasser von sieben Quellen und trink es ntichtern sieben
Tage lang, wenn der Mond im Aufgehen ist ; trink aber eine gentigende Menge. Was
-auf das Blatt geschrieben wird, ist das : (Zauberworte). Wenn du das getan hast,
- spiile es ab und trink, wie angegeben. Hier ist auch die Zubereitung der Tinte : Myr-
~tha troglitis ... ». Siehe auch Altagyptische Sagen und Mdarchen, Deutsch von
A Wmpemann (Der Volksmund Bd. 6, 1906), 130 : im Setnaroman wird erzihlt, wie
““der Zauberer N eferkaptah alle Formeln, die im Zauberbuch des Thot standen, auf ein
Stick Papyrus schrieb ; « dann trinkt er (dieses Blatt) mit Bier, er 16st es im Wasser
ut und tiberzeugt sich, daf alles aufgeldst sei; dann trank er es und wuBte nun alles,
~was auf ihm gestanden hatte ».
11
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Mittelalter vergai den Brauch nicht ('), wie auch die Neuzeit
ihn noch ibt (%). _

XXVIII, 112-14 verordnet : < Du schreibst (das Amulett) mit
dem Blute einer weiien (Aeuxéc) Taube und Myrrhe (opspvy)
und WeiBiwein ». XV, 60 nennt hier die besondere Myrrhenart
Troglytis (*), wahrend sonst schlechthin Myrrhe (*) angegeben
wird. Eigenttimlich setzt XIIT Vorschriften fir Zeit der Anferti-
gung hinzu. 24 : « Schreib die Amulette am 25. des Mondes ».
28 f.: « Schreib die Amulette auf einen Leichenfinger (?) am
10. des Mondes ». 29-31 : « Schreib die Amulette auf einen .. .
Sie werden aber mit Fledermausblut geschrieben am 6. des
Mondes ». Man hat (32) auf einen Vogel den ersten Namen des
Gebetes als Amulett zu schreiben, oder mit einem Kupferdenar
als Griffel auf eine blaugriine Fliege (?) denselben Namen zu
setzen. Sind Amulette urspringlich Schutzmittel, so werden
hier damit Gegenstinde bezeichnet, die meist Schadenzauber
kraft der darauf gezeichneten Namen oder dartiber gesprochenen
Gebete wirken sollen, wie auch XIV solche Gebrauche in tiber-
raschender Ahnlichkeit mit unserem Kairiner Ritual lehrt.

1. So schreibt man fiir einen Knaben, der schlecht lernt, die Namen der 24 Altesten
auf ein Glasgefs innen und aufien, gieft Wasser und Wein hinein. « Das Gefsf muf
wihrend der Feier der Liturgie auf dem Altare stehen ; dann reicht man dem Kinde
den Trank unter Anrufung der Gottesmutter und der Altesten » (Vassiiev, Anecdota
342 ; besprochen bei Franz II 258).

2. Wiepemany, Magie und Zauberei 26 : « Selbst in Fallen, wo es geraten schien,
dem Erkrankten eine Arznei einzuflfen, glaubte man dieser erst dadurch die richtige
Wirkung verschaffen zu konnen, daf man bei ihrer Zubereitung magische Formeln
hersagte. Die Kraft der Formeln drang dann in die Arznei ein und wurde von dem
Erkrankten aufgenommen. Von entsprechendem Grundgedanken ausgehend, schreibt
der heutige Agypter die Zauberformel mit Tinte nieder, 186t diese Schrift sich in
Wasser losen und gibt die Fliissigkeit dem Kranken. Die magischen Worte sollen
dann in seinem Inneren ihre Kraft bewihren, »

3. Diese findet sich wieder in PGM I 243f. S, 0. S, 161 Anm. 1. Leiden V col. iii, 23f,

4. Hoprwer I § 804.

89 Schutzmittel wihrend der magischen Handlung. 163

arétaopa) des Vaters stehen, indem du einen Myrthenzweig
¢ popadvy) in der Hand und Ammoniak im Munde hast ».
terhin wird Taubenblut genannt, doch ist nicht klar, ob
it die Amulettinte bezeichnet sein soll. Nach den Anschau-
en der Magier stehen die Tiere, deren Blut als Tinte benutzt
mit bestimmten Gottern und Damonen im Verhaltnis der
ipathie und Antipathie, wie auch die Mittel aus der Pflan-
welt, auf die Zauberworte, in XIV meist die Namen der
Présbyter, zu zeichnen sind. Vielleicht hat man sich dieses
reiben auch nur als andeutende Gesten zu denken. Durch
e Riten wird demnach dem betreffenden Gott oder Démon
magische Befehl zur Ausfihrung erteilt. Doch ist die
ntnis der einzelnen Beziehungen in den koptischen Texten
t mehr festzustellen.

ndere Stellung nimmt das Amulett ein, das bei der eigent-
n magischen Handlung vorgeschrieben ist. Auch wo wir
nicht erwarten, z. B. in der Wasser- und Olsegnung (XXXII,
(XVIID), werden withrend der Besegnung besondere Amulette
erordnet. Das erklart sich aus der alten Vorschrift fir jede
nagische Handlung, dabei unbedingt ein Schutzmittel zu tragen.
Der zitierte Gott oder Daimon ist iiber den Zauberzwang erbittert
nd will sich rachen. Dagegen sichert das Amulett ().

1 PGM IV 2505-17 : « Es gibt ein Schutzmittel, das dich vor dem Niedersttrzen
ahrt; denn die Gottin pflegt die ohne Schutzmittel damit Agierenden hoch in die
< zu filhren und aus der Hohe auf die Erde zu schleudern, Drum also hielt ich es
notig, auch fur das Schutzmittel Sorge zu tragen, damit du sicher agierst. » Ib.
26-29 : « Versieh dich aber vor allem mit einem Schutzmittel und geh nicht nach-
ssig an die Praktik ; sonst ztrnt die Gottin. »

T0, Einl. : < Schreib die vier Engel, die vor dem Vorhang 28

AS SCHUTZMITTEL WXHREND DER MAGISCHEN Hanprune. Eine 289
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290

Der gnostische Traktat nimmt des ofteren darauf Bezug,
dafBl der Magus wihrend der Anrufung das Amulett des Vaters
in seiner Hand halt (§ 241). XV, 61-63 schreibt vor, da man
mit einem Bildchen die Schiissel verwahre, ein zweites aber um
den Hals binde. Der Schlufs von XLIII befiehlt, das Amulett an
den rechten Arm zu binden. Diese Vorschrift kann sich auf das
Tragen des Bildchens wahrend der Anrufung beziehen, aber
auch angeben, wie das durch den Text geweihte Amulett spéter
zu tragen ist. '

I1I. TEIL

Die magischen Handlungen und Gebete



- VORBEMERKUNG

Nach der Betrachtung der Machte, an die oder gegen die der 291
Zauberer sich wendet, sowie der Mittel, deren er sich bedient,
bleibt die Priifung der magischen Handlungen als dritter Te;l
~ unserer Arheit zu leisten. Es soll sich an eine Ubersicht der

- verschiedenen Arten der Zauberpraktiken, die im einzelnen zu
verfolgen in das Gebiet der Folklore ohne besonderen Nutzen
abtreiben wiirde, die Behandlung von Spezialfragen kniipfen,
die aus der Eigenart unseres Materials erwachsen. Das Ver-
héltnis der medizinischen und magischen, der kirchlichen und
magischen Handlungen soll angegeben werden. Da in unseren
Texten die Grenzen zwischen eigentlicher Zauberhandlung und g
abergliubischem Gebet sich verwischen und letzteres auch
gewthnlich mit den Zaubertexten zusammengestellt wird, wird
schlieBlich das Verhaltnis des religiésen und magischen Gebetes
zu einander zu besprechen sein, besonders werden religitse
b Texte als Quelle fiir unsere Gebete zu untersuchen sein und
der Versuch gemacht werden, aus den vorliegenden magischen
Texten religioses Gebet zuriickzugewinnen.
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X. DIE ARTEN DER MAGISCHEN TEXTE

- Envremusees DER Macie. Nach der Art der angerufenen
Geister unterscheidet man herkémmlich folgende Stufen der
Magie : Theurgie, Magie im engeren Sinne und Goetie, oder
Goetie, Magie und Pharmakie ()- Wendet man sich an die
untersten, stofflichen und bosen Damonen, so gehort man zu
den niedersten der Magier, den Goeten ; die Magier der zweiten
Stufe verkehren mit den mittleren Geistern, wéhrend die
Theurgen mit den héchsten Engeln oder Gottern Verbindung
suchen (?). | | -

Uns interessiert die Einteilung in Magie und Pharmakie, die
beide sowohl in alten liturgischen Exorzismen als auch in
unseren Zaubertexten des 6fteren (§ 328) genannt werden. Am
besten faBt man Pharmakie als eine Art der Magie, die durch
Tranke gewisse schidigende Wirkungen hervorzubringen

sucht (°). Die Texte betrachten diese Ubungen nicht bloB in.

fieri, von seiten des ausiibenden Magus, sondern auch in facto
esse, von seiten des betroffenen Subjekts, in dem diese gleich
Démonen und sonstigen Krankheitsgeistern Platz genommen
hétten. So konnen Magie und Pharmakie wie Damonen ge-
schlechtlich differenziert werden (§§ 170. 310).

Geht man von dem Zweck aus, den der Magus verfolgt, so

1. Hoprer II §§ 41-54.
2. 1b. § 42.
3. Vgl. Pravur, Griechische Gebete 76t

3
o

§§ 292-293 Binteilungen der Magie. 169

spricht rﬁan von Schutz- und Abwehrzauber (magischer Heil-
praxis), von Angriffs- und Schadenzauber, Macht- und Liebes-
zauber, Erkenntnis- und Offenbarungszauber (!). Wie grofze
Schwichen auch eine solche Abgrenzung haben mag, so ermog-
licht sie doch eine gewisse Ubersicht tiber die Texte, S
Die Bestimmungen iiber das bei der Praxis zu beobachtende 293
Ritual sind an sich weder auf Handlungen der guten, einschlief-
lich der theurgischen Zauberei, noch auf solche der schlimmen,
schwarzen Magie von Haus aus beschrinkt (§ 257 f£.). Daher
entziehen sie sich obigen Einteilungen und waren deshalb aus
dem Rahmen der Zaubertexte herauszuheben. Neben Zauber-
texten, die in sich abgeschlossen einem besondern Fall dienen
wollen, haben wir Zauberbiicher (Rituale), die urspriinglich in
die Hand des Zaubermeisters gehoren, der mit ihrer Hilfe die
verschiedenen Anliegen seiner Kunden zu befriedigen trachtet.
Unsere Texte XIIT und XIV zeigen dieselbe Eigenart wie z. B.
der « Homerische Dreizeiler als Beihelfer » (*. Ein magisches

1. Horrxer 11 §§ 41-44.
2. PGM IV 2145.2240, Der Text gibt zuniichst den Wortlaut der homerischen Verse
an, lobt dann ihre trefflichen Wirkungen. Das Téfelchen, auf dem die Verse zu schrei-
ben sind, wird unter feierlichem Zeremoniell mit einer Formel geweiht. Man spricht
das Gebet : « Komm zu mir, Herr, der fiber der Erde und unter der Erde gebietet... ! »
Man soll auch noch die Formel der Ananka und die fiir alles wirkende Formel hinzu-
setzen. Dann heifit es: « Das ist die Weihe ; die Aktionen folgen. Fiir eine Offenba-
rung : schreib auf ein Lorbeerblatt mit Myrrhe und dem Blut eines gewaltsam Gestor-
benen und leg es unter die Tafel: * Abraa, du bist, der alles vorherverkimndet
Um Rennwagen zu stiwrzen ... Fir Bannungen ... Um Gunst zu erwerben und bei
Liebeszaubereien ... ». Fir diese einzelnen Praktiken werden besondere magische
Handlungen angegeben, die groBe Ahnlichkeit mit unseren Vorschriften in XIII und
X1V haben. Auch werden zum Beispiel fir die Bannungen und Liebeszauber beson-
dere Zettel mit magischen Worten verordnet. So bei dem letzteren : « Schreib auf ein
Goldtafelchen : (Zauberworte). Leg es aber zuvor drei Tage unter das eiserne, nimm
es dann und trag es in Reinheit ». Dementsprechend besteht das Kairiner Ritual aus
zwei magischen Gebeten, die bei der Weihe der Amulette zu verrichten sind (1-13
und 14-23), dann folgen sofort die einzelnen Praktiken : « Betreffs eines ...-kran.
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OFFENBARUNGSZAUBER ist in unseren Texten nur spérlich
vertreten. XIII, 38.40 wendet sich an dep Morgenstern, X1V,
38-56 an nicht ngher bezeichnete Geister. Die in den griechischen
Texten eingestreuten Stiicke zeigen, daf auch bei den Kopten
hierfiir eine reichere Uberlieferung bestanden hat ().

LiEBESzAUBER, Wit entfernt davon, ein harmloses Spiel zu
sein, ist er wegen der schweren korperlichen und geistigen
Schidigungen, dje der Magus mit seinen Nachstellungen und
Trénken seinem Opfer zufiigte, dem schlimmen Schadenzauber
beizuzahlen. Ihm dienen die Horus-Isis-Legenden LII 10T, 1V
und die an Damonen gerichteten Stiicke VIII, IX und X .

der Magie erfiillen. Macht, Reichtum, Ehre und Ansehen sind
die gewshnlichen Wiinsche deg begehrlichen Menschen, die

ergénzt werden durch dag Verlangen nach Liebesgliick und
Gesundheit, (°).

L. PGM 1V 1.25; 83.94,

2. Die Liebeszauber des Altkoptischen sind hier mit Nutzen zum Vergleich heran-
zuziehen. PGM IV 94.131. 138-143, 147.53.

3. Man lese, was in der « Heiligen Gewinnung des Beisitzers » (PGM 197:130) an
Dienstleistungen des Démons fiir den Magier in Aussicht gestellt wird, oder etwa die
summarischen Angaben Oslp 1 221.27 . M) OpaAivar, py émiBovdendijvay, Wi 3nAntis
Prov pdppfax]oy AaBty, i) &lg Exntwow, Biov dnoploy évmgaty, GA[AT ety nal Aofiy Topd;

8§ 297-301

Moachtzanber. 171

- zu verstehen, der in dem Wunsch und Befehl an den zitierten

Déamon gipfelt : « Ich begehre deine ganze Kraft herab auf meine
Kraft und auf meinen rechten Arm ! »,

Recht eigenartig ist ein Zauber (VII), der sich an ein Fabel-
wesen (§ 18) wendet, dem der Magus seine Kraft auf 7 '/ Stun-
den abnehmen will,

Ein besonders wichtiges Anliegen scheint dey Besitz einer

‘guten Stimme gewesen zy sein. Darum hemiihen sich XXXII,

XXXII und XXXT, Sachlich interessieren uns in diesen Stticken
die Gestalten der vier Lichter (§§ 36. 51 ff.). Das gegenseitige
Verhalinis dieser Epiklesen werden wir unten (§ 331) beleuchten.

Unter vielen schlimmen Zaubereien findet sich XIII, 28 ¢
und X1V, 78 {. eine Anweisung, um Gunst (xdpt) zu erlangen,

War das Offnen verschlossener Tiiren ejp beliebtes Prunk.
stiick der Magier (), so handelt es sich in X1V, 104 um einen
Zauber an einer verborgenen Tiir, Sonst wére hier noch an die

Amulettweihe fiir dep reichen Fischfang (§ 334) zu erinnern.
HEw- uwp ScHUTZZAUBER bilden den groBten Teil unserer

900 Loy, Hyiav, SoEay, nAoltoy, Stvapuey, oy Sy, émutoylay, énoccppoawtocv, Xopw mpde nadvTag
avBpdmone i npog TdyTog Yovainog, Vil wary TAVTOV AvBpdmewy %ol RUTE Teody
Yov[ae]xasy, C

1. PGM 1 101 stelit in Aussicht, daf der dienende Damon « Tiren 6ffnet »,

In dem Gebet Mariae ad Bartos XXXIX, ¢ spricht Maria ; « Magen geschlossene

812-320 nebst dem Kommentar Eitrems zur Stelle. Z. 816 enthalt einen koptischen

Spruch : aywy YT 200y vijE, Txed, (aron NHI atOoM yHi TKEAAL) : « Offne
dich mir, 5ffne dich mir, du Riegel ] »,
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299

300

301




172 X. Die Arten der magischen Tewte.{v §§ 301-302 6303 Schadenzauber. 173

Texte. Sie offenbaren den Zusammenhang mit den medizinisch-
magischen Praktiken des alten Agypten und suchen sich kirch-
lichen Gebriuchen anzugleichen. Von diesen beiden Gesichts-
punkten aus werden unten einige Fragen behandelt, wobei tiber
unsere Heil- und Schutzzauber einschlieBlich der aberglaubischen
Gebete weiter zu reden sein wird. : :

 SCHADENZAUBER ist gegen die bisher genannten Zauberarten 303
schwer abzugrenzen, da auch Liebeszauber, Machtzauber, Fluch-
und Bindeformel meist mit Schidigung des Nichsten verbunden
sind. Thn im einzelnen zu verfolgen, verlohnt nicht der Miihe.
Mit Schrecken nimmt man bei der Lesung der Formulare XIII
und XIV insbesondere wahr, mit welchen Anliegen unmensch-
lichen Hasses niederstes Volk an den Hexenmeister des Dorfes
herantrat, in dessen Hand man sich diese Texte als Rituale zu
~denken hat,

302 Frucmrexre. Mit den eigentlichen Zauberhandlungen sind
- die Fluchtexte (') in die Betrachtung hineinzuzichen, Héngen
Segen und Fluch schon an sich eng zusammen, so weifs der
Kopte Segenstexte in Fluchformeln umzukehren. Der Ieifende
Gedanke dabei ist fir den Zauberer die eigene Sicherheit, das
eigene Wohlergehen durch Schadigung  des Mitmenschen.
Unsere Magier rufen auf ihre Gegner die Strafen Gottes und
seiner Engel herab (§ 148 ff)), wiinschen ihnen Qualen durch
damonische Machte, ja direkt dédmonische Besessenheit an
(§ 174). Aber auch die Verfluchungspraxis aus alter Zejt () lebt
noch fort, wie besonders der Reinhardtpapyrus lehrt. Hierher
gehoren vor allem die Bindezauber gegen die Zunge (LXXIV)
und die Zeugungskraft des Feindes (LX VIIL. X1V, 109-11_8). e

1. Uber koptische Fluchtexte s. HenestenBERG in Beitrage eur Forschung,
. Studien und Mitteitungen aus dem Antiguariat Rosenthal, Miinchen, I 1914, 95.
100 ; Crum, Lo magie copte, in Recuesl ... Champollion, Paris 1922, 537-542,

2. Sernr, Die jfchhmg feindlicher Fiirsten, Vlker und Dinge anf Ggyptischen
Tongefifien des Mittleren Reiches, ABA 1926, phil.-hist. Klasse No 5; SiEcrrIED
Scrorr, Die Zeremonie des Zerbrechens der roten Topfe, 4Z Bd. 63, 1928, 101 :
AvrBRECHT Avr, Die asiatischen Gefahrzonen in den A'chmngstewten der 11. Dy-
nastie, 42, 1, c., 39ff.; Henm Sorras, La préservation de la propriété funéraire
dans Pancienne Egypte (Bibliothéque de Pécole des hautes études, Sciences hist. ot
phil, vol. 205) Paris 1913; MéLLer, Das Dekret des Amenophis, des Sohnes des
Hapu, SAB 1910, 9211, ' ‘
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XI. MEDIZIN UND MAGIE

AmioLoee uNp THERAPIE. Die koptischen magischen Heiltexte
gehen eng mit den medizinischen zusammen, da ihren Benutzern
klare Begriffe iiber Atiologie und Therapie der Krankheiten
fehlten. Die Leute suchten anscheinend die Ursache der Erkran-
kung in dem Leibe der Betroffenen (somatische Atiologie), denn
sie verordnen ja richtige #rztliche Heilmittel (Rezepttherapie).
Sie sehen aber auch die Gotter, Gespenster, Damonen als
Verursacher an (ddmonistische Atiologie), die nicht bloB von
ithrem sichern Aufenthaltsort auf den Menschen einwirken,
sondern in dem Leibe des Ungliicklichen ihre Verheerungen
anrichten, deren schlimmste Besessenheit genannt wird. Hier
milite an Stelle der in diesem Falle sinnlosen arztlichen

- Behandlung die religitse treten, die unter den Héanden des

305

Zauberers zur magischen Therapie verzerrt wird. Doch die
Praxis verbindet seit alters her beide (")

Mepizin unp Macie m AvterTum. Zum Verstindnis des kop-
tischen Materials ist ein Studium des breit sich hinziehenden
Uberlieferungsstromes der medizinischen Texte des Altertums
angebracht (*). Selbst zu Zeiten, da die drztlich-wissenschaftliche
Behandlung zu herrschen scheint, lehren eingestreute magische

1. Suouorr, Agyptische Heilkunst, in RLV s. v. dgypten und s. v. Amulett
E. Medizinisch ; uber medizinische Literatur : Paerr-Supnorr, Einfiihrung in die
Geschichte der Mediein. 2. Aufl. Berlin 1915, 20, ; 35fF,

2. Wpemany, dgypten 415-22; Erman-Ranke, Agypten 40820 ; Luxa. Magie 11
99-113.

§ 305-307  Medizin und Magie in den koptischen Tewten. 175

Praktiken, daB man prinzipiell zu jeder Zeit die Verquickung
der beiden Gebiete beibehalten hat. So ist von vornherein nicht

nur ein Weiterleben der Heilmittel, sondern auch der Zauber-
praktiken anzunehmen, selbst wenn solche nur wenig oder gar
nicht aufgezeichnet sind (). ‘

MepiziNy uND MaGIE IN DEN KoPTISCHEN TEXTEN. Die tiberlieferten 306
koptischen medizinischen Biicher (*) entbehren des magischen

Apparates, der in praxi nicht gefehlt haben wird. Es finden sich

in ihnen wohl auch sogenannte Volksmittel, diese sind aber
nicht eigentlich als magische zu betrachten, weil Bauernglaube
it nach unserer Erfahrung ginzlich ungeeigneten Ingredienzien
llerlei Heilwirkungen natiirlicherweise verkniipft glaubte. Hier-
on heben sich die Schriften ab, die ex professo die Volksmittel
rliefern. Diese zeigen starken magischen Einschlag, wie die
Erman (%) veroffentlichten Stiicke. Da folgt Pap. 8109 auf 307
ittel gegen Schlaflosigkeit Kranker, gegen Hautausschlag,
iﬂzklopfen, Blutflub eines Weibes z. B. : « Betreffs.....
eimes (pAéypa) : Nimm dir ..., trag es zu einer jungfriu-
ren (napfévoc) Sykomore ete. ». Aus der Zauberpraxis stammen
) 1 Verordnungen tiber die spezielle Bereitung des Mittels
fe'l?" jungfriulichen Sykomore zur Zeit des Vollmondes, tiber
” rwendung des Démonennamens Abraxas, tber die‘An-
ndung bei dem Kranken gerade in der Wiiste. Ein weiteres
ittel desselben Stiickes (BKU S. 25, 8 ) gegen entziindete

- Supnorr, dgyptische Heilkunst, |. c.

2. Emu. Cuassivar, Un papyrus médical cople, in Mém. de VInstitut framg,
Laire 1921 ; Zoxea, Catalogus codicum copticorum, Rom 1810, 626-30 ; BouriaxT,
gment d'un livre de médecine en copte thébain (CR 1887, 374-79).

KU S. 241, ; behandelt von Ervax, Aus den Papyrus der kgl. Museen, Berlin
99, 253
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176 XI. Medizin und Magie, §§ 307-309

Augen ist zusammengesetzt aus heilender Waschung des Ge-
sichtes, einem magischen Brauch (das Wasser in die vier Winde
schitten wie XIII, 63) und einer Beschworung. Noch wunder-
barer ist die Sammelschrift Berlin 8116 a und b, 8117 (BKU
26-29), die in wilder Weise eigentliche Heilmittel zu irgend-
welchen Zauberzwecken miBbraucht, S. 26, 2-11 beschreibt
einen Liebeszaube’r, dab « der Geliebte zu dir ins Haus komme,
wenn du willst ». 12-14 verhindert, « daB jemand mit dir
streite ». Es folgt ein Text aus dem Physiologos ('), den Stein
des Weisen zu finden, ein Mittel gegen schlechtes Gedéchtnis,
S. 27,1719 Heilung der Besessenen und Behexten, S. 28, 31-32
Vertreibung von Furcht, 33-35 ein Machtzauber, 36-40 ein
Liebeszauber, S. 29, 12-14 Mittel gegen Bettnisse des Klein-
kindes, 15-16 ein Schadenzauber, der Leute in Strejt bringt.
Die weiteren Sticke bei Erman Berlin 4984 (BKU S. 30) und

- Pap. 880 (ib. S. 31) sowie das hierher gehorige unverdffentlichte
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Stiick Pap. 11919 derselben Sammlung lassen den magischen
Charakter nicht erkennen. ’

An dieser Stelle sind Volksmittel benutzende und umbildende
Vorschriften von XIIT unterzubringen : 24-25 betreffs eines .. .
-kranken, 31-34 betreffs eines Wimperlosen, 34-38 betreffs
einer Folter, 67-69 betreffs eines Weibes, daB es empfange.
Wie die Berliner Texte mischt das Kairiner Stiick hierunter
Macht- und Schadenzauber, z. B. 40-45 einen Archon arm zu
machen, 45-47 einen Brunnen auszutrocknen, 62-64 einen
Menschen in die Irre zu fiihren.

1. Vgl. Erman, Bruchstiike dgyptischer Volksliteratur, AZ Bd. 38, 511,

XII. HEIDNISCHE MAGISCHE PROPHYLAXE UND
HEILUNG

Die maciscue Former. Unter magischer Formel fasse man 310
alles, was der Magus spricht, um den Menschen von der Krank-
heit zu befreien oder ihn davor zu behiiten. Hier unterscheidet
sich das magische Gebet wenig von dem eigenartigen kultischen
Gebet des altagyptischen Priesters : eine Mischung von Lobpreis
und Bitte, von Schmeichelei und Drohung, gesteigert bis zum
rechten magischen Zwang. Diese Elemente sind oben § 195 ff.
rgestellt worden. Wiedemann hat fur diese Eigenart der
ischen Formeln eine besondere Darstellung gegeben ('). Er
handelt auch die Frage, an welche Gotter man sich zu Heil-
ecken zu wenden habe (¥) : « Zahlreiche agyptische Gottheiten
lteh als heilende Wesen. Bei einigen bildete diese Beschif-
iﬁng einen umfangreichen Teil ihrer gottlichen Tatigkeit, wie
i dem ... Chonsu von Theben, bei dem Herrn der gottlichen
te, Thot, oder bei der Grofien der magischen Formeln, Isis.
Bei der Vorliebe, welche der alte Agypter fir die Personifizierung
edes Begriffes hegte, ist es natiirlich, wenn es auch einen Gott
‘Magische Formel’ gab ». Dieser Gott, die personifizierte Zau-
berkraft (Hike), fristet in unseren Texten als ménnliche und
weibliche Magie (§§ 170. 292) sein Leben, d. h. als mannlicher
der weiblicher Démon, der die gesprochene oder geschriebene
~5 "‘Beschw(irung oder Behexung zur Ausfihrung bringt,
1 “WiepEmany, Magie und Zauberei, A0 VI, 4. ’

L.c. -
; 12
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178 XIL Heidnische magische Prophylaie und Hellung §§ 310-312

Heidnischen Charakter tréigt unter unseren Texten der
Heilungspapyrus III. Statt einer direkten Beschworung der
Krankheit ist die Form der Legende (§ 374) gewshlt. Auch der
Berliner Text XII ist hierher zu stellen, der mit einer kurzen
Beschworung beginnt.

Das AmuLert. Die Verwendung des Amulettes zu Schutz- und
Heilzauber geht von den allgemeinen Anschauungen tiber die
Kraft dieses magischen Mittels aus (§ 280 f£.)(!). Aus heidnischer
Uberlieferung stammt die Sethfigur (§ 8). Dieses Bildchen mit
einer Beischrift von Zaubercharakteren auf Papyrus wird mit
Recht als Amulett erklart, doch ist nicht zu ersehen, in welchem
Zauber es verwendet worden ist. Das Schutzamulett (LVII)
gegen den bosen Blick ist frei von christlichen Zutaten. Das
Heilamulett gegen verschiedene Leiden (LVIII) besteht aus den
Démonennamen Soroch chatta (§ 213) und Zaubercharakteren.
Bei Benutzung dieses Schutzmittels aus alter Uberlieferung soll
man aber Psalmen und magische Namen Mariae und der Frz-
engel beten. Die Bildchen von XIII sind mit den Abbildungen
des Abraxas als Hahn zu verbinden (§ 22). Im allgemeinen ist
festzustellen, daB an Stelle der heidnischegl Amulettbildchen
solche aus christlicher Uberlieferung getreten sind, wéhrend
sich daneben alte Ddmonennamen und Zaubercharaktere langer
halten.

Das Awmuierr mt Dienste per Gorrer. Nach altigyptischer
Anschauung konnen selbst die Gotter des Schutzes der Amulette
nicht entbehren (). Als Isis merkte, daB sie schwanger sei,

1. Vgl. Subnorr, dmulett E. Medizinisch (ELV); RoEper, Amulett B. dgypten
(ib.) ; Wieoemany, Die Amulette der alten Agypter, Leipzig 1910 ; ders. dgypten
421f,, wo weitere Literatur verzeichnet ist.

2. Erman-Ranxs, Agypten 313 ; Wisvemany, dgypten 128f.

Das Amulett im Dienste der Gotter. 179

gte sie sich am 6. Paophi ein gulaxtipiov um ; dieses Amu-

bedeutete : ¢ Stimme der Wahrheit * (*). Auf diese alten

schauungen nimmt die gnostischem Gebet entstammende
'fufung Bezug (§ 384): « Ich beschwore euch nebst euren
men und euren Kraften und euren Amuletien (puraxtyprov)
d euren Bildchen (CgStov) ! ».

Der Kopte lehnt sich an diese Vorstellungen an, wenn er von
m Amulett des Vaters spricht, von der Sphragis auf seinem
hoBe, wenn er den Namen, der auf der Brust des Vatel.*s
Schﬁeben ist, puiaxtipwe nennt (§§ 239. 241). Auch auf die
ust Mariens ist (L) ein solches Siegel gezeichnet. Seine Auz
rungen gehen weit dariiber hinaus, wie die Apc. Johanm.s ¢
Geheimnis von #vopa und oppaylc behandelt. Allerdmg?
ibt eine Beschworung (XLV, 3, 10-13) im Rahmen der bibli-
en Offenbarung : « Bei dem heiligen Siegel (sppory(c) dessen,
kommen wird zu richten die Lebendigen und die Toten ».

1. Plutarch, De Iside c. 65 ; cf. Hoprxer 1 § 879.
2, Ape.7,9£;9,4; 17, 5; 19, 16.

313
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XII. KIRCHLICHE UND MAGISCHE HEILPRAXIS

Da die alte Medizin und Magie, um die Heilung der Kranken
bemiiht, dem Zauber ein weites Feld eroffnete, lag es im Interesse
der Kirche, durch ihre religiosen Ubungen den magischen Ge-
brauchen entgegenzuarbeiten. Nach dem Beispiel Jesu nahm
sie sich der Kranken an, indem sie ihnen durch Gebete, Exor-
zismen und Sakramentalien zu Hilfe kam (*). Wir werden nun
festzustellen haben, in welcher Form unsere magischen Texte
kirchliche Formulare benutzen, dariiber hinaus aber auch solche
Formulare und Brauche heranziehen, die ohne Billigung oder
sogar gegen den Sinn der Kirche mancherorts Eingang fanden.
Auch auf das Fortleben der Praktiken der alten Magie und
Medizin wird zu achten sein.

Exorzismus

Die Vorausserzune FUR DEN Exorzismus ist die Anschauung
von der Macht der bosen Geister, dem Menschen zu schaden,
insbesondere in der ‘ Besessenheit * genannten Erscheinung von
ihm Besitz zu nehmen. Manche Kreise sind der Meinung, daf3
Erkrankungen tiberhaupt und nicht nur die Besessenheit auf
einem Eindringen von Damonen in den Menschenleib beruhen.
Die einzelnen Wirkungen des Zaubers, des Anzauberns oder
Behexens, des eigentlichen Schadenzaubers, werden geradezu
als in die Welt gesetzte, selbstdndig handelnde Wesen geachtet

1. Vgl. Franz II 416fF.

: i5'~316’ Der Befehl an die ddmonische Machi. 181

nd nihern sich so dem allgemeinen Begriff der Démonen.
gen alles dieses richtet sich der Exorzismus. Den genannten
bosen Méchten gegeniiber kann der Mensch eine zweifache
Stellung innehmen : er kann sie herbeiziehen, indem er sich
hrer im bosen Zauber bedient oder auch im Fluchtext Gott
bittet, den Gegner der Macht der Satane auszuliefern. Er kann
sie auch abwehren, indem er den schon eingedrungenen Damon
’-zu entfernen (heilender Exorzismus) oder seinem Eindringen
orzubeugen (prophylaktischer Exorzismus) trachtet. Mit diesen
eiden Arten des Exorzismus haben wir uns hier zu- beschaf-

DiR BEFEHL AN DIE DAMONISCHE MacHT, zu weichen, oder das
rbot, zu nahen, ist die erste gewdhnliche Form des Exorzis-
. In der Form freilich, daB der Satan als angeredete Person
n Befehl zum Verlassen seines Opfers erhalt, ist der Exor-
;us/ in der Zeit unserer Papyri nicht heimisch, Es fragt sich
er, ob nicht ein Exorzismus nachzuweisen ist, in welchem
, Krankheit oder der Krankheitsdimon selbst den Befehl
dlt, zu weichen, also unmittelbar beschworen wird.

Tn TII erwartet man als urspriingliche Beschworung einen
quch tiber die 300 Gefae, die den Nabel umgeben. Dieser
jgentliche Schluf ist weggeschuitten, der neue beruht auf dem
irklich exorzistischen Gedanken : da der Herr selbst den
nkheiten geboten hat, kann man in seinem Namen ebenfalls
n' Krankheiten gebieten. Der Zauberpapyrus wendet diesen
sedanken ins Magische, indem sich der Sprechende mit dem
¢ilenden Christus identifizieren soll (§ 255): « Jede Krankheit
ind jeder Schmerz, der in dem Leibe des NN ist, hore sofort
auf Ich bin es, der da ruft, der Herr Jesus Christus, der die
Heilung gibt ! »,

316
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§§ 317-318

Der direkte Befehl an die Démonen findet sich in den Grego-
riusgebeten des Papyrus Anastasi 9. Dort heiBt es in zusam-
menfassender Bezeichnung fiir alle genannten dimonischen
Einflisse, seien diese nun unmittelbar oder mittelbar ddmonisch
(@Buion Gewalten) : « Ich rufe euch selbst an, ihr Gewalten alle,
bei dem groBen, furchtbaren Namen des Vaters . . ., fiirchtet
den Namen des Herrn und weichet zuriick (Gvarywpety) ! » (1),
Am Schlu3 des zweiten Gregoriusgebetes (XLVI) : « Alle bssen
(movnpév) Geister (mvedpa), alle unreinen (dxdBaptov) Geister
(nvedpa), alle Zaubereien, alle Laster, weichet zuriick (Gvarywpeiv) !
Christus Jesus verfolgt euch (3ubxew) ! ». So heiBt es auBerhalb
unserer Texte stindig in liturgischen Formeln. Mit der Vertrei-
bung verbinden unsere Gregoriusgebete den Befehl, der bedring-
ten Person nicht oder nicht mehr zu nahen. Das Urteil @iber
den Exorzismus in unseren koptischen Texten darf aber von
diesen Stiicken nicht ausgehen, weil in ihnen keine bodenstén-
dige koptische Uberlieferung, sondern eine syrische vorliegt,
und diese Form der Beschworung sich in unseren sonstigen
Texten, wenigstens in dem beschrénkten Material, das uns
vorliegt, nicht findet.

Das GEBET AN DIE uTE MacaT, die ddmonische Beeinflussung
aufzuheben oder zu verhiiten, bildet die zweite Form des

Exorzismus. Sie erscheint einerseits als selbstindiges Gebet,

andererseits als Weihe fiir Sakramentalien (Wasser, Ol ete.),
von deren Anwendung oder Aufbewahrung die ausgesprochenen
Wirkungen erwartet werden. Der Kopte gebraucht vielfach
ohne Unterschied beschwéren, anrvfen und herabrufen. Das
Wesentliche bei einer Beschworung ist die Nennung eines

1, XLV, 4, 2:26 ; vgl. ib, bis v, 9; 20, 7.9 3v, 58, 20-24 ; 10v, 25-11, 1,

§§ 318319

Epiklese im weilesten Sinne. 183

Motives, auf Grund dessen die Erhorung erwartet wird. Aber

“dler Kopte beschwort in auffdlliger Weise Gott oft ohne Anfiih-
“rung eines solchen Motives.

Als einfache Gebete um D#monenabwehr stellen sich dar
XL, XLVIL, XLVII und XXVII. Allerdings fehlt bei XL der
Schluf, in welchem ja noch eine Wasser- und Olweihe gestanden
haben mag, und tatsachlich ist dieser Text in dem athiopischen (*)
wie in dem koptischen Paralleltext XXXIX in sekunddrer Weise
mit einer Epiklese verbunden.

Kivchliche und magische Besegnung

EPIKLESE IM WEITESTEN Sivvg, die Herabrufung einer héheren
Macht auf einen Gegenstand, bieten unsere Texte in verschieden-

~ artigsten Besprechungen von Gegensténden, die dann magische

Wirkungen hervorbringen sollen. Den Zusammenhang mit alt-
heidnischer Praxis zeigen unter anderen der Text I, in welchem
Isis die Bereitung eines Philtrums mit einem Zauberspruch lehrt,
die Stiicke IX und X, in welchen « Gaben » zu besprechen sind,
nach deren Genul3 die Geliebte dem Zauberer verfallen sein soll.

~ In den Zauberritualen XIII und XIV heift es bestdndig : Nimm

das und das, sprich dartiber das Gebet oder die Namen. Beson-
ders altertiimlich sind die Epiklesen von XIVr tiber das Opfer,
den Becher im Heilungs-, Liebes- und Offenbarungszauber, auf
die bei der Betrachtung des nicht-christlichen Gebetes genauer
eingegangen wird (§ 385). Mit einer magischen Rede wird XV,
10 ff. ein Becher siien Wassers besegnet, der das Meer spaltet
und den Weg zur Unterwelt freilegt. Aus der alten Volksmedizin
haben sich Heiltrinke erhalten, die mit Zauberspriichen zu

1. Basser, Apgoryphes Ethiopions V, 23,
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184 XL Kirchliche und magische Heilpraais. §§ 319.321

weihen sind. Die kreiBende Hindin wird XVII durch einen

Becher geheilt, iber den die Namen der 12 Apostel und Christi
angerufen werden samt einem Spruch: « Was krumm ist, soll
gerade werden, (das Junge) moge an das Licht kommen ...!
Ich bin es, der spricht, der Herr Jesus Christus, der (die Heilung
gibt) ». Ein solcher Spruch existiert ebenfalls in abendléndischen
Ségen: « Infans, sive masculus sive femina, sive mortuus sive
vivus, exi foras, te vocat salvator ad lucem!» und shnlich :
« quia Christus te vocat ad lucem ! » (!). -

Crristuicne Epiese. Fiir die Erlangung einer guten Stimme
haben wir zwei verschiedenartige Texte. Der eine (XXXTI) ist
altertiimlicher, in seinem Aufbau selbstindig, der andere
(XXXTII) zeigt den gleich zu besprechenden Bau der kirchlichen
Epiklese. Kurze, selbstandig gebaute Epiklesen bieten XXXVI
(zwei Engel werden iiber Ol herabbeschworen, das allerlei gute
Zauberwirkungen hervorbringen soll), XXXVII (der hl. Geist
wird in knapper Form auf einen Heiltrank herabgerufen),
XXXVIII (Gabriel wird auf Wasser, Ol und Honig herabgerufen,
gegen bose Menschen und ...). Zur Priifung der ibrigen Epi-

klesen unserer magischen Texte ist im folgenden die kirchliche

Besegnung zum Vergleich heranzuziehen.

D exracHE Epkiese. Wir haben von dem Euchologion des
Bischofs Serapion von Thmuis (}) auszugehen, wo sich im 5.
und 17. Formular eine Weihe iiber Ol und Wasser findet. Diese
lauten in der Ubersetzung von Storf (S. 150) (%) :

d. Franz 11 199. )

2. G. Wossermiy, Alichristliche liturgische Sticke aus der Kirche Agyptens
(TU NF II 8b Leipzig 1898) ; weitere Literatur bei Storr S. 139.

3. Griechische Liturgien (Bibliothek der Kirchenviter, Kempten 1912) 150, 156,

\

\§§ 321-322 Die einfache Epiklese. 185

N¢5: « Durch den Namen Deines Eingeborenen Jesus Christus segnen
wir diese Geschopfe; den Namen dessen, der gelilten hat, gekreuzigt
wurde, auferstand und sitzt zur Rechten des Unerschaffenen, rufen wir
an{ iiber dieses Wasser und O. Teile diesen Geschopfen gnidig Heilkraft
mit, damit jedes Fieber, jeder Ddmon und jede Krankheit durch den
Trank und durch die Salbung entfernt werde und der Gebrauch dieser
Geschopfe ein Mittel der Heilung und ein Mittel der Unversehrtheit
werde im Namen Deines Eingeborenen Jesus Christus, durch welchen
Dir Ehre und Gewalt sei im Heiligen Geiste in alle Ewigkeit der Ewig-
keiten. Amen. »

Ne 17 : « Wir rufen Dich an, der alle Macht und Kraft hat, den Retter
aller Menschen, den Vater unseres Herrn Jesus Christus, und bitten,
daB Du vom Himmel Deines Eingeborenen aus Heilkraft auf dieses Ol

~sendest, damit es denjenigen, welche damit gesalbt werden oder an
diesen Deinen Geschopfen teilnehmen, gereiche zur Abwehr jeder Krank-
heit und jeder Entkrdftung, zum Gegenmittel gegen jeden Démon, zur
Austreibung jedes unreinen Geistes, zur Ausscheidung jedes schlechten

_ Geistes, zur Austilgung von jedem Fieber und von Kélte und von jedem

Ubelbefinden, zur guten Gnade und zur Nachlassung der Siinden, zum
Heilmittel des Lebens und der Rettung, zur Gesundheit und Unver-
sehrtheit von Seele, Leib und Geist, zur vollkommenen Gesundheit. Es
firchte, o Herr, jede satanische Wirksamkeit, jeder Damon, jede Nach-
stellung des Feindes, jede Plage, jede GeiBel, jeder Schmerz, jede Mithe,
jeder Schlag oder feindliche Schatten, Deinen heiligen Namen, den wir
_jetzt anrufen, und den Namen Deines Eingeborenen. Sie sollen sich
entfernen vom Innern und Aufern dieser Deiner Knechte . . . »
Ein entsprechendes Gebet findet sich weiter in dem bohai-

rischen Ritual ():

S. 13f. : « Ein Gebet iiber das Ol der Katechumenen, wihvend der Priester 322

‘ den Becher des Ols in der Hand hdlt ... Der Priester sagt :
Herr, Herr, Gott, Allmédchtiger, Vater unseres Herrn und unseres Gottes
und unseres Erlosers Jesus Christus : wir bitten und flehen Dich an,

1. Rituale ed. Tvxi Rom 1763.
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o menschenliebender, einziger, alleiniger Gott, wahrhaftiger, und Deinen

eingeborenen Sohn Jesus Christus, unseren Herrn, und den Heiligen-

Geist : das Du in einem Herabschauen herabschauest auf Dein Gebilde,
welches dieses Ol ist, und daB Du es werden lassest zu einer Auﬂtisimg
von Démonen und jeglicher Magia und jeglicher Pharmakia und jeg-
lichen Gotzendienstes. Und verandere es (das Ol), und &ndere es um
und offenbare es als Ol der Salbung der Katechesis, zum Glaubigma-
chen der Seele, durch unseren Herrn Jesus Christus, der da ist . . .

Ein sweites Gebet diber (das) Ol ... Der Priester sagt:

Herr, Herr, Gott, Allm#chtiger, Vater unseres Herrn und unseres
Gottes und unseres Erlosers Jesus Christus, Deines eingeborenen Logos,
der fiir uns unter Pontius Pilatus gekreuzigt wurde, daB er das gute
Bekenntnis ablegte : wir bitten und flehen Deine Giite an, o Menschen-
liebender : sende Deine heilige Kraft herab auf dieses Ol ! Moge es wer-
den zu einem Ol der Katechesis, indem es bekampft alle Michte des
Widersachers und alle Zauberei und alle Pharmakia und allen Gétzen-
dienst zu einem Zuriickwerfen jeglichen schlechten Werkes. Durch

Deinen eingeborenen Sohn, unseren Herrn und unseren Erloser Jesus
Christus. Die Ehre und die Herrlichkeit ist Dein mit ihm und dem Helh- ;

gen Geiste in Ewigkeit der Ewigkeiten. Amen ».

Es folgt die Salbung der Stirn des Katechumenen. Bei der

weiteren Salbung des Herzens und der Hinde heiBt es :

« Dieses Ol soll zuschanden machen alle Feindseligkeiten des Wider-
sachers! Amen. » .

S. 31 ff. : folgt das Beschworungsgebet iiber das ’Ayyodkié-
Aatoy : '

« Deswegen bitten und flehen wir zu Dir, du Menschenliebender,
wegen dieser Deiner Diener : behiite sie vor dem Bosen und dem Ver-
derben, und begnadige sie mit der Nachlassung ihrer Siinden ! Jeglichen
Neid, jeglichen Streit nimm von ithnen! Jegliche Krankheit und jegli-
chen Eiter nimm von ihnen ! Besuche die Schatzkammer ihrer Seelen
und erleuchte die Augen ihres Verstehens zu einem Lichte der Erkennt-
nis | Alle Magie, alle Pharmakie, alle Wirksamkeiten des Satans, treibe
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sie weg von ihnen! Jeglichen Rest von Gétzendienst und Unglauben
entferne aus ihren Herzen ... »

S. 36. Im SchluBgebet tiber die Katechumenen wird wieder

ausgiebig aller ddmonischen Nachstellung gedacht :

« Magen freundlich machen ihr Erscheinen Engel des Lichtes, um
sie zu erretten vor aller Nachstellung des Widersachers, vor einem
schlimmen Begegnen und einem Teufel des Mittags, vor dem Pfeil, der
am Tage fliegt, und einem Werk, das in der Finsternis wandelt, und

_vor einer Phantasie der Nacht ! Vertreibe aus ihren Herzen jeglichen

unreinen Geist, den bosen Geist, und den, der die Herzen verwirrt, den
Geist der Verwirrung und jeglicher Unzucht ... »

S. 58. Zu Anfang der Taufe heiit es in dem Gebet fir die

Kranken :
« Der Du sie heimgesucht hast in Barmherzigkeit und Erbarmung,
hebe auf von ihnen und von uns jegliche Krankheit und jeglichen Eiter !

- Den Geist der Krankheit, verfolge ihn! Richte die auf, welche daliegen,

indem sie in Krankheiten alt geworden sind, und gib ihnen Stérke, mach
alle frei, die in der Umarmung unreiner Geister sind ! »
S. 85ff. : Weshe des Taufwassers (des « Jordan ») :

« Gott der Himmel, Gott des Lichtes, Gott der Engel, die unter Dei-
ner Macht sind, Gott der Erzengel, die unter Deiner Herrschaft sind,

‘Konig der Throne und Herrschaften, Gott der Herrlichkeit, der auf den

Cherubim und Seraphim sitzet, Vater unseres Herrn und unseres Gottes
und unseres Konigs und unseres Erlosers Jesus Christus, der die Seelen
lost, die in der Siinde gefesselt sind, der aufgestrahlt ist denen, die in

_der Finsternis lagen ....... Wir flehen Dich, Du unser Herr, herab

auf diese Deine Diener! Andere sie um, veréindere sie, heilige sie, gib
ihnen Kraft, damit durch dieses Wasser und durch dieses Ol vereitelt
werden alle feindlichen Krifte, alle unreinen Geister ! Hindere sie, ver-
schméhe, verhindere sie ! Alle Magie, alle Pharmakie, allen Gotzen-
dienst, alle Zauberei, mach sie zunichte ! Hauch dreimal in das Wasser
in Kreusesform ! Heilige dieses Wasser und dieses Ol, damit sie werden
ein Bad der Wiedergeburt .,.!»
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S.142. Tn der Akoluthia des hlL Oles findet man nur zwei
alterttimliche Anrufungen. Zun&chst das Gebet iiber Kranke,
das ich oben von S. 58 des Rituals mitgeteilt habe : < Der Du
sie heimgesucht hast ... » und

S. 151-152 : « Mége der Priester dieses Gebet sprechen iiber das O1 ; Epi-
klesis im Stillen : Herr, barmherziger, heilender der Gebrechen unserer
Seelen und unserer Leiber, heilige dieses Ol, dah es gereiche einem
jedem, der damit gesalbt wird, zu einer Heilung von den Befleckungen
der Seele und den Leiden des Leibes, damit durch dieses Dein hl. Name
verherrlicht werde ! Der Priester ruft laut: Denn Dein ist die Herrlich-
keit und die Rettung, und wir senden hinauf zu Dir die Herrlichkeit,
Vater, Sohn, und Hl. Geist, jetzt und alle Zeit und in Ewigkeit. Amen. »

Als Schema der bisher genannten Epiklesen ergibt sich :
1). Preis Gottes als Einleitung. 2). Herabrufung auf das zu
Segnende. 3). Bezeichnung der exorzistischen Wirkungen, die
erwartet werden. 4). Doxologie als SchluB.

Dieser Aufbau laBt sich in den koptischen Texten aus der Was-
ser- und Olsegnung des Textes der Freer Collection aufweisen.

Die sehr ausfihrliche Ddmonologie der angefiihrten litur-
gischen Texte hat ihre Parallele in der Damonologie der exor-
zistischen Gebete des Amulettes fiir die Schwangere XLVIII,
der magischen Schiisselepiklese XV. Ferner kehrt noch einmal

‘in dem anders gearteten Bechersegen XXXIII die Furcht vor

Magie und Pharmakie in der alten Weise wieder.

Die rEiErLICHE EpikiEse. Es besteht eine feierliche Form der

'Epiklese iiber Wasser, wie sie uns im koptischen Ritual in der

Weihe des Epiphanie- und des Taufwassers vorliegt. Schon die
dussere Bezeichnung bei der Taufwasserweihe « Weihe des
Jordan » (') hat uns gezeigt, wo diese Formel urspriinglich zu

1. Rituale 85. Dazu Bure, Blessing of the waters, London 1901,

§§ 329-330

Hause ist : von der Jordanweihe am Epiphaniefeste ist die
Zeremonie in die Kirchen fiir den Epiphanietag gebracht und
weiterhin auf die Taufwasserweihe, die brigens in dem Tauf-
ritus selbst sekundar ist, tbertragen worden. Der Aufbau ist
geblieben, im Taufritual sind Erweiterungen wie wortliche
Ubereinstimmungen zu verzeichnen. Dieses Weiheschema liegt
unserem koptischen Papyrus XXVIII zugrunde und schlieBlich
will XXXIII in verkiirzter Form neben anderen Elementen auch
diese kirchliche Formel nachahmen. Den Vergleich vermittelt
ein kurzer Auszug der Epiphaniewasserweihe, der weniger wort-
liche Ubereinstimmung als wesentlich gleichen Aufbau der

Teile zur Darstellung bringen soll.

_Epiphanie-Akoluthie.
a. Hymnus.

Ein grofer Gott bist Du, o Herr,
und wunderbar sind Deine Werke.
Kein Wort wird gentigen zum
Preise Deiner Wunder. Denn durch
Deine Kraft lieBest Du aus dem,

‘was nicht war, alle Dinge entste-
hen (folgt die Beschreibung der Grof- -

taten der Schopfung).

Es dienen Dir die Krifte der En-
gel, es beten Dich an die Chore
der Erzengel. Deine Herrlichkeit
verkiinden die Seraphim mit den
6 Flugeln, die fliegen und vor Dir
stehen, und die Cherubim mit den
vielen Augen, die sich mit ihren
Flugeln bedecken wegen Deiner

~ unnahbaren Herrlichkeit, indem
sie Dich besingen und sprechen :

XXVIII,

Ich rufe zu dir, Vater, Heiliger,
Heiliger, der im Heiligtum wohnt,
Schoner, Gott, Unsichtbarer, Un-
fafbarer, Unaussprechlicher, Herr,
Gott, Allméchtiger, Gott der Got-
ter, ... Jesus Christus, in dessen
rechter Hand das goldene Zepter,
der bekleidet ist mit dem Battin-
gewande, in dessen Munde das
scharfe, zweischneidige Schwert.. .,
dem die ganze Schopfung unter-
worfen ist, der auf den Lichtcheru-
bim sitzt, den erhabenen und herr-
lichen, den die Seraphim umgeben,
Herr, Gott allméchtiger ... aller
Dinge, die im Himmel, auf Erden
und unter der Erde sind :

Die feierliche Epiklese. 189
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b. Trishagion.
Das Volk sagt :
dyog  dytog  dytog
¢. Lobprets.
Der Priester sagt :
Du bist heilig, dreimal.
Denn Du bist ein unerforschli-
cher- Gott, ohne Anfang, unaus-
sprechlich (folgt Lobpreis der Mensch-

werdung, der Epiphawie, der Taufe.

im Jordan).

d. Epiklese.
Komm jetzt wieder durch die
Herabkunft Deines Hl, Geistes.

Segne dieses Wasser und gib
ihm die Gnade des Jordan! Amen.
Moge es eine Quelle des Segens
werden | Amen.

Angabe der Wirkungen.
Ein Geschenk der Reinigung.
Amen. Eine Vergebung der Sin-
den. Amen. Zur Vertreibung aller
Krankheiten. Amen. Indem es allen
Déamonen furchtbar ist. Amen.
Keine Krafte des Widersachers

sollen ihm nahen dtirfen ! Amen, *

und erfallt soll es sein von allen
Kriften der Engel ! Amen.

e. Bitle fiir die Benutzer.
Auf daBs es allen denen, die da-
von schopfen, oder die sich etwas

dywog  dyrog  dyog

Du bist heilig, heilig ete.

Komm zu mir, Hagios Athana-

tos, du Eingeborener, du weiBer -

Weinstock, der sich teilt auf dem
Thron des allméchtigen Vaters ...

Strecke deine rechte Hand aus,
die ... erhaben, und deinen erho-
benen Arm, den unsichtbaren, und
segne dieses Ol und dieses Wasser!
und besiegle sie!

Zur Stunde, da NN sich. damit
wischt und sich mit diesem Ol

davon nehmen, werde zu einer
Reinigung der Seele und des Lei-
bes und des Geistes. Amen. Eine
Heilung in den Leiden. Amen.
Eine Segnung der Hauser. Amen.

f. Lobpreis der Groftaten.

Du Herr Jesus Christus, der Du
unsere in Sinden altgewordene
Natur sich wieder hast erneuern
lassen durch Wasser und Geist,
Du hast die Siinde untergetaucht
durch Wasser, hast in die Hohe
gehoben vor ihm den Noe, Du bist
es, der das Geschlecht der Hebraer
s der Knechtschaft Pharaos be-
eit hat durch Moses und das
eer. Du bist es, der Israel von
r Verirrung des Baal getrennt
it durch Wasser und Feuer unter

. Epiklese.

eilige Du jetzt wieder, unser
v, dieses Wasser durch Deinen
Geist !

- h. Bitte fiir die Benulzer.
Gib denen, die es in irgend ei-
Form gebrauchen, oder denen,
e sich etwas davon nehmen wer-
n, oder denen, die davon trinken
werden, dafi ihnen Reinigung zu-
| werde und Segen und Reinheit
d Heil !
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salbt, mogest du ihm Gnade, Glanz
und Ehre verleihen !

Hagios ... Heiliger, Einziger,
Jesus Christus . .. deines Vaters.
Wer ist neben thm ?. ..

Sende mir(heute ?) den Heiligen,
heilenden Geist, daB er auf dieses
Wasser und dieses Ol herabkom-
me !

Zur Stunde, da NN sich mit die-
sem Wasser wéscht und sich mit
diesem Ol salbt, mogest du ihm . .,
geben!
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1. Ddmonenvertreibung.
... von seiten der Elemente, der
Engel und Menschen, von seiten
der Sichtbaren und Unsichtbaren,
auf daf Dein heiliger Name ver-
herrlicht werde,
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(Vertreibe von mir) alle unreinen
Geister, die da gehen und umwan-
deln in der Bahn (der Sonne), die
da umwandeln in der Bahn (des
Mondes) und der Sterne und der

Erde und der Berge und der Was-
ser und des Abgrundes und der
Luft ! Sende mir doch . .. aus dem
Himmel, daf er sie alle verbren-
ne!...

k. Doxologie.

Jesus Christus, Du unser Gott,
mit Deinem guten und unbefleckten
Vater, mit dem Heiligen Geiste,
jetzt und alle Zeit ...

el mathp  dyiog
el vidg dyog
&  mvelpa dyov, ,

Von hier aus lafit sich der Aufbau des Segensspruches
XXXIII genauer bestimmen. Der Papyrus setzt zunéchst einen
dlteren Zauberspruch voraus, wie ihn unser Stiick XXXII eben-
falls benutzt, und der in XXXI vorliegt. Seine Helden bilden
gnostische Aonen, unter diesen besonders die vier Lichter
Davithe, Eleleth etc. XXXI soll eine Bechersegnung sein, der
Hauptteil wird durch einen Hymnus an die Aonen (das Leitwort
ist yotpe, sei gegriifit), mit Benutzung apokrypher Legenden,
eingenommen. Die Epiklese ist auf zwei Sitze beschrankt :
< Sende mir deinen Lebenshauch tiber dieses Gefifi! Amen.
Amen. Amen ». « Fiillet eure Hand mit (?) Segen, herab auf
diesen Becher ! ». Der Zweck der Segnung ergibt sich aus der

Ausmalung der himmlischen Sanger : die Erlangung einer guten -
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Stimme. Den SchluB bildet die liturgische Doxologie « &lg natip
dywog wtk. ». Unser Papyrus XXXII greift aus den vier Lichtern
den Davithe heraus und macht ihn zum Haupthelden des
Stiickes. Dieses schlieBt sich nicht an die liturgische Besegnung
an, wenn natiirlich auch der Hauptaufbau (hymnenartige Be-
griBung, Epiklese, Angabe der erwarteten Wirkungen) wieder-
kehrt. Eigentumlich aber verfihrt XXXIIL : mit XXXIT hat der
Papyrus die Bestimmung der Wirkungen des Segenstrankes

- gemeinsam, mit fast wortlichen Ubereinstimmungen, doch ersetzt

er die Elemente aus den apokryphen Stiicken durch Teile der
feierlichen Epiklese. Er beginnt mit der Doxologie sig matip
gyrog wth. (vgl. in der Epiphaniesegnung oben k), schlieft lita-
neiartige Anrufungen daran: « Jesus. Amen. Erloser. Amen.
Sabaoth. Amen. Ich rufe dich herbei, erhére mich in deiner
Barmherzigkeit ! Der da ist der wahre Gott, der Gott der Lichter
etc. », beschreibt den Herrn inmitten der Engel (oben a), leitet
zum Trishagion iiber (oben b). Yon dem Lobpreis (c), der sich

an das Trishagion anschlieBen soll, ist ein ‘sehr schoner Anfang
‘erhalten, der mit der Ausmalung der Herrlichkeit Gottes im

Himmel und auf Erden beginnt: « Wahtlich farwahr, Gott
Pantokrator, Himmel und Erde sind voll deiner Herrlichkeit ».
Die Epiklese (d) beginnt liturgisch : « Ich flehe dich herab auf
(diesen Becher), daB du ihn segnest mit dem Segen, der droben
im Himmel ist, in deiner hl. Wohnung ». Bei der folgenden
Angabe der erwarteten Wirkungen, die in Ubereinstimmung
mit XXXII anderer Quelle enstammt, fallt auf, daB bei der Bitte

- um Abwehr damonischer Einflisse der Magie und Pharmakie
~ gedacht wird, die wir in den alten, oben genannten kirchlichen
Epiklesen getroffen haben. Der SchluB3 « Und fithre uns nicht

13
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in Versuchung etc. » fithrt wieder auf liturgische Segnungen
zuriick.

Die VERBINDUNG DER KIRCHLICHEN SEGNUNG MIT DER HEIDNISCHEN
ZavserscuUsseL. Die zum Zauberapparat gehorige magische
Schiissel ist wohl zu scheiden von der altheidnischen Bespre-
chung eines Bechers, wie er zu Heilzwecken oder im Liebes-
zauber besonders anzuwenden war. Die Bedeutung der Schiissel
liegt darin, daB in ihr durch eine freilich ganz andersartige
Epiklese die hoheren Machte gebannt, lokalisiert, materialisiert
werden. Der angerufene Gott wird gegenwirtiz gemacht und
mufi nun alle Wiinsche des Beschworers erfiillen. Religions-
geschichtlich interessant ist jetzt der gegenwirtige Befund :
christliche Bearbeiter wissen kirchliche Epiklesen mit dem alten
magischen Apparat der Zauberschiissel zu verbinden. XXVIII,
dessen kirchlicher Charakier oben gezeigt ist und das eine
Formel zur Segnung von Wasser zum Waschen und Ol zum
Salben darstellt, gibt am Schlub genau das alte heidnische
Rezept der magischen Schiissel (vergl. auch XXIX das Rezept).
DaB nicht etwa damit eine Beschreibung der liturgischen Riten
gemeint ist, zeigt obige (§ 257 ff.) Gegeniiberstellung mit den
griechisch-demotischen Zauberanweisungen. Uberdies hat doch
die Amulettsegnung zum Fischfang entsprechend der kirch-
lichen Netzsegnung (§ 334) mit einer Segnung von Wasser

nichts zu tun, weist aber gleichwohl das Rezept der alten
Zauberschussel auf, wie die Damonenbeschworung XV. Doch

ist leicht anzugeben, wo der christliche Magus etwa eine An-
kniipfung vornahm. Das in der Kirche zu segnende Wasser,
sicher das zu weihende Myron, hatte eine ganz bestimmte
komplizierte Zusammensetzung; fiir den Leuchter bei der letzen

§ 381-339
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ng der Kranken sind besondere Vorschriften, die kirchlichen
Verrichtungen sind mit dem Inzens verbunden. So ist es mog-
lich, daB3 der christliche Magus (meistens werden es ja die
“amtierenden Monchspriester gewesen sein) die alten heidnischen
Anweisungen fiir die Zauberschiissel mit ihrer Mischung, der
Lampe und der Rauchopferbestimmung einfach als besonders
‘wirksame Ergéinzung seines kirchlichen Ritus betrachtete. Es
scheint, der Kompilator von XXXII und XXXIII setzt offenbar
im Zauberrezept an Stelle der alten magischen Schiissel schon

_den zu besegnenden Becher selbst.

Erwerrerte Foru per Seenune UBER OL. Fiir sich allein steht
“die Olsegnung zur Krankenheilung XXXIV. Eigenartig ist der
‘Eingang, der leider nicht vollstindig erhalten ist. Es sieht so
aus, als ob die Witwe von Sarepta den Elias um seine Hilfe
‘anfleht. Das wire ja eine gute Einleitung, in der dann erzéhlt
erden miifite, wie Elias durch ein Segensgebet das Olwunder
‘vollbringt. Doch der Text nimmt weiter auf eine solche Sachlage
keine Riicksicht. Anstatt eines gewohnlichen Lobpreises auf
Gott folgt eine eigenartige Litanei: « Barmherziger, Sohn des
Barmherzigen ... ». Bekannt sind uns aus dem weiteren die
Epiklese des Hl. Geistes: « ... sende deinen Heiligen (Geist),
auf daB er auf dieses Ol herabkomme. .. » und die Formulierung
der Wirkungen, die von der Benutzung des Oles erwartet wer-
den : « Zur Stunde, da man den NN mit diesem Ol salben wird
etc.». Der SchluB aber spielt in die magischen Besegnungen
tiber : « Michael ist es, der fleht... ». Neu ist aber der Mittel-
teil : die Anrufung der 24 Presbyter, der 7 Erzengel, der un-
- schuldigen Kinder, der 3 Knaben, der Bekenner und Apostel,
jeweils mit der Formel eingeleitet : « Sende heute zu mir die
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‘bis es alle in das Netz geliefert hat.

Sende deinen Erzengel Raphael zu mir,

daB er alle Arten Fische einsammle,

von einem Ende der Erde bis zum andern,

von Nord, Siid, Ost und West ! »

Gemeinsam mit den abendlandischen Segnungen ist diesem

Stiick die Verwertung der Geschichte des reichen Fischzuges.
Man kann vielleicht aus diesem Text unmittelbar auf ein kirch-

liches Formular schlieBen, das eine alttestamentliche Lesung

-aus Tobias, eine neutestamentliche aus Lk. oder Jo. nebst

- einem Gebet enthielt, wie es uns etwa in dem vorliegenden
- Text erhalten ist.

NN, jeden einzelnen nach seinem Namen, daf sie dies 0] besie-
geln ... >, Diese Art halt die Mitte zwischen der Beschreibung
der Herrlichkeit Gottes im Glanze seiner Engel und Heiligen
und der direkten Anrufung der einzelnen Gott umgebenden
Gestalten (s. u. Anrufungsreihen § 407 ff.).

3¢ FUR GEWERBLICHE ZwEckE - NErzsecen. Entgegen der heutigen
Praxis der vielen Segnungen von gewerblichen Dingen, bis zum
Auto und Flugzeug, ist das Mittelalter an gewerblichen Segnun-
gen arm. Den Netzsegnungen, die Frang (") anfihrt, konnen wir
aus unserem Pap. XXX ein Segensformular an die Seite stellen,
das nach Ablosung der magischen Gebetselemente ungefshr so
aussehen wiirde ;
« Sei gegriifit, Vater ! Sej gegriifit, Sohn !
Sei gegrifst, H. Geist !
Komm, du Lebenshauch des allmachtigen Gottes,
von den vier Seiten der Erde
und den vier Ecken des ganzen bewohnten Landes !
Der dem Tobit, dem Sohne des Tobias, ein Einsammeln gewshrte,
der ihm seinen Erzengel Raphael bestimmte :
dieser ist mit ihm an das Meer gegangen etc,
Der zu seinen Aposteln an das Meer gekommen ist :
Petrus sprach zu ihm : Herr, wir haben . . .

~ SEGNUNGEN, RESP. FLUcHE BEr TiEREN, Wieder weist uns 385
‘Franz (") nach, wie vielfach verbreitet die Schutzsegnung fiir
Tiere im abendlandischen Mittelalter war. Im griechischen
Euchologion (%) sind uns zwei Benediktionen fiir Viehherden
‘erhalten. Dem Kopten waren solche bekannt, wie eine Bemer-
‘kung des eben besprochenen Stiickes XXX zeigt : « Wie ein Hirt,
- der seine Schafe in ihre Hiirde sammelt und sie segnet, daB sie
nicht verderben oder zugrunde gehen, daB er sie wohlgefallig
mache vor dem ganzen Geschlecht Adams und allen Kindern
Evas ». Ubrigens war der Tiersegen in den allg. Amuletten mit

Wir flehen dich an, dak du deinen Erzengel Raphael bestimmest, o eingeschlossen. SO. wird in dem Gregoriu'sgebet I (leV) der a ‘

damit er jegliche Art Fische einsammle | schiitzenden Haustiere gedacht. Andrerseits werden sie auch in ‘

Wie ein Hirt, der seine Schafe in die Hirde sammelt und sie =~ |  dem Fluchtext des Heidelberger Pap. () hesonders mit Unheil |
segnet . ., |~ bedacht: « Sende herab auf die Seele des NN und auf sein

Er moge dem Netze Starke verleihen, daf es nicht aufhsre zu : '
fangen, | 1. Tb. I 124-140.

] : 2. J. Goagr, Fuchologion sive Rituals Graecorum, Paris 1647, 743,
. ) ) 3. Unverdffentlicht.
1. Franz I 624-26. . . 5
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Anhinger mit Gebeten und Segnungen zu unterstiitzen. Das
Volk aber in seinem Konservatismus behalt beides zur Vorsicht
‘nebeneinander bei (!).

Die Potenz des Mannes. Tm Mittelalter bestand eine grofie 338
~ Furcht vor dem Zauber der Ligatio. « Man sah darin ein Werk

~des Teufels oder der Hexen, die durch zauberische Worte oder
Dinge den Ménnern und Frauen die Austibung des Beischlafes
unmoéglich machten. Nachdem die mittelalterliche Theologie
~ das langst gelehrt, bestitigte die Bulle Innocenz’ VIIL vom
5. Dez. 1484 die Tatsache von der Bewirkung der geschlecht-
lichen Impotenz durch Verhexung ; der Hexenhammer und
dhnliche Biicher fihrten mit staunenswerter Sicherheit den
- Nachweis von der Moglichkeit und Wirklichkeit dieses Malefi-
- ziums. > (*) Neben der Anwendung verschiedener Brauche suchte
- man hiergegen durch kirchliche Gebete Abhilfe zu schaffen.
Die hier vorgelegten koptischen Ligationen gestatten einen
~ RiickschluB auf solche Abwehrgebete auch bei den Kopten.
~ Bindezauber von erschreckender Deutlichkeit bieten LXVIIT und
X1V, 109-118. XIII, 69-73 kann ebenfalls auf die Vernichtung
der mannlichen Zeugungskraft abzielen, kann aber auch ein
Zauber zur Losung der Impotenz sein. ;

- Die Fruchtbarkeit. Vielbegehrt war die Hilfe des Arztes s
oder Zauberers zur Erlangung der Fruchtbarkeit. So schreibt

»Fahrnissen besondere Hilfskrafte zugeschrieben. Hier setzt der ML 67:69: « Belreffs ciner Frau, dafs sie b nge s Sprich
festgewurzelte Aber glaube und die Zauh erpraxis ein. Anstatt - es (das magische Gebet) tiber jungfrauliche Datteln. Gib sie ihr,

mit magischen Mitteln und F ormeln sucht die Kirche ihre o ~ daB sie sie esse, und so wird sie empfangen ». Hiermit kann
: man die Rezepte aus den alten Papyri vergleichen, die feststellen

Haus und auf seine Haustiere und sein Weib und seine
Sthne jegliches Verderben und jegliche Zerstorung ete. ! »,

386 Gegen den Schaden, der von Tieren dem Menschen zugefiigt
W‘erden kann, hat die Kirche besondere Exorzismen angewandt(?).
E.’l.ﬂ solcher findet sich noch im heutigen Rituale Romanum (3),
Hierher gehéren von unseren Texten zwej verschiedenartige
Stiicke. Das erste (XIX) soll gegen samtliches Getier schiitzen
das beifien konnte, Eigenartig ist die Form, daB hier Jesus’
se.albst als der Exorzisierende eingefiihrt wird und der Amulett
die Form der « Briefe » gegeben wird. Dieser Text gipfelt in..
dt?m Wunsch : « Mégen sie alle vor mir werden wie Stein und

‘Eisen! ». Den zweiten Text (V) betitelt Erman - Den Hund
bannen. Dieses Stick erhebt den Anspruch, von der Isi in
persona herzustammen. § 7).

SEGNUNGEN UND BriucHE BETREFFS Ene, Murrer unp K.
337 Dunkel fir Altertum und Mittelalter ist das Geheimnis des
entstehenden Lebens, der Zeuguhgsfahigkeit und -unfghigkeit.
Den Gefahren der Schwangerschaft steht dje Medizin fast hilflog

d:z?f; Hilfe allein von hgheren Méchten erwartet wurde, Im
M.lttelalter hiingt man immer noch ap den altererbten Volks.
mitteln : diesem oder jenem Kraut oder Stein werden in diesen

}

g
:
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1. Franz'1I 162-170,

2. Benedictio deprecatoria contra mures locustas, b '
. : s y bruchos, vermes et glj imali :
nociva (Rituale Bomanum, Tornaci Nerviorum 1885, Appendix p. (78 sz.l;.ammaha 4 » ; fbmlNSZ;I A%




340

341

200 XIIL Kirchliche und magische Hedlpragis.  §§ 339341

sollen, ob eine Frau ein méannliches oder weibliches oder gar
kein Kind gebéren werde (1).

Schutz der Schwangerschaft. Dem Schutze der hoffenden
Mutter ist der ganze Papyrus XLVIII gewidmet. Mannigfaltige
Feinde der gesegneten Frau werden namhaft gemacht : die
bésen Krafte (Z. 19), die Unholdinnen, die zu Damonen degra-
dierten alten Gotter (Z. 22 ; § 170), die Apalaph (?), die Aber-
selia, die kindertstende Damonin, mit der der hl. Sisinnius
siegreich kampfte (§ 19), der Spuk des bosen Auges (Z. 23-24),
das Fieber in seinen verschiedenen Formen (Z. 24-25), die
Ddmonen iiberhaupt (Z. 46), alle méannlichen und weiblichen
(Z. 126-127). Man versteht den Text am besten als urspriinglich
an eine der Geburtsgottheiten gerichtet. Erklarlich wird dann,
daB3 der christliche Bearbeiter die Namen fortgelassen hat. Jetzt
scheint Michael als Hilfsengel angenommen zu sein (§ 140).

Der Gebrauch des Papyrus ist nach Art der vielen Briefe zu
denken, die zur Erleichterung der Geburt der KreiBenden ange-
bunden wurden (3. Als Amulett hétte Sura, die Tochter der
Pelga, kunstgerecht nur ein Amulettbildchen nach Vorlage des
Papyrus tragen sollen. Die Rolle wird sje in ihrem Hause wohl
deponiert haben.

Hierher gehort auch IL : « Gebet des . Leontios. Wenn ich
in diesem Hause bleibe, worin ich bin, mit meiner Mutter, wird
mein Herz Ruhe haben, und ich werde ein lebendes Kind
gebéren ... ». Fur die Frauen in Umstinden kennt das Mittel-
alter besondere Patrone. Wie St. Leonhard () in Deutschland
und Frankreich als solcher besonders angerufen wurde, so

1. Pap. Berlin verso 1, 56;1,78;2 25 (Lexa 11 113) ; DMP 5v, 4-8 (Lexa IT 150).
2. Frawz 11 201.203.
3. 1b. 204,

88 341-344 " Mutter und Kind. 201

nennt der Kopte hier den hl. Leontios. Zu beachten ist auch
die Form : es waren ganz besonders gute Briefe, die direkt auf

- einen Heiligen zuriickgingen (§ 379).

Evleichterung der Niederkunftf. XVII berichtet einen 342
schonen Spruch : Christus erleichtert einer Hindin die Nieder-
kunft. Uber einen Becher wird ein Segensspruch verordnet :

« Was krumm ist, soll gerade werden !

(Das Junge) soll an das Licht kommen !

Mége der Wunsch meines Herzens eilends erfiillt Werden. !

Ich bin es, der spricht, der Herr Jesus, der die Heilung gibt ».
Diese Legende soll a simili wirken. Wie Jesus der kreiBenden

~ Hindin beistand, so moge er es auch der Frau tun, der man

mit diesem Spruch ein Tranklein segnet, oder der man diesen

~ Text als Amulett anheftet. Hiermit vergleiche man die Briefe,

die Franz (') fiir die Stunde der Niederkunft anfiihrt, sowie auch

- die kirchlichen Segnungen, die in vielfacher Wendung den

Gedanken ausdriicken, daB Christus das Kind an das Licht

ruft (§ 319). |
Ryl. Nr. 104 Abt. 2 bietet ein Rezept, das ebenfalls hierher 313

gehort. Leider ist es sehr schlecht iiberliefert. Es ist ein Spruch
tiber Ol herzusagen. Das weitere Rezept in LIT ist leider meist

~unleserlich : « Wenn eine Mutter bei einer Frau steht. Ich bin
| gekommen (?), wihrend Jesus kommt (?), indem er seine Jinger

ruft (§ 88 ff.). Sie haben gefunden ein ... ».

Milchsegen. Eine Not, die Mutter und Kind zugleich bedroht, 344

ist das Versagen der Milch. Hier weif der Spruch L abzuhelfen.

Leider ist wieder das meiste unleserlich : ‘
« Meine Mutter ist Maria (§ 254). Die Brust (meiner Mutter ist)
die Brust, aus der unser Herr Jesus Christus getrunken hat. Im

1. Ib. 199
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Namen des Siegels (oppayls), das auf dem Herzen der Jungfrau
(mopbévog) Maria gezeichnet ist . . . (§ 239) ».

Dieses Stiick gehort zu den merkwiirdigsten. Vereinigt es doch
die alten Zauberworte der synkretistischen Zeit mit biblischen
Geheimnamen (Abba, Rabbuni), die alte magische Identiﬁzi'erung
(§ 254), die Vorstellung von dem Schutze der Gotter durch
Amulette (§ 312 f.), die Wissenschaft von der magischen Kraft
der sieben heiligen Vokale (§ 236 f£.) mit den neutestamentlichen
Erinnerungen an das Opfer Jesu und seinen Segensbecher (§115).
Die Erwiihnung des Bechers scheint darauf hinzudeuten, daB
mit diesem Sprach der bedriingten Frau ein Heiltrank gesegnet

werden soll. Doch wenn hier zugleich das Opfer und der Kelch

erwéhnt wird, so kénnen wir geradezu an den Brauch denken,
zu Heilzwecken die Briiste der Frau mit dem heiligen Kelche
zu beriithren. Dies wird im Thesaurus pauperum (') als super-
stitio verworfen. Moglich also, daB unter Abbetung unserer
magischen Formel ein solcher Brauch getibt worden ist.
Blutfluf. Als Krankheit, die sich leicht nach der Entbindung
einstellen kann, wird der BlutfluB befiirchtet. Da blieben Zu-
néichst die Volksmittel der alten Medizin lebendig. So heifit es
BEKU S. 24 : «Fir eine Frau, die an Blutungen leidet : (Tu
seine, sc. eines ungenannten Krautes) Frucht in das Feuer und
berauchere sie damit, so wird sie gesund werden ». Ohne Zitie-

rang magischer Formeln wird dieser Brauch nicht abgegangen

sein, wie der Kontext des Rezeptes zeigt. Hiermit vergleiche man,
was Hopfner () iiber das altbertihmte Kyphi zusammenstelit,

-Gegen das gleiche Leiden richtet sich BKU S. 13, ein eben-
falls auf heidnischer Grundlage aufgebauter Text,

1. Thesaurus pauperum IV s. v. Superstitio (Franz II 206 Anm, 1).
2. 1 §§ 54451,

§§ 346-347 Mutter und Kind. 203

magische Formel an: « Soro chata » (§ 213) und magische
Buchstaben. Als Verwendungsmoglichkeit werden neben Fieber
(§ 349 f£) und Zahnschmerz genannt : « Betreffs eines Leidens
des Mutterleibes, betreffs einer Gebarmutter (witpe) ». Dabei sind
aber auch noch zu beten : 77 Psalmen in drei Abteilungen (?),
7 Namen Mariae, 7 Namen der Erzengel. In der Angabe der
Gebete herrscht das Bestreben, die alten heidnischen Formeln
zuriickzudriangen. Der Brauch, daf schlieBlich noch ein Zettel
mit magischen Worten angewandt wird, ist wohl heute noch
nicht ganz erloschen. Zu der Zahl der Psalmen 77 bietet Lexa "
gute Parallelen. Die Zuversicht auf die Namen der Erzengel ist
“in sich klar (§ 130). Auch die Anrufung Mariens erklart sich
aus der Vorliebe der Frauen, ihre Angelegenheiten der Mutter
- des Herrn zu empfehlen (*). Welche magischen Namen hier von
Maria gemeint sind, wei man nicht. Vielleicht konnte eine
Verbindung zwischen den heiligen Namen der sieben Buch-
staben auf der Brust des Vaters und dem Siegel auf der Brust
Mariens bestehen (§ 239).

einem Papyrus die Legende von der Hirschkuh, der Christus
die Niederkunft erleichtert (XVII), und die Erzahlung von der
Gottin Isis, die ihrem Kranken Hilfe bringt, vereint (ITI). Die
Absicht des Mannes, der beide Texte vereinigte, war ohne
Zweifel, fir Mutter und Kind einen schonen Text zusammen-
zuordnen. Ausdriicklich wird in der Formel fiir das Kind der
-Nabel genannt: « Beschwore die 300 Gefifie, die den Nabel
umgeben : Jegliche Krankheit und jeglicher Schmerz und jegliche

1. Lexa 1102 »
2. Vgl. die Segensformeln bei Franz II 198-201.

Sonstige Mutterleiden. BKU S. 16 Nr. 18 gibt eine kurze 346

Das Kind. Es ist wohl nicht zufillig, das BKU S. 1-2 auf s47
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Beschwerde, die in dem Leibe des NN, des Sohnes der NN, ist,
soll sogleich aufhoren!»>. GewiB ist in erster Absicht die Ver.
hiitung oder die Heilung des Nabelbruches des Kindes gemeint.

IN GEFAHREN : DAs Festmacuen. Hier kommt ein Stiick Aber-
glauben zur Darstellung, das Altertum, Mittelalter und Neuzeit
erfillt : Sicherung des Einzelnen und der ganzen Stadt vor
Gefahren des Krieges. Dem Einzelnen soll Unverwundbarkeit,
den Gemeinden Sicherheit vor feindlicher Eroberung mit den
Schrecken der Plinderung und Verwiistung gewdhrleistet wer-

den. Dafiir kennt jede Zeit Amulette, ja direkte Himmelsbriefe,

die unfehlbar solchen Schutz gewidhren ('), Ein solch koptischer
Schutzbrief liegt in London XX vor (§ 93). Wir wissen, daB
der Brief Jesu an Abgar eine gleiche Rolle gespielt hat. Das
geht aus einer Bemerkung der Doctrina Addai hervor : « Deine
Stadt wird gesegnet sein, und kein Feind wird sie tiberwaltigen
konnen > (§§ 95-97).

Brx ENzZELNEN KRANKHEITEN.

Fieber. Aus dem plotalichen Auftreten der Fieberzustande
schlieBt man, daB Damonen den Menschen anspringen und
diese Krankheit hervorrufen (*). Darum wird die Heilpraxis auf
dem Exorzismus aufgebaut. Unsere Texte kennen verschiedene
Arten des Fiebers : das heiBe und das kalte Fieber, den Schiit-
telfrost (’), ein periodisches Fieber (*) von 23 Tagen, ein tigliches

1. Fl?.ANZ 11 299-300 ; Feurie, Zauber und Segen, « Himmelsbriefe » 68-69. Stijse,
Der Himmelsbrief. Beitrag sur allg. Religionsgeschichite 1918,
2. S. 0. § 304 und Franz II 399-416.

3. :yTAATEA (wropTp) XLVII, 25. Vgl. das mittelhochdeutsche rife (= ridon,
riden = zittern, schiitteln ; FrRanz I 467 und Anm. 3).

Apaxy XLVIIL, 24; 2HUAW 25; 2HUIT 73 3 KATCWON (= nadowy) 108,
4. Ryl 104, Abt. 5 : nacIk UNXoOTHOUTE,

6§ 849-850

Bei einzelnen Krankheiten. 205

Fieber (), eine mgax genannte Krankheit, die vielleicht auch
Fieber bedeutet. Das letztere findet sich Ryl. Nr. 104 Abt. 3 :
« Betreffs Fiebers (?) : Nimm Kiimmel und erweichte Raute (%).
LaB; es mit starkem Wein (*) an drei Tagen trinken. So wird er
gesund ». '

Das Rezept in der 5. Abteilung daselbst gibt an, da dem
Kranken ein Amulett mit den heiligen Vokalen (§ 236 f£.) und
magischen Namen zu verfertigen ist. Dieses ist dem Patienten an
den Hals zu binden (§ 290). Er ist mit Mastix zu bersiuchern (¥.

Gegen das tagliche Fieber ordnet das Wundermittel des
Berliner Textes (°) an, dem Kranken ein Glied eines Hahnes
anzubinden.

B - Wie sich XLVIII bemiiht, die Fieber von der Mutter und

dem Kinde abzuwehren, haben wir oben § 340 gesehen.

Aus christlicher Uberlieferung ist das Amulett XVI entstan-
den. Den Haupttext bildet der biblische Bericht von der Heilung
der Schwiegermutter Petri, die Christus von dem Fieber befreit.
Der Text soll a simili wirken : wie der Herr damals die Fiebernde
heilte, so moge er es auch der Kranken tun, die den Text als

- Amulett benutzt oder wber die derselbe gebetet wird. In den

kir(;hlichen Gebeten wird dieser Text iber Fieberkranke als
Evangelium gelesen (°). In unserem Text ist aber besonders die

1. BKU S. 28: NeTepe 06Ul 2IA6Y eUeM] : « Uber dem tdglich das heifie
Fieber ist »,
2. Das Nay0Y 6JAHK kehrt wieder bei Crassivar, Pap. méd. S. 340 BANMOTY
6TAHK resp. 6JAHK « rue fraiche ». Die Raute in christl. Rezepten : Franz I 417
3. Das folgende 2lH|§ 60’0l wird durch CHassivar L e. S, 806-307 ovrkort
NANRPATWP (4va npdrop) erklart: « Wein (1. HPM), der seine ganze Kraft hat »,
d. h. ohne Zusatz von Wasser.
4. Raucherungen vertreiben Dmonen : Hoprner 1 § 544 ; Franz I 422-32.
5. Pap. 8117 (BKU S. 28, 8ff.).
6. Frawz II 476.

350
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voraufgeschickte Einleitungsformel zu beachten : « Als Jesus
einmal mit seinen Jingern wandelte ... ». Diese kennen wir
aus den Christus]égenden (§ 90 ff)), deren sich magische Texte
mit Vorliebe bedienen. Der Name ¢ Gabrilia, Tochter der Chara,
Tochter der Zoe’ ist nicht als der der Schwiegermutter des
Petrus, sondern als der der kranken Frau zu verstehen, fir
welche dieses Amulett bestimmt ist (!). Mit den sonstigen christ-
lichen Texten stimmt die voraufgeschickte Anrufung der sieben
Knaben von Ephesus (LXIV) iiberein, « die im SchoBe der Erde
300 Jahre lang wie ein Kind im MutterschoBe geschlummert
haben und darum geneigt sind, dem zitternden Fleberkranken
Ruhe zu vermitteln (%) ».

Wenn dazu die Namen der Drei heiligen Jinglinge (§ 228)
angerufen werden, so sollen diese dem Kranken in seiner Fieber-
glut die Erfrischung verschaffen, die sie selbst in der Hitze des
Ofens durch Gottes Wundermacht genossen haben.

AvceNcEmEN. Aus den vielen Rezepten fiir die Augenleiden
spricht die tagliche Not des Volkes, das unter dem Klima und
der traditionellen Unsauberkeit schwer leidet. Diese Unsauber-
keit beruht zum Teil wieder auf Aberglauben : damit das Kind
den Damonen unkenntlich bleibe, darf es nicht gewaschen wer-
den (}). Wie in den altagyptischen medizinischen Sammlungen
nimmt in dem koptischen Papyrus von Méshaikh diese Art
Rezepte einen weiten Raum ein (%).

Wahrend in den Volksmitteln der Berliner Papyri gewshnlich

1. Crum, Recueil ... Chawmpollion 543 Anm. 4.
2. Franz II 474. 480. 482.
3. E. W. Lang, Sétlen und Gebrauche der heutigen Egypier, tibs. Zenker, Leip-
z1g (1856) 2. Aufl. S. 47.48.
. Cuassivat, Pap. médical. Siehe die Indices S. 331

§§ 350-353

§§ 353-354 Augenleiden. , 207
nur die Heilmittel angegeben werden, fiihrt der Text BKU
S. 25, 8-16 auch die magischen Elemente auf (§ 308). XIV, 58
bringt eine Anweisung « betreffs eines Auges, das erblindet ».
XTI, 31-34 ist hier zu nennen : die Heilung eines Wimperlosen(?).
Magisch ist in der Anweisung der Ritus, durch den die Krank-
heit auf ein Tier tbertragen wird (§ 191), sowie der Gebrauch
der Namen.

Zwei Jesuslegenden finden des weiteren in der Heilung von
Augeniibeln Verwendung : XVIII (§ 91) und XXVI (§ 105). Die
Beziehung des ersten Textes zur Heilung des Auges ist klar.

- Jesus heilt das Auge der Hindin durch Vermittlung Michaels :

« Die Wunde (?) wird heilen, die Dunkelheit sich losen ! ». Der

~ zweite Text gibt zwar an : « (betreffs) eines Augeniibels », doch

ist die Beziehung der Legende von der Lanze Christi auf die
Heilung nicht klar. Vielleicht ist der Sinn : wie die Lanzenspitze
auf das Gebet Mariens aus dem Leibe des Herrn im Grabe

~ hervorkam, so moge der in das Auge eingedrungene Fremd-
- korper oder iiberhaupt die Krankheit aus dem Auge dessen

weichen, iiber den der Spruch gelesen wird.

‘Brsessesuerr.. Nur unter gewissen Einschrinkungen gilt dem
Orientalen Besessenheit als besondere Krankheit (§ 304). Aus-
driicklich wird die Heilung Besessener als Ziel in der Epiklese
des Textes XXXV wie in dem Volksmittel BKU S. 27, 16-19
genannt. Im tbrigen dient so ziemlich jedes Amulett auch der
Abwehr der Démonen.

354
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Kirche und Amulett

STELLUNG DER KiRcHE zuM AmuLETT. Eine Reihe von Amuletten
weist an Stelle heidnischer Texte rein christliche auf, ja laft
selbst die sonst so charakteristische Verbramung mit den
magischen Namen vermissen. Hat man sie von vornherein mit
den abergldubischen Amuletten auf eine Stufe zu stellen ? Das
Urteil dariiber muf nach den Anschauungen der Kirche gefallt
werden, der die Kopten angehoren. Ihre Absicht war, den Aber-
glauben der Amulette zu brechen. Sie rechnete dabei mit der
Beharrlichkeit #uBerer Gebriuche. Es ist leichter, ihnen ei‘n‘éii
anderen Inhalt zu geben als sie auszurotten. So lehrte die Kirche,

den Schutz nicht von den Gottern und Dimonen, sondern von

Gott, seinen Engeln und Heiligen zu erwarten. Sie betonte aber
nachdriicklichst, daB keine unfehlbare GewiBheit des Schutzes

an den Gebrauch der &duBieren Gegenstéinde gebunden ist. Als

Gegengewicht gegen stindige Erinnerung an die geweihten
Dinge der Heiden konnte die Kirche mit Recht von dem Tragén
und Benutzen von Sachen, die sie zur Verehrung des einen

Gottes segnet, ein Wachstum der Verehrung Gottes erwarten.

Da die Kirche den alten Brauch mit neuem Geist erfillt, ist sie
berechtigt, den Namen Amulett fiir diese Dinge abzulehnen, die
sich mit ihrer Segnung und innerhalb der von ihr angegebenen
Grenzen in den Hénden der Christen befinden.

36 Dal ein wirklicher Wandel eingetreten ist, zeigt sich in def

Geschichte. Zunichst fallt es schon auf, daB8 sich unter den
vorliegenden Texten kein Stiick in bohairischer Sprache, der

Sprache des spiteren kirchlichen Lebens Agyptens, findet. Die
jetzt im Abendland gebriuchlichen Bildchen und Medaillen

8§ 856-357 Stellung der Kirche zum Am@zlett. 209

'vwerden nur noch kiinstlich mit den alten Amuletten in Verbin-
- dung gebracht. Der Brauch, Schriftsticke mit gottlichen Worten

am Halse zu tragen, ist, wenigstens in den nordlichen Léandern,

" uberwunden. Heute denkt man nicht mehr an die Fragestellung

des Aquinaten (') : « Utrum suspendere verba divina ad collum
sit illicitum ». Tn der Aniwort behandelt der hl. Thomas zugleich
die Inkantationen. Er lehrt: zu verwerfen sind solche Sachen,
wenn es sich um Anrufung der Damonen handelt, magische

‘Namen eingestreut werden. Zaubercharaktere dtrfen nicht zur
Anwendung kommen. Des weiteren darf sich das Vertrauen

nicht an eine bestimmte Art zu schreiben oder zu kniipfen oder

~an die Beobachtung irgend eines Brauches, der mit Gottes-

verehrung nichts zu tun hat, binden. So der Aquinate. Aus den

 ausfithrlichen Angaben liest man ohne Miihe eine gute Kenntnis

“der magischen Amulette heraus, sodann wird auch klar, daB es

“sich damals um eine aktuelle Frage handelte. Aus dem Material,
~das Franz (% zur Frage herbeigebracht hat, erhalten wir einen
- schonen Einblick in den allmé&hlichen Abbau der alten Amulette.

Nun muf man auch von den koptischen Amuletten diejenigen
Stiicke aussondern, die sich in den Rahmen und den Brauch
der Kirche einfiigen, braucht also die Kopten in den Stiicken

" nicht des Aberglaubens zu zeihen, die sie mit dem Segen der

Kirche gerade in der Absicht trugen, die Macht der alten
magischen Stiicke zu brechen. .

REIN CHRISTLICHE AMU_LETTEXTE; Unter _den rein (;hristlichen
als « Amulett » verwandten Stiicken konnen ‘wir zwel Arten
unterscheiden. Die einen bieten statt der hergebrachten heid-

1. Summa Theologica Il-Ilae q. 96 a. 4.

2. Franz II 423-38,
14
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nischen Legende biblische oder apokryphe. So wird XVI in
einem Amulett gegen Fieber die biblische Erzshlung der Heilung
der Schwiegermutter Petri verwandt. Des weiteren sind in den
Ubersetzungen Texte mit Christuslegenden (') zusammengestellt.
In solchen Stiicken besteht ein innerer Zusammenhang zwischen
der Erzshlung und der erwarteten Wirkung.

Die zweite Art Amulette aber nimmt einfach irgendwelche
biblische Texte, in denen nicht besonders der Schutzgedanke
zum Ausdruck kommen muB, wenn auch zuweilen in diesen
davon die Rede ist, wie in einem Amulett von Anastasi 9 *),
das einen Vers von Ps. 90 enthalt: « Lobpreis des Liedes
Davids. Wer wohnt unter der Hilfe des Hochsten, wird unter
dem Schatten des Gottes des Himmels sein. Er wird zu dem
Herrn sprechen : Du bist mein Schirmer und mein Zufluchtsort! ».

Besonders beliebt waren die Anftinge der vier Evangelien fir
diese Zwecke. Solche sindebenfalls in der Sammelhandschrift
Anastasi 9 tberliefert : « Das ist die Festsetzung des Anfanges
(dpy#) der vier Evangelien : Matthdus-Evangelium. Das Buch
der Abstammung Jesu Christi etc. ». Ein anderes Beispiel findet
sich bei uns LI, weitere Muster und Literatur gibt Crum (%)

An Stelle der zauberkriftigen Namen setzt man die Namen
der Heiligen aus dem Alten oder Neuen Testament, so die der
zwolf Apostel (). Wie Crum angibt, werden die Namen nach
dem Apostelkatalog Lk. 6, 14-16 angeordnet, doch setzt man
stalt des Judas den Mathias ein. Am SchluB wird hinzugefigt :
« Der Gott Abrahams und Isaaks und Jakobs und (von) allen

1. XV-XXVIIL LVI?

2. Prevre-Borser S. 478.

3. Recueil ... Champollion S. 544 mit Anm, 1.
4, L. ¢, mit Anm, 2.

"’§§. 360-361 Beschireibung der vorliegenden Amulettbz‘ldchm.
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Propheten und allen Gerechten bis in (Ewigkeit) ». ngtere
Beispiele bietet XX (§ 93)-

‘Als Heilige werden gern angefiihrt die sieben Knaben von
Ephesus (LX1V), die 40 (resp. 42) Mirtyrer von Stabaste (LX?I f).
Wahrend wir von unserem Standpunkt aus die Namenhste'n
der 24 Presbyter als magisch bezeichnen wiirden, .h‘aben die
koptischen Christen diese wohl als keineswegs anstél?ﬂg empfun-
den. So erklart sich ihre Beliebtheit in Texten, die durchaus

nicht magisch gedacht sind ().

BESCHREIBUNG DER VORLIEGENDEN AMULETTBILDCHEN.

XLVIIL (Abb. 8). Crum gibt von dem Bildchen ein‘e kurze
‘Beschreibung (). Er weist auf die gradlinige Art der Zeichnung
hin, auf das kreisrunde Haupt, die ausgestreckten Arme, l.)eson-
ders auf die Ahnlichkeit mit dem Bildchen des gnostischen

" Traktates (Abb. 10). Die Figur ist in dem Papyrus selbst

beschrieben. Es wird jemand angerufen, der ein Lichtzepter n
‘der rechten Hand und eine Lichtwaffe in der linken tr:‘;'?gt. D(?r
Stab ist der gewohnliche, oben mit einem Kreuze verziert. Die
Zierhikehen, die ihn umgeben, darf man als Andeutungen des
ausstrahlenden Lichtes fassen. Solche Strahlen umgeben auch
.de,ﬁ kreisrunden Gegenstand in der linken Hand, der als.Waﬂ’e
(4pper) bezeichnet und vielleicht als Schild zu deuten -1st.. Es
sieht allerdings eher so aus, als ob es ein Kranz ware. Die Figur
soll sicher einen Engel, vermutlich den Erzengel Michael (§ 140)

1. of. Gaserer, De 24 senioribus apocalypticis (Parerge coptica), Cambridge

19;Q'C’BM S. 953 : « On the left of the text is a rude geometrical. drz'iwing ofa ﬁgut?
Wiﬂ-l cireular head and outstretched arms, surrounded with gnostic signs, crosses etc.

and very similar in style to that in the Turin magical papyrus. The top of this is

lost, »
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darstellen. Das Charakteristischste aber an der ganzen Zeich-
nung sind die beiden Schlangen, die sich vom Halsansatz um
den Kopf winden. Diese finden wir in der Darstellung des
Démons Ebbael (Abb. 11) wieder ; nicht als Umrahmung des
Kopfes, sondern auf die Brust herabfallend, erscheinen sie auf
dem Bildchen des Rossitraktates (Abb. 10).

Man hat keine Sicherheit, daf es sich wirklich um Schléngen
handelt, weil anscheinend nur die Schwiénze gezeichnet sind.
Die Untersuchung der Zauberbildchen des Reinhardtpapyrus
ergibt keinen Weg zur Losung. Dort werden die duieren Kon-
turen der Leiber und Kopfe von Diamonen in &hnlicher Weise
wie die in Frage stehenden Teile unserer Bildchen gezeichnel,
besonders die Arme erscheinen mit der gleichen Innenzeichnung
schlangenformig verbogen. Vielleicht ist die Losung von den
bekannten Verfluchungshildchen (') aus zu suchen, in denen
die zu vernichtende Person von Schlangen umgeben dargestellt
wird, die mit ihren geoffneten Maulern ihrem Opfer zugewandt
sind. Es scheint demnach, daB eine Vermischung der Fluch-
bildchen zur Vernichtung von Feinden, bei denen die Schlangen
als Verderbenbringerinnen aufgefafst sind, mit den Darstellungen
von Démonen, die als GliedmaBen Schlangen tragen, stattge-
funden hat, und daB weiter auch die miBverstandenen Schlan-
gen oder deren Schwinze als Embleme zu Darstellungen von
Engeln verwandt werden.

'Hélt man das Fehlen der Kopfe in den Bildern fiir entschei-
dend gegen die vorgeschlagene Erklarung, so wire vielleicht
noch an die Darstellung der Horner der Mondgsttin zu erinnern,

481. Winsen, Sethianische Verfluchungstafeln aus Rom, Leipzig 1898, 16, 20. 45,

- 88 362-364 Beschreibung der vorliegenden Amulettbildchen. 213

die vom Halsansatz aus als Sicheln um den Kopf gezogen

werden (*).

Das Bildchen XLVIII tragt auf der Brust den Namen der

Besitzerin Sura, der Tochter der Pelga, statt des Namens des

Engels. Es wird sich dabei um bloBes MiBverstindnis der Kop-
ten handeln. Eine andere Erkldrung versucht Crum (?).

XLIIT (Abb. 12). Der Typus gibt eine Biiste wieder : Kopf
und Hals, der in den Sockel iibergeht. Derselbe Typ findet sich
noch viel roher auf den Fragmenten von XXIX. Crum meint,
daB sich der linke Arm vorn iiber die Brust und um das Haupt
lege, wiithrend die Hand hinter dem Kopf versteckt sei (). Es
wird sich hier vielmehr um einen allerdings nicht sehr glick-
lichen Versuch handeln, das Bild zu umrahmen. Es soll wohl
die Darstellyng der Haﬁuptperson des Stiickes, des Davithe-

Christus sein.

XXXII (Abb. 15). Nach den Angaben des Papyrus tragt
Davithea in der rechten Hand die Schelle und in der linken die

1. Dolger weist mich auf die Darstellung der Mondgéttin mit den cornua lunae hin,
wie sie etwa eine romische Bronzelampe (Ichthys IV Tafel 155) bietet. Die Darstel-
lLing eines Engels mit den Emblemen des Mondes wire an sich nichts Absonderliches.
Ist doch gerade Gabriel, dem der Rossitraktat geweiht ist, der Engel des Mondes
(Luekex, Michael 56). Aber wihrend XLVIII und die Ebbael-Darstellung in etwa ent-
sprechender Weise die « Horner » um den Kopf der Figur legen, sieht es in der Zeich-
nung von XLVII eher so aus, als ob es sich um nach unten flatternde Bander des
Gewandes handelte.

2. CBM S. 253 und Anm. 3: « Upon this figure is written COTpA TXHAI NEACA
NUA UNECHYHAI 6CHHT LAY. This appears, from that part of the body which it
covers, to have special reference to a still unborn child. » Statt nNMuA LNECHYHAL
‘der Ort ihres Kindes, mit dem sie schwanger ist’ lese ich TAG ARA NMECHHAL
¢ sie und ihr Sohn, mit dem sie schwanger ist’.

3. Ib. S. 420 : « Below these is drawn a human face, with apparently a left arm of
exaggerated length, brought round behind the head and so across the breast, »
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Zither. Die letstere erscheint klar auf der Abbildung, weniger
verstiandlich ist die Darstellung der Schelle. Der Korper ist
kreisrund gezeichnet, wohl ein Hinweis auf den Sternencharak-
ter Davitheas als Dekanengels.

XXX (Abb. 3). Das Bildchen zeigt einen Fischfénger, der
an der Angel einen Fisch halt. Bis auf die linke Hand ist es
unversehrt. In der Rechten halt der durch die Inschrift als
Christus Bezeichnete die Angel. Bei dem Kopfe und Schwanze
des Fisches steht dasselbe Monogramm ¢, so daB Jesus als
Fischfénger und gefangener Fisch dargestellt ist. Der Fisch
selbst hat die deutlich erkennbare Form des Oxyrhynchos. Man
vergleiche dazu den Oxyrhynchos als Amulett aus der Privat-
sammlung Dolgers (Abb. 4) (!). Wir besitzen die Darstellung
Jesu als Fischfanger auf einer Gemme (Abb. 5) (), bemerken
aber im Vergleich, daB unser Bild nicht die Haltung eines
Fischfangers zeigl, sondern die des Christus-Orans. Der Herr

- ist mit einem langtrmeligen Kolobium bekleidet, hat gleichmifBig

beide Arme erhoben, wie etwa der Orans der koptischen Grab-
stele (Abb. 7) (. Das Gesicht zeigt den runden, bartlosen,
jugendlichen Typ wie auf der Kreuzigungsdarstellung (Abb. 1)
und der Darstellung des Ebbael (Abb. 11). Denn bei dieser
zeigt die Kreuzgloriole hinter dem Haupt deutlich, daB ein
Christuskopf als Vorlage gedient hat. Auch ein Bild des Rein-
hardtpapyrus (Abb. 6) gibt sehr gut die Haltung des Christus-

1. Déveer, Ichthys 11 Tafel III Abb. 2. Zeichnungen des Tieres nach der Natur ;
s. daselbst Tafel IV Abb. 1 und 2, Uber den Oxyrhynchos als heiligen Fisch der
Agypter s. im I Band bei Dovor S. 116-136, '

2. Ib. I Abb. 43.

3. Kavrmany, Die sepulcralen Jenseitsdenkmaler der Antike und des Urchri-
stentums, Tafel 111,

§§ 865-370 Besclwreibung der vorliegenden Amulettbildchen. 215

Orans wieder. Auf dem Gewand lesen wir unter dem Namen
Jesus Christus den des altigyptischen Gottes Bés (§ 9). Das

~ bartlose Gesicht ist aber fratzenhaft quadratisch verzeichnet.

XLL Die Bruchstiicke des Blattes bieten paarweis angeord-
nete, ganz roh gezeichnete Kopfchen (s. § 363), durch das
dreiarmige griechische Kreuz von einander getrennt, unter
denen traubenformig (§ 242) angeordnete Vokalreihen ange-
bracht sind. '

XXVHI (Abb. 14). Wieder ist uns der runde, bartlose Typ

eines Christus auf einem Bruchstiick von einer ganzen Figur

aufbewahrt. Neben dem Haupte steht in Zaubercharakteren das

“Monogramm 1€ [XC] und aw, der Name des Lammes (§ 145).

XXIX (Abb. 13). Auf einem ganz kleinen Bruchstiick er-
scheinen Reste eines Kopfes in einer schematischen Zeichnung,
wie sie uns hier nicht weiter begegnet.

XV (Abb. 1). Wohl die wertvollste Darstellung unserer
Papyri ist die Kreuzigungsgruppe. Dariiber habe ich an anderer
Stelle ausftihrlich gehandelt ('). Zum Vergleich setze ich die
Darstellung eines Goldplatichens von Achmim (Abb. 2) ()
herzu, die in der Anlage der drei Kreuze, der Haltung Christi
in der "Avdptotg, in dem vollen, langérmeligen Gewande, sogar
in der Zeichnung der Hiénde Jesu trefflich zu unserm Bilde

palt.

XIIIL. Unter dem Text des Papyrus, doch auf den Kopf gestellt,
sieht man zwei Hihnchen abgezeichnet. Uber ihre Bedeutung
s. § 22.

t. 0. Che. 111 8, 1. Heft, 64-68. o
2. Entnommen aus Kavemanys, Handbuch der christlichen Archdologie, Fig. 146,
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XLVII (Abb. 10). Das Bild (des Erzengels Gabriel ?) weist

“denselben Typ auf wie das des Surapapyrus (§ 361). Das Gesicht

ist kreisrund, mit Periicke und Blatterkranz umrahmt. Die
Rechte fihrt den Stab. Das Gerat in der Linken ist nicht
genauer zu bestimmen. Vermutlich ist ein kurzes Schwertmesser
als Waffe gemeint, . |

Oben § 8 ist auf eine Tiergestalt aus einem Berliner Fragment
hingewiesen worden, die den Gott Seth darstellt. Weitere Damo-
nen in Tiergestalten bietet der Reinhardttext.

TareL [

Abb. 1. Kreuzigungsgruppe XV.

Abb. 2. Goldplittchen aus Achmim.
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Abb. 3. Jesus als Fischfanger und Fisch XXX.
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Abb. 4. Oxyrhynchos aus Stein.

Abb, 6. Christus-Bés.
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Abb. 7. Berlin, Staatl. Mus., dgyptische Abteilung No 8830.




TAFEL V.

Abb. 9. Erginzung zu 8.

Abb. 8. Engelbild (Sura) XLVIIL



Tarern VI.

Abb. 11. Christus-Ebbael. Berlin 8503.



Tarern VII.

Abb. 12. Davithe XLIII

Abb. 14. Bruchstick eines Bildes Jesu XXVIII.




Taren VIII.

Abb. 15. Davithea XXXII. {




XIV. MAGISCHES UND RELIGIOSES GEBET

Charakteristika des magischen Gebetes

Das religiose Gebet gipfelt in der Bitte, das magische im
Befehl. Nun ist aber der Befehl in den Gebetstexten kein abso-
luter Beweis fur ihren magischen Charakter : denn die moglichen
Formen des Imperativs und des koptischen Futurums III, das
man in schirfster Weise mit du sollst wiedergeben kann, finden
sich gleicherweise in den liturgischen kirchlichen Gebeten. Man
wird daher zuweilen im Zweifel sein, wie man diese Form zu
ibersetzen hat. Spricht der sonstige Tenor des Textes fiir seinen
magischen Charakter, so wihlt man die schroffe Form du sollst.
Lehnt sich der Text aber an kirchliche Formeln an, so ist ein
moégest du das Richtige.

~Eine klassische Form des maglschen Befehls 1st auch. in
Texten mit ausgesprochen kirchlichem Charakter stehen geblie-
ben, wenigstens als traditionelle Formel an das Ende gestellt
worden : der Befehl zur schnellen Erhdrung und Ausfiihrung
des Verlangens. Die allgemeine Formel : Schnell, schnell wird
zuweilen noch strenger geformt: « Bevor die Stunde voriiber-
geht und eine neue kommt » (*). Oder es heifit auch : An diesem
Tage und zu dieser Stunde (?).

Der Befehl setzt voraus, daB der Magus iiber den Angerufenen
Macht hat. Diese offenbart sich in der Kenntnis der magischen

1. XXXII, 43f. ; XLII, 24 ; XLVI, 10, 13,
2, LXXI Schluf ; XLVII, 8, 6.
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Namen (8§ 195-242). Man beachte, wie der Gebrauch dieses
magischen Mittels in den einzelnen Texten verschieden ist, sich
schlieBlich auf die hebraischen Gottes- und Engelnamen, den
Kreuzesruf Jesu beschrankt, um endlich ganz zu verschwinden.

Ein Charakteristikum des magischen Gebetes ist die Identifi-
zierung des Magus mit Gottern und gottlichen Méchten (§§ 251-
56). Die Betrachtung dieser Eigenart lehrt, daB meistens unsere
Texte den rechten Sinn dieses Brauches nicht mehr verstehen,
wodurch. ein merklicher Abfall der Texte vom eigentlich Magi-
schen sich zu erkennen gibt. Gleiches lehren der Gebrauch und
die Umwandlungen der alten magischen Drohungen (§§ 243-
250).

§§ 373-375

Formen des magischen Gebetes

Die einfachste Form beginnt mit einer Anrufung, setzt dann

das Anliegen auseinander, befiehlt die Ausfithrung. Ganz anders
verfahren die Texte, die aus einer bloBen Legende bestehen.
Das sind an sich natiirlich keine Gebete ; aber man sehe darauf,
daB magisches Gebet ja einfachhin alles genannt werden kann,
was der Magus im Spezialfall zu rezitieren hat. Wenn der
Priester iiber dem Kranken den Anfang vom Johannesevangelium
liest, so ist der evangelische Text natiirlich kein Gebet, aber die
Handlung hat den Charakter eines Gebetes, So, meine ich, hat
z. B. die Legende von der Hirschkuh, deren krankes Auge Jesus
heilt (XVII), an sich nicht den Charakter eines Gebetes, wird
aber als solches iiber einem Kranken gelesen. Vielfach finden
sich in unseren Texten beide Stilarten vereinigt : die Verlesung

einer Legende und die direkte Beschworung (z. B. I, II).

Bei der Legende beachte man die beliebte Form des Dialoges
(L IL, I1L, 1V, VI, VIII u. a.). ' \

I

8§ 375-376 Das Gebet vom Himmel. 219

Ist die H6he in dem magischen Gebet in der Formel erreicht,
so verwundert es nicht, wenn manche magische Spriiche iiber-
haupt nur aus magischen Namen bestehen. Da ist zu beobachten,
wie die magischen Formeln durch christliche Namen zuriick-
gedringt werden, und schlieBlich bestehen einige magische
Spriiche nur noch aus den Namen der Erzengel, der Apostel,
der sieben Knaben von Ephesus oder der 40 Martyrer von
Sebaste. Hiermit tiberschreitet man die Grenze des magischen
Gebrauches ; denn solche Gebete oder Zettel, in denen an sich
nichts Aberglaubisches vorkommt, haben in kirchlichen Kreisen
Duldung erfahren (§ 356).

Angaben des magischen Gebetes itber seinen Ursprung

Das Geser vom Hmmer. Die Magie halt sich in ihrer hochsten
Form, der Theurgie, fiir eine heilige, gottlich geoffenbarte Wis-
senschaft. Daher fiihrt sie ihre « echten » Gebete auf gottliche
Offenbarung zuriick. So erklart sich die Sehnsucht des Magus,
einen Text zu besitzen, der direkt aus der Hand der Gotter
stammt. Fir die Kapitel 130 und 137 des Totenbuches wird

376

gottlicher Ursprung des Textes angegeben (!). Im Setnaroman (%) -

wird erzéihlt, wie der Held so glicklich war, das eigenhandig
geschriebene Zauberbuch des Thot in seinen Besitz zu bringen.
Unser Zauberspruch fiir einen Hund (V) stellt sich als Amulett
vor, das Isis selbst geschrieben habe. Der leider verletzte Anfang
von XL lautet: ¢ ... er sprach : Aus dem (Himmel) ein heiliges
Gebet, was immer es von dir verlangt (aitetv), tu es ihm ! ». Gott
bezeugt nach dieser Darstellung selbst den Ursprung dieses

1. Roeper, Religion 282-285.
2. Der Setnaroman, tibers. WiEpEMANN ; s. S, 161 Anm. 1.
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Gebetstextes vom Himmel. XXVIIL, 31 f. bittet mit ausdrick-
lichen Worten um das Gebet des Kutha Jao vom Himmel. Hier
wird die bis in jiingste Zeit lebendige Vorstellung der sog.
Himmelsbriefe (*) literarisch verwertet.

Aus dieser Gedankenverbindung mag sich auch die Beliebt-
heit der Abgar-Jesu-Legende in den Amuletten erkliren. Jesus
selbst soll ja an den Konig von Edessa geschrieben und der

Stadt Sicherheit versprochen haben. So soll denn jeder Ort, an

dem das Schriftstiick oder seine Abschrift niedergelegt w1rd
vor aller Gefahr bewahrt bleiben (§§ 95-98).

Das GEBET UNTER BERUHMTEN NAMEN. Fiir den Himmelsbrief
und die direkt von gottlichen Méachten geoffenbarten magischen
Formeln und Gebete kennt der Zauberer einen Ersatz in jenen
Gebeten und Formeln, die von einem Heiligen, von Jesus selbst
oder seiner Mutter stammen sollen. Da Heilige schon auf Erden
mit dem Himmel in besonderer Beziehung stehen, vermeint der
Zauberer bei ihnen die wirksamste, d. h. die zauberkraftigste
Art des Betens zu finden.

Unter den grofiten Heiligen haben die Magier die Verfasser
ihrer Gebete entdeckt (). An ersfer Stelle sind hier unsere
Gregoriusgebete zu nennen. Die Eingangsformel ist fir diese

Gebetsliteratur typisch.

XLV : « Gebet (edy) und Exorzismus (8§opniopds), die ich, Gregorius,
der Diener des lebendigen Gottes, geschrieben habe, daB es als Amulett
(puraxtipiov) einem jeden diene, der es nimmt und liest; daf es alle
Einwirkungen (8vépyeix) boser (movqpéc) Menschen lose, die da sind
Zaubereien, Besprechungen, Bindungen . . . »

1. Franz 11 299 ; Fenrie, Zauber und Segen 68f.
2. Scnermany, Spdtgriechische Zauber- und Volksgebete, ihre Uberlieferung,
Diss. Miinchen 1919, 20-34,

8§ 378-379 Das Gebet unter berithinten Namen. 221

Dieselbe Stilform gebraucht die #thiopische Fassung des
Gebetes Mariens ad Bartos () :

« Moge jeder, der dieses Gebet triigt, befreit werden von Krankheit,
Leiden, Fieber, von Kriegsbedriingnis durch einen Feind, der deinem
Diener NN feindlich ist. Stelle seinen Korper und seine Seele wieder
her und erlaf ihm seine Siinden! Moge er wieder sein wie am Tage
seiner Geburt! Mégen alle bosen Geister sich von ihm entfernen, und
mogen sie an ihre Stelle zuritckkehren durch die Kraft dieses Gebetes ! »

In der koptischen Version betet Mdl‘la fir die Benutzer des

Gebetes (XXXIX):
4f. : « Mogen  die Méchte (2£oustz) der Finsternis zuriickweichen
(Gvaxwpetv) vor NN, dem Sohne (viég) der NN, oder (%)) vor jedem Orte,

~ an welchem man dieses Gebet (mpooevy) sprechen wird ...! 8: Ich

habe dies Gebet (mposeuy”) gesprochen (altelv), damit durch dieses

geheilt werden die Kranken und die Verirrten und die Notleidenden in

den Gefiangnissen und jeder, der durch unreine (&xdBxprtog) Geister

(mvedpe) gequélt wird (8iBetv) ... ! 10: Ich lasse dich nicht frei, bis du

mir alle Beschwirungen (&moloyie) meiner Zunge erfillt hast, daB nam-

lich dieses Wasser und dieses Ol, das vor mir steht, zur Heilung werde
. des NN, des Sohnes der NN .

Der Wert dieser Gebete soll darin hegen, daB der heilige
Gregorius oder die Jungfrau Maria sich selbst ausdriicklich fiir
die Benutzer dieser Formulare bei Gott verwendet haben.

“Unter den sonstigen Gregoriusgebeten (*) sucht man vergebens
nach wortlichen Ubereinstimmungen Sie haben ja schlieBlich
alle nichts mit Gregorius von Nazianz dem Theologus, oder
Gregorius dem Thaumaturgus zu tun.

In der Epiklese XXXIV wird ein Heiliger betend eingefiihrt ;

1. Basser, Apocryphes Ethiopiens V 11-30.

2. ScrermAnN, Die griechischen Kyprianosgebete, 0. Chy. 111 1903, 307 ; Poiman-
dres 19 Anm. ; 297 ; Verzeichnisse der Hss. bei KrumBacuer, Geschichie der byzan-
tinischen Literatur® 619,
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eine Witwe hat sich flehend an ihn gewandt. Da kehrt er sein
Gesicht gen Osten und spricht ein Weihegebet iiber OL. Dann
heiit es nach der Weiheformel : « Apa Anup hat dieses Ol
besiegelt (oppay(Cew) ». Es sieht also so-aus, als ob der Text
die Weiheformel dieses Monches darstellt, Der Eingang von XV :
« Das Gebet (mpoozvy) Jesu Christi, das er am Kreuze (oTanpde)
sprach, » bezieht sich zunachst auf den folgenden Kreuzesruf
Jesu, doch mag der Kompilator des Papyrus vielleicht auch den
ganzen Text als « Gebet Jesu » ausgeben wollen.

Der Text XL gibt sich durch seine Einfithrung als Gebet vom
Himmel aus. Weiter gehort er als Gebet Mariae ad Bartos auch

zu den Gebeten unter berithmten Namen. Der &thiopische Paral-

leltext erschlieft uns erst sein volles Verstindnis. Neben diesem
steht noch eine arabische Version, die schon von dem Heraus-
geber Basset herangezogen worden ist. Mit Recht schlieft dieser
auf einen koptischen oder auch griechischen Urtext, wahrend
er es als ganz sicher ansieht, daB der &thiopische Text aus
einem koptischen geflossen ist (). Dazu in XXXIX eine koptische
Version zu finden, war Crum (*) vorbehalten. Die arabische und
athiopische Uberlieferung haben den Rahmen der Erzshlung
aufbewa,hrt. Mathias, oder nach dem Araber besser Matth4us,
befindet sich in Gefahr, getotet zu werden. Die hl. Jungfrau
befreit ihn durch ein Wunder, welches das Eisen in Wasser
verwandelt. Dies ist zugleich fiir die Stadt, Bartos genannt,
AnlaB zur Bekehrung. Unter dem Namen Bartos hat Guidi ¢
richtig die Parther ermittelt. Sekundar ist in den &thiopischen

1. Basserl ¢. 5.

2. S.0.S. 138 Anm. 2.
3. Gl atti apocrifi degli apostoli in testi copti, arabi ed etiopici, Rome 1889, 9 ;
Note miscellanee, Giornale della Societd asiatica italiana t, 111, 1889, p- 178-76
(zitiert aus Basser 1, c. 3, Anm. 2), :
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Text und in XXXIX eine Epiklese iiber ()l heineingearbeitet.
Ob auch XL eine solche bot, 146t der verstiimmelte Schluf3
nicht erkennen.

Es sei kurz auf die Ubereinstimmungen hingewiesen, die
durch eine Gegenitberstellung in dem Ubersetzungsband ver-
deutlicht werden. Der Eingang ist in allen Formen tiberladen,
Man erblickt den Anfang des eigentlichen Gebetes bei den
Worten : Maria aber stellte sich hin und betete. Der Athiope
gibt eine Uberschrift mit Beschreibung der magischen Wirkun-
gen des Gebetes, dazu zwei sich widersprechende Einleitungen.
Einmal spricht Jesus zu seinen Jiingern von einem Gebete, das
niemand kennt aufer der hl. Dreifaltigkeit. Dann aber verheifit
er in direkter Rede, Maria die rechte Form des Gebetes zu
lehren. In XXXIX ist die letztere Einleitung erhalten. Der Ein-
gang von XL konnte auch an Maria gerichtet sein, wird aber
besser als allgemein an die Benutzer des Stiickes gerichtet auf-
gefaBit. Das Gebet Mariens um das Wunder zur Befreiung des
Mathias (Eisen in Wasser verwandeln, die Tiir des Gefingnisses
offnen) ist von dem Kopten im AnschluB an die Machterweise
der Damonen (§ 16) tiberarbeitet worden. Stil alter Apokalypse
liegt vor, wenn Gabriel nach Art des Fithrerengels die Gestalt
des Michael erkliren muf (§ 141). Im tbrigen verliert sich der
Text in den iiblichen Anrufungen des Exorzismus und der
Epiklese. Der Liste der 24 Presbyter mit willkiirlichen Namen
von XL, 43-48 steht bei dem Athiopen eine solche mit alpha-

betischen gegentiber (§ 226 f.). Die vier throntragenden Tiere

(XL, 61-65; 70-73) werden bei dem Athiopen beschworen :
« Ich beschwore euch, ihr vier symbolischen Wesen, die ihr
den herrlichen Thron des Herrn traget, deren sechs Fliigel voll
Augen sind, deren zwei das Gesicht verhillen, zwei die Fiife,
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und mit den beiden letzten fliegt ihr, die Herrlichkeit Gottes
Tag und Nacht unaufhorlich verkiindend » (*). Zum Schutzengel-
gebet XL, 89-95 (§ 136) lautet die dthiopische Parallele :

« Heilig, heilig, heilig ist Gott Sabaoth. Firwahr, der den Himmel
und die Erde erfullt. Heilig ist seine Herrlichkeit. Zu seiner Rechten ist
Michael, zu seiner Linken Gabriel. Raphael ist vor ihm. Suriel ist hinter
ihm, Sadakiel halt tiber ihn einen Kranz. Salathiel spendet dem Herrn
Herrlichkeit und Lob. Mit ihm ist Ananiel » ().

Der Satz: « Ich bin Maria, ich bin Mariham ... » kehrt in
dieser Fassung in XLII, 1 {. wieder, der Text erscheint in XLIII,
10 ff. und XLIV, 8f. etwas veréindert. Beachtet man, welch
groBe Verbreitung das Stiick in athiopischen Hss () gefunden
hat, so wird es wahrscheinlich, daB8 auch die genannten kop-
tischen Stiicke sich auf das Gebet Mariae ad Bartos beziehen.
Gerade bei einem ganz bekannten Stick wiirde es sich ja ver-
stehen, daB8 es in den Texten nicht vollstindig angefiihrt,
sondern nur kurz mit dem Leitsatz : « Ich bin Maria ... »

angedeutet wiirde.

Beziechungen unserer Texte
au dem Gebet der synkretistisch-gnostischen Kreise

Wenn der Magier betet, wird er sich der Ausdrucksformen
bedienen, die der Religion eigen sind, deren Bastardschwester
seine Kunst ist. Daf die christlichen Zauberer die Formen des
Christentums, besonders seiner Liturgien, benutzen, haben wir
schon im Kapitel tiber die Heilpraxis gesehen und werden noch
einiges nachzutragen haben. Es fragt sich daher, ob unsere

1. Basser 22.

2. Ib. 20.
3. Ib. 8. : \

§§ 383-385 Bruchstiicke magischer Liturgien. 225

Stiicke auch auf Gebets- und Kultformen auBerchristlicher
Religionen zuriickverweisen.

ALLGEMEINE ANRUFUNGSFORMEL. Eine Reihe unserer Gebete
beginnt mit der Formel : « Ich beschwore euch nebst euren
Namen und euren Kréften (3%vayuc) und euren Bildchen (Ch3rov)
und euren Amuletten (pulaxtipiov) und euren herrlichen Orten
(wémoc), an denen ihr euch befindet » (). Auf die Beziehungen
dieser Formel zu den Anschauungen gnostischer Werke () ist
schon hingewiesen worden. Gebete der Gnostiker konnten mit
einer solchen Anrufung begonnen haben.

BrucmstUcke MaciscHER Liturcien. Der Text XXXI ist von
dem ersten Herausgeber (°) als Bruchstiick einer magischen
Liturgie vorgelegt worden. Die ersten Anrufungen nennt er
liturgische Akklamationen; es ist zu fragen, auf welche religivsen
Kreise die Gebetsformen zuriickgehen. Der ganze Text ist jeden-
falls nicht einheitlich, da neben der Benutzung kirchlich-litur-
gischer Formeln (§ 397) Anrufungen an David, an die als
stimmfiihrende Engel gezeichneten Davithe, Harmosiel (§ 52),
Erinnerungen an nicht néher zu bestimmende Apokrypha
(8§ 17. 83) stehen. Aus synkretistisch-gnostischem Gebet stammt
sicher die verschiedentliche Anweisung kwk [= Ephesia Gram-
mata (*)], sowie die Anrufung zu Eingang :

« Sei gegribst (yo2pe), El-Phaturiel, der Kraft verleiht,

der den Engeln (&yyerog) die Stimme (-gwvy) verleiht !

Sei gegriifit, Adonai, sei gegriifst, Eloi, sei gegriht, Abraxas,
Sei gegriibt, Jothael, sei gegriist, Mistrael, der das Gesicht des Vaters
gesehen hat. Anrufung. In der Kraft des Jao! ».

1. XLVIIl; X ; LXI, 5-7; XIV, 7.8. 50f,

2. §§ 13. 228,

3. Annales du service 27, 62.

4 S. 138 Anm. 2. 15
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In der Gestalt des Bathuriel glauben wir einen alten gnosti-
schen Aon wiederzuerkennen (§ 48) ; Jao, Adonai, Eloi, Abraxas
fithren in die Liste der sieben groBen Aonen (§ 43 ff.) zuriick.
~ Altes synkretistisches Gebet zeigt am schonsten das Ritual

XIV:

T1f.: « Ich rufe euch an (napaxadety) nebst euren Namen und euren
Kraften und euren Bildchen ({$3tov) und eurén Amuletten (quiaxntfpiav),
dab ihr jeglichen Ort (témog) verlasset, an dem ihr euch befindet, und
daB ihr zu mir an den Ort (16mog) kommet, an dem ich mich befinde,
und dak ihr tber mein Opfer (Bustx) herabkommet, das vor mir liegt » ;
19ff. : « Ich beschwiore dich heute bei den drei Dekanen (Benavée),
stark in ihrer Kraft, die ich zu beschworen pflege, denen ich nicht
ungehorsam sein kann ...»; 25ff.: « Ich rufe dich an (rapaxadeiy),
daB du jeglichen Ort (ténog) verlassest, an dem du dich befindest, ...
und auf die Erstlinge (4napy#) des Oles ... herabkommest, dab es mir
werde eine Grindung zu jeglichem Werk, woran ich Hand anlege, es
auszufithren ! » ; 281F. : « Ich beschwore dich bei deinem grofien Namen,
dab ich handle gemidf den Aussprichen meines Mundes und daf du
erfullest die Weisungen meiner Hand und alle Anrufungen (dmoloyle)
meiner Zunge ... Denn ich habe deine Fasten (vnoteie) und deine Rei-
nigungen (?) vollzogen ..., habe dir in Reinheit Weihrauch geopfert,
deinen Dienst versehen ..., daB ihr euch herabneiget auf ... und auf
das wollene Kissen ..., daf sie mir gereichen zu jedem Werk, woran
ich Hand anlege ».

381f. : « Ich beschwire euch heute ..., daB ihr euch wirdigt (xas-
agoty), den Ort (témog) zu verlassen, an dem ihr euch befindet, u‘n\d auf
den Becher Wassers herabzukommen, der vor mir steht. Erfillet ihn
mir mit Licht siebenmal mehr als die Sonne und der Mond ! Liebet (?)
meine vergotteten (&moBedhtng) und fernschauenden (¢mabBewplote) Au-
gen! Reget euch, daf ibr mir alle Geheimnisse (uotfipiov) offenbaret,
nach denen ich durch euch suche. Ich beschwore euch bei dem grofen
Namen des Vaters, dessen Name ist Aio Sabaoth .. , daB ihr heute
mir herabkommet auf den Becher Wassers, der vor mir steht. Erfullet

§§ 385-387 Bruchstiicke magischer Liturgien. 227

ihn mir mit Licht wie Sonne und Mond siebenmal mehr, liebet meine
fernschauenden (&mofewplotyc) Augen. Reget euch, offenbaret mir alle
Geheimnisse (wotfiptov), nach denen ich suche . .. »

90 ff. : « Ich beschwore euch und eure Namen und eure Kleider und
eure Orte (wnog), an denen ihr euch befindet ..., kommet auf meine
rechte Hand herab. Veranlasset (xafiotdve), dab (die Kraft ?) des
GroBen unter euch sich darauf niederlasse. Lasset weit werden die
Weite, leuchtet herab bis auf seinen Grund wie Sonne und Mond sie-
benmal mehr. Lehret mich alle Dinge, wonach ich durch euch suche,
verborgene und offenbare ! ».

Von den christlichen Texten aus gesehen erscheint XLIII
recht fremdartig. Der allgemeine Charakter des Stiickes ist
Anrufung und Gebet, neben starken Entlehnungen aus Apoka-
lypsen. Seine gebetsméfigen Anrufungen sind groBenteils nicht
von dem Gebet der Kirche aus erklirlich, wohl aber konnten
sie in synkretistisch-gnostischem Gebet ihren Platz haben. Es
kommt in diesem Text nur der allgemeine Wunsch zum Aus-
druck, vor Dimonen gesichert zu sein und die Erfillung aller
Anliegen zu erreichen. So fehlt ein Anhalt, aus welchem spe-
ziellen liturgischen Gebiet fremder Kreise die Gebetsanrufungen
stammen konnten. Solche haben ja auch in dem Privat- oder
Notgebet ihre Stelle.

Am meisten reizt der gnostische Traktat Rossis zum Quellen-
studium. Doch vorliufig ist das Urteil dartiber sehr schwer,
solange sich nicht die Apokrypha nachweisen lassen, die so
ausgiebig benutzt werden. Fiir groBe Teile brauchte man keine
direkte Gebetsvorlage als Quelle anzusetzen, wie z. B. fiir die
Beschworungen XLVII, 14, 2-15, 21. Dort sieht es so aus, als
ob der Verfasser des Textes eine Apokalypse zur Hand genom-
men und deren einzelne Erklirungen zu Anrufungen umgemo-
delt hatte. Indes benutzt er in dem Abschnitt 72, 17-13, 22 die
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Angaben der biblischen Apokalypsen in der kirchlich-liturgischen
Form, und so muB mit der Moglichkeit aufserkirchlicher Litur-
gien in dem Stiick iberhaupt gerechnet werden.

Aus dem Rahmen des ganzen Gebeles fallt 3, 21-5, 12 heraus.
Der Wir-Stil verrat dieses als ein Gemeindegebet. Keinesfalls ist
das Wir auf Rechnung des Kompilators zu setzen, der sonst
durchgangig in der Einzahl betet. So ist es wahrscheinlich, dafs
er dieses Stiick aus einem Rituale tibernommen hat. Abgesehen
von der etwas zweifelhaften Rolle, die der angerufene Gott den
Engeln gegentiber spielt (man kann zweifeln, ob er der erste
der Engel in der Reihe oder vor allen Engeln iiber der Reihe
ist), ist der Hinweis auf die Rolle Gabriels bei dem Durchgang
des Lichtchristus durch die Himmel (§ 31 ff) ein Hinweis auf
den gnostlischen Ursprung dieses Stiickes.

Durch Amélineau ist die Frage aufgeworfen, ob das Stiick
den Charakter einer gnostischen Initiation hat ('). Der Text
bittet um Schutz wie viele andere, die darum doch nicht Initia-
tionen sind. Das Bild des Erzengels darf man auch nicht fir
eine Abbildung des Einzuweihenden erkliren, wie Amélineau
es tut (3), und schlieBlich ist sein Vergleich mit den mystischen
Taufen der Pistis Sophia () nicht gliicklich. Er stiitzt sich hier-
fir auf das magische Ritual zu Eingang. Doch dieses ist bei
manchen unserer Stiicke vorhanden und nicht einmal auf die
Magie beschréinkt. Gerade in diesen Bestimmungen gleicht sich
der Magus den Gepflogenheiten seines Kultus an. Die Taufen
in der Pistis Sophia sind gnostische Kulthandlungen, die be-
schriebenen Riten haben dort in erster Linie einen religiosen,

1. Amivineau, Le nowveau traité gnostique de Turin, Paris 1895, 11.
2. Ib. 7.
3, Text 372f. ; ﬂbersetzung 27141,

§§ 389-391

in einem magischen Text aber magischen Sinn. Doch stehen
die Angaben gar nicht in dem Gebet selbst, das Gebet nimmt
auch gar keine Riicksicht auf die dort angegebenen Amulette,
sondern auf andere (§ 241).

Beziehungen au dem liturgischen und privaten Gebet
der Kirche

ANAPHORA-ZITATE. Hier sind zwei Tatsachen in Rechnung zu
stellen : erstlich haben wir koptische anaphorische Texte In
verschiedensten Formen, die zum Teil unverdsffentlicht sind (*).
Daher ist ein Urteil iiber Benutzung der Anaphora noch nicht
endgiltig zu fallen. Zweitens beginnen die Besegnungen ebenso
wie die Anaphora, wobei aber auf seiten der letzteren die Prio-
ritat liegt. Es 1aBt sich also nicht von vornherein sagen, ob die
Verfasser unserer Gebete Euchologien oder Anaphoren zugrunde
legen.

Withrend die Texte gewohnlich nach Erwshnung von Grof-
taten Gottes zu der Schilderung der Herrlichkeit Gottes inmitten
seiner Engelscharen berleiten und das Trishagion der Engel
ankniipfen, — soweit konnten sowohl Anaphora als auch Epiklese
als Quellen in Betracht kommen, — bringt XXXIII, 8 f. nach
dem Trishagion eine echte Uberleitung zu dem eucharistischen
Hochgebet : « Wahrlich, fiirwahr (&Anfdc), Gott, Pantokrator,
der Himmel und die Erde sind voll deiner Herrlichkeit ! ». Eine
solche Formel findet sich in der agyptischen Markusliturgie (%),
in der 4gyptischen () und abessinischen Jakobusliturgie (). Zu

1. Baumstarg, Saidische und griechische Liturgiedenkmdler, O. Chr. 111 2, 3794,
9. BrienTMaN 132.

3. Ib. 176,

4, Ib. 232.

Anaphora-Zitate. 229
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der Schilderung der Engelchore haben wir bemerkt, da8 wir in
unseren Formeln die Erwiahnung der Vieldugigen (§ 123) ver-
missen. Die hier geldufige Erwihnung der tausendmal Tausende
und zehntausendmal Zehntausende haben wir LXTX, 18 ; LXXI
angelroffen. Dies weist wieder auf Markus- und Jakobusliturgie
hin. ’ S

Das hier gebriuchliche Trishagion heifit: «... sind voll

~deiner heiligen Herrlichkeit ». Dieses heilig fehlt in LXXI,

wie in der Jakobusliturgie (*). Die Anrufung XXVIII, 57 éytog
dfdvatog stammt aus der Einfiigung in den Text, wie er im
Griechischen iiblich ist.

Bei dem Eingang von XXVIII fillt die Haufung der Anru-
fungen auf: « Vater, dyio¢, Heiliger, der im Heiligtum wohnt,
Schoner, Gott, Unsichtbarer, Unaussprechlicher, Herr, Gott,
Pantokrator, Gott der Gotter ». Hiermit kann man den Text
der Gregoriusanaphora vergleichen (%) : « der Unaussprechliche,
Unsichtbare, Unfafsbare, Anfangslose, Endlose, Zeitlose, Uner-
meBliche, Unerforschliche, Unveréinderliche ». Anscheinend bie-
tet XLV, 25- 1, 18 eine Bearbeitung desselben Gebetstextes :
« Herr, Gott, Pantokrator, Vater unseres Herrn Jesu Christi,
Gott der Gotter, Konig aller Konige, Unveriinderlicher, Unbe-
fleckter, Ungeschaffener, Unbesiegbarer, Morgenstern, starke
Hand, Gott der Gotter, Konig, der tber alles Macht hat, Glor-
reicher, Vater der Wahrheit, dessen Erbarmungen zahlreich
sind, der allein herrscht (&pyew) tiber alles Fleisch (c4pf) und
tiber alle Méchte (88ovola), Vater (unseres) Herrn Jesu Christi! ».

Derselbe Text XLV, 6 v, 1-23 scheint einen Teil der Oralio

1. Ib. 51
2. Buch der drei Liturgien 199,

§§ 391-394
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inclinationis ad Patrem zu benutzen, wie ein Vergleich mit dem

- Gebet der Cyrillusliturgie (') zeigen mag :

« Ein Gedanke yon Verleumdung (vataAadid), ein Gedanke von Eifer-
sucht und HaB und Feindschaft und Uberhebung und Prahlerei und
Ungehorsam und UnméBigkeit und Geldgier, der Wurzel alles Bosen,
und Hochmut und jegliche Verleumdung und jegliche schmutzige Ge-
danken und jegliche erukpia. Heilige Dreifaltigkeit (tpidc), verschone
einen jeden ..., reinige den Menschen von innen und aufien. Fithre
uns aus jeder quilenden Versuchung (metpaopéc), dab wir aus ihr her-
vorgehen und aus allen Gewalten (3vépyeia) des Teufels (3idBolog) und
allen Gewalten (8vépyewa) des Bosen (movnpés) und aus allen Nachstel-
lungen (éntBovAia) boser (movnpéc) Menschen ».

«... purifica hominem nostrum interiorem ... fugiantque a nobis
fornicatio et omnis cogitatio immunda ..., gloriatio et malum antiquum,
quod est superbia . .., timor ..., vana gloria . . ., invidia, homicidium,

dissensio et odium, ira et injuriarum recordatio. Fugiant daemones et
diabolus, propter eum, qui principes malitiae disjecit, et potestates tene-
brarum palam triumphavit. Omnes cogitationes malas et terrenas procul

" rejiciamus a nobis ...!»

An beiden Stellen beachte man die Verblndung von Stinde
und Teufel (§ 172).

Hywmnen und Litaneien. Das zweite Gregorlusgebet (XLVI,
10 v, 4-16) enthélt eine koptische Version des Troparions :
« Xpiotdg dvéotn én vexpiv », « Freut euch alle, ihr Geschopfe
ete. » (§ 110). Ein Zitat aus einem Liede iiber den Sieg Michaels
iiber den Drachen glaube ich oben § 142 nachgewiesen zu
haben. Kurze Andeutungen iiber den Tod Jesu gem&B Symbo-
lum und Schrift (§ 99) werden aus der Liturgie als aus der
néichsten Quelle stammen. _

Eine eigentiimliche Litanei bietet XLIII, 36-39 : <« Jesus.
Heiliger. Heiliger Paraklet. Heiliger Unsichtbarer (dépatog).

1. Rexavnor I 50f.
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Heiliger Brautigam (vopoiog). Heiliger Pantokrator ». Besonders
interessiert hier die Bezeichnung Jesu als Briutigam und Para-
klet (§ 87). Zwar als Privatgebet eingefiihrt, aber doch durchaus
liturgischen Gepréges ist die Litanei XXXIV, 7-12 : « Barmher-
ziger, Sohn des Barmherzigen! Mitleidiger, Sohn des Mitleidigen!
Loskaufender, Sohn des Loskaufenden! Guter (&yaféc), Sohn
des Guten (dya0ég)! Erretter, Sohn des (Erretiers) ! Verzeihender,
Sohn des Verzeihenden! Herr, der sein Gebilde (mAdopa) liebt !
Hirte, der seine Schafe weidet ! ».

Doxologien und Schlufiformeln. AuBer der gewohnlichen
trinitarischen Doxologie treffen wir die in der griechischen und
koptischen Liturgie hdufige Formel an: « elg natip dyog, elg
vidg dytog, Bv mveBpe dytov » (XXXIIL 1 ; XXXI, 39-41). XXX
beginnt mit dem Segen : « Sei gegriifit (yoipe), Vater! Sei ge-
griit, Sohn ! Sei gegriiBt, hl. Geist (nvedpa)! ». Es ist mit einer
weiteren Verbreitung dieser GruBformel zu rechnen (*). Unver-
sténdlich bleibt die Formel von LI : « Die Hohe des Vaters, ...
zu dem Sohn und dem hl. Geist (nvedpa) ». Einen liturgischen
Schlu8 des Vaterunsers bietet XXXIII, 27-28 : « Es bleibe
besténdig in uns dein hl. Geist (nvedpa)! Amen! ». Die gewoshn-
liche SchluBformel des Gebetes des Herrn findet sich XXXV
Ende: « Denn dein ist die Kraft und die Herrlichkeit in alle
Ewigkeit. Amen ». Einen schonen {rinitarischen Gebetsschluf
bietet XLV, 6, 6-28; 8, 6-12:

« Wir wollen unsere Augen zum Himmel erheben und ihn preisen
mit der Freude der Seele (uy#), indem wir ausrufen und sprechen :

1. Dies scheint aus einer Polemik hei Buchari Kitab 80 Bab 17 hervorzugehen.
Dort wird die Gebetsform o e er sl fe rwl & e rn...u gegen die
gebriuchliche abgelehnt, und es hat den Anschein, als ob die christliche Form der
Doxologie diesem von Buchari abgelehnten Segen zugrunde liegt (mtindl. Bemerkung
Baumstarks).

§§ 897-399 Privot-(Not)gebet. 233

 Herrlichkeit, Anbetung (wposudvnai) und Grobe gebihrt (mpénew) dir,

dem Vater und dem Sohne und dem hl. Geiste (wvetpa), die in einer
Einheit sind, und einer Einheit, die in einer Dreifaltigkeit (tptdc) ist.
Eine einzige Gottheit ist diesen drei Personen (bméotacig) und eine
einzige Herrlichkeit und eine einzige Herrschaft (4py) und eine einzige
Kraft und eine einzige Macht (8vépyet) und alle Kraft (2Eovsta) und eine
einzige Person (mpéowmov) und eine einzige Taufe (fdntiopa). Ein ein-
zi'ger Herr, ein einziger Gott : der Vater, der Sohn und der Geist
(mvedpe) ... Ehre und Ruhm und Grofe und Macht sei der heiligen,
wesensgleichen (Spootatag) und lebenspendenden Dreifaltigheit (tptdc)
jetzt und alle Zeit bis in alle Ewigkeit. Amen ».

Ein besonderes Geheimnis verkniipft der Kopte mit dem
Amen. Er kennt seine Bedeutung und iibersetzt es wie zuweilen
in der Liturgie mit: « Es geschehe! » (*). Die Zahlenmystik
errechnet seinen Wert auf 99 und schreibt demgemaf LIX, 12 :
(amun) po (). An die drei oder sieben Amen im Lichtschatze,
von denen die Pistis Sophia weiB (}), erinnern uns die drei
Amen von XXXVI, 15, die sieben Amen von XLVII, 12, 17;
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18, 15, die zehn Amen von XLIII; 36 ; XLVIL, 20, 20 (?), die

zwolf Amen 1b. 3, 18; 17, 16 ; 18, 2.

Privat-(Not)eEBET. Schermann spricht in seiner Dissertation (*)
von dem volkstimlichen Not- und Wunschgebet als Gebeten,
die teilweise in kirchlichen Gebetbiichern, teilweise aber auch
vereinzelt iiberliefert sind. Gerade bei ihnen sei der Kinschlag
ins Zauberhafte festzustellen. Geht meine Arbeit von dem Zau-

1. XXV, 40f. : 2a[un]n egle]ywm.

2, Iren. Haet. I 16, 1 (de Marcosiis) : « Sic igitur et numeros reliquos in drachma
qui sunt novem, in ove vero undecim, perplexos sibimetipsis, XCIX numerum gene-
rare : quoniam novies undecim XCIX fiant. Quapropter et Amen hunc habere dicunt
numerum ». &’ =1, p’ =40, ' =8, v' = 50.

3. S. den Index der Ubersetzung S. 292 5. v. Awmen.

4, Scuermaw, Diss. 35-36.
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berhaften aus, so wird die Zukunft noch lehren, welch ein Anteil

von den vorliegenden Texten in die eigentliche Volksgebets-

literatur zu setzen ist. - "
Offensichtlich beginnen einige Stiicke als privates Notgebet :

LXXIII : « Ich elende, ungliickliche (tadaimwpog) Siinderin rufe zu dem
Herrn ».

LXVI: « Herr, du bist es, der die verborgenen und die offenbaren
(Dinge) kennt ! Du wirst mir Recht schaffen ... ».

LXIX : « Ich armes, verwitwetes (-yfpa) Weib (und meine) verwaisten
(-8ppavag) (Kinder) . .. ».

LXXI : « Ich, NN, arm (tedaimwpog) und elend, ich flehe, ich rufe an
(maparadely), ich gieBe meine Bitten und mein Flehen aus vor
dem Throne (6pévog) . .. ».

Ein bestimmter Notruf kehrt verschiedentlich wieder :

XL, 49-55 : « So mogen diejenigen werden, die daliegen und ..., indem
sie vor mir zittern, (wie) ein jeder, der deinen heiligen Namen
haBt, indem sie sich fiirchten und sagen : * Sie haben keinen
Herrn zur Hilfe (307fewx) ’ ; vielmehr (&AX&) mogen sie sagen :
¢ Gott, unser Konig, ist im Himmel ! Amen. Amen. Amen ».

XLII, 60-62 : « Sie sollen nicht sagen : ¢ Sie haben keinen Konig .
Wahrlich, o Herr, du bist in Ewigkeit ! ».

XLVIL, 3, 13£.: « Sie sollen nicht sagen: ¢ Wo ist sein Gott? * Mogen
sie zittern und flichen vor mir insgesamt ! ».

Es will fast scheinen, daB diese Variationen des Schriftwor-
tes : Non dicant gentes : ubi est deus eorum ? mit dem Oxforder

liturgischen Papyrus, Fragment A (') zusammenhéngen.

PARADIGMEN UND ANRUFUNGSREIHEN.

Ein wichtiges Mittel zum Studium der vorliegenden Texte
bieten die Anrufungsreihen. Sie geben einen Einblick in den

1. De Punier, Le nouveow papyrus liturgique & Oxford (Extrait de la Revue

Bénédictine, janvier 1909) 8,
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Aufbau der Gebete. Uraltes, von der Synagoge iitbernommenes
Gut liegt in den Paradigmengebeten. Die Beispiele finden sich
aber von dem Kopten zuweilen in iiberraschender Weise abge-
wandelt, das Gebet um Rettung seiner selbst in den Fluch gegen
den Feind verkehrt. Alles dies erforderte wohl genaueres Stu-
dium, zumal hier auch Zusammenhinge von Gebet und Bild
sich zeigen.

Erklirung des Paradigmengebetes. Man gehe von den
Aufstellungen Baumstarks (') aus: « Das Wesen der — am
besten etwa als Paradigmengebet zu bezeichnenden — Gebets-
weise liegt darin, daB — mindestens von Haus aus — im
Rahmen inhaltlichen Bittgebetes und mit starker Neigung zu
formal litaneimaBigem Aufbau mehr oder weniger umfangreiche
Reihen von Beispielen gottlicher Gebetserhorung und Wunder-
hilfe aus der Vorzeit angefiihrt werden ».

Alttestamentlichen Psalmen ist es eigentiimlich, fiir Gebete
in der Not mit der Darstellung der gegenwértigen Not und der
Ankiindigung, wie man im Fall der Rettung sich benehmen
werde, einen mehr oder minder ausgedehnten Hymnus zu ver-
binden, in dem Gott an frithere GroBtaten seiner Allmacht im
allgemeinen und seiner Rettung im besonderen erinnert wird.
Daher kann es keine feste Grenzen geben zwischen hymnen-
oder litaneiartigen Anrufungen, wie sie sich in Preisliedern zur
Verherrlichung Gottes schlechthin und in dem Notgebet finden.
So erklirt sich die Sachlage, die Baumstark (*) bespricht, wenn
er das eigentliche Paradigmengebet mit einem shnlichen Typ im

1. Bauvmstarg, Paradigmengebete ostsyrischer Kirchendichtung, 0. Chr. NS
Bd. 10-11, S. 1-32. Das Zitat ib. 2.
2. 1b. 1.2, '

400
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Dank- und Lobgebet vergleicht : « Nur allméhlich verschwimmt

mitunter die Grenzlinie nach dem am reinsten durch das Ideal-
formular der AK VIII vertretenen Typ des eucharistischen
Hochgebetes zu, der einen é#hnlichen historischen Inhalt ohne
litaneiartige Gestaltung der Form vielmehr dem Dank- und
Lobgebet einordnet ».

Als allgemeiner Grundgedanke ist zu betonen : Gott, der sich
in den und den Fallen machtig erwiesen hat, moge sich auch
in den gegenwirtigen Anliegen segnend, helfend oder strafend
méchtig zeigen. Der Nachdruck ist auf die Herausstellung

besonders beliebter Typen zu legen, die, in Auswahl und Kom-

position keineswegs starr, in der Ausdeutung verschiedener
Auslegung fihig sind. Im folgenden muB man mit koptischer
Verdrehungskunst rechnen, die an sich ja unerfreulich, zugleich
aber ein Beweis ist, daB in verkehrter Anwendung das Zeugnis
fir Benutzung festgeprigter Gebetstypen gegeben ist.
Vorgénger in der Behandlung der Gebetstypen haben 8‘df die
Beziehung zwischen Gebet und Bild (*) hingewiesen. Hiermit
mochte ich die Beziehungen der Gebetsanrufungen zu der Dar-
stellung des inmitten seiner Engel und Heiligen herrlich thro-
nenden Gottes (Majestas Domini) verbinden und so beide Reihen
der Beziehung von Bild und Gebet zusammen fassen : in dem
Paradigmengebet erscheint der in Machttaten der Hilfe und
Strafe sich herrlich erweisende Gott, und in Anrufungsreihen
der inmitten der Engel und Heiligen herrlich thronende Gott.
In unseren magischen Gebeten erhélt die Verwendung der

1. Karr Micuer, Gebet und Bild in frihchristlicher Zeit (Studien iber christ.
liche Denkmaler von I. Ficker), Leipzig 1902, 7ff. ; Tn. Scuerman, Die griechischen

Kyprianosgebete, 0. Chr. III, 1903, 303ff. ; Bavnsrark, Die Karolingisch-Roma-
wische Majestas Domini und orientalische Parallelen, O. Chy. 3, Serie I, 2 242..

260.
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feststehenden Paradigmen eine besondere Note, auf die Baum-
stark schon hinwies (') : « Im Bereiche auBerliturgischer Volks-
frommigkeit aber nimmt ein fiir besonders wirkungsvoll gelten-
des Gebetswort nur allzu leicht einen theurgischen Zug an.
Dementsprechend gleitet die Form des Paradigmagebetes in den
Bereich des Zaubergebetes hiniiber ».

Paradigmen im Lobpreis. Wir konnen in unseren Gebeten
feststehende Reihen aufweisen, in denen die GroBtaten Gottes
bei der Schopfung, bei der Fiithrung seines Volkes und seiner
Heiligen und bei der Erlosung erscheinen.

XL, 67.77: « Der das Meer (8dracon) durch seine Kraft geschlagen hat,
da zogen sich seine Gewdsser zuriick ».

XLVII, 4, 13ff.: « Der die Erde auf den Nun gedeckt hat,
der den Himmel wie ein Gewdlbe (xapdpa) aufgehtingt hat,
der das Fundament des Himmels und der Erde fest gegriin-
det hat, '
der die 14 Firmamente (otepéwpa) befestigt hat .. .,
der die Gestalt (mpéowmav) Gabriels angenommen hat ».

XLV 3v, 820 : « Der sein Volk (Aaég) aus dem Lande Agypten her-
ausgefithrt hat mit starker Hand und erhobenem Arm,
der Pharao und sein ganzes Heer geschlagen hat,
der mit Moses auf dem Berge Sina gesprochen hat,
da er sein Gesetz (vépag) und seine Vorschriften (rpéotaypa)
den Sohnen Israels gab,
der sie mit Manna speiste ».
LXIX, 9-16 : « Der den ersten Menschen Adam geschaffen hat,
der herabgeschaut hat auf das Opfer (Bucfe) Abels ...,
der bekranzt hat den Stephanus, den Erzmértyrer (pdptop) ...,
der Noe aus den Wassern der Sintflut (xataxduopée) gerettet
hat,

1. Paradigmengebete 5.

401

402

403



404

238 X1V. Magisches und religiéses Gebet. §§ 403-404

der Lot aus Sodoma herausgefiihrt hat,
der gerettet hat ...,
der Daniel aus der-Lowengrube gerettet hat,
der dem Job Kraft verliechen hat, bis er alle Prufungen
(metpaapée) ertrug, die auf thn durch den Feind kamen,
bis er ihn durch seine Geduld (dnopovy)) besiegte,
der die (Gerechten) liebt,
den die Gerechten (3txatoc) wiederlieben ».
In der letzten Anrufung erscheinen zwar auch Typen, die wir
in dem Erhorungsgebet wiedertreffen werden, doch hat das
Ganze hier nicht den Charakter der Bitte um Erhorung, wie
gleich zu Anfang die Erwidhnung der Schopfung Adams zeigt,
sondern schlechthin des Lobpreises.

Paradigmen im Bitigebet um Segen oder Fluch. Besonders
beruft sich das Gebet um Fischsegen (XXX) auf das Beispiel
des Tobias und seines Engels sowie auf den reichen Fischzug
der Apostel durch die Giite des Herrn. Allgemeinen Anrufungs-
reihen gehoren folgende Beispiele an :

LXXTI:  « Der Jonas aus dem Bauche des Fisches (xfjtog) gerettet hat,
der die drei Heiligen (d&ytoc) im Innern des brennenden
Feuerofens bewahrt hat,
der Daniel aus der Lowengrube gerettet hat ».
Das alte Notgebet, dessen urspriinglicher Sinn ist : rette mich,
wie du gerettet hast den Jonas etc., wird hier unsinnig ange-
wandt, da der Kopte fortfihrt: Mogest du schlagen den NN'!
Richtig wird das alte Gebet in der beliebten Zusammenstellung
der drei Beispiele im Eusebiusmartyrium (') behandelt.

LII : <« Der Lot aus dem Verderben von Sodoma und Gomorrha
gerettet hat, errette ! ».

1. 0. Chr. 1915 NS IV 308,
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Sphinx vol. X () : « Wie Sodoma und Gomorrha » soll der Gegner ver-
flucht sein.
LXX, 15-21: « Wie du Sodoma und Gomorrha in dem Dréuen (3py7)
deines Zornes vertilgt hast, mogest du vernichten . . .!
Mogest du die Strafe Henochs an ihnen vollziehen !
Wie das Blut Abels gegen seinen Bruder Kain geschrieen
hat,
so moge das Blut dieses Ungliicklichen (tadainwpog) schreien,
bis du ihm Recht schaffest vor ...!».
« Die Strafe Henochs » bleibt unversténdlich. Aus den syrischen
Paradigmengebeten (*) geht hervor, in welchem Sinne Henoch
in solchen Texten genannt zu werden pflegte. Henoch war Gott
wohlgefillig und wurde entriickt, aus den Leiden dieser Welt
befreit. Es sollte also gebetet werden : erhore mich, wie du den
Henoch erhort hast, da du ihn entriicktest. Die Vorlage des
Fluchtexles wird also Lot, Henoch und Abel als Erhorungstypen
verwandt haben. Die Umformung zum Fluch ist dem Kompilator
bei dem Beispiel des Henoch aber nicht gegliickt.

Zu bemerken ist weiter die Form : Wie du den NN gestraft
hast, so mogest du (meinen Feind) strafen ! Dies entspricht der
uralten Gebetsform : Rette mich, wie du gerettet hast den ...!(%)
Man ziehe auch den Vers LXIX, 25f. hierher : « Schlage

(matdooew) ihn, wie du geschlagen hast (matdooew) im Lager

* (mopepfodd)) der Assyrier in einer einzigen Nacht 185.000 Mann!»

Auch hinter diesem Fluch steckt ein alter Erhorungstyp, wie
die syrischen Texte zeigen (*): « Deus, qui liberavit Ezechiam
sociosque eius et Hierosolyma eripuit ab Assyrio ».

1. Asrore Priieeriny, Piccoli testi copto-sw’idici del Museo archeologico di
Firenee, Sphina, vol. X, fase. III-IV, Nr. 5645.

2. Paradigmengebete 26 (Nr. 12),

3. Ib. 11.

4, Ib. 23,

405
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LXVI, 25ff. : « Bringe auf sie alle Leiden Jobs,
zéhle sie dem Judas zu am Tage des Gerichtes,
mach sie denen gleich, die gesagt haben : Sein Blut komme
ither uns bis in das dritte Geschlecht (yeved) !
Mach sie gleich dem Kain, der seinen Bruder Abel getotet
hat! ». »
Die ‘Beispiele des Job und des Abel sind als Umkehrung des
Erhérungstypus erkenntlich, doch weiterhin zeigt sich selbst-

stiindige Arbeit des Kompilators.

Anrufungsreihen. Von der Herrlichkeit des inmitten seiner
Engel und Heiligen glorreich thronenden Gottes ist auszugehen.
Hieraus ergeben sich besondere Reihen, in denen der Mensch

sich die Herrlichkeit Gottes vorstellt, wenn er sich lobend und

Hilfe suchend zu Gott wendet, oder um von dem Herrn Segen
oder Fluch zu erlangen. Hier greift wieder die Wechselbeziehung
von Gebet und Bild ineinander. Ich muf mich begniigen, darauf
hinzuweisen, wie wohl das Bild von der Majestas Domini ()
den #uBeren Rahmen fiir viele unserer Gebetstexte abgegeben
hat. Ein solches Bild gestattet dem Kopten 1in seinen Gebeten
mannigfache Variationen und Einschiibe passender und unpas-
sender Art. Ein solches erscheint zur Erklarung der vorliegenden
Texte naheliegender als ein bestimmter Gebetstext, von dem
etwa die verschiedenen Reihen abzuleiten wiren. Wollte man
einen bestimmten Gebetstext als Grundlage suchen, so kime
man auf das "Afwov nai 3ronov-Gebet (vgl. etwa den Text der
Jakobusmesse). Doch da dieses in allen moglichen Variationen,
bei allen moglichen Gelegenheiten der Liturgie angewendet wird,
fihrt ein solcher Erklérungsversuch nicht weiter.

In unseren Texten kann man die Reihen in drei verschiedenen

1. §§ 112118,
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Stadien aufzeichnen : entweder begniigt der Text sich mit der
liebevollen Anfiihrung aller derjenigen Engel und Heiligen, die
die Herrlichkeit Gottes umgeben, wie es ja im erwshnten Text
des "Aktov nal Slnouoy auch geschieht, oder Gott wird bei den
einzelnen hier aufzuziihlenden Gestalten beschworen, oder diese
Gestalten werden neben Gott als selbstindige Spender von
Segen oder Fluch angerufen. Da Konsequenz nicht gerade die
Starke des Kopten ist, darf man nicht erstaunt sein, wenn der
Kopte diese verschiedenen Weisen miteinander vermengt und
schlieBlich auch Gestalten aus der ganz andersartigen Paradig-
menreihe dazwischen schiebt. Sehen wir daraufhin uns die
einzelnen Gebete an.

XL, 35 ff. nennt bei dem Thronenden alle Geister,

42 ff. geht in die Beschworungsform tiber : « Durch die Kraft
der 24 Altesten »,

61-65 wahlt wieder im AnschluB an das Trishagion die
Beschreibungsform und schildert Gott auf den Cherubim und
den vier Tieren,

- 671. mischt ein Paradigma des Erhorungsgebetes dazwischen

(Durchzug durch das Rote Meer),

71-79 ist Wiederholung von 61-68,
81-103 fihrt bei Erwahnung der Erzengel anderweitig aus-
gebildete Schutzengelgebete ein. -

XXVIIT gibt nach der Beschreibung der Herrlichkeit Jesu,
des Pantokrator,

1526 eine erweiterte Schilderung der Herrlichkeit mit den
Cherubim und Seraphim,

41 wendet sich direkt um Schutz an die Engel,

43-56 bringt Engelgebete wie XL, 81-103.
16
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LXX hat die beschreibende Form gewahrt, nennt Gott inmit-
ten der Cherubim und Seraphim, der vier Tiere und der Erz-
engel.

LXXI fihrt erst die Beschreibungen an wie im “Afwy xal
Slrnawov-Gebet, wendet sich dann mit der Aufforderung, strafend
einzuschreiten, an die vier Tiere, (den Leib) und das Blut Christi,
die 24 Presbyter, schiebt dann aus der Reihe der Erhorungs-
paradigmen den Jonas, die drei Knaben, Daniel in der Lowen-
grube ein, ruft weiter die Erzengel einzeln an, kehrt endlich in
die Form des Hymnus zuriick und preist den Vater, den Sohn,
den hl. Geist, den Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs, den Gott

der Engel, Erzengel, Seraphim und Krafte, den, der Himmel »

und Erde, Sonne, Mond und Sterne nebst den Menschen
geschaffen hat.

XXXIV verwendet die Anrufungsreihen mit der jeweiligen
Aufforderung an Gott : « Sende mir den NN, daf er segne diesen
Becher ...!». Genannt werden die 24 Presbyter, die vier Tiere,
die sieben Erzengel, die 144.000 von Herodes gemordeten

Kinder, die drei Knaben im Feuerofen (aus der Erhorungsreihe

eingeschoben), die Bekenner, die zwolf Apostel.

XLVII zeigt die groBte Mannigfaltigkeit.

1, 1-12 eine hymnenartige, anscheinend verkiirzte Einfithrung,

1, 12- 3, 16 direkt an die Engel gerichtete Anrufungen,

8, 18 -5, 12 bringt nach dem einleitenden Trishagion einen
Hymnus, der mit der Formel « Wir verherrlichen dich » jeweils
die verschiedenen Anrufungen einleitet. Er wendet sich an Gott,
seine Heiligen alle, den Ersten des Himmels und der Erde, den
Ersten der Cherubim und Seraphim, der vor den Engeln und

§ 412 Anrufungsreihen. ' 243

Erzengeln da ist, der vor den 14 Firmamenten da ist. Es
schlieBen sich Erinnerungen aus der Schopfung und Erlosung
an. Dann aber werden direkt gepriesen Himmel, Erde, Mond,
Sonne und alle Sterne. Das letztere sieht wie eine offenbare
Umkehrung des Lobpreises des "Afioy o 3txawov-Gebetes aus
und erinnert an den Text aus der J akobusliturgie: « Dich preisen
die Himmel der Himmel und all ihre Macht, Sonne, Mond und
der ganze Chor der Gestirne, die Erde, das Meer und alles, was
in ihnen ist ! » (1), ‘

7, 1-8, 19 leitet die Formel « Ich beschwore dich ... » eine
Reihe von Anrufungen ein an drei Gestalten inmitten der vier
Erde und Himmel tragenden Séulen, an vier Engel auf den vier
Séulen, an Bathuriel, die vier Ecken und 14 Firmamente, an
die Lichtwolke vor dem Vater.

8, 19-13, 22 liegt die gewshnliche Anrufungsreihe zugrunde :

8, 19 Herr, Gott, Pantokrator,

9, 5 1. grofer, einziger Gott, der innerhalb der sieben Vor-
hénge ist,

9, 7. der auf seinem heiligen, glorreichen Throne sitzt,

9, 18-20 der die Himmel anblickt, so daB sie erzittern, der
die Erde anblickt, so daB sie sich spaltet,

9, 22 . der in der Hohe sitzet,

10, 4 1. der auf den Cherubim sitzet.

10,5 - 11, 19 folgen andersartige Anrufungen,

11, 19 kehrt der Text zu den gewohnlichen Formen zuriick,
die durch den Ruf « Ich flehe dich an, Gabriel, bei . .. » einge-
leitet werden. Es sind aufgefihrt ,

11, 20-25 der Name des Vaters, seine Herrlichkeit, die sieben
Engel,

1. Sror¥, Griechische Liturgien 104,
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12, 1-7 Thronengel,

12, 10 sieben zu Diensten bereite Erzengel,

12,19 - 13, 22 die Herrlichkeit des Thrones : Flammenthron,
Feuerrdder, vier Tiere, zwei Seraphim mit sechs F ligeln, die
das Trishagion singen. Weiterhin wird die Form « Ich rufe dich
an, Gabriel, bei ... » beibehalten, doch aus einem Apokryphon
werden fremde Attribute herbeigezogen.

18, 23 steht die Einfithrungsformel zum letzten Mal. Bemer-
kenswert ist hier 18, 121f. : die siehen Augen des Vaters, die mit
seier Thronherrlichkeit auch in der Bibel zusammenhéngen ;

19, 9-17 24 Engel, die bei den 24 Presbytern stehen, und

20, 7-15 24 Erzengel des Leibes des Jao Jecha, Dubletten in
apokalyptischer Spielart zu den biblischen 24 Altesten. Bei den
beiden letzten Gruppen beachte man, daB die Anrufungsform
wechselt, daf diese Engel jetzt direkt angesprochen werden.

NAMEN- UND SACHREGISTER

Die Zahlen bezeichnen die Paragraphen. m. N. = magischer Name,

Abel 403, 406.

Aberglaubisches Gebet 2911T.

Aberselia 19, 340.

Abgarlegende 94-98, 376.

Abimelech, athiopischer Kammerer 181,

aprovadovaiBe 201.

Abraham, Patriarch 192 Anm.

Abraxael (Engel) 45.

Abraxas, Namenﬁberlieferung 203. Aon
41. Einer der sieben Engel 45. Abra-
xas-Jesus und Abraxas-Sabaoth 22.

Abwaschen und Trinken der Schrift 286.

Acherusischer See 155f.

Adamas, Aon 25, 35, 47, 252.

Adamlegende 83f, 121,

Adler, iber dem Haupte des Vaters 67.

Adlergesicht, Throntier 221.

Adona-el, Engel 137.

Adonaeus, Aon 36.

Adonai, Aon 43, 46. Gottesname 217
Adonai-Eloi, Aon-Engel 136.

Adonai-el, Engel 45.

&yveto s. Reinheit.

aypoppe xapapt, Nameniiberlieferung 202.
Dekandamon 75,

Agrippas, drei Démonen 17.

*AMiBew, gnostischer Aon 25.

Altar des Himmels 52.

Alteste, vierandzwanzig, s. Presbyter,

adgo (Aewy puvy avyp) 222.

Amen, Zahlenwert = 99, drei, sieben,
zehn, zwdlf Amen 398.

Amente 247.

Amulette, allgemeine Betrachtung 280-
84. Vorschriften fiir ihre Anfertigung
285-88. Das A. bei der magischen
Handlung 289f. Das A. im heidni-
schen Schutz- und Heilzauber 311,
im Dienste der Gétter 312, Stellung
der Kirche zum A. 355f. Rein christ-
liche A.-texte 357-60. Beschreibung
der A.-bildchen 361-71.

Anabael, Name Jesu als Richter 49.

Ananael, Erzengel 40.

Ananias, Gefahrte Daniels 228.

Anaphora-Zitate 390-94.

avdptyo Christi 369.

Angesicht, Engel des A, 66, 77.

Anrofungsreihen 407-12.

Anthropomorphismus in der Schilderung
des Vaters 64ff.

Anthropos, gnostischer Aon 25 ; cf. 35.

*Avuneipevag, Name des Satans 166.

Antiochia 60, 156.

Antipathie, Gesetz im Zauber 184.

Anup, Apa, in einer Olsegnung genannt
3179.

Aonen, die sieben Planeten 43-46. Erin.
nerungen an einzelne Aonen 47-50.
S. Abraxas, Gnosis.

Apalaph, Spukgestalt ? 340,

amonwtdataotg Thvtmy 161.

amoAoyiar = Ephesia grammata.

Apostel, im Verkehr mit Jesus 88ff. Le.
genden 183, Ihre Namen im Zauber
360, Apostelthrone 67, 79,
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Arimiel 43f.

Arm Gottes 70.

Arnael, Erzengel ? 45, 137,

Asmodaeus 143.

Asuel, Erzengel 45, 136f.

Athanael, Finger Gottes 70,

aBdvatog 392,

Athonas, magischer Name des Gabriel
224. Dekandimon 42.

Atiologie der Krankheiten 304.

Auge, das bose 20. Sieben A. des Vaters
66. Augenleiden 353,

Authronios, Engel 45,

Abroyevhe, Aon 25, 35f,

Azael, Engel 137.

Azarias, Gefshrte Daniels 228,

Azasel 230 Anm. 3,

"Aftoy nerl dimoov-Gebet 407, 410, 412,

aw, Name des Lammes 145, 367,

BaxAcapeg 204.
Bael, m. N. 77.
Bainchooch, gnostischer Aon 41, 138,
161f£., 205.
Baktamiel, Name Jesu 49.
Baktiotha, Name Jesu 49, 62.
Balsamos, Engel 45, 137.
BapBopowd 212,
Barbaruch, Elementardamon 16.
Barbelo, Mutler in der gnostischen Trias
251,
Barbelognostik 25.
Barpharanges, Aon 46, 136, 211.
Bathuriel, urspriinglich ein Kon 48.
Bauopfer 193.
Boppevepovy 210,
Bawit 113.
Becher der Kirche 53, 55, 57.
Bei der Schopfung der Seelen 72.
Befehl, magischer 372f,
Beifu8 (dprepiata) 271.
Beluch, Elementardimon 16.
Beés 9, 365.
Besessenheit 315, 354,

Beth, Betha etc., Liste der 24 Presbyter
146, 227.

prooBdvatog im Zauber 1884

Blararo, m. N. 77.

Blume bei der Schipfung 72.

BlutfluB, Brauche gegen 345,

Béser Blick 20, 194.

Bundeszelt 79.

Chamari-el, gnostischer Aon 41.

Cherubim 120-24. Namen der vier Thron-
tiere 221.

Christus, gnostischer Aon 25, 61f. Zu-
sammenstellung mit Aonen (Jao,
Jecha, Baktiotha etc.) 49. Seine
Herabkunft durch die Engel 31-34,
49. Mischgestalt 69,

~~—, der biblische Jesus und seine Apo-
stel 88, Er heilt Tiere 90ff. Descen-
sus ad inferos s. Héllenfahrt. Der
Eingeborene 86. Als Fisch und Fisch-
fanger 365. Als Richter 114. Der
Glorreiche, der « Lebende » (6 tav)
111. Christkénig 67. Der Weinstock
im Himmel 57,81. Christus-Seth 111.
Als Paraklet und Briutigam 87.
Hervorgang aus dem Vater durch
Hauch 69. S. Kreuz.

Christus- und Engelkult 85.

Communicatio idiomatum 84.

Daktylen, idaische 216, 233.

Sapvapeveng 216, 233.

D&monen, heidnische, ungenannte {2f.
Unterweltsdémonen 14f. Elementar-
geister 16f. Fabelwesen 18. Spukge-
stalten 19f. Krankheits-D. 171, 174f.
Magische Namen 201fF,

——, jlidisch-christliche, ihr Haupt 166,
Die untergebenen Scharen 167. Na-
men und Einteilungen 168f. Ge.-
schlechtsunterschied 170. Wirksam-
keit der D., besonders als Krank-
heitsgeister 171. D. und Stinde 172.

Register 247

Bund mit ihnen 173. Anwiinschung
der D. 174. D.-abwehr 175-77. Gebete
um Abwehr 318.

Daniel 403f.

David, der himmlische Psalmist 52, b7f,,
180.

——, eins der vier Lichter 44, b1. Engel
45,

Davides, Aon 36.

Davithe, Name des ebengenannten 36,
43, 53. Seine Sonderstellung (Jesus-
Engel-Davithe) 64.

Davithea 52, 54f., 246. Sein Zauberbild-
chen 363f.

Dekandémonen und -engel 37-42.

Demas, Schicher 103,

Diadem des Vaters 67. D. des Christ-
konigs 67.

Dialog in den Legenden 375,

Doxologien 397.

Drache im Nun 157, 166.

Drachengesicht 69.

‘Drei Jinglinge im Feuerofen 228, 404

Als Fieberpatrone 352.
Drohung 243-56.

Ebbael, Damon 365,

Echuch, Berggeist 16,

Edessas Gesandtschaft an Jesus (?) 93.
S. Abgarlegende.

Eisen im Zauber 187.

Ekoe, Dekandamon 42.

Elel, Engel 45.

Eleleth, eins der vier Lichter 36, In der
Liste der sieben Aonen 43f,

Elemas, in der Liste der sieben Aonen 45,
Vgl. Elymas.

Elementarddmonen 16f. Erzengel als Ele-
mentargeister 131-33.

Elias 100, 180.

Elilaeus, Aon 36.

Elisabeth, Mutter des Vorlaufers 179,
254.

Eloaeus, Aon 36.

Eloi, Gottesnamen 217. Eloi eloi lama
sabaktani 218. Eloi, einer der sieben
Aonen 45.

Elymas, Zauberer, in Jesu Kreuzesruf
verwendeter Name 218.

Engel 117-164. Wesen der E. 117. Klas-
sifizierung 118f. Triger des Thrones
120ff. Cherubim 120ff. Seraphim 123.
Vier Erzengel 125. Vier Lichter 126.
Sieben Erzengel 127-43. Ihr Wesen
und ihre Namen 127. Engelkataloge
128. Sieben Augen des Vaters 129.
Elementargeister 131-33. Als Schutz«
engel 134-37. Michael, Gabriel, Ra-
phael 138-43. Vierundzwanzig Pres-
byter gelten als Engel 144. Straf-
tatigkeit der Engel 148ff. Engel der
Linken 152f. Engel an eschatologi-
schen Orten 154-164. Gefallene Engel
s. Dmonen.

Entlassungsopfer 275f.

Epiklese 319-54 ; in verschiedenster Form
319. Christliche E. 320ff. Selbsténdig
gebaute E. 320. E. in Anlehnung an
kirchliche Formulare 324ff. Ol- und
Wasserweihe des Serapion von
Thmuis 321; des bohairischen Ri-
tnals : Ol der Katechumenen 322, im
Taufritual 325-27. Feierliche Form
der E. 329ff. Vergleich mit der Epi-
phanie-Akoluthie 330f. Beziehung
der magischen E. zur heidnischen
Zaunberschiissel 332. Erweiterte E.
333. S. Netzsegen, Brauche bei Ehe,
Krankheiten.

Ephesia grammata 233-41. Ableitung von
den iddischen Daktylen 233. Ge-
schichte der Ratselworte 230. Erkla-
rung durch Glossolalie 232, S. Vo-
kalreihen.

Epiphanie-Akoluthie 329f., 76.

eprriafon 209.

Erstgebilde (apynniaopa) 82, 142, 166.

Erstgeschaffene Engel 75.
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Erzengel 37-42. S. Engel.

Eschatologie, Tatigkeit der Engel in der
E. 148-64. Stratengel 148.53. S.
Acherusischer See, Euphrat, Feuer-
see, -flitsse, Jerusalem, ATORATAOTAGLG
THAVTOV.

Eucharistie 115.

Euphrat, Paradiesesfluf in der Eschato-
logie 157,

Evangelienanfinge als Amulettexte 359.

Exorzismus 31518,

Cayovpn 215.

Fabelwesen 18.

Fasten 262,

Festmachen gegen Kriegsgefahr 93, 348.

Feuerengel 117,

Feuerfliisse als eschatologische Orte 82,
159.

Feuersee als Strafort 160ff.

Fieber, Brauche gegen 349-52,

Finger Gottes im Zauber 70f.

Firmamente, vierzehn 76.

Fluchtexte 302,

Fruchtbarkeitszauber 339.

Gabriel, Beziehung zu den Planeten 38-
42. Der Lichtchristus geht in seiner
Gestalt zar Erde 32-34. Der Held des
Rossitraktates 142. Der Engel der
Verkiindigung 69, 141. In der Liste
der Erzengel 45f. Gesetzt tiber Ele-
mente 132, als Schutzengel 136.
Logos-Gabriellehre 142,

Gebet, magisches und religioses 372-412.
Charakteristika des mag. G. 872f,
Formen desselben 374, besonders
Dialogform 375. Magische Formel
als G. 375. G. vom Himmel 376.
Verfassergebete 377-382. Beziehun-
gen zum G. der synkretistisch-gno-
stischen Kreise 383-389, zum G. der
Kirche 390-412. S, Liturgien, Ana-

phorazitate, Hymnen und Litaneien,
Doxologien, - Privat-Notgebet, Para-
digmengebet, Anrufungsreihen, Epi-
klese, Exorzismus, Ddmonenabwehr-
gebet, -anwiinschungsgebet.

Geist, HI. 116,

Gestas, Schacher 103.

Gestirngotter 10,

Gewiander, himmlische 137.

Glossolalie 232.

Gnosis, Reste aus der G. 23-62. Trias
Vater, Mutter und Sohn 25.30. Der
Aon Christus 31-34. Jesus der voll-
kommene Mensch 35. Die vier gno-
stischen Lichter 36, Die sieben grofien
Aonen 37f. Dekandimonen 39-42.
S. auch Aonen, Lichter, synkreti-
stisch-gnostisches Gebet.

Gomorrha 404f.

Gotter, altagyptische 3ff. S. Horus, Isis,
Nephthys, Seth, Bés. Die iibrigen G.
8-10. Helios 10.

Gregoriusgebet 378.

Giirtel des Magus 263.

Haare und Nagel im Zauber 192,

Habin 4.

Hadesreise s. Héllenfahrt.

Hahn, Tier des Abraxas 22, 370. Opfer-
tier der Magier 278.

Harmos(i)el 36 Anm. 2, 44, 52.

Harmuser, Engel 45. Eins der vier Lichter
51.

Hauch und Stimme, Mittel der Schop-
fung 72. Hervorgang des Sohnes
durch den Hauch des Vaters 69.

Hebriische Sprache im Zaubergebet 230,

Heilige 178-83.

Heilpraxis, kirchliche und magische 314-
T1. S. Exorzismus, Epiklese, Amu-
lett.

Heilungszauber 301.

Heliopolis 5.

Helios 10,

\,
N\

Henoch, der himmlische Schreiber 182,
250. Im Paradigmengebet 405.

Hermukratos 44.

Himmel, sieben 77. Der H. hat vierzehn
Firmamente, wird von vier Saulen
getragen 77f.

Himmelsbriefe 376.

Himmelsfliisse 81.

Himmelsozean 159.

Himmelsstadt 163f.

Hsllenfahrt Jesu 107. H. Pauli 107.

Héllenwischter 109.

Homousie 116.

Horus 3.6, 8, 67.

Hund, Bindung des H. 249.

Hymnen 395.

Identifizierung mit Gottern 251-56.
Isis 3-7, 249, 255.

Isisknoten 263.

Isistempel in Habin 4.

Jak, Dekandamon 42, 75.

Jaldabaoth, Aon 28, 36, 47, 75.

Jao, Aon 36. Einer der sieben grofien
Aonen 46. Jao-Christus, Jao-Jecha
(Jesus) 49. Jao-Sabaoth, Gottesname
217. Engelname 46, 136,

Jecha, Lichtstern 49. Vgl. Jao-Jecha.

Jerusalem, himmlisches 56, 81, 163f.

Jesus, s. Christus.

Job im Paradigmengebet 403, 406.

Johannes der Taufer 179, 254.

Jonas im Paradigmengebet 404.

Judas Ischariotes 406.

Jungfrau, die gnostische 27f., 73,

Kaab, Dekandémon 42.

Kaesas, Dekandimon 42.

Kain 406.

Kammer (tapetov) des Himmels 31.
Kind, magischer Schutz des K. 347.
Kobhle fiir Raucherbecken 277.
Kolobium 365, 369.
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Krankheiten, Atiologie und Therapie 304.
Blutflug 345, sonstige Mutterleiden
346.  Kinderkrankheiten (Nabel-
bruch ?) 347. Die Fieberarten 349.
Augenleiden 353. Besessenheit 354,

Krankheitsdamonen 20 Zusatz. 171, 174.

Kranz des Vaters 67. K. des Engels (Ga-
briel ?) 371. Himmlische Kranze 137.
K. des Magus 264. K. zum Schutz
der magischen Schiissel 271.

Kreuz, griechisches 366.

Kreuzauffindung 106.

Kreuzeslegenden 99-106.

Kreuzesnégel 102, 229.

Kreuzesruf Jesu 100, 218.

Kreuzgloriole 365.

Ksas, Dekanddamon 42.

Kupfer im Zauber 187. Réaucherbecken
von K. 277.

Kutha-Jao, Gott der Hebrier (Jesus) 50.

Lampe im Zauber 268.

Lebensbaum, Bett vom L. 60.

Lebenswasser 68, 72.

Legenden als magische Gebete 374.

Legitimation, s. Identifizierung im Zauber.

Leinen-kleider 263. -docht 268.

Leontius, HI. 183-341.

Leuchter, sechzig im Zelte des Vaters 80.

Lichter, die vier (Davides, Davithe(a),
Eleleth, Harmuser) 36, 51-62.

Lichtschatz 249.

Lichtwolke 29, 73.

Ligatio der Potenz des Mannes 338.

Liebeszauber 4, 295, 308.

Litaneien 396.

Liturgien, magische 385-89.

Lot 403f.

Léwengesicht 221.

Machtzauber 296.
Majestas Domini 112f.

"Maria 178f. Gebet Mariae ad Bartos 254,

378, 380.
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Marmaru . . ., Aon 48.

Mirtyrer, vierzig von Sebaste 96, 183,

poanedit 214,

Mastéma 138, 166.

Matte 267.

Medizin und Magie 304-09. Koptische
magische Texte 306-09. S. Atiologie
und Therapie, Heilpraxis.

Menschengesieht, Throntier 221,

Michael in der Liste der Planeten (Ao-
nen)-Erzengel 39f., 45. Elementar-
geist 131f. Schutzengel 136f. Seine
Sonderstellung 188-140. Sekundar
eingeschobene M..legenden 139, 250-
255,

Mijak, Dekandamon 40, 42.

Milchsegen, Brauche fiir 344.

Misael, Gefshrte Daniels 228,

Misak, Dekandimon 42.

Mischgestalt 18. Christus ? 69.

Mixanther (Mischgétter), einer der sieben
grofien Aonen 45.

Mond, Bestimmung magischer Handlung
nach dem Monde 260. Im Zauber
wird der M. zurtickgehalten, s. Dro-
hung. Engel des Mondes 132, beson-
ders Gabriel 362 Anm, Cornua lunae
ib.

Morgenstern, Bestimmung magischer
Handlung nach dem M. 259.

Moses 180, 402.

Muttergsttin 25-29.

Mutterleiden, Brauche gegen 345f.

Namen, Macht des Namens 196. Der
wahre N. 198f. Der fremde N. 200ff.
Gottesnamen 217-19. Engelnamen
als Gottesnamen 219. Magische N.
der vier Throntrager 221f., der Erz-
engel 224, der vierundzwanzig Al-
testen 225f, der drei Jinglinge im
Feuerofen 228, der Kreuzesnéigel 229.

Nathanael, Finger Gottes 71.

Nephael, Engel 137.

Nephthys 6.

Noe 403.

Notgebet 399.

Nun (Unterwelt) 157, 166.

Offenbarungszauber 13, 292, 385 (XIV,
381F,, BOfY.).

Ol der Zauberlampe 268,

Opfer, blutige im Zauber 278.

Orans-Christus 365.

Orojael, eins der vier Lichter 36 Anm. 2
u. 3. 44.

Orpha, Leib des Vaters 64.

Orphamiel, Finger des Vaters 71.

odole im Zauber 188-92. Verbindung mit
einem Totendimon 188f. Usia eines
Toten 190. Usia eines Tieres 191,
eines lebenden Menschen 192,

obiapipipin 210,

Oxyrhynchos 365.

Palindrom 201, 209, 210.

Palmblatter im Zelt des Vaters'80. Als
Giirtel 263.

Paradies des Himmels 158.

Paradigmengebet 400-06.

Paraklet (Jesus) 87.

Pauli Hollenfahrt 107f.

Petri Schwiegermutter 89.

Pflanzen im Zauber 186.

Phao-Baktamiel, Name Jesu 49, 61.

Phukta, Namen des Weltenrichters 49,
62.

Pijak, Dekandémon 42, 75.

Plejaden 6, 248f.

Potenz des Mannes 338.

Presbyter, die vierundzwanzig 144-47.
Ihre Namen 225.27.

Priesterkleidung fir den Magus 263.

Privatgebet 399.

Protonike (Kreuzauffindungslegende) 106,

Psychopompos, Bainchooch-Michael als
Erloserengel 164f,

Puppe, stellvertretende im Zauber 193¢,
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Raguel, Erzengel 40, 44, 136.

Raphael, in der Liste der Planeten-Erz-
engel 39f,, 45. Als Schutzengel 136f.
Nach dem Buche Tobias 143. Als
Strafengel 149.

Ratselworte 230-41. S. Ephesia gramma-
ta, Vokalreihen.

Raucherbecken 277.

Rauchopfer 275-79.

Re, Mythus von R. 72.

Reinheit des Ortes 261, des Magus 262,
seiner Kleidung 263, der Zauber-
lampe 268, der Zauberschiissel 271.

M7 25.

Sabael, Engel 137.

Sabak, Dekandéimon 492.

Sabaoth, einer der sieben Aonen 36-46.
Name Gottes 217, Jao-Sabaoth s, Jao.

Saber, m. N, 77.

Sablan, Dekandimon 75,

Sachoralk, Dekandiamon 42, 75.

Sak, Dekandamon 42.

Saklas, Aon 36.

Salémités, die Pistis von Jao Sabaoth
156.

Salz, Mumiensalz, Kénigssalz 187. Zau:
berkreis aus Kénigssalz 266,

Sausiu, Engel 51.

Sappathai, Wachter der Unterwelt 107.

Saraphuel, Erzengel 40, 45, 136.

Satan 14, 166. S. Mastema, "Avtieipevog.

sator arepo tenet opera rotas 229.

Schacha, Dekandémon 42.

Schadenzauber 303.

Schicksalsgottinnen (potpat) 20, paoneAie
214.

Schlangen in Zauberbildchen (?) 361f,

Schlufformel, liturgische 397.

Schopfung 72-83. Opus dislinctionis et
opus ornatus 74. Lage des Vaters
vor der Sch, 73. Mittel bei der Sch.
72. Sch. der Engel 74, 82, des Him-
mels und der Erde 76-81, der Men-

schen 83. Erstgeschaffene Engel 75.
Schiissel, s. Zauberschiissel.
Schutzengel 134-47.

Schutzengelgebet 135f.

Schutzzauber 301,

Schwangerschaft, Brauche bei der 340f.

Sedekiel, Engel 137.

Seelenmischkrug 72.

Semijak, Dekandimon 40, 42.

Seraphim 120, 123.

ososyyny 211,

Sesenges-Barpharanges, Engel 46, 136.

Seth, Gott 3, 8. Bildchen 371.

——, Aon 36.

— —, alttestamentlicher 8, Seth-Christus
111,

Sieben Augen des Vaters 66, 129. Amen
398. Erstgeschaffene Engel 75. Erz-
engel 127-43. HI. Knaben von Ephe-
sus 183, als Fieberpatrone 351. Him-
mel 77. Thronwagen des Vaters 124.
Vorhéange des Thrones und Licht-
sterne davor 79.

Skarabaus 272.

Sodoma 403-05.

gopo yato 213.

Sorochata, Jesus als Richter 49.

Speichel aus dem Munde des Vaters 68,
72.

Sprache als Mittel im Zauber 195-256.
S. Namen, Ritselworte, Ephesia
grammata, Vokalreihen, Drohung,
Identifizierung.

Stephanus, Erzmértyrer 403.

Sternbilder 60.

Sternenkranz auf dem Haupte Jesu 247.

Stiergesicht, Throntier 221,

Suliel, Erzengel 39.

Sura, Tochter der Pelga 140.

Suriel, Erzengel 39f., 45, 136.

Sympathische Mittel im Zauber 184ff,

Syrianus 72.

Syzygienlehre 29, 36.

oppayic 241, 313.
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Tartaruchos 14, 109, 151, 247.

Téretog (Jesus) 35.

Temeluchos, Strafengel 149f.

Thaisara m. N. 77.

Thalamora m. N. 77.

Theriel m. N, 77.

Thesocha m. N. 77,

Thot 3.

Throel m. N. 77,

Thron des Vaters 57, 77, 81, 120-24.
Herrlichkeit seiner Feuerflisse 159.
Thronwagen 121, sieben 124, Vier
Throntiere 921,

Throne der Apostel 67.

Tiere, deren Usia im Zauber 191, Segen
und Fluch iber T. 335f, Mittel aus
dem Tierreich im Zauber 185.

Tobias 143.

Trance 279.

Trias, gnostische 25-30.

"Trinitit, ihre Behandlung in den Texten
63, 116, 397.

Trishagion 392,

Troparion 395.

Tybiwasser 270.

Uriel, Erzengel 135, 137. Strafengel 149.

Vater, sein Leib 64, Schof und Brust 65,
Haupt 66, Gewand 67, Kranz, Dia-
dem, iber dessen Haupte der Adler
67, Speichel 68, Hauch und Stimme
69, Arm und Finger 70f.

Vieliugige fehlen 123,

Vokale, ihre Beziehungen zu den Him-
meln und Planeten-Erzengeln 37-40,
67, Vokalreihen 236-39. Ihre Schrei-
bung 242. Traubenfsrmige Anord-
nung 366.

Volksmittel in der Medizin 306-09.

Vorhang vor dem Throne Gottes 75, sie-
ben V., 79,

Wagen der Cherubim als Thron Gottes
124, 123. Sieben W. 124 W. der
Sonne 247.

Wasser, flieBendes, immaterielles, Tybi-
2170.

Weinstock iiber dem Thron Gottes (J. esus)
57, 81.

Wir-Stil, Gebet im W. 388.

Wolke vor dem Thron Gottes 81. Licht-
wolke in gnostischen Berichten 28f,

Zadakiel, Erzengel 39.

Zauber, seine Arten (Theurgie, Magie,
Goetie, Pharmakie) 292-303. S. Of-
fenbarungszauber, Liebes-, Macht-,
Heil- und Sehutzzauber, F' luchtexte,
Schaden-Z.

Zauberbecher 273f.

Zauberformel 310.

Zauberkreis (Bannkreis) 177, 266.

Zaubernamen 196-229.

Zauberopfer 275-79.

Zauberritual 257-90.

Zauberschiissel 269-74, von Glas, henkel-
los 270. Mit Kkirchlicher Segnung
verbunden 332,

Zauberstab 264.

Zauberzwang 135, 289f.

Zaziel, Erzengel 39.

Zeit der magischen Handlung 258-60.
Die Nacht 258. Bei Aufgang des
Morgensternes  259. Bestimmung
nach dem Monde 260.

Zelt des Himmels 79,

Ziegelsteine, unter die magische Schiissel
zu legen 271.

Zoe (Eva), gnostischer Aon 29,

S. 16,5

21,15 1.
23, 19

27 Anm. 2
29, 25

36, 16

49, 27

61 § 106

68, 13

76, 16

84, 20
102, 19
205 Anm. 3
220, 21
222, 25

226, 22

BERICHTIGUNGEN

statt XXXII, 16ff.  lies XV, 16ff.

deleatur, Vgl. die Stelle im Ubersetzungsband.

statt XL lies XLIII.

statt 2apUOZHA  lies 2APLIOCHA.

statt 17 13ff. lies 11, 23ff.

statt XXX lies XXXII.

statt 18, 1ff, lies 17, 1ff,

Crum identifiziert das Gebet in der OLZ 1899, 21 als Gebet des Judas
aus der Kreuzauffindungslegende der Helena.

statt LVI lies XLVI.
statt LII lies LXII.
statt XXIV lies XXXI1V.
statt XVI lies XVIIL

ANKPATOP ist richtig zu erkliren als &xnpatoc ungemischt (Hinweis
von Crum).

Crum verweist zu unserm Text XLV auf Gregor von Nazianz bei
Migne PG 36, 7134 (OLZ 1899, 21).

EvriNcer, Bartos = Parthien ? (ZfSem VII, 1929, 214-216) denkt an
Tartus, bzw. Tortosa in Syrien.

statt « daf ihr euch herabneiget auf . . .» lies « daB ihr dse Augen
herabneiget auf . . . »,



OUVRAGES PUBLIES PAR LA FONDATION EGYPTOLOGIQUE
REINE ELISABETH

Thébes. La Gloire d’'un Grand Passé, par Jean Capart, avec la collabo-
ration de Marcelle Werbrouck. Un beau volume grand in-4° (25X 32),
luxueusement édité, contenant, outre le texte, 257 reproductions en
autotypie, dont 100 au format 18 X 24.

Thébes. The Glory of a Great Past, by Jean Capart, in collaboration
with Marcelle Werbrouck. Un beau volume grand in-4e (25 X 32),
luxueusement édité, contenant, outre le texte, 257 reproductions en
autotypie, dont 100 au format 18 « 24.

Les Temples de Karnak, fragment du dernier ouvrage de Georges Le-
grain. Avant-propos de Jean Capart. Un beau volume grand in-40
(25 X 32), contenant 270 pages et 163 illustrations.

Thébes. La Gloire d’'un Grand Passé expliquée aux enfants. Un album
22 X 30, contenant 48 pages et 40 figures dans et hors texte, couver-
ture en couleurs.

Thebe. De Roem van een Groot Verleden, aan de kinderen uitgelegd.
Een album van 48 bladzijden met 40 platen.

Thebes. The Glory of a Great Past. A little book for everybody. An
album of 48 pages and 40 figures.

Autour de la Pierre de Rosetie, par Camille Lagier. Un beau volume
mn-8° carré (18 X 24) de 160 pages sur beau papier vergé avec
11 planches hors texte.

Les Statues Vivantes. Introduction a I'étude des statues égyptlennes par
Mme Weynants-Ronday. Préface de Jean Capart. Un beau volume
in-8° carré (18 X 24) de xu - 204 pages imprimées sur trés beau
papier vergé.

Vie de Pétosiris, Grand Préetre de Thot, a Hermopolis-la-Grande, par
Emile Suys. Préface de Jean Capart. Un volume in-8° (18 x 24) de
170 pages et 8 planches hors texte,

La science égyptienne. L‘,"at‘*i"tiixﬁié‘t‘ique' au Moyen Empire, par O. Gillain.
Préface de H. Bosmans, S. J. Un volume in-8° (18 % 24) de 326 pages
et frontispice.

The Plural and dual in Old Egyptlan by Raymond 0. Faulkner. Un

volume in-4° (22 X 28) de 70 pages.

Memphis. A 'Ombre des Pyramides, par Jean Capart, avec la collabo-
ration de Marcelle Werbrouck. Un beau volume in-4° (25 X 32),
luxueusement édité, contenant, outre le texte, 391 reproductlons en
autotypie.

Catalogue des Caractéres d’impression hiéroglyphiques égyptiens,
d’aprés les matrices appartenant & Alan H. Gardiner. Un beau volume

~in-4° de 48 pages.

‘Guide du Visiteur, Egypte, Musées Royaux du Cinquantenaire, Bruxel-

les, par Jean Capart. Brochure de 78 pages.

La Tombe de Nakht, notice sommaire par M. Werbrouck et B. van de
Walle. Une brochure de 23 pages.

Le Mastaba de Neferirtenef, par B. van de Walle. Notice sommaire de
71 pages, et 6 planches hors texte.



	CCI01312012_00000
	CCI01312012_00001
	CCI01312012_00002
	CCI01312012_00003
	CCI01312012_00004
	CCI01312012_00005
	CCI01312012_00006
	CCI01312012_00007
	CCI01312012_00008
	CCI01312012_00009
	CCI01312012_00010
	CCI01312012_00011
	CCI01312012_00012
	CCI01312012_00013
	CCI01312012_00014
	CCI01312012_00015
	CCI01312012_00016
	CCI01312012_00017
	CCI01312012_00018
	CCI01312012_00019
	CCI01312012_00020
	CCI01312012_00021
	CCI01312012_00022
	CCI01312012_00023
	CCI01312012_00024
	CCI01312012_00025
	CCI01312012_00026
	CCI01312012_00027
	CCI01312012_00028
	CCI01312012_00029
	CCI01312012_00030
	CCI01312012_00031
	CCI01312012_00032
	CCI01312012_00033
	CCI01312012_00034
	CCI01312012_00035
	CCI01312012_00036
	CCI01312012_00037
	CCI01312012_00038
	CCI01312012_00039
	CCI01312012_00040
	CCI01312012_00041
	CCI01312012_00042
	CCI01312012_00043
	CCI01312012_00044
	CCI01312012_00045
	CCI01312012_00046
	CCI01312012_00047
	CCI01312012_00048
	CCI01312012_00049
	CCI01312012_00050
	CCI01312012_00051
	CCI01312012_00052
	CCI01312012_00053
	CCI01312012_00054
	CCI01312012_00055
	CCI01312012_00056
	CCI01312012_00057
	CCI01312012_00058
	CCI01312012_00059
	CCI01312012_00060
	CCI01312012_00061
	CCI01312012_00062
	CCI01312012_00063
	CCI01312012_00064
	CCI01312012_00065
	CCI01312012_00066
	CCI01312012_00067
	CCI01312012_00068
	CCI01312012_00069
	CCI01312012_00070
	CCI01312012_00071
	CCI01312012_00072
	CCI01312012_00073
	CCI01312012_00074
	CCI01312012_00075
	CCI01312012_00076
	CCI01312012_00077
	CCI01312012_00078
	CCI01312012_00079
	CCI01312012_00080
	CCI01312012_00081
	CCI01312012_00082
	CCI01312012_00083
	CCI01312012_00084
	CCI01312012_00085
	CCI01312012_00086
	CCI01312012_00087
	CCI01312012_00088
	CCI01312012_00089
	CCI01312012_00090
	CCI01312012_00091
	CCI01312012_00092
	CCI01312012_00093
	CCI01312012_00094
	CCI01312012_00095
	CCI01312012_00096
	CCI01312012_00097
	CCI01312012_00098
	CCI01312012_00099
	CCI01312012_00100
	CCI01312012_00101
	CCI01312012_00102
	CCI01312012_00103
	CCI01312012_00104
	CCI01312012_00105
	CCI01312012_00106
	CCI01312012_00107
	CCI01312012_00108
	CCI01312012_00109
	CCI01312012_00110
	CCI01312012_00111
	CCI01312012_00112
	CCI01312012_00113
	CCI01312012_00114
	CCI01312012_00115
	CCI01312012_00116
	CCI01312012_00117
	CCI01312012_00118
	CCI01312012_00119
	CCI01312012_00120
	CCI01312012_00121
	CCI01312012_00122
	CCI01312012_00123
	CCI01312012_00124
	CCI01312012_00125
	CCI01312012_00126
	CCI01312012_00127
	CCI01312012_00128
	CCI01312012_00129
	CCI01312012_00130
	CCI01312012_00131
	CCI01312012_00132
	CCI01312012_00133
	CCI01312012_00134
	CCI01312012_00135
	CCI01312012_00136
	CCI01312012_00137
	CCI01312012_00138
	CCI01312012_00139
	CCI01312012_00140
	CCI01312012_00141
	CCI01312012_00142

