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Ludwig Friedlaender (1824-1909)

XII1. Diereligiosen Zustande
1. Der Gdtterglaube

Fur die Erkenntnis der religiosen Zusténde der antiken Welt in den ersten nachchristlichen Jahrhunderten besitzen wir
zwei Quellen von sehr verschiedener, vielfach sogar entgegengesetzter Beschaffenheit: die einein der Literatur, die
andere in den Denkmd ern, namentlich Inschriftsteinen. Die Literatur ist vorwiegend aus Kreisen hervorgegangen, die
teils von Unglauben und Indifferenz ergriffen waren, teils durch Reflexion und Deutung den V olksglauben zu
vergeistigen, zu lautern und umzugestalten strebten. Die Denkmé er dagegen stammen wenigstens zum grof3en Teil
aus denjenigen Schichten der Gesellschaft, die von der Literatur und den dort herrschenden Richtungen wenig bertihrt
wurden und teils nicht das Bedurfnis, teils nicht einmal die Fahigkeit hatten, ihren Uberzeugungen dort Ausdruck zu
geben, und sie sind ganz vorwiegend Zeugnisse eines positiven, weder zweifelnden noch griibelnden, naiven und
reflexionsl osen Gotterglaubens. Wenn die moderne Welt einst in dhnlicher Weise unterginge, wie die antike
untergegangen ist, und eine spate Nachwelt dann bemiint wére, aus ebenso triimmerhaften Uberresten der heutigen
Kultur, wie sie uns vom Altertum geblieben sind, eine Anschauung von den religiésen Zustdnden unsrer Zeit zu
gewinnen: so wilrde auch sie aus sehr sparlichen Bruchstiicken der heutigen Literatur ganz andere, zum Teil
entgegengesetzte Eindriicke erhalten, als aus Grabsteinen, Votivtafeln und andern kirchlichen Denkmélern jeder Art.
Wie dann nur eine Verwertung beider einander ergdnzenden Gattungen von Zeugnissen eine anndhernd richtige
Vorstellung geben konnte, so gilt dasselbe auch fir die hier in Betracht gezogene Zeit des Altertums. Wahrend die
heidnische Literatur dieser Zeit uns einen Einblick in die Tatigkeit der Kréfte gewdhrt, die innerhalb des Heidentums
an seiner Auflésung und Zersetzung arbeiteten, weht uns aus den Denkmalern ein Geist des Glaubens an, der allen
zerstérenden Einfltssen jahrhundertelang Widerstand zu leisten vermochte. Weil nun, namentlich von theol ogischen
Schriftstellern, die heidnische und christliche Literatur jener Zeit immer fast ausschliefdlich, jedenfalls weit mehr als
die Denkmdler zur Darstellung religitser Zustande verwertet wurde, ist man der zuletzt bertihrten Seite derselben nie
vollig gerecht geworden.
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Aber auch die Literatur hat man mit Vorurteil behandelt, vorzugsweise ihre irreligiose Seite berticksichtigt und nicht
hinreichend erwogen, in wie hohem Grade Glaube und Aberglaube Bedirfnisse der Massen sind, welche gebieterisch
Befriedigung verlangen. Selbst die literarischen Quellen bestétigen doch nur sehr teilweise die herrschende Ansicht,
dai das Heidentum sich schon im tiefsten Verfall, in voller Auflésung befunden habe, als das Christentum entstand.
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Allerdings wird schon im letzten vorchristlichen Jahrhundert von rémischen und griechischen Schriftstellern viel tber
Abnahme der Gottesfurcht, Gber Unglauben und religi6se Indifferenz geklagt und die Schuld an dem Verfall der
Religion ausdrticklich den Lehren »wahnwitziger Weisheit« zugeschrieben, die sich aus den Schulen griechischer
Philosophie verbreitet hatten. In der Tat herrschen in der damaligen romischen Literatur sowie in der des ersten
nachchristlichen Jahrhunderts Richtungen, die von dem alten Glauben teils abgewendet, teils ihm geradezu feindlich
sind. Die Notwendigkeit des Volksglaubens und der Staatsreligion wurde zwar von den Gebildeten aus Griinden der
Zweckmaligkeit nicht blof bereitwillig zugestanden; sie gaben auch das Beispiel der Ehrerbietung gegen die Religion
und alle religitsen Einrichtungen. Cicero erklértein einer im Senat gehaltenen Rede, bel aller Vorliebe fir literarische
Studien doch derjenigen Literatur fernzustehen, welche die Gemiiter dem Glauben entfremde; wir verdanken, sagt er,
unsere Siege Uber alle Volker der Frommigkeit, dem Glauben und der Erkenntnis, dal3 alles durch den Willen der
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Gotter regiert wird. Namentlich wurde anerkannt, daf? die Massen wegen ihrer sittlichen Roheit und geringen Bildung
der Religion bedirften. Die Masse der Weiber und das ganze gemeine Volk, sagt Strabo, kann man nicht durch
philosophische Belehrung zur Frommigkeit, Heiligkeit und zum Glauben hinleiten, sondern es bedarf fir diese auch
der Goétterfurcht, und dazu gehdren Legenden und Wundergeschichten. Es hat seinen Nutzen, dal3 es Gétter gibt, sagt
Ovid mit zynischer Aufrichtigkeit, und daesihn hat, wollen wir an sie glauben und fortfahren, ihnen zu opfern.
Epictet tadelt diejenigen, die durch unbedachte AuRRerungen des Zweifels an der Existenz der Goétter in jugendlichen
Gemiitern die Keime der Tugend zerstéren und manchem das rauben, was ihn vom Verbrechen zurlickgehalten habe.
Die Staatsmanner der Monarchie betonten noch besonders, dal? die Verachter der Gotter auch sonst niemanden in
Ehren halten.

In jenem Gestandnisse war aber freilich ausgesprochen, dafld ein grof3er Teil der Gebildeten selbst des V olksglaubens
in der Uberlieferten Form nicht zu bedirfen glaubte, Uber den sie sich in der Tat vielfach mit Gleichguiltigkeit,
Frivolitdt oder Verachtung &ul3ern. Freilich war diese Freigeisterei oft nur eine Maske; Unglick oder Gefahr rissen sie
dem Spdtter vom Gesicht, und man sah solche sich dann eifrig der Religion zuwenden. Auch wird es nicht selten
gewesen sein, dal3 vollig Ungléubige eine einzelne Superstition um so zéher festhielten; wie z. B. Sulla, welcher den
Tempel zu Delphi gepltndert hatte, ein kleines Bild des Apollo stets bei sich fihrte, das er 6fters kiif3te, und an das er
in Augenblicken der Gefahr inbriinstige Gebete richtete, und Nero, ein Veréchter aller Religionen, eineihm von einem
unbekannten Plebejer geschenkte kleine weibliche Figur nach einer unmittelbar darauf entdeckten Verschworung wie
die héchste Gottheit verehrte. Dal3 Ubrigens auch unter den Gebildeten jener Zeit es nicht an Glaubigen fehlte, versteht
sich von selbst, und Juvena meint sogar, damals habe es noch keine Veréchter der Gotter gegeben.

Doch wir begegnen auch — bel Lucrez — einem leidenschaftlichen Ausdrucke des Hasses gegen den Glauben. |hm
erschien er as ein von der Erde zum Himmel ragendes Riesengespenst, dessen schwerer Tritt das Menschenleben
schmahlich zu Boden driickte, wdhrend sein Antlitz grauenvoll aus der Hohe herabdrohte: bis der kiihne Geist eines
griechischen Mannes — Epikur — dem Schrecken Trotz bot. Er erschlof? die Pforten der Natur, drang weit Gber die
flammenden Mauern des Weltalls ins Grenzenlose vor und brachte der Menschheit als Uberwinder die Erkenntnis der
Grinde alles Seins: so hat er den Glauben gestiirzt, uns aber durch seinen Sieg zum Himmel erhoben. Man mége nicht
meinen, mit der Annahme dieser Lehre den Weg des Frevels und der Gottlosigkeit zu betreten: im Gegenteil, gerade
der Glaube habe 6fter zu gottlosen und verbrecherischen Taten gefiihrt. Der Dichter erinnert daran, wie Agamemnon
die eigene Tochter dem Zorn der Gottin Artemis geopfert habe, und schlief3t seine rilhrende Schilderung des
Opfertodes der unschuldigen Jungfrau mit dem Ausrufe: Zu so viel Unheil konnte der Glaube den Antrieb geben!

Aber so feindselig wie Lucrez stand der Volksreligion keineswegs die ganze Schule der Epikureer gegeniiber,
geschweige denn die philosophisch Gebildeten tberhaupt. Denn Atheismus lehrte kein System, und seine Anhénger
sind schwerlich zu irgendeiner Zeit zahlreich gewesen. Der Skeptizismus bestritt nur, dal3 das Dasein der Gottheit sich
beweisen lasse, der Epikureismus lehrte die Existenz unzadhliger ewiger, seliger Gotter und leugnete nur ihre Fiirsorge
fur die Welt und die Menschheit: aber die Epikureer schlossen sich ebensowenig wie die Skeptiker grundsétzlich vom
Kultus aus. Die Gottheit bedirfe der Verehrung zwar nicht, auf3ert sich der Epikureer Philodemus, aber fiir uns sei es
naturgemal3, sieihr zu erweisen, hauptsachlich durch erhabene V orstellungen, dann aber auch nach der in jedem Falle
Uberlieferten véterlichen Sitte. Der Gewohnheit folgend, sagt der Skeptiker Sextus, sagen wir, dal3 es Gétter gibt, dai3
sie eine Vorsehung tiben, und verehren sie. Die Uberwiegende Mehrzahl der Gebildeten, die, ohne einer bestimmten
Schule anzugehoren, doch von philosophischen Einfliissen mittelbar oder unmittelbar bertihrt waren, stand dem
Volksglauben mehr oder minder tolerant gegentiber, mochten sie auch selbst monotheistische oder pantheistische oder
fatalistische Anschauungen hegen, oder einem gel&uterten Polythei smus huldigen, oder endlich den Uberlieferten
Glauben verloren haben, ohne einen neuen gewinnen zu kdnnen.

Diein der gebildeten romischen Welt des 1. Jahrhunderts n. Chr. auf3erhalb der eigentlich philosophischen Kreise
verbreiteten religidsen Anschauungen bewegten sich zwischen dem Glauben an die Existenz der Volksgotter und eine
durch sie geiibte Vorsehung (wenn auch mit Verwerfung der ganzen legendarischen Uberlieferung) einerseits und der
absoluten Negation dieser Gotter andrerseits. Auf dem ersteren Standpunkt scheint z. B. Tacitus gestanden zu haben.
Bei Besprechung der jldischen Religion auf3ert er den entschiedensten Widerwillen gegen die Vernachléssigung des
ererbten Gottesdienstes und die Verachtung der Gotter. Er glaubte, dal3 sie nicht blof3 die unabanderliche Weltordnung
vollziehen, sondern auch unmittelbar in ihren Gang eingreifen und die Zukunft durch V orzeichen verkiindigen.
Quintilian gehdrte zu der gewil3 sehr zahlreichen Klasse derer, bei welchen die gewohnten und anerzogenen
polytheistischen Anschauungen sich mit monothei stischen vermischten, ohne dal3 sie das Bedlirfnis oder die Energie
hatten, ihre Uberzeugungen zur volligen Klarheit und Bestimmtheit durchzubilden. Bei ihm drangte schon die
Vorstellung von der beseelten Natur, von »jenem Gott, der der Vater und Schopfer der Welt ist«, den Glauben an die
»unsterblichen Gotter« in den Hintergrund. Der Glaube an eine Vorsehung stand ihm fest, und auch an der
Verkundigung der Zukunft durch Orakel und Zeichen scheint er nicht gezweifelt zu haben.

Am entschiedensten ist in der Negation des Volksglaubens der dltere Plinius. Er meinte in seiner Darstellung des
Kosmos die »unaufhdrlich erdrterte Frage nach dem Wesen der Gottheit« nicht tibergehen zu dirfen und hat deshalb
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die damals am meisten verbreiteten Formen ihrer Beantwortung angegeben. Fir ihn selbst war Gott und Natur nicht
zu trennen: die Natur war ihm »die Mutter aller Dingex, die sich dem Menschen so oft im Zufall offenbarte; diesen
mochte man also a's den Gott bezeichnen, dem man die meisten Entdeckungen und Kulturfortschritte verdankte. Aber
mit Grund durfte man das »heilige, unermefdliche, ewige« Weltall, »zugleich die Schopfung der Natur und die Natur
selbst«, fir eine Gottheit halten, als die Seele der Welt aber und ihr leitendes Prinzip die Sonne ansehen. Nur
menschliche Schwéche konnte also nach dem Bilde und der Gestalt der Gottheit fragen. Welcher Art sie auch ist
(wenn es noch eine auflRerhalb der Natur gibt), und wo auch immer, sie mul3 ganz Kraft, ganz Geist sein. Noch
torichter ist es, an unzdhlige Gotter zu glauben und auch menschliche Eigenschaften wie Eintracht, Keuschheit,
Hoffnung, Ehre, Milde als Gottheiten zu betrachten; die gebrechliche und miihselige Menschheit hat, ihrer Schwéache
sich bewuf3, die eine Gottheit zerteilt, damit jeder digjenigen von ihren Seiten verehren konne, deren er am meisten
bedarf. Daher finden wir bei andern Vdlkern andre Namen, und unzahlige Gotter bei denselben, selbst Krankheiten
und Ubel aus Furcht verehrt, wie das Fieber und die Verwaisung. Da nun noch der Glaube an Schutzgétter und -
géttinnen aller einzelnen Manner und Frauen dazu kommt, ergibt sich eine grof3ere Zahl der Gotter als der Menschen.
Die ganze Mythologie ist kindische Faselei, den Gottern Ehebriiche, Streit und Hal? beilegen, an Gottheiten des
Betrugs und der Verbrechen glauben, der dulRerste Grad der Schamlosigkeit. Offenbarung der Gottheit ist das Wirken
der Menschen fir die Menschheit und dies zugleich der Weg zum ewigen Ruhm; auf diesem sind die Helden des alten
Rom gewandelt, auf ihm schreitet jetzt mit Gbermenschlichem Schritte Vespasian mit seinen Sohnen, der erschopften
Welt Hilfe bringend. Uralt ist die Sitte, Wohltétern der Menschheit durch Versetzung unter die Gotter Dank
abzustatten. Uberhaupt sind die Namen der Goétter wie der Gestirne von Menschen entlehnt; wie sollte esein
himmlisches Namenverzeichnis geben! Ob die hochste Macht, welche es auch sei, fir die menschlichen Dinge Sorge
trégt, ob es denkbar ist, dal3 sie durch einen so traurigen und so vielfachen Dienst nicht herabgewirdigt werden
wirde? Kaum waére zu entscheiden, ob es fir das Menschengeschlecht niitzlicher sei, diesen Glauben zu hegen oder
nicht, wenn man sieht, wie ein Teil keine Ricksicht auf die Gotter kennt, der andere in schimpflichem Aberglauben
und Gotterfurcht befangen ist. Um die Vorstellung von der Gottheit noch ungewisser zu machen, hat die Menschheit
sich eine Macht erfunden, deren Wesen zwischen beiden entgegengesetzten V orstellungen die Mitte halt: Fortuna, die
bewegliche, von den meisten fur blind gehaltene, umherschweifende, unbestandige, ungewisse, wechselnde, die
Gonnerin der Unwurdigen, also der Zufall selbst wird al's Gottheit verehrt. Ein anderer Teil verwirft auch diese, weist
alle Ereignisse ihren Gestirnen zu, und glaubt an eine einmalige, unabanderliche, fur alle Zukunft verhangte
Bestimmung der Gottheit. Diese Ansicht hat angefangen Boden zu gewinnen, und die Menge der Gebildeten wie der
Ungebildeten falt ihr gleich bereitwillig zu. Sodann umfangt der Glaube an unzahlige V orbedeutungen die des
Blickesin die Zukunft beraubte Menschheit, und unter allem diesem ist allein gewil3, dal3 es nichts Gewisses gibt und
kein zugleich jammervolleres und hochmiitigeres Wesen als der Mensch. Die tbrigen Geschdpfe kennen keine
Bedlrfnisse as die, welche die Gite der Natur von selbst befriedigt, und tiberdies nicht den Gedanken des Todes.
Aber fur die Gesellschaft ist der Glaube an die Lenkung der menschlichen Dinge durch die Gotter ohne Zweifel von
Nutzen, und die Uberzeugung, dai fir Ubeltaten Strafen unfehlbar eintreten, wenn auch spét, da die Gottheit nach so
vielen Seiten hin in Anspruch genommen ist; sowie dal3 der Mensch nicht darum als das Gott néchste Wesen
geschaffen sein konne, um an Niedrigkeit den Tieren gleich zu sein. Fur die Unvollkommenheit der menschlichen
Natur aber liegt darin ein ganz besondrer Trost, daf3 auch Gott nicht alles kann. Er kann sich nicht selbst den Tod
geben, wenn er es wollte, was die Natur dem Menschen als das beste bei so viel Qualen des L ebens geschenkt hat;
noch Sterbliche mit Unsterblichkeit beschenken oder Abgeschiedene zurtickrufen; nicht bewirken, dal3, wer gelebt hat,
nicht gelebt, wer Amter bekleidet hat, sie nicht bekleidet habe; er hat tiberhaupt keine Macht tiber die Vergangenheit
alsdie des Vergessens,; und (um auch scherzhafte Beweisgrinde anzufiihren) er kann nicht machen, dal3 zweimal zehn
nicht zwanzig ist, und vieles der Art: woraus sich unzweifelhaft die Macht der Natur ergibt, und dal3 sie dasiist, was
wir Gott nennen.

War nun alerdings die Negation des Volksglaubens wohl in den meisten Féllen eine mittelbare oder unmittelbare
Wirkung philosophischer Einflusse, so gab es doch auch philosophische Richtungen, mit denen er nicht blof3
vollkommen vereinbar war, sondern die ihm sogar zur Stiitze dienten. Der Stoizismus, dessen Wirkungen in jener Zeit
sich vielleicht weiter erstreckten a's die irgendeines anderen Systems, sucht in seiner Theologie Glauben und
Philosophie zu versbhnen, die Berechtigung der Volksreligion wissenschaftlich darzutun, indem er von dem hochsten
Gotte, dem Schdpfer und Weltbeherrscher, Untergétter, von der durch das All verbreiteten gottlichen Kraft als Einheit
ihre zahllosen AufRerungen und Wirkungen unterschied und tberdies Damonen als Mittelwesen zwischen Gottheit und
Menschheit annahm. Alles, sagt Epictet, ist voll von Goéttern und Ddmonen. Die Anstofdigkeiten der legendarischen
Tradition wurden durch kiinstliche allegorische Auslegung beseitigt. Da auf3erdem die stoische Theologie
fortwahrende Offenbarungen der géttlichen Mé&chte durch Sendung von Orakeln, V orzeichen u. dgl. anerkannte, so
darf man annehmen, dal3 ein grof3er Teil der Anhénger der Stoa an dem tiberkommenen Glauben mehr oder weniger
streng festhielt, und dal digjenigen Gebildeten, die, wie Marc Aurel, in einer Welt ohne Gotter nicht leben wollten, ihr
vor andern Schulen (wie in den spéteren Jahrhunderten der neuplatonischen und wie im neunzehnten die orthodoxen
Protestanten der Hegel schen) auch darum den Vorzug gaben, weil sie eine Losung des Konflikts zwischen Vernunft
und Glauben bot.
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Auchim 1. Jahrhundert also standen nicht einmal die philosophisch Gebildeten der Volksreligion durchaus feindlich
gegenuber. Und wenn auch in der Literatur dieser Zeit, wie in der des 18. Jahrhunderts, glaubensfeindliche
Stimmungen und Richtungen vorherrschen, so behaupteten sie keinesfalls diese Herrschaft tiber das Jahrhundert
hinaus. Wie die Flut der antichristlichen Richtungen des 18. Jahrhunderts, nachdem sie ihre grofte Hohe erreicht
hatte, schnell sank, und dann eine méchtige Rickstromung eintrat, die auch einen grof3en Teil der gebildeten Kreise
unwiderstehlich mit fortrif3, ebenso sehen wir in der rémisch-griechischen Welt nach denin der Literatur des 1.
Jahrhunderts vorwiegenden Richtungen eine Tendenz zum positiven Glauben die Oberhand gewinnen, auch hier die
gebildeten Kreise ergreifen, und auch hier den Glauben vielfach zu krassem Aberglauben, Wundersucht, Frommelei
und Schwarmerei ausarten.

Den Beweis fiir ein von den Gebildeten tiefer und allgemeiner als bisher empfundenes Bedirfnis, den Volksglauben
mit einer reinen Gotteserkenntnisin Einklang zu bringen, gibt vor allem die Ausbildung, welche die, wie bemerkt,
auch von den Stoikern angenommene Démonenlehre seit dem Ende des 1. Jahrhunderts durch die Platoniker erhielt,
und die fir die religitse Richtung dieser Zeit in hohem Grade charakteristisch ist. Die Vorstellung von diesem
»Zwischenreich« der Damonen, die auf alter orphisch-pythagoreischer Uberlieferung beruhte, entwickelte sich in der
Art, dal3 die D&monen den glaubigen Philosophen »Uberall an die Stelle der V olksgétter treten konnten, wo von den
letzteren solches ausgesagt wurde, was man mit dem reinen Gottesbegriff unvertréglich fand, ohne es doch darum
geradezu leugnen zu wollen.

Obwohl hier der Phantasie der weiteste Spielraum gegeben war, stimmen die Platoniker des 2. Jahrhundertsin allen
wesentlichen Punkten der von ihnen mit Vorliebe behandelten Damonenlehre véllig Gberein; offenbar hatte diese
bereitsin den glaubigen Kreisen der gebildeten Welt eine Art von dogmatischer Geltung gewonnen. Plutarch sagt:
digjenigen, die entdeckt haben, dal3 ein Geschlecht von Ddmonen zwischen Menschen und Gottern in der Mitte steht
und beide miteinander verbindet und im Zusammenhange erhdlt (mag nun diese Lehre aus der Schule Zoroasters, von
Orpheus, aus Agypten oder Phrygien stammen), haben mehr und groRere Schwierigkeiten gel6st als Plato durch seine
Theorie von der Materie. Nach seiner Ansicht konnten die drei unteren Gattungen der Vernunftwesen durch
Vervollkommnung jede zu der néchst hoheren und zuletzt zu der hochsten aufsteigen: die besseren Menschenseelen
konnten Heroen, diese Ddmonen und einzelne der letzteren (wie Isis und Osiris) Gotter werden. Den von den in
dreifacher Ordnung die Vorsehung tibenden Gewalten nehmen die Ddmonen den untersten Rang ein. Die hichste
Gewalt ist der Geist und Wille der Urgottheit, Schopfer und Ordner des Weltganzen von Anbeginn, nachst ihm lenken
die himmlischen Gotter die menschlichen Dinge im grof3en und ganzen, zuletzt die Damonen »als Wéchter und
Aufseher« im einzelnen. Abweichend von andern Platonikern hdlt Plutarch die Damonen nicht fir notwendig
unsterblich; ohne den geringsten Zweifel und als Erlebnis eines glaubwirdigen Mannes erzéhlt er, wie die Kunde von
dem Tode des grof3en Pan von seinen Mitdamonen mit lautem Wehklagen aufgenommen worden sei; die
Hofphilologen des Tiberius hatten sich dahin geduR3ert, dies sei Pan der Sohn des Hermes und der Penelope gewesen.
Die Damonen sind fur Lust und Unlust empfanglich und auch dem Bésen zuganglich: auf sie beziehen sich die
Uberlieferungen von Entfuihrungen, Umherirren, Verstecktsein, Verbannungen und Sklavendiensten von Gottern; alles
dies und dhnliches, wie die Leiden der Isis und des Osiris, sind nicht Schicksale von Gottern, sondern von Démonen.
Diese sind mit den Namen der Gotter, denen sie beigesellt sind und von denen sie Macht und Ehre haben, benannt und
so mit ihnen verwechselt worden, einige haben jedoch ihre wahren Namen behalten. Die bésen und furchtbaren
Damonen erfreuen sich an disteren, trauervollen Kulten, und wenn ihnen diese zuteil werden, wenden siesich zu
nichts Schlimmerem,; die guten und freundlichen tragen (wie schon Plato lehrte) als Boten und Dolmetscher die
Gebete und Wiinsche der Menschen zu den Gottern aufwaérts und die Orakel und Gaben des Guten herab. Oft aso
steigen die Ddmonen aus der Region des Mondes nieder, um die Orakel zu verwalten, an den hdchsten Mysterien
mitfeiernd teilzunehmen, Frevel zu bestrafen, in Krieg und Seegefahr Rettung zu bringen; lassen sie sich hierbei durch
Zorn, ungerechte Gunst oder Neid bestimmen, so biif3en sie dafiir, indem sie wieder zur Erde herabgestiirzt und in
Menschenleiber geschleudert werden.

Ganz in demselben Sinne stellen Apulgjus und Maximus von Tyrus die Damonen a's Vermittler zwischen der Gotter-
und Menschenwelt dar. Nach dem ersteren sind ihre Leiber weder von irdischer noch rein &herischer Natur, sondern
halten zwischen beiden die Mitte. Deshalb werden sie den Menschen nur ausnahmsweise und nach eigenem Willen
sichtbar, wie die homerische Athena dem Achill. Diese Damonen lassen die Dichter, keineswegs der Wahrheit
zuwider, Menschen lieben und hassen, beglinstigen und schadigen, daher auch Mitleid, Unwillen, Angst und Freude
fuhlen, tberhaupt durchaus menschlich empfinden, was ales mit der ewig unveranderlichen Ruhe der Himmelsgotter
unvereinbar ist. Auf der verschiedenartigen Empfénglichkeit der Damonen fur sinnliche Eindruicke beruht nach
Apulgjus auch die Verschiedenheit der Kulte und Opfer. Je nach ihrer Natur erfreuen sie sich an téglichen oder
né&chtlichen, offentlichen oder geheimen, heiteren oder diisteren Opfern und Gebréuchen: so die &gyptischen an
Klagegesangen, die griechischen an Tanzen, die barbarischen an rauschender Musik. Daher also die grof3e
Mannigfaltigkeit in den Formen der Gotterdienste in verschiednen Landern: die Prozessionen, Mysterien, Handlungen
der Priester, Gebete der Opfernden, Gatterbilder und -attribute, Lage und Gebrduche der Tempel, Blut und Farbe der
Opfertiere — alles dies hat seine Gltigkeit je nach dem Gebrauch eines jeden Ortes, und oft erfahren wir durch
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Traume, Prophezeiungen und Orakel, dai die Gottheiten (d. h. D&monen) ziirnen, wenn in ihrem Dienst aus
Nachl&ssigkeit oder Hochmut etwas versaumt wird.

Mit Ausnahme sehr weniger Gottesleugner, sagt Maximus von Tyrus, stimmt die ganze Menschheit in dem Glauben
an einen Gott, den Konig und Vater aller, und an viele Gatter, seine Kinder und Mitherrscher, Uberein: diese letzteren
sind nicht dreiRigtausend, wie Hesiod sagt, sondern zahllose, teilsim Himmel die Naturen der Gestirne, teilsim Ather
die Existenzen der D&monen. Teils sichtbar, teils unsichtbar nehmen diese gottlichen Wesen an der Herrschaft des
hochsten Gottes teil; die ihm verwandtesten scharen sich gleichsam als seine Tisch- und Hausgenossen um seine
Pforten und dienen ihm a's Boten, andre sind Diener dieser, wieder andre noch geringer. So bildet eine
ununterbrochen abgestufte Folge von tibermenschlichen Wesen die V erbindung zwischen Menschheit und Gottheit,
und die Untergétter (die Damonen) vermitteln gleichsam als Dolmetscher zwischen der menschlichen Schwéche und
der gattlichen Herrlichkeit. »Dies sind die, welche den Menschen erscheinen und zu ihnen reden und mitten unter
ihnen verkehren und ihnen die Hilfe leisten, deren die menschliche Natur von den Gottern bedarf.« »Sie heilen
Krankheiten, geben ihnen Rat in der Not, verkiinden das Verborgene, sind Helfer bei der Arbeit, Geleiter auf dem
Wege, die einen walten in den St&dten, die andern auf den Fluren, diese zu Lande, jene auf dem Meere; andre als
Schutzgeister einzelner Menschen; die einen schrecklich, die andern menschenfreundlich, dem birgerlichen Leben
oder dem Kriege zugewandt: so viele Naturen der Menschen, so viele gibt es auch der Damonen.« Zu ihnen gehéren
namentlich die vom Leibe geschiedenen Menschenseelen, dieihre irdischen Neigungen und Beschéftigungen auch in
jenem hoheren Dasein nicht aufgeben wollen: so bt Asklepios noch immer die Heilkunde, verrichtet Herakles Taten
der Kraft, Dionysos schwéarmt, Amphilochus prophezeit, die Dioskuren fahren zur See, Minosrichtet, Achilles
waffnet sich. Maximus versichert, dal? er die Dioskuren selbst gesehen habe, wie sie a's leuchtende Sterne ein vom
Sturm bedréngtes Schiff lenkten, und Asklepios nicht im Traume, sondern im Wachen. Dal3 Gegner des Christentums,
wie der Platoniker Celsus, zwischen den Damonen und den Engeln des christlichen und jldischen Glaubens keinen
Unterschied finden wollten, wird man hiernach vollig begreiflich finden.

So gewdhrte also die Damonenlehre den Frommen die Mdglichkeit, den V olksglauben im weitesten Umfange
festzuhalten, ohne mit den Forderungen der Vernunft in Widerspruch zu geraten, und zwar im buchstablichen Sinne
festzuhalten, ohne jene (fir Starkglaubige gewi3 bedenklichen) gewaltsamen und kiinstlichen allegorischen
Deutungen, deren sich der Stoizismus bediente: und auf diesem Umwege kehrte ein grof3er Teil der gebildeten Welt
wieder zu jenen scheinbar durch die Kritik fir immer beseitigten »L egenden und Wundergeschi chten« zuriick, deren
nach Strabos Meinung nur die Massen und das weibliche Geschlecht bedurften. Dal? eine solche Vermittlung der
Volksreligion mit einer vernunftgemalieren Gotteslehre gesucht und gefunden wurde, setzt, wie gesagt, eine gerade
unter den philosophisch Gebildeten weit verbreitete, unzerstérbare Anhénglichkeit an die alten Gotter voraus, eine
tiefe Sehnsucht, in dem positiven Glauben der Vorzeit eine Befriedigung zu finden, den keine noch so erhabene
Abstraktion gewahren konnte.

Der Gesamteindruck der griechischen und romischen Literatur des 2. Jahrhunderts, in der sich auch die religidsen
Zusténde der damaligen gebildeten Welt spiegeln, bestétigt dies durchaus. Unter den romischen Schriftstellern dirften
Juvenal und der jingere Plinius wie Uberhaupt, so namentlich in ihren religisen Anschauungen der stoischen Lehre
am nachsten gestanden haben, wofr bel Plinius auch ein sehr starker Glaube an Trdume und V orbedeutungen spricht.
Von beiden wissen wir Uberdies, da3 sie sich am Kultus beteiligten: Juvenal hat wahrscheinlich der in seiner
Vaterstadt Aquinum verehrten Ceres (Helvina) zur Lésung eines Gel tibdes eine Widmung dargebracht, Plinius zwei
Tempel bauen lassen. Tacitus hat mit schweren Zweifeln gerungen, ohne doch (wie bemerkt) durch sie dem positiven
Glauben vollig entfremdet zu werden. Suetons kindischer V orbedeutungs- und Wunderglaube 183 Uber die Festigkeit
seines Gotterglaubens kaum einen Zweifel. Bei Gelliusist nach seiner ganzen Geistesrichtung und nach der seiner
Lehrer in Griechenland ein streng konservatives Festhalten an der Tradition auch im Glauben mindestens a's
wahrscheinlich vorauszusetzen; bei Fronto, der wéhrend einer Krankheit der Faustina an jedem Morgen zu den
Gottern betete und von ihnen Eingebungen in Tr&umen zur Heilung von der Gicht erbat und erhielt, sogar gewil3. Die
Betrachtungen Marc Aurels atmen den Geist echter Frommigkeit, die Schriften des Apulgjus durchweht eine
mystische Glaubensseligkeit, Aelian suchte fiir seine mit leidenschaftlichem Hasse gegen den Unglauben gepaarte
wundersiichtige Strenggl8ubigkeit auch durch eigne Werke Propaganda zu machen.

Aber weit mehr als die rdmische trégt die griechische Literatur des 2. Jahrhunderts den Stempel einer Periode, deren
geistige Zusténde durch ein neu erwachtes religitses L eben ganz eigentlich ihre Signatur erhielten. Mit Ausnahme
Lucians steht von den griechischen Schriftstellern dieser Zeit nur Galen mit seinem an stoische Vorstellungen sich
anlehnenden Pantheismus dem V olksglauben ganz fern; die Liebe, sagt er z. B., sei eine rein menschliche Affektion
und werde nicht etwa von einem kleinen jugendlichen Damon mit brennenden Fackeln bewirkt. Viel néher steht schon
dem V olksglauben Dio von Prusa mit seinem zweifellosen Glauben an die Gottheit (wie es scheint, auch an
Einzelgotter) und eine durch sie gelibte VVorsehung; er war sogar Uberzeugt, daf? die, welche tber die gdttlichen Dinge
verwerfliche Meinungen hegen, notwendig ruchlos sein miissen. Auch Epictets Pantheismus nahm den Polytheismus
in sich auf, und ebenso scheinen sich die religidsen Anschauungen seines Schillers Arrian an die Volksreligion
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angeschlossen zu haben. Alle Ubrigen stehen auf dem Boden eines ganz positiven Gotterglaubens, wie verschieden er
sich auch in der Auffassung jedes einzelnen gestaltete. Plutarch hielt es nicht fur ratsam, nach Griinden des Glaubens
an die Gotter zu forschen; der alte und von den Vétern ererbte Glaube sei hinreichend als Grundlage fir die
Frommigkeit; werde er irgendwo erschiittert und ins Schwanken gebracht, so sei sein fester Bestand ganz und gar in
Frage gestellt. Auch hatte sein Wunderglaube kaum eine Grenze, wenn er gleich vor einem Ubermalie der
Leichtglaubigkeit warnt und Wunder wie das Schwitzen, Seufzen, Blutvergiefien von Gatterbildern sowie ihr Reden
mit menschlicher Stimme halb rationalistisch zu erkléren versucht. Doch sagt er, die géttliche Natur sei von der
menschlichen so vollig verschieden, dafi3 es nicht irrationell sei, ihr die Vollbringung des fir Menschen Unmadglichen
zuzutrauen. Die, wenn auch mit Bewuftsein erstrebte und kiinstlich festgehaltene, doch sicher aufrichtige Schlicht-
und Altglaubigkeit des Pausanias, der unerschiitterliche Wunderglaube des Artemidor, der krasse Supranaturalismus
des Maximus von Tyrus, die bis zur Grenze des religidsen Wahnsinns gesteigerte Schwérmerei des Aristides—alle
diese religitsen Richtungen kommen tberein in dem Glauben an eine durch zahlreiche Einzelgotter wunderbar gelibte
Vorsehung. Und nur eine weite Verbreitung eines blinden Glaubens und kindischer Superstition konnte die
religionsfeindliche Schriftstellerei etwa des Kynikers Oenomaus von Gadara, dessen »Schwindlerentlarvung« eine
Uberaus scharfe und veréchtliche Satire gegen Orakelglauben und Bilderdienst enthielt, und namentlich eines Lucian
ins Leben rufen, deren unermiidliche, immer wiederholte Angriffe doch gewif3 nicht fir ein Fechten mit Schatten
gehalten werden kdnnen. Noch weniger darf man daraus, dal3 Lucian keine Verfolgung erlitt, auf allgemeine
Gleichgultigkeit gegen die von ihm verspottete Religion schlief3en. Wenn sein Spott auch ohne Zweifel das religiose
Gefuhl der Glaubigen aufs tiefste verletzte, so konnte er doch selbst ihnen nicht so verdammenswert erscheinen, wie
die Verspottung einer auf Offenbarung beruhenden Religion deren Glaubigen erscheinen muf3: und im Heidentum gab
es nicht blof3 keine Dogmen, sondern auch keine Kirche, die zum Schutz des gefahrdeten Glaubens hétte gegen dessen
Angreifer einschreiten konnen. Parnys Gotterkrieg, der in zynischer Verhohnung des Heiligsten Lucians
Gottergespréche ebenso weit Ubertrifft wie an Witz, ist allerdings vor der Restauration des Katholizismusin
Frankreich erschienen (1799); aber auch spéter ist kein Versuch zu seiner Unterdriickung gemacht worden, sein
Verfasser wurde (1803) Mitglied der franzdsischen Akademie und ist gestorben (1814), ohne eine Verfolgung erlitten
zu haben.

Auch die Kaiser des 2. Jahrhunderts haben sichtbar unter dem Einflul? der herrschenden geistigen Strémung gestanden
und sie dann auch ihrerseits durch ihr Beispiel sowie durch ihre eifrige Firsorge fir den Kultus geférdert. Von Trajan
rihmt Plinius, dal3 er nicht wie Domitian beanspruchte, gleich einem Gotte geehrt zu werden, dal3 er die Tempel der
Gotter nur betrat, um sie anzubeten. Hadrian bewies einen auch nach den hochgespannten Anspriichen des Pausanias
sehr grof3en Eifer in der Verehrung der Gotter. Antoninus Pius liefd niemals ein Opfer durch einen Stellvertreter
vollbringen, auf3er wenn er krank war, und ein ihm im Jahre 143 von Volk und Senat gesetztes Denkmal ist ihm
»wegen seiner ungemeinen Sorgfalt und Gewissenhaftigkeit in bezug auf die Gebrauche der Staatsreligion«
gewidmet. Marc Aurel strebte in allem, sich a's Schiiler seines Vorgangers zu bewahren; namentlich aber sollte dieser
in seiner Frommigkeit ohne Aberglauben sein Vorbild sein, damit er in seine letzte Stunde mit ebenso ruhigem
Gewissen eintreten konne. Er selbst, der in einer Welt ohne Gétter nicht |eben wolle, scheint die Gotter aller Nationen
as gleich méchtig und gleich sehr der Verehrung wirdig anerkannt zu haben. Beim Ausbruche des
Markomannenkriegs lief3 er Priester aus alen Landern nach Rom kommen und fremde Gebréuche vollziehen und
wahrend des Kriegs einmal auf Veranlassung eines Orakels des Alexander von Abonuteichos zwel Lowen lebendigin
die Donau werfen. Im Darbringen von Opfern war er so verschwenderisch, dald man einen Brief der weif3en Rinder an
ihn zirkulieren lief3: »Wenn du siegst, sind wir verloren.«

Die Natur desim 2. Jahrhundert neu erwachten religidsen Lebens muf3 hier durch einige fir dasselbe besonders
charakteristische Erscheinungen veranschaulicht werden, welche zugleich wohl die héchsten von der Steigerung der
Glaubensstérke erreichten Grade erkennen lassen. Der Pranestiner Claudius Aelianus verfalite an der Grenze des 2.
und 3. Jahrhunderts in griechischer Sprache zwei Werke, von der Vorsehung und von géttlichen Erscheinungen, deren
Tendenz wir aus zahlreichen Fragmenten kennen. Er fihrte den Beweis, »dal3 die unversténdiger sind als Kinder,
welche sagen, dal3 hienieden die Gottheit nicht die Vorsehung tibe«, durch Erzéhlungen zahlreicher Wunder, Orakel
und andrer unmittel barer Offenbarungen der gattlichen Macht, hauptséchlich wunderbarer Belohnungen von
Frommen und Glaubigen und wunderbarer und schrecklicher Bestrafungen von Gottesleugnern und Unglaubigen. Bel
diesen Erz&hlungen fehlt es nicht an Apostrophen an die Religionsverachter, wie z. B.: »Was sagt ihr zu diesem, ihr,
dieihr meint, dai? die Vorsehung blind umhertappe oder nur eine Fabel sei?«, sowie an Aulerungen des Mitleids und
Verwiinschungen gegen die glaubensfeindlichen Philosophen: O ihr Xenophanes und Diagoras und Hippo und
Epikuros und ihresgleichen, und die ganze tbrige Zahl der ungliickseligen und gottverhalten Manner, fort mit euch! «

Die stifdliche und salbungsvolle Sprache affektiert die fromme Einfalt einer guten alten Zeit; einige Proben werden
eine hinreichende Vorstellung geben. Ein Mann Euphronios war ein ungltickseliger Mensch und hatte Freude an dem
Geschwatz des Epikuros, und aus selbigem zog er sich zwei Ubel zu, gottlos und ruchlos zu sein. Dieser Mann verfiel
in eine Krankheit, und von derselben (L ungensucht nennen sie die Sohne der Asklepiaden) arg gequélt, verlangte er
anfangs nach der arztlichen Kunst der Menschen und suchte bei dieser Hilfe. Aber das Siechtum war gewaltiger as
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die Kunst der Arzte. Als er nun bereits das AuRerste befiirchtete, bringen ihn seine Angehérigen in den Tempe! des
340 Asklepios. Und daer eingeschlafen war, dinkte ihm, dal3 einer der Priester zu ihm sage, fir den Mann gebe es nur
einen Weg des Heils und ein Mittel gegen die ihn bedrangenden Ubel, wenn er die Biicher des Epikuros verbrenne
und die Asche dieser gottlosen, frevelnden und weibischen Biicher mit feuchtem Wachse knete, damit seinen Bauch
und seine Brust bestreiche und alles mit Binden umwickle. Er aber bekannte alles, was er vernommen, seinen
Né&chsten, und jene waren sogleich grof3er Freude voll, dald er nicht a's ein Verschméahter und Verachteter von dem
345 Gotte sei verstolen worden. So wurde der Gottesleugner bekehrt und fortan ein Muster der Frommigkeit fir andre.
Wunderbare Heilungen sowohl von Frommen als von Gottlosen, die sich dann besserten, waren in diesem Buch in
grofRer Anzahl erzahlt, und erbauliche Betrachtungen daran gekniipft wie folgende: »Aristarchos von Tegea, der
Tragddiendichter, verfiel in eine Krankheit, und Asklepios heilte ihn und befahl ihm, ein Dankopfer fir seine
Genesung zu bringen, und der Dichter brachte dem Gotte das nach ihm benannte Schauspiel dar. Wie kdnnte es aber
350 geschehen, dal? die Gotter fir die Gesundheit einen Lohn verlangten und anndhmen, da sie uns ja doch das Grofite mit
menschenliebendem und giitigem Sinne umsonst gewahren, die Sonne zu schauen und an dem allgentigenden Glanz
eines so grofien Gottes ohne Entgelt teilzuhaben, und den Gebrauch des Wassers und die unzdhligen
Hervorbringungen und mannigfaltigen Hilfen des uns bei der Arbeit fordernden Feuers, und aus der Luft Nahrung fur
unser Leben in uns zu ziehen? Sie wollen also nur, dal3 wir auch in jenen geringeren Dingen nicht undankbar und
355 Uneingedenk seien, und machen uns auch dadurch besser.«

Bis zu welchem Grade kindischer Albernheit sich die Wundersucht dieser Glaubensrichtung verirren konnte, mag
folgende Geschichte von einem tanagréischen Kampfhahne zeigen, der an einem Ful3e verletzt war. »Der Hahn, wie
mich diinkt, auf einen von Asklepios erhaltenen Antrieb, hiipfte auf einem Beine vor den Herrn, und daiin der Frihe
dem Gotte ein Lobgesang gesungen wurde, stellte er sich in die Reihe der Sénger, als wére ihm von dem Leiter des

360 Chors seine Stelle angewiesen, und versuchte, so gut er vermochte, sein Vogellied mitzusingen, harmonisch in den
Gesang der andern einstimmend. Auf einem Beine aber stehend, streckte er das beschédigte und verstimmelte vor, als
wollte er bezeugen und angeben, was er erduldet hatte. So sang er seinem Heilande, wie er es mit der Kraft seiner
Stimme vermochte, und flehte, ihm den Gebrauch seines Ful3es wiederzugeben.« Nach einer Offenbarung des Gottes
wurde er dann geheilt, »und mit den Fligeln schlagend und weit ausschreitend und den Hals aufrichtend und den

365 Kamm schiittelnd wie ein stolzer Krieger, bekundete er das Walten der Vorsehung tiber den unverniinftigen
Kreaturen«. Den Erzdhlungen von dem Heil, das der Glaube brachte, standen (wie gesagt) Beispiele von den
schrecklichen Folgen des Unglaubens und Frevels gegen die Gotter gegentiber: wie ein Mann, der »mit llsternem
Augex die Mysterien ansehen wollte, ohne eingeweiht zu sein, auf einen Stein stieg, von diesem herab und sich zu
Todefiel; wie ein Ungllcklicher, dessen Seele von Epikuros' Lehre entnervt war, in den heiligen Raum des Tempels

370 zu Eleusis eindrang, den nur der Hierophant betreten durfte, und zur Strafe von einer furchtbaren Krankheit befallen
wurde und gréldliche Qualen litt, so dal? er danach schmachtete, seine verfluchte Seele vom Leibe losreif3en zu kénnen,
was ihm aber erst spét zuteil wurde; wie Sullavon Wirmern (»andre aber sagen nicht von diesen, sondern von
Lausen), die aus seinem L eibe herausquollen, langsam aufgefressen wurde, weil er den Tempel der Athene zu
Alalkomena zerstért hatte; wie ein Bildhauer, »auf den Gewinn schauend und blind gegen die Frommigkeit«, ein

375 Gotterbild schlechter ausfiihrte, als er nach der erhaltnen Bezahlung gesollt hatte, unansehnlich, klein und aus
schlechtem Marmor, dann aber dafiir an seinem Leibe gestraft wurde, »und dies allen ein Beispiel und eine Lehre war,
solches nicht zu wagen noch dergleichen Vorteil zu suchen«, usw.

Von demselben Verfasser haben wir eine »Geschichte der Tierex, in welcher »die instinktive Sicherheit und
Zweckmal3igkeit der niedern Organismen a's die reinere Naturmanifestation den Menschen al's moralisches Gegenbild

380 vorgehalten wird«. Die Elefanten, so wird z. B. hier berichtet, beten die Sonne an, indem sieihr bei ihrem Aufgange
ihre Rissel gleich Handen entgegenstrecken: die Menschen aber zweifeln, ob es Gotter gibt, und wenn sie existieren,
ob sie fir uns Sorge tragen. Die M&use auf einer dem Herakles heiligen Insel im Schwarzen Meer bertihren dort
nichts, was ihm geweiht ist; wenn nun die zu seinen Opfern bestimmten Trauben reifen, verlassen sie die Insel, um der
Versuchung, sie zu benaschen, zu entgehen, und kehren erst nach der Weinlese zurtick. Hippo, Diagoras, Herostrat

385 und die Ubrigen Gotterfeinde wiirden freilich diese Trauben ebensowenig schonen, als was sonst den Goéttern geweiht
ist. In einem andern Buche preist Aelian die Barbaren, welche noch nicht durch Uberkultur dem Glauben entfremdet
sind wie die Griechen: bei den Indern, Kelten, Agyptern gibt es keine Zweifler und Gottesleugner wie Euhemerus,
Epikur, Diagoras usw.

Wenn die Schriften Aelians uns mit der extremsten und starrsten, in der Tat zelotischen heidnischen Orthodoxie

390 bekannt machen, so besitzen wir in den Bekenntnissen eines Mannes, der von Mitwelt und Nachwelt zu den ersten
geistigen Grof3en seiner Zeit gezdhlt wurde, des Rhetors P. Aelius Aristides, auch ein merkwrdiges Zeugnis, bis zu
welchem Grade sich damals unter besonderen Einfliissen die religiose Uberspannung steigern konnte. Aristides, zu
Hadriani in Bithynien ums Jahr 120 geboren, aus einer vornehmen und begiterten Familie, Sohn eines Priesters des
Zeus, von Jugend auf kranklich, ergab sich frih mit leidenschaftlichem Eifer den Studien. Die nervise Reizbarkeit

395 seiner zarten Natur war durch ein UbermaR der Anstrengung wie durch die von dem Berufe eines Sophisten
unzertrennlichen Aufregungen im hichsten Grade genédhrt und gesteigert, einem Berufe, der zugleich wie kein andrer
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geeignet war, die ihm angeborenen Eigenschaften des Ehrgeizes und der Eitelkeit aufs stérkste auszubilden. Im Jahre
145 ergriff ihn eine Krankheit, mit der er sich zehn Jahre schleppte, und Gber die er in den nach seiner Genesung
(teilweise erst 20 Jahre nach dieser) verfaldten »heiligen Reden« aufs ausfiihrlichste berichtet hat. In dieser Krankheit
entwickelte sich auch seine schwarmerische Frommigkeit, die sich je langer je mehr in einer immer ausschliefdlicheren
Verehrung des Heilgottes Asklepios befriedigte, hinter dessen Bilde ihm die Gbrigen Gétter mehr und mehr
zuriicktraten. Da er, um Heilung zu finden, jahrelang in den Tempeln dieses Gottes und mit dessen Priestern
verkehrte, richteten sich allméahlich seine Gedanken im Wachen und Traumen auf diesen Mittel punkt; denn nach dem
allgemeinen Glauben erteilte der Gott den Hilfesuchenden, diein seinem Tempel schliefen, Rat durch Eingebungen in
Traumen, und die ganze Existenz des Aristides drehte sich nun um seine Traume, die ihm der Gott sémtlich
aufzuschreiben befohlen hatte. Die Erfullung dieses Befehls war fur ihn eine heilige Pflicht, und er diktierte, wenn er
zum Schreiben zu schwach war. Selbstverstandlich befolgte er alle Vorschriften, die er in Traumen empfangen zu
haben glaubte, auch die unsinnigsten, wodurch er wahrscheinlich seinen Zustand vielfach verschlimmerte; er sagt
selbst, dald seine Schwéchlichkeit mit dem Fortgange der Zeit immer zugenommen habe. Zuweilen glaubte er sich in
einem Mittel zustande zwischen Schlaf und Wachen zu befinden, in dem er ein kdrperliches Gefuihl von der Nahe des
Gottes hatte, seine Haare sich stréubten, seine Augen sich mit Tranen der Wonne fillten, und er ein stolzes Schwellen
des Bewul3tseins empfand: ein Zustand, den niemand zu beschreiben verméchte, die Eingeweihten verstehen und
kennen es. Der Gott befahl ihm unter anderm auch, mitten im Winter bel Nordwind und Frost im Flusse zu baden.
Doch nach dem Bade befand er sich wunderbar leicht und wohl, »in einer gleichmaligen, nicht wie kiinstlich
bewirkten, den ganzen Korper kréftigenden Wérme —es war eine unaussprechliche Wohlgemutheit, worin er alles
dem gegenwaértigen Augenblicke nachsetzte und auch sehend nichts andres sah: so ganz war er bei dem Gott«. So
unséglich seine Leiden waren, so achtete er sie doch nicht wegen der Ehre, welcher der Gott ihn gewurdigt hatte; wer
diese ermesse, werde ihn viel mehr begllickwiinschen, als wegen seiner Leiden bedauern.

Wenn auch die Schwarmerei des Aristides im innigsten Zusammenhange mit der Uberspannung seines Hochmuts
steht, und diese, nicht die Versenkung in das Gottliche, ihre Grundstimmung ist, so erinnern seine Berichte doch in
mehr als einer Beziehung an Bekenntnisse christlicher Pietisten, sowohl durch die unaufhorliche Selbstbeobachtung,
Selbststeigerung und Selbsttauschung, wie durch das Bewuf3tsein, einer besondern Begnadigung gewrdigt, ein
Auserwahiter der Gottheit zu sein, und die notwendig damit verbundne geistliche Uberhebung. In eéinem Traume sah
er das Bild des Gottes mit drei Kdpfen und von feuriger Lohe umgeben, aul3er den Kopfen. Allen andern Betern
winkte der Gott hinauszugehen, ihn hief3 er bleiben. Aristides rief entziickt: Einziger! den Gott meinend. Dieser
erwiderte: Bist's! »Dies Wort, o Herr Asklepios, ist besser als das ganze menschliche Leben, geringer alsdiesist die
ganz Krankheit, geringer als dies aller Dank; dies hat gemacht, daf3 ich ebensowohl kann als will.« »Auch ich«, sagt er
an einer andern Stelle, »war unter denen, welchen durch die Gnade des Gottes, nicht zweimal, nein vielmal in
mannigfacher Gestalt ein neues Leben geschenkt worden war, und welche die Krankheit deshalb fir heilsam
erachten.« FUr das, was ihm der Gott gewdahrt hatte, mochte er nicht die ganze, unter Menschen so genannte
Glickseligkeit eintauschen.

Mit der Uberzeugung, ein Auserwahlter zu sein, stand bei Aristides in Wechselwirkung der Hang, die Hand der
Gottheit Uberall zu erkennen, die Sucht, auch in alltaglichen Ereignissen besondre Fligungen und Wunder zu sehen.
Auf Schritt und Tritt glaubte er von dem Gotte geleitet zu werden, fortwahrend wird er von ihm gerufen, geschickt,
zuriickgehalten, und erhdlt seine Befehle, Auftréage und Verbote. Bei dem Erdbeben, das Smyrna zerstorte, war es der
Gott, wie er an die beiden Kaiser schrieb, der ihn aus der Stadt forttrieb und an einen Ort brachte, wo er verschont
blieb. Er rettete seine alte Amme Philumene, die Aristides Uber allesliebte, unzahlige Male wider Erwarten und auch
aus einer Krankheit. Als eine andre Philumene, die Tochter seiner Milchschwester Kallityche, starb, offenbarte ihm
ein Traum, dal3 sieihre Seele und ihren Leib fir sein Leben hingegeben habe. Auch deren Bruder Hermias war
»sozusagen beinah fur ihn gestorbenc; dieser, der liebste seiner Pfleglinge, starb namlich, wie Aristides spéter erfuhr,
an demselben Tage, wo er (ein Jahrzehnt nach dem Ende der 10jéhrigen Krankheit) von einem Anfalle der grof3en
(durch das Heer des Verusin den Westen eingeschleppten) Epidemie genas. »So hatte ich die Zeit bis dahin as
Geschenk von den Gottern und erhielt hierauf unter gottlicher Hilfe ein neues Leben, und dies war gleichsam die
Gegengabe daf ir.« Damals hatte ihn »der Heiland (Asklepios) und die Herrin Athene sichtbarlich gerettet«; die
letztere war ihm in der Gestalt der Statue des Phidias erschienen, ein siiRer Duft stromte von ihrer Agis aus, er alein
sah sieund rief es zwei anwesenden Freunden und seiner Amme zu, welche glaubten, er deliriere, bis sie die von der
Gattin ausgehende Kraft erkannten und die Reden vernahmen, die er von ihr vernommen hatte. Monche, dieim
Mittelalter die Reden des Aristides lasen, haben hier und dain Randbemerkungen ihrem Unwillen tber die Torheit, ja
Verricktheit dieses Menschen Ausdruck gegeben, »der noch dazu den Ruf eines Weisen hatte« und dennoch sich so
kindischen Einbildungen hingeben konnte.

Die Tatsache einer solchen religisen Reaktion gegen die Einflisse der Kritik und Philosophie, einer so vdlligen
Wiederherstellung des positiven Gotterglaubens auch im Bewul3tsein der Gebildeten, wie sie die bisher geschilderten
(und andre noch zu erwahnende) Erscheinungen beweisen: diese Tatsache zeigt, dal3 jene Klagen Uber den
vermeintlichen Verfal des Glaubens nur durch oberflachliche, auf gewisse Gebiete beschrénkte Zeitstromungen
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veranlaldt waren, die dann von einer méchtigen Gegenstrémung riickwaérts gestaut wurden. Dal3 aber die
religionsfeindlichen Stimmungen und Richtungen selbst in der Zeit ihrer grofdten Stérke jemals aul3erhalb der
engbegrenzten Kreise der Gebildeten sich verbreitet haben, daflr spricht nichts. Vielmehr sind siein die Massen allem
Anschein nach ebensowenig jemalstiefer eingedrungen, wie die antichristliche Literatur des 18. Jahrhunderts auf den
christlichen Glauben der européischen Bevdlkerungen im grof3en und ganzen einen nachweishbaren Einflul3 gelibt hat.

Von jenen monotheistischen, pantheistischen und athei stischen Weltanschauungen, deren Anhanger in der Literatur
des 1. Jahrhunderts so laut das Wort fiihren, blieb der Glaube des Volks an die alten Gotter, der mit unzadhligen
Wurzeln in dem geistigen Leben von Millionen festgewachsen war, unbertihrt, oder doch unerschittert. Trotz aller
Veranderungen und Entwicklungen, trotz aller Verluste, Tribungen und Erweiterungen bestand er fort und stellte sich
in seinen beiden Hauptformen immer von neuem her, von denen die eine, in den ostlichen Léndern herrschende, sich
innerhalb der griechischen Welt entwickelt hatte, die andre, im Westen und Norden (soweit der Einflufd der rémischen
Kultur reichte) verbreitete, aus einem Jahrhunderte dauernden Mischungs- und V erschmel zungsprozef3 griechischer
und italischer Elemente hervorgegangen war. In beiden Formen behauptete sich der Gotterglaube dem ihn (zuletzt mit
erdriickender Macht) bekdmpfenden Christentume gegeniiber fast ein halbes Jahrtausend. Ein so langer Widerstand
beweist schon alein die noch ungeschwéchte L ebenskraft des alten Glaubens. Nicht minder bewdahrte er diese in der
Aufnahme und Assimilation zahlreicher heterogener, ja entgegengesetzter religitser Elemente, die dennoch nicht
vermochten, sein Wesen zu verandern, seine Aufldsung und Zersetzung herbeizufiihren. Endlich erwies er sich auch
durch eine noch immer schdpferische Produktivitét als eine lebendige Macht.

Zwar ist die massenhafte Aufnahme heterogener religidser Elemente bisher allgemein zugleich a's Symptom und als
Ursache des Verfalls der romisch-griechischen Religion angesehen worden: aber diese Ansicht wiirde nur dann
berechtigt sein, wenn sich nachweisen liefe, dald der Glaube an die alten Gotter durch die Verehrung der fremden
aufgehoben, erschiittert oder in seinem innersten Wesen umgestaltet worden sei. Nichts von alledem ist erkennbar.
Dai3 eine Vermehrung der Gottheiten eines polytheistischen Systems schon an und fir sich eine Abnahme des
Glaubens oder eine Schwéchung seiner Intensitét voraussetze, wird ebensowenig jemand behaupten, wie dal3 die
neuen Kanonisationen der katholischen Kirche durch ein Schwinden des Glaubens an die alten Heiligen veranlal3t
werden oder dal? sie diesen Glauben beeintréchtigen konnen. Nun besteht aber allerdings zwischen den orientalischen
und den griechisch-rémischen Kulten ein so tiefer Gegensatz, dal? eine Verbindung beider schwer begreiflich
erscheint. Fur unser Gefihl stehen jene fremdartig und seltsam, zum Teil ungeheuerlich neben diesen, und noch tiefer
erscheint uns der Gegensatz der Religionsanschauungen, auf denen hier und dort die Kulte und Gebrauche beruhen.
Die dusteren, trauer- und geheimnisvollen Zeremonien, die schwarmerische Ekstase, die Selbstentauf3erung und
schrankenlose Hingebung an die Gottheit, die Entsagung und Bul3e als Bedingung der Lauterung und Weihe: ale
diese Elemente sind ja dem romischen und griechischen Glauben urspriinglich ebenso fremd wie im tiefsten Westen
der morgenléndischen Religionen begriindet. Im schroffsten Gegensatz dazu tritt uns, als dem griechischen und
rémischen Glauben und Kultus eigentiimlich, feste Umgrenzung des Gottesbegriffs, klare Anschauung der Gotterwelt,
ein maldvolles und vertrauendes, selbst genau geregeltes Verhaltnis der Glaubigen zur Gottheit, allgemeine
Zuganglichkeit sowie anspruchslose Einfachheit und festliche Heiterkeit des Gottesdienstes entgegen. Dennoch sind
von den Gléubigen des romischen und griechischen Altertums diese so tiefen inneren Gegensétze zu keiner Zeit als
ein absolutes Hindernis der V erschmel zung empfunden worden. Orientalische Elemente sind bekanntlich in die
griechische Region sehr friih, in die rémische mindestens seit dem zweiten punischen Kriege eingedrungen. Wenn
dies aber schon bei oberflachlichen Bertihrungen der Nationen geschehen konnte, so mufdte ihre innige
Verschmelzung und Vereinigung im rémischen Universalreich auch ohne irgendwelche Anderung in der Natur und
Stérke des Glaubens sogar notwendig die Géttermischung im weitesten Umfange zur Folge haben. Die Gotterwelt war
und blieb von der ersten bis zur letzten Zeit des Heidentums den Glaubigen ein nur sehr unvollkommen bekanntes,
weil durch keine Offenbarung erschlossenes Gebiet, und der Glaube, dal? es die verschiedenartigsten Gestalten und
Erscheinungen in sich fassen kénne, war um so natiirlicher, a's das Vermdgen, jede Gestalt anzunehmen, jarecht
eigentlich zum Wesen der Gottheit gehdrte. Zu dieser grenzenlosen Expansivitét des antiken Polytheismus kam aber
noch die Tendenz, in den fremden Gottheiten die eigenen wiederzufinden, deren Stérke ja schon bei Herodot so
erstaunlich grof3 ist; eine Tendenz, welche die Frommglaubigen so vollig beherrschte, dald sie sie nur das wirklich oder
scheinbar Gleichartige in den verschiedenen Religionen gewahr werden lief?3 und sie auch gegen die schérfsten und
grellsten Gegensétze vollig blind machte.

Wenn es nun im Wesen des antiken Polytheismus von jeher gelegen hat, eine Ergénzung der eignen noch
unvollkommnen Gotteserkenntnisse auch in den Kulten fremder Nationen zu suchen; wenn in Griechenland wie in
Rom vdllig heterogene Gotterdienste schon in Zeiten Aufnahme gefunden haben, fir welche die ungeschwéchte Kraft
des Glaubens an die Landesgdtter gar nicht in Zweifel gezogen werden kann: so ist der Grund, dal3 dies im friiheren
Altertume sparsamer geschah, offenbar nicht in der damals grofieren Stéarke des vaterléndischen Glaubens zu suchen,
sondern in dem geringeren Verkehr der Vdlker. Je mehr dieser wuchs, desto mehr steigerte und vervielfachte sich
auch der Austausch der Kulte. Mit der Bildung des romischen Universalreichs trat die antike Welt und ihr
Polytheismusin seine letzte Phase. Ein jahrhundertelang fortwahrendes Wandern, Ziehen, Herber- und
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Hinlberstromen der Bewohner dieses ungeheuren Léndergebiets fiihrte eine beispiellose Mischung und
Durcheinanderwirrung der Rassen und Nationen und damit auch der Religionen und Kulte herbei. Von der Themse bis
zum Atlas, vom Atlantischen Meer bis zum Euphrat wohnten nun in allen Provinzen auch Anbeter der Isis und des
Osiris, der Baak, der Astarte, des Mithras, die fur ihre Gotter geflissentlich oder durch ihr Beispiel Propaganda
machten: und so gewannen diese und andre fremde Gottheiten unter verschiednen Namen zahllose neue Gléaubige. Die
Missionare ihrer Religionen waren die tiberall im romischen Reich, besonders in den See- und Handel sstadten
angesiedelten (namentlich syrischen) Kaufleute, die Soldaten und Offiziere (vor allem die so viel umhergeworfenen
Centurionen), besonders an den Grenzen und in der Hauptstadt, endlich die Sklaven und Freigelassenen in den
romischen Pal&sten, auf den Latifundien und in den Provinzen a's subalterne Angestellte der Staatsverwaltung. »Aber
zur offiziellen Aufnahmein die Staatsreligion ist, soviel wir sehen kdnnen, vor dem Beginne des dritten Jahrhunderts
nur ein einziger der orientalischen Fremdkulte gelangt, der Gottesdienst der Isis, der zu Anfang der Regierung des
Caligula einen Staatstempel auf dem Marsfelde erhielt.« Auch die privaten Heiligtimer der landfremden Gottheiten
der 6stlichen Reichshélfte blieben von dem geheiligten Bezirk des Pomériums ausgeschlossen oder gar noch weiter
von der Stadtgrenze ferngehalten; »gefallen ist diese Schranke erst gleichzeitig mit der Scheidung von cives Romani
und peregrini im rémischen Reich, und esist kein Zufall, dafd Caracalla, der das romische Birgerrecht an alle freien
Reichsangehdrigen verlieh, auch derjenige war, der den grof3en Staatstempel des Serapis auf dem Quirinal erbaute und
damit den fremden Gottern die Pomoriumsgrenze 6ffnete. Seitdem stromen die Gottheiten aller Provinzen in Rom als
dem templum mundi totius zusammen, und es ward das Wort zur Wahrheit, dal3 die Gibrigen V 6lker jedes seinen
besonderen Gott verehrten, die Romer aber alle Gottheiten der Welt insgesamt«.

Wenn nun auch unzweifelhaft in sehr vielen einzelnen Fallen die neuen Kulte die alten in den Hintergrund dréngten,
so konnten solche lokale oder individuelle Bevorzugungen einzelner Gottheiten doch ebensowenig auf die Dauer den
Bestand des Glaubensim grof3en und ganzen alterieren, wie es von jeher der Fall gewesen war. Und auch die
einzelnen, die doch in der Regel nicht die ganze Gétterwelt mit ihrer Verehrung zu umfassen strebten, sondern diese
mehr oder weniger ausschlief3lich auf einzelne Gottheiten richteten, konnten die vaterlandischen Kulte sehr wohl mit
den auslandischen verbinden, ohne dal3 diese jenen Eintrag taten. Domitian war ein Verehrer der Isis und des Sarapis,
denen er zu Rom Tempel baute; selbst an seiner Tafel fielen nach Plinius »V errichtungen auslandischer Superstition«
seinen Gasten auf. Nichtsdestoweniger hielt er sogar mit grausamer Strenge darauf, daf3 die Heiligkeit des
Uberlieferten Gottesdienstes nicht ungestraft verletzt wirde, und Martial riihmt, daf3 unter seiner Herrschaft »den alten
Tempeln« ihre Ehre gewahrt worden sei; er selbst verehrte vor den andern, namentlich auch den kapitolinischen
Gottheiten Minerva »in superstitioser Weise«. Die Vermischung griechisch-romischer und fremder Kultformen hat
sogar zuweilen besonders abgekléarte und hochstehende Religionsanschauungen gezeitigt. So zeigt das inschriftlich
erhaltene Statut eines Privatheiligtums zu Philadelphiain Lydien, als dessen Huterin die phrygische Agdistis, eine
Erscheinungsform der vorderasiatischen Grof3en Mutter, genannt wird, wéhrend die Altére den griechischen
Gottheiten Zeus, Hestia und einer Reihe von Personifikationen segensreicher und sittlicher Mé&chte geweiht sind, in
den Zulassungsvorschriften ein aul3ergewdhnlich starkes Hervortreten moralischer Gesichtspunkte, so dal3 geradezu
die sittliche Hebung aler Beteiligten als die Aufgabe des Gottesdienstes erscheint.

Mit den fortwahrenden Umbildungen der religidsen Zusténde hat auch fortwahrend der Begriff »Superstition«
gewechselt: worunter ein hauptsachlich auf Gbertriebener Gottesfurcht beruhender Irrglaube, namentlich aber
Abgotterei und Verehrung fremder, vom Staate nicht anerkannter, weil seiner Anerkennung unwurdiger Gottheiten
verstanden wurde. Zu allen Zeiten mul’ hiernach der Begriff der Superstition nicht blof3 Giberhaupt ein relativer,
sondern auch nach individueller Auffassung unendlich verschiedener gewesen sein. Die Dienste der &gyptischen
Gottheiten verbot im Jahre 59 v. Chr. der Senat al's »schéndliche Superstition« und lief3 ihre Altére umstiirzen; aber
dies Verbot fruchtete ebensowenig wie das in den Jahren 53, 50 und 48 wiederholte Einschreiten gegen dieselben
Kulte, diein jener Zeit schon bis auf das Kapitol vordrangen, ihre Verweisung aus Rom durch Agrippa 21 v. Chr. und
die Verfolgung ihrer Anhanger unter Tiberiusim Jahre 19 n. Chr. Caligula erbaute 38 im Marsfelde den grolien
Tempel der Isis Campensis. Allméahlich verlor sich auch die Erinnerung, dal3 diese Gotter jemals al's den romischen
Gottheiten nicht ebenbrtig gegolten hatten. Minucius Felix nennt ihren Kult geradezu einen einst &gyptischen, jetzt
rémischen.

Ganz ebenso wie die &gyptischen Gotterdienste haben auch eine Anzahl andrer orientalischer Kulte anfangs al's
Superstition in allgemeiner Verachtung gestanden und sind dann allmahlich in immer weiteren Kreisen als
gleichberechtigt mit den einheimischen und seit unvordenklicher Zeit Gberlieferten anerkannt worden. Die Dauer des
Zeitraums, innerhalb dessen ein solcher Prozefd sich vollzog, hing im einzelnen Falle ohne Zweifel von den
verschiedensten, zum Teil allerdings unberechenbaren Einflussen ab: aber in erster Linie doch ganz sicherlich davon,
ob die Berihrungen mit den Anhéngern der fremden Religion innige, fortwadhrende und massenhafte waren oder nicht.

Immerhin moégen manche Kulte deshalb lénger fir superstitids gegolten haben, weil ihre Gebréuche besonders
fremdartig und seltsam, abstol3end oder Iacherlich erschienen. Plutarch, der alle Seltsamkeiten des &gyptischen
Gottesdienstes ehrwiirdig fand, verachtete eine Menge asiatischer Kultgebrauche als superstitios, namentlich das
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Beschmieren mit Kot, Sabbatfeiern, Niederwerfen aufs Angesicht und andres »l&cherliche Tun und Leiden, Reden und
Gebéarden der Gotterfurcht, ihre Gaukeleien und Zaubereien, das Herumlaufen, Paukenschlagen, unreine Reinigungen,
schmutzige Kasteiungen, barbarische und gesetzwidrige Strafen und Beschimpfungen bei den Tempeln«. Zu dieser
verschiedenen Auffassung wirkte doch wesentlich mit, dal3 eine jahrhundertealte Gewdhnung den agyptischen Kulten
das Fremdartige genommen hatte, das jenen andern noch anhaftete; und allem Anscheine nach hat sich Uberhaupt die
Auffassung eines fremden Kults als veréchtlicher Superstition oder ehrwiirdiger Religion wesentlich dadurch
mitbestimmt, ob er seit langer oder seit kurzer Zeit bekannt war. Augustus verehrte nach Sueton von den fremden
Kulten die alten und anerkannten (wie die eleusinischen Mysterien) aufs frommste, die tbrigen behandelte er mit
Verachtung. Wenn jedoch Sueton zu den von ihm geringgeschétzten Kulten auch den jidischen zahlt, so hat er sich
im Irrtum befunden. Augustus sandte nicht blof3 (wie auch Livia) kostbare Weihgeschenke fiir den Tempel nach
Jerusalem, sondern stiftete auch ein téglich dort in seinem Namen darzubringendes Brandopfer von zwei Widdern und
einem Stier, dessen Abschaffung vor dem Ausbruche des jidischen Kriegs der erste Akt offener Auflehnung gegen
Rom war.

Ubrigens mag auf die Beurteilung der auslandischen Gottesdienste in Rom auch das groRRere oder geringere Ansehen
der V6lker, denen diese angehdrten, einen gewissen Einfluf3 gelibt haben. Wenigstens den Kultus eines fernen,
unbekannten Barbarenvolkes konnten aufgekl&rte Romer unbedenklich verhthnen. Ein Veteran, der Augustus zu
Bononia bewirtete, antwortete auf dessen Frage, ob eswahr sei, dal3 der erste Plinderer des Tempels der (persischen,
in Armenien, Cappadocien, Medien verehrten) Gottin Anaitis erblindet und gel&hmt gestorben sei: er sei es selbst, sein
ganzes Vermogen rilhre von dem Raube her, und Augustus speise soeben von einem Beine der Gottin. Aber mit der
zunehmenden Mischung der Nationalitéten im rémischen Reiche erweiterten sich fortwahrend die Kultgebiete der
fremden Gottesdienste, und wurde in glaubigen Kreisen die Zahl derer, die als Superstitionen galten, immer kleiner.
Obwohl die Gottermischung erst im 3. Jahrhundert ihren Hohepunkt erreichte, war sie doch bereits um die Mitte des
2. sehr weit vorgeschritten. Noch Hadrian, der fr die romischen und griechischen Kulte aufs eifrigste sorgte,
»verachtete die fremden«: welche, wird freilich nicht gesagt, keinesfalls sind wohl die &gyptischen dazuzurechnen.
Dochin der Zeit Marc Aurels, der bei dem allgemeinen Schrecken des markomannischen Kriegs Priester aus allen
Landern kommen, fremde Kultgebrauche vollziehen und die Stadt Rom mit allen Arten religiGser Zeremonien siihnen
lief3, war die Grenze zwischen fremder Superstition und einheimischer Religion in Italien wie in Griechenland schon
groftenteils verwischt.

Den Spott der Unglaubigen forderte freilich der immer wachsende, immer bunter gemischte »Haufe der Gotter« je
langer, je mehr heraus. Lucian hat die gemischte Gesellschaft dieser Gotterwelt wiederholt zum Gegenstand seines
Witzes gemacht. In einer Gotterversammlung soll Hermes auf Zeus Befehl die Gotter nach dem Kunstwert und der
Kostbarkeit ihrer Bildsdulen ordnen, darum wird den goldnen vor den marmornen der V orzug eingerdumt, und so
kommt es, dal?3 Bendis, Anubis, Anis, Mithras und der phrygische Mondgott die obersten Plétze erhalten; bei einer
Gottermahlzeit dagegen werden Attis und Sabazius, »die zweifelhaften und aus der Fremde zugezogenen Gotter,
untenan neben Pan und die Korybanten gesetzt. Ein andermal gehen die Gétter zu Rat Uber die Menge neuer
Eindringlinge von zweifelhafter Berechtigung. Momos meldet sich zum Worte und &uf3ert sich tber die orientalischen
Gottheiten. Mithras in medischem Kaftan und Tiara gehére nicht in den Olymp, er kdnne nicht einmal Griechisch und
verstehe nicht, wenn man ihm zutrinke. Noch weniger seien die Agypter zu dulden: der hundskopfige, bellende, in
feine Leinwand gekleidete Anubis, der Orakel erteilende Stier Apis, und vollends die Ibisse, Affen und Bocke.
Momos stellt daher den Antrag: in Erwdgung, dal’ sich viele unberechtigte, kauderwel schende L eute unter die Gotter
eingedrangt haben, Ambrosia und Nektar auszugehen anfangt, und das Mal3 bei der starken Nachfrage bereits auf eine
Mine gestiegen ist, ferner die Fremden sich unverschdmt vordréngen und die alten Gotter ihrer Plétze berauben, eine
Kommission von sieben vollberechtigten Gottern einzusetzen, welche die L egitimation jedes einzelnen prifen soll.
Zeus bringt diesen Antrag nicht zur Abstimmung, da er voraussieht, dal3 die Majoritét dagegen sein wirde, erhebt ihn
aber ohne weiteres zum Beschluf? und weist die sdmtlichen Gotter an, sich zu der bevorstehenden Priifung die nétigen
Nachweise zu verschaffen, wie Namen der Eltern, Angabe, woher und auf welche Weise sie Gotter geworden seien
USW.

Man glaubt haufig, dal3 die Empfindung, aus der dieser Spott hervorging, die Empfindung des Widerspruchs, ja des
Unsinnsin der Vermischung ganz heterogener Kulte, wenigstens unter den Gebildeten der damaligen Welt notwendig
verbreitet gewesen sein misse: aber es gibt weder dafiir ein Zeugnis, noch berechtigt die Natur der religidsen
Zusténde des Universalreichs, wie sie bisher geschildert worden sind, zu dieser Annahme. Der Eindruck, denihre
Betrachtung auf uns macht, fallt nur darum vdllig mit dem Eindrucke zusammen, den Lucian und seinesgleichen
empfingen, weil sie diesen Erscheinungen ebenso vollig unbeteiligt gegentiberstanden wie wir; weil auch fir sie
griechische und barbarische Gotter gleich wenig Realitét hatten und die Freiheit ihrer Kritik diesen Ausgeburten der
mythenbildenden Substanz gegeniiber eine vollige und unbedingte war. Aber eben nur die Unglaubigen empfanden
und urteilten so, und diese waren allem Anschein nach selbst unter den Gebildeten nur eine Minoritét.

Wie wenig aber unter den Glaubigen selbst die Gebildetsten durch die Theokrasie in ihrem nationalen Glauben beirrt
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wurden, zeigt vor allem die religitse Anschauung Plutarchs. Auch er, der Priester des pythischen Apollo, war ein
nicht minder inniger Verehrer der &gyptischen Gotter als der griechischen. In der an eine hochgebildete I sispriesterin
zu Delphi gerichteten Schrift Uber Isisund Osiris erklart er, dald die Gotter Uberall dieselben seien, dienende Kréfte
einer hochsten weltregierenden Macht, die nur jedes Volk mit andern Namen benenne und auf andre Weise verehre.
So sei auch Isis samt ihren Mitgottheiten von jeher allen Menschen bekannt gewesen, wenngleich ein Teil derselben
sie erst vor kurzem bei ihrem &gyptischen Namen nennen gelernt habe: tbrigens hielt Plutarch auch diese Namen fur
urspriinglich griechische, durch griechische Einwandrer nach Agypten Gbertragene; und wenn Hesiod aufRer dem
Chaos Eros, Erde und Tartarus a's die ersten Dinge setze, scheine er Osiris, Isis und Typhon gemeint zu haben. Der
Ursprung der Lehre, dai3 die Welt weder von blindem Ungefahr noch von einer héchsten Vernunft allein beherrscht
werde, sondern von vielen aus gut und bdse gemischten Mé&chten, sei unbekannt und verliere sich im Dunkel; aber
sowohl ihr Uralter als ihre tibereinstimmende Uberlieferung bei Philosophen, Dichtern, Theologen und Gesetzgebern,
in Mysterien und Kultgebréuchen, bei Barbaren und Hellenen, sei ein schwerwiegender Beweis fur ihre Wahrheit.
Osirisund Isis sind gute Mé&chte, Typhon eine bose; dartiber herrschte allgemeine Ubereinstimmung, aber tiber ihr
eigentlichstes Wesen waren die theol ogischen Spekulationen zu den verschiedensten Resultaten gelangt. Osiris
erklérten die einen als den Nil, andre als das Prinzip der Feuchtigkeit Gberhaupt, andre als Bacchus, wieder andre als
die Welt des Monds, des freundlichen, befruchtenden, feuchten Lichts: keine von diesen Deutungen treffe das
Richtige, meint Plutarch, aber wohl ale zusammen. Ihn schreckten die Rétsel der &gyptischen Theologie, die, wie er
glaubte, durch die Reihen der Sphingen vor den Tempeln angedeutet waren, nicht ab; sie reizten ihn nur um so mehr
zur Erforschung ihres wahren Inhalts; diese mahnt er mit zugleich frommem und philosophischem Sinne
vorzunehmen, nichts sei der Gottheit gefalliger, als wenn man zu richtiger Erkenntnisihres Wesens gelange. So war er
imstande, sich mit den widerlichsten &gyptischen Legenden und den seltsamsten dortigen Gebrauchen, namentlich der
Tierverehrung, zu befreunden; auch fir die Trauerfeste weil3 er Analogien im griechischen Kultus und in der Form
und den Verzierungen des bei den religitsen Zeremonien vielgebrauchten Klapperblechs (Sistrum) eine tiefe
Symbolik zu entdecken. Aber diese Versenkung in die Monstrositéten des gy ptischen Glaubens und Kultus hat auf
Plutarchs Verhdltnis zu den national en Gottheiten auch nicht den geringsten Einfluf? gelibt, deren Personlichkeiten
ihm nicht nur vollig lebendig, sondern auch véllig die alten blieben. Sein Glaube an sie war zwar ein andrer als der
des Herodot, aber schwerlich ein minder starker oder inniger.

Wenn nun im Bewuftsein der Gebildeten die fremden Gotter neben den einheimischen Raum finden konnten, ohne
den Glauben an diese zu beeintréchtigen oder umzugestalten, so mufd es um so mehr in dem Bewul3tsein der Massen
der Fall gewesen sein, diein der gleichzeitigen Verehrung der heterogensten Gottheiten einen Widersinn noch
weniger empfanden. So unzerstorbar war die Lebenskraft der alten griechisch-romischen Gotter, dald ihre Gestalten
aus allen Vermischungen und Triibungen sich doch immer von neuem herstellten, dald sie von ihrer Personlichkeit
nichts einbufdten. Schon deshalb haftete der Glaube an sie so tief in den Seelen der Menschen, weil er mit so vielen
Wurzeln im Staatskultus, in der Kunst, der Poesie, der Schule, der ganzen Kultur festgewachsen war und aus allem
diesem immer neue Nahrung zog. Die Menge, sagt z. B. Pausanias, glaubt, was sie von Kindheit auf in Choren und
Tragtdien gehdrt hat.

Aber noch mehr, sie waren auch unter allen Gottern der Welt die menschlichsten, und das menschliche Herz fuhlte
sich zu ihnen am unwiderstehlichsten hingezogen. Nicht sie verwandelten sich in der Phantasie der Glaubigen in die
fremden Gotter, sondern diese nahmen vielmehr mehr oder weniger von der Personlichkeit der griechisch-romischen
an, grof3enteils auch deren Namen. Der Mithras und Elagabal von Emesa wurden den Rémern zum Sol, die Tanit von
Karthago bald zur »himmlischen Jungfrau, bald zur »himmlischen Juno«, die Gétter von Heliopolis und Doliche zum
Juppiter. Ebenso erhielten in Pal&stina und den angrenzenden Gebieten die philistéischen, phonizischen und sonstigen
Gottheiten Gestalt und Namen griechischer Gétter: der Marnas von Gaza (ein Regen und Fruchtbarkeit spendender
Hohengott) wurde den dortigen Occidentalen zum Zeus, der Aumu der Trachonitis zum Helios, der Dusares der
Nabatéer, al's dessen jungfréuliche Mutter ein Steinblock in Petra verehrt wurde, zum Dionysos, die edessenischen
Gotter Azizus und Monimus zu Ares und Hermes. Die Bewohner der ehemal's phonizischen Gebiete des romischen
Afrika beteten zu dem gréldichen, wie es scheint, bisins 2. Jahrhundert 6ffentlich und, wie Tertullian behauptet, im
geheimen auch noch spéter mit Kinderopfern verehrten Moloch, al's zu »dem erhabenen Geber der Friichte Saturnus«
oder dem »untberwindlichen Gotte Saturnus.

Wenn nun der griechisch-rémische Polytheismus noch die Kraft besal3, die uralten Gotter der alten Kulturlénder des
Orientstrotz ihrer Fremdartigkeit sich anzueignen, so muf3te sich derselbe Prozef? bei den rohen und obskuren Gottern
der halb oder ganz unzivilisierten Lander vollends ohne Schwierigkeit vollziehen. Zahlreiche Denkmaler in
Britannien, Germanien, Gallien, Pannonien, Spanien, Afrika zeigen, dal? die dortigen romischen Ansiedler, Beamten,
Kaufleute, Soldaten sich an den Kulten der Lokalgottheiten eifrig beteiligten. Auch Augustus gel obte und erbaute
wahrend eines Aufenthaltes in Gallien dem dortigen Windgotte Circius, als dem Herrn und Sender von Stiirmen, die
zwar Verwistungen anrichteten, aber auch die Luft reinigten (wohl dem Mistral der Provence), einen Tempel. Der
Konsul A. Fabricius Veento (unter Nerva oder Trajan stiftet zusammen mit seiner Gattin der keltischen Gottin
Nemetonain ihrem bei Mainz gelegenen Heiligtume eine Weihegabe, von der das Bronzet&felchen noch erhalten ist;
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ein Altar der batavischen Gottin Vagdavercustis in Koln ruhrt von einem romischen Gardepréfekten des 2.
Jahrhunderts her. Nur noch ein charakteristisches Beispiel aus spéterer Zeit (Ende des 3. Jahrhunderts) sei hier
angefihrt: ein romischer Statthalter des dstlichen Mauretanien stattet in einer Inschrift seinen Dank fir die
Vernichtung eines dortigen Stammes, die Wegfiihrung seiner Familien in die Gefangenschaft und die gemachte Beute
nicht einem rémi sch-griechischen Gotte ab, sondern »den einheimischen und den maurischen Gottern, den
staatserhaltenden«. Diese Kulte gewannen selten Uber das Gebiet ihrer Provinz oder Landschaft hinaus Verbreitung,
wenn sie gleich ohne Zweifel von vielen einzelnen auch aulRerhalb desselben beibehalten oder angenommen wurden:
wie z. B. Caracalla neben Aesculap und Sarapis auch zu dem keltischen, mit Apollo indentifizierten Gotte Grannus
um Gesundheit betete.

Noch einige Beispiele mdgen zeigen, wie die Soldaten durch Festhalten an den Kulten ihrer Geburtslander zu deren
Verbreitung beitrugen. Ein aus Dalmatien geburtiger Legat von Numidien und designierter Konsul errichtete im Jahre
167 im Aesculaptempel zu Lambaésis eine Statue seines Landesgottes Medaurus (zu Pferde, eine Lanze schwingend).
Ein Veteran in einer andern Stadt Numidiens (Thubursicum) empfiehlt seinen Sohn der Noreja, einer Landesgdttin
von Noricum, von wo die schon vor dem Sohne gestorbene Mutter stammte. In jeder Garnison werden sich Lands eute
zur Verehrung der heimischen Gottheiten vereinigt haben. So scheinen diein der Kaisergarde zu Rom dienenden
Thracier im 3. Jahrhundert dort eine besondre Kapelle fir ihre Landesgdtter, wie den Gott Heron oder Heros, den
(Aesculapius) Zimidrenus, den Zbelthiurdos u. a., gehabt zu haben. Ebenso fuhren die keltischen Gardisten in Rom
fort, der Arduinna und dem Camulus zu opfern, besonders aber den »M Uttern« und »Frauen« (matres, matronae) ihrer
niederrheinischen Heimat, schiitzenden Gottheiten des Hauses und der Familie, doch auch ganzer Gemeinden und
Vdlker, die Wohlstand, Fulle und Fruchtbarkeit verliehen, und die sich das Volk in der Dreizahl dachte. Alleihrein
Rom gefundenen Denkméler stammen von Soldaten, auch in Britannien weitaus der grofite, in Germanien ein
immerhin betr&chtlicher Teil, und zwar von einfachen L egionssoldaten oder V eteranen, selten von Centurionen und
ritterlichen Offizieren: die Mitter waren (wie auch die Inschriften der Nichtsoldaten zeigen) Gottinnen der kleinen
Leute.

Diein den Provinzen |ebenden Rémer begnigten sich nun zum Teil allerdings damit, diese barbarischen Gotter zu
verehren, ohne nach ihrem Namen oder Wesen zu forschen, wie die »M Utter« und die ihnen verwandten »Sulevienc,
die »Schutzgottin« der Iberer und die »maurischen Gotter« (zu denen auch géttlich verehrte Fiirsten der Vorzeit
gehorten), oder sie mit ihren landestiblichen Namen anzurufen, wie die aus Denkmélern Nordafrikas bekannten Gotter
Auzius, Bacax, Aulisua, oder die auf Inschriftsteinen Noricums und Pannoniens vorkommenden Laburus, Latobius,
Marmogius u. a. Aber sehr haufig glaubte man doch in diesen Barbarengdttern die einheimischen wiederzuerkennen,
und deren Namen traten dann als interpretatio Romana neben die fremdklingenden oder fur romische Zungen
unaussprechlichen eigentlichen und wurden auch geradezu statt dieser gebraucht: so bezeichnet César die keltischen
Hauptgottheiten als Merkur, Apollo, Mars, Juppiter und Minerva. Der Grannus der rétischen und rheinischen Lande
galt den Rémern as Apollo, der Belatucader und Cocidius in Cumberland, der Leherennus und Albiorix des sidlichen
Frankreich (wie viele andre keltische Lokalgbtter) als Mars, die Atécina oder Adaginavon Turobrigain Siidspanien
als Proserpina, die bei den Badern von Bath verehrte Sulis als Minerva, die Arduinna der Ardennen, die Abnoba des
Schwarzwalds a's Diana usw. Zuweilen ist der einheimische Name zugunsten des romischen vollkommen
verschwunden, wie z. B. bel dem auf zahlreichen Denkmalern namentlich des linksrheinischen Obergermanien neben
einer bald mit einheimischem Namen als Rosmerta, bald griechisch-romisch als Maia bezeichneten Geféhrtin
erscheinenden Gotte, der stets den romischen Namen Mercurius fiihrt. Unmdglich hétten auch diese keltischen Gotter
in den griechisch-romischen aufgehen konnen, wenn die letzteren fur die Glaubigen nicht mehr reale und lebensvolle
Persinlichkeiten gewesen waren.

Je weiter nun die Romanisierung einer Provinz vorgeschritten war, desto mehr sind dort die einheimischen Gotter
nicht blof3 durch die rémischen verdréngt worden, sondern haben sich auch in diese verwandelt. Am meisten ist beides
in Spanien geschehen. »Zwar in dem noch spéter iberischen, von Einwanderung ziemlich freigebliebenen Gebiet, im
Westen und Nordwesten (in Lusitanien, Call&cien, Asturien), haben die einheimischen Gotter mit ihren seltsamen,
meist auf -icus und -ecus ausgehenden Namen, der Endovellicus, der Eaecus, Vagodonnaegus und wie sie weiter
heif3en, auch unter dem Principat noch sich in den alten Stétten behauptet. Aber im ganzen Siiden (Baetica) ist nicht
ein einziger Votivstein gefunden worden, der nicht ebensogut auch in Italien hétte gesetzt sein knnen; und vom
Osten und Nordosten (Tarraconensis) gilt dasselbe, nur daf3 von dem keltischen Goétterwesen am oberen Duero
vereinzelte Spuren begegnen.« Viel 1anger alsin Sudspanien hat sich in der Stidprovinz von Gallien die Verehrung der
nichtromischen Gottheiten behauptet; »die grof3e Handel sstadt Arelate freilich hat keine andern Weihungen
aufzuweisen, als an die auch in Italien verehrten Gétter, aber in Frejus, Aix, Nimes und Uberhaupt der ganzen

K Ustenlandschaft sind die alten keltischen Gottheiten in der Kaiserepoche nicht viel weniger verehrt worden alsim
inneren Gallien. Auch in dem iberischen Teil Aquitaniens begegnen zahlreiche Spuren des einheimischen, von dem
keltischen durchaus verschiedenen Kultus«. Zuweilen war allerdings die Verschiedenheit der Barbarengétter von den
griechisch-rémischen so ungeheuer, dal3 sie jede | dentifikation ausschlof3: so bei einigen in Gallien verehrten

L okalgottheiten, wie dem mit untergeschlagenen Beinen kauernden Cernunnos, aus dessen Kopfe ein Hirschgeweih
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wéchst, oder der Gottin von Compiégne, an deren Bristen Vgel saugen, oder dem dreikopfigen Gotte von Reims.

Unter den fremden Kulten tibten die grofite Anziehungskraft die orientalischen. Sie lief3en alle Saiten des
Empfindungsvermogens klingen und stillten den Durst nach religidsen Erregungen, den der niichterne rémische
Kultus nicht zu I6schen vermocht hatte. Aber sie gaben auch der Intelligenz eine grofRere Befriedigung, sie wirkten
zugleich auf die Sinne, die Vernunft und das Gewissen, sie nahmen von dem ganzen Menschen Besitz. Sie boten, so
erschien es, mehr Schonheit in ihren Riten, mehr Wahrheit in ihren Lehren, ein hoheres Gut in ihrer Moral.

Die grofite Verbreitung fanden im ganzen romischen Reich die &gyptischen Gottheiten Isis und Sarapis, diein den
Osten (wo ihre Denkmaler am zahlreichsten sind, besondersin der Krim) von Agypten direkt, in den Westen und
Norden Uber Italien (namentlich Aquileja, wo vielleicht eine Region den Namen Isis und Serapis fuhrte) eindrangen
und geradezu eine systematische Missionstétigkeit entfalteten. Auch in den Donau- und Rheinlandern sind die auf sie
bezuglichen Denkméler haufig. Eine zu einem romanischen Kapital in der Ursulakirche zu Ko6ln umgearbeitete
Isisfigur aus Jurakalk stammt vielleicht aus einer dortigen Kapelle der Géttin. Allerlel in den Rheinlanden gefundene
agyptische Monumente mdgen in dieses oder andre Heiligtimer gestiftet worden sein, um ihnen den Schein der
Echtheit zu geben, freilich ohne ales Versténdnis fir ihre wirkliche Bedeutung: namentlich A pisstatuetten, Uschebtis
(kleine Nachbildungen Verstorbener in Mumienform) und Skarab&en. Altére der Isis und des Sarapis sind dort an
verschiednen Orten, der Grabstein eines in der romischen Flotte dienenden Agypters Horus, Sohn des Pabek, in K6ln
zum Vorschein gekommen. Noch Chnodomar, der alemannische Gegner Julians, gab seinem Sohne Agenarich den
Namen Serapio, weil er, in Gallien als Geisel festgehalten, in griechische Geheimnisse (d. h. Isismysterien)
eingeweiht worden war. Bisin die entlegensten Bergtéer drangen diese Kulte vor: auch im Stonstal in Tirol wurde bei
Festen der Isis und des Serapis die Trauer der Gottin um ihren verschwundenen Gatten dargestellt. Noch im Jahre 394
beschrieb ein Augenzeuge die die Straf3en Roms durchziehenden |sisprozessionen. Aber schon 391 hatte der Patriarch
Theophilus das Sarapeum zu Alexandria und die dortige Kolossalstatue des Sarapis zerstért und so, wie Rufinus sagt,
dem Gotzendienst den Kopf abgeschlagen.

Die erste semitische Gottheit, die man in Italien kennenlernte, war die in einem grof3en Teile Syriens zusammen mit
ihrem Gemahl Hadad verehrte Atargatis, die die Griechen und Romer die syrische Gaéttin ( Dea Syria, in der
Vulgérsprache auch Jasura) nannten. Schon seit dem 2. Jahrhundert v. Chr. war ihr Kult im Westen durch syrische
Sklaven verbreitet worden. Nero, »ein Verdchter aller Religionen«, huldigte eine Zeitlang ihr allein, wandte sich dann
aber, von einer andern Superstition angezogen, mit so grof3er Verachtung von ihr ab, dal3 er ihr Bild besudelte. In
Trastevere auf dem Janiculum hatten die syrischen Gottheiten einen vor kurzem ausgegrabenen Tempel bis zum Ende
des Heidentums.

Von den zahlreichen alméhlich auch in die Religionen des Abendlandes eingedrungenen syrischen Baalen wurde der
von Doliche in Kommagene erst seit Einverleibung dieses Lands durch Vespasian im Jahre 72 im Occident bekannt.
Er war ein Donner- und Kriegsgott, dargestellt als ein gepanzerter, auf einem nach rechts schreitenden Stier stehender,
in der Rechten die Doppelaxt, in der Linken den Blitz haltender Mann. Seine Denkmaéler sind am zahlreichsten in den
nordlichen, stark mit Truppen besetzten Grenzprovinzen. In Rom hatte dieser sogenannte Juppiter Dolichenus ein
Heiligtum auf dem Aventin, ein zweites auf dem Esquilin. Sein Kultus scheint unter Commodus und den Severen
seine Kulmination erreicht und im Laufe des 3. Jahrhunderts abgenommen zu haben.

Den Namen des iranischen Lichtgottes Mithras, der zugleich ein Gott der Wahrheit und Rechtschaffenheit und ein
Sieg verleihender Gott der Heere war, horte man im Occident zuerst von den cilicischen Seeréubern, die zu Ende der
Republik den Roémern die Herrschaft der Meere streitig machten. Der Hauptfaktor der Verbreitung auch dieses Kultus
war das Heer, daher auch sie am grofdten in den nérdlichen Grenzprovinzen; die meisten Mithréen hat Deutschland
aufzuweisen. Schon im 2. Jahrhundert drang diese Soldatenreligion in die oberen Schichten der Gesellschaft.
Commodus lief sich in die Mysterien des Mithras einweihen, und die Gunst seiner Nachfolger scheint diesem Kult
sicher gewesen zu sein.

Die Anhanger des Mithras sollten den Kampf gegen das Prinzip des Bosen, das Reich Ahrimans, ohne Unterlald
ausfechten, das Gute lag fiir siein der Tat. Die Mysterien des Mithras befriedigten die Sehnsucht nach Unsterblichkeit
und nahrten die Zuversicht auf den schliefflichen Sieg der Gerechtigkeit. Das Zeremoniell des Kultus muf3te einen
tiefen Eindruck auf den Neophyten machen, der in einer nattirlichen oder kiinstlichen Grotte (spelaeum) das Bild des
jugendlichen, auf einem Stier knienden und ihn tétenden Gottes erblickte. Es gab sieben Weihegrade; der Myste
empfing nacheinander die Namen Rabe (corax), Verborgener (, cryphius), Soldat (miles), Lowe (leo), Perser (Perses),
Sonnenléufer (, Heliodromus) und Vater (pater): das Oberhaupt der Véter (pater patrum) behielt Iebenslanglich die
allgemeine Leitung des Kultus. Diese sieben Stufen der Initiation entsprachen den sieben Planetensphéren, welche die
Seele durchreisen mufite, um an den Aufenthaltsort der Seligen zu kommen. Den Neophyten waren vielfache
Waschungen vorgeschrieben, eine Art Taufe, die bestimmt war, die sittlichen Befleckungen zu tilgen. Erst nach einem
langen Noviziat wurde eine mystische Mahlzeit gewéhrt, die die Apologeten mit der Kommunion vergleichen.
Kasteiungen und Priifungen, mehr furchterregend als furchtbar, |eiteten die Spendung der Sakramente ein.
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Der Kampf zwischen Mithrasdienst und Christentum wurde um so hartnéckiger gefuihrt, je dhnlicher beide Religionen
ihrem Charakter nach waren. »lhre Adepten bildeten in gleicher Weise geheime, fest geschlossene Konventikel, deren
Mitglieder sich den Namen >Briider< gaben. Die Riten, welche sie ausiibten, boten zahlreiche Analogien: wie die
Christen reinigten sich auch die Anhanger des persischen Gottes durch eine Taufe, empfingen durch eine Art Firmung
die Kraft, die bésen Geister zu bekdmpfen, und erwarteten von einer Kommunion das Heil der Seele und des Leibes.
Wie jene heiligten sie den Sonntag ... Ebenso predigten sie eine imperative Moral, hielten die Askese fur verdienstlich
und rechneten zu den wichtigsten Tugenden Enthaltsamkeit und Keuschheit, Entsagung und Selbstbeherrschung. Ihre
Vorstellungen von der Welt und dem Schicksal der Menschen waren dhnlicher Natur: sie glaubten beide an die
Existenz eines Himmels der Seligen in Uberirdischen Regionen und einer von Damonen bevolkerten Hollein den
Tiefen der Erde; sie setzten ohne Zweifel an den Anfang der Geschichte eine Sintflut, sie filhrten ihre Uberlieferungen
auf eine urspriingliche Offenbarung zurtick; sie glaubten endlich an eine Unsterblichkeit der Seele und eine jenseitige
Vergeltung, an ein jungstes Gericht und an die Auferstehung der Toten im Zusammenhang mit dem schlief3lichen
Weltbrande.« Gleich Christus war auch Mithras der Mittler () zwischen seinem himmlischen Vater und den
Menschen, und gleich ihm bildete er das Glied einer Trinitét.

Dal3 Origenes den Mithrasdienst in einer Zeit, wo er auf der Hohe seiner Macht stand, einen im Vergleich mit den
agyptischen Kulten obskuren nennen konnte, erklért sich daraus, dal3 Mithras von der hellenischen Welt so gut wie
ganz ausgeschlossen blieb.

Doch der Glaube vermochte nicht bloR3 fremdartige Gottheiten zu assimilieren, er vermochte auch neue zu schaffen,
und diese Produktivitét ist der untriiglichste Beweis seiner unverminderten Energie und Lebenskraft. Noch immer
wurden ihm, der das t&glich und stiindlich auf Schritt und Tritt so tief empfundene géttliche Walten nicht als ein
einiges und Ganzes auffal3te, sondern die unendliche Gottheit in unzahlige Einzelwesen aufzul 3sen das Bedurfnis
empfand — noch immer wurden ihm bedeutende, tief ins Menschenleben eingreifende Erscheinungen und Wirkungen
zu gattlichen Personlichkeiten.

Der Glaube an eine Gottin der Getreideversorgung (Annona) und ihre Verehrung gehort erst der friheren Kaiserzeit
an, einer Epoche, in der die Existenz und Sicherheit der ewigen Stadt auf der RegelméalZigkeit und hinlanglichen
Reichlichkeit der Gberseeischen Kornzufuhren beruhte. Es muldte eine Gottheit sein, die diese unermefdlichen Vorréte
in Afrika und Agypten zusammenstromen lief3, sicher iber das Meer schaffte, in den Magazinen Roms berghoch
aufschittete und jahraus jahrein Hunderttausenden das tégliche Brot gab. Die »heilige Annona« ist gewif3 oft genug in
hei3en Gebeten angerufen worden, am meisten von denen, welche in Rom die so hochst umfassende
Getreideverwaltung und die mit ihr zusammenhéngenden Gewerbe, in den Provinzen die Kornlieferungen
beschéftigten und ernghrten. Eine Widmung an die heilige Annonain Rom riihrt von einem »lebenslanglich
angestellten Messer der sehr ehrwiirdigen Korperschaft der Feinbrotbacker« her; nach einer Inschrift von Rusicade
(Philippeville), einem Exporthafen des kornreichen Numidiens mit Staatsmagazinen, die fur die Versorgung Roms
bestimmt waren, lief3 dort ein reicher Mann zwei Statuen, eine »des Genius unsrer V aterstadt«, eine andre »der
Annonader heiligen Stadt (Rom)«, im Theater aufstellen.

Vor alem bedingte der altromische Genienglaube eine unaufhorliche, grenzenlose Vermehrung der gottlichen Wesen:
und dal3 diese noch immer ihren Fortgang hatte, beweist schon alein die lebendige Fortdauer dieses Glaubens
Uberhaupt. Die ihm zugrunde liegende Anschauung erfiillte noch immer Natur und Dasein mit zahllosen, waltenden
und erhaltenden, zeugenden und bel ebenden, helfenden und schiitzenden gottlichen Méachten, den Genien, die, wie
man glaubte, gern in der Gestalt von Schlangen erschienen. Jeder Einzelne, jedes Haus und jede Familie hatte ihren
Genius, jedes Land, jede Stadt und Provinz, Legionen, Kohorten, Centurien, Korperschaften, Ziinfte und Vereine.
Aber auch jeden Raum bevdlkerte der fromme Sinn, dem »alles eines Gottes Spur« wies, der in jeder Wohltat, jeder
gltucklichen Fligung die Hand einer Gottheit wahrnahm, mit gottlichen Wesen: Brunnen, Berge, Mérkte, Pal aste,
Magazine, Bader, Archive und Theater; und jeder, der dort ein und aus ging, brachte dem Genius oder der
»Schutzmacht« (Tutela) »ob Gott, ob Géttin« seine Huldigung dar. Der Kaufmann, den seine Geschéfte in ferne
Grenzlénder fuhrten, opferte dort »dem Genius des rémischen Volks und des Handel s«; der in unbekannten und
unwirtlichen Gegenden Reisende »dem Gotte, der die Wege und Pfade ersonnen hat«. In den Hausern Roms wie der
Ubrigen Stédte sah man noch im 5. Jahrhundert auf dem Flur hinter der Haustir ein Bild der Schutzgottheit und davor
eine brennende Kerze oder ewige Lampe; auch der Kult der Hausgotter (des Lar, des Genius, der Penaten) erhielt sich
trotz der dagegen erlassenen Verbote bis tief in die christliche Zeit. Hatten diese kleinen Gottheiten ihre Macht zu
helfen wiederholt innerhalb einer bestimmten Sphére bewéhrt, so erhielten sie auch wohl eigne Namen und damit
mehr Personlichkeit: wie einer der sdmtlich dem Handelsstande angehdrenden Gaste Trimalchios beim heiligen
»Greifzu« oder »Haltfest« (Occupo) schwort, und die Laren des Hausherrn die Namen »Profitmann, Glicksmann,
Gewinnmann« (Cerdo, Felicio, Lucrio) fuhren.

Eine notwendige Folge der Umwandlung der Republik in die Monarchie war, dal’ die Person des Kaisers zum
Gegenstande gattlicher Verehrung wurde. Dieser hat Augustus fir Rom und den 6ffentlichen Kult die Form gegeben,
dal der Genius des Kaisers (nicht dieser selbst) in allen Stadtbezirken zwischen den Laren der Stral3enkreuzungen
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(compita) einen regel méadigen Gottesdienst erhielt; dieser Genius Augusti nahm nunmehr auch im religidsen Leben
der Birger eine dhnliche Stellung ein wie der Genius des Hausherrn fir den Angehorigen des einzelnen Hausstandes.
Eswar unvermeidlich, dal3 im Glauben des VVolks die Vorstellung des kai serlichen Genius mit der Person des Kaisers
selbst zusammenflof3, und so auch der Kaiser selbst ihm zum Gotte wurde. Doch wenn auf diese Weise auch der
Genienglaube nicht ohne Einflul? auf die Vergétterung der Kaiser blieb, so ist doch die eigentliche Heimat des
Glaubens an die Ubermenschlichkeit der Monarchen der Orient gewesen; aus den griechischen Staaten des Orientsist
er mit der Monarchie in den Westen verpflanzt worden.

Von jeher waren in Griechenland bedeutende und hochverdiente Manner nach ihrem Tode als Heroen (Halbgoétter)
verehrt worden: so namentlich Griinder von St&dten und Kolonien, Gesetzgeber und Staatsoberhdupter, die Helden der
Perserkriege, Befreier des Vaterlands (Harmodius und Aristogeiton in Athen, Timoleon in Syrakus), auch Dichter
(Aeschylus, Sophokles), Philosophen (Anaxagoras, Platon, Epikur) und Olympiasieger. Hier und da steigerte sich die
Heroisierung zur Apotheose; so genofd Philopoemen in seiner Vaterstadt géttliche Ehren, und auch manche andre
Heroenkulte nahmen allméhlich die Verehrungsformen der Gotterdienste an. Auch unter der rémischen Herrschaft
erwiesen Stadte hervorragenden Birgern nach dem Tode heroische Ehren: so Mytilene dem Theophanes, welcher der
Stadt bei Pompejus die Freiheit ausgewirkt hatte, Tarsus dem um sie hochverdienten Stoiker Athenodorus, dem Lehrer
des Augustus. Und wenn in solchen und ahnlichen Féllen dieser Ausdruck der Dankbarkeit aus Schmeichelei und
serviler Gesinnung gewahlt wurde, so sind doch ohne Zweifel einzelne auch damals nach dem Tode in aufrichtigem
Glauben an die Ubermenschlichkeit ihrer Natur als Heroen verehrt worden, wie Apollonius von Tyana. Wie gelaufig
auch den Romern die Vorstellung der Erhebung verklarter Geister zu einer gottlichen oder halbgottlichen Existenz
geworden war, beweist die Absicht Ciceros, seine (im Alter von 32 Jahren verstorbenen) Tochter Tullia einen Tempel
zu erbauen. Die Karpokratianer, eine gnostische Sekte in der ersten Halfte des 2. Jahrhunderts, die Jesus neben den
griechischen Philosophen als Muster htchster menschlicher Lauterung verehrten, sollen dem siebzehnjdhrigen Sohne
ihres Stifters, Epiphanes, nach seinem Tode auf Kephallenia einen Tempel errichtet haben.

Doch seit dem Peloponnesischen Kriege sind in Griechenland auch Lebende als Gotter verehrt worden; zuerst
Lysander, dem asiatische Griechenstéadte Altdre errichteten, Opfer brachten und Pdane sangen, wahrend Agesilaus ein
ahnliches Anerbieten der Thasier zurtickwies. Die Vergottlichung Lebender erfolgte also in diesen dltesten Féllen
nicht auf Druck von oben her, sondern als eine AufRerung des Hul digungsbediirfnisses der unten Stehenden. Aber auch
die niedrigste Schmeichelei hétte auf diese Form der Huldigung nicht verfallen kdnnen, wenn nicht das gesamte
griechische Altertum, das Gottheit und Menschheit nicht durch eine unausfiillbare Kluft getrennt zu denken
vermochte, in hohem Grade dazu geneigt hétte, in jeder scheinbar oder wirklich die Menschheit (iberragenden
Personlichkeit ein Wesen hoherer Art zu erblicken. Ganz fremd ist auch den Rémern diese Anschauungsweise nicht
gewesen: wurden doch dem Marius als Besieger der Cimbern und Teutonen in Rom allgemein bei den hduslichen
Mahl zeiten wie einem Gotte Trankopfer gespendet. Auch auf3erhalb der griechisch-rémischen Welt begegnet uns der
Glaube an die Géttlichkeit einzelner Menschen. Bei den Geten galt der auf einem heiligen Berge in einer Hohle
wohnende Prophet Decaeneus, der Berater des Konigs Burbista, eines Zeitgenossen Césars, fur einen Gott; Strabo
nennt ihn einen Gaukler. Der Bojer Mariccus, der im Jahre 69 n. Chr. Gallien von romischer Herrschaft zu befreien
unternahm, gab sich selbst fiir einen Gott aus und fand bei Tausenden Glauben.

Zur festen Ausbildung ist aber der Kult lebender Helden und Gewalthaber erst seit Alexander dem Grof3en, und zwar
in den Firstenhausern, die im Orient sein Erbe teilten, gediehen, am frilhesten vielleicht in Agypten, wo ebenso wiein
Persien bereitsin alter Zeit die Anschauung, dal3 der Konig ein Gott oder doch der Sohn eines Gottes sei, 6ffentliche
Geltung erlangt hatte. Wére Alexander ein langeres L eben beschieden gewesen, so wiirde er sicherlich schon bei

L ebzeiten dieselben oder noch hohere gottliche Ehren genossen haben, als sie seinen Nachfolgern in Agypten, Syrien
und im Pergamenischen Reiche zuteil geworden sind.

Neben den in den Diadochenreichen zur hochsten Ausbildung gelangten Konigskult trat dann seit dem Eingreifen der
ROmer in die orientalischen Verhdtnisse in den Stadten Kleinasiens der Kult der Géttin Roma, der die Smyrnéer
bereits 195 v. Chr. einen Tempel errichteten. Und zu diesem Romakult gesellten sich die den romischen Statthaltern
und Feldherren erwiesenen gottlichen Ehren, wie sie vor allen T. Quinctius Flamininus, dem »Befreier
Griechenlands, as ein jener Zeit vollkommen natiirlich erscheinender Ausdruck enthusiastischer Dankbarkeit
entgegengebracht wurden. In der letzten Zeit der Republik war die Weihung von Tempeln (wahrscheinlich gemeinsam
mit der Gottin Roma) fr rémische Prokonsuln bereits zu einer ganz gewdhnlichen Huldigung geworden.

Waren die Romer also langst gewohnt, die Apotheose auch fur Lebende al's eine nicht zu hohe Ehre anzusehen, so
erschien der Anspruch der neuen Monarchen auf sie a's selbstverstandlich, und wenn die Vergétterung der Lebenden
sich innerhalb gewisser Schranken hielt, lag dies nicht an der zu geringen Willféhrigkeit der Untertanen, sondern an
der Zuriickhaltung der Kaiser. Was hétte auch dem Glauben an gottliche Naturen in menschlicher Gestalt gemalier
sein konnen, alsin den allméchtigen, so unermefdlich hoch tber so viele Millionen hinausgehobenen, auf Erden an
Stelle der Gotter waltenden Herrschern des Erdkrei ses »gegenwaértige und |eibhaft erschienene Gotter«, in ihrem Tode
eine Erhebung in die hthere Welt zu erkennen, der sie angehdrten? War auch die Apotheose der Kaiser in der Regel
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ein Werk der bewuf3ten Heuchelel des Servilismus, so entsprach sie doch mindestensin einzelnen Féllen dem Glauben
desVolks. Die Versetzung Césars unter die Gotter, sagt Sueton, erfolgte nicht blof3 auf den Beschluld des Senats,
sondern auch nach dem Glauben der Menge: ein Komet, der unmittelbar darauf sieben Tage lang sichtbar war, galt fir
seine in den Himmel aufgenommene Seele. Und wenn dem Kaiser Marc Aurel nicht blof3 nach seinem Tode jedes
Alter und Geschlecht, alle Sténde und Klassen gattliche Ehren erwiesen und jeder fir gottlos galt, der sein Bild nicht
im Hause hatte, sondern auch noch in Diocletians Zeit in vielen Hausern seine Statue zwischen den Penaten stand, und
viele durch den Erfolg bestétigte Prophezeiungen berichtet wurden, die man seinen Offenbarungen in Traumgesi chten
zu verdanken glaubte: so kann kein Zweifel sein, dald auch dieser gute, milde, allgeliebte Monarch dem Volke
wirklich zum Gotte geworden war. Auch Alexander Severus verehrte in seiner Hauskapelle, wo er an jedem Morgen
Gottesdienst zu halten pflegte, die besten der vergotterten Kaiser.

Begreiflicherweise widerstrebte jedoch dieser Glaube einer wirklichen Gottwerdung von Menschen auch einem
grof3en Teil derer, die sonst in religidsen Dingen starkglaubig waren. Pausanias sagt, zu seiner Zeit seien Menschen
nicht mehr zu Gottern geworden, wie einst Herakles, die Dioskuren, Amphiaraos, auf3er den Worten nach und aus
Schmeichelel gegen die Macht; wobei er wohl zunéchst an die Apotheose des Antinous gedacht hat. Auch dieser hatte
tbrigens ein orientalisches Vorbild nicht gefehlt: in Alexandria hatte einst »ein Barbarenweib von der Straf3e,
Belesticha, durch die Leidenschaft ihres koniglichen Liebhabers al's »Aphrodite Bel esticha« gottliche Ehre und
Tempel erhaten. Die Vergottlichung des Antinous selber kniipfte an die &gyptische Vorstellung an, wonach die im Nil
Ertrunkenen gattliche Verehrung genossen und mit Osirisidentifiziert wurden. Ohne Zweifel ward der Anordnung des
Antinouskults im allgemeinen »aus Schmeichelei gegen die Macht« Folge geleistet: aber schon der Glaube der
néchsten Generation an die Gattlichkeit des schonen, schwermdtig blickenden Jinglings war, wie Athenagoras ums
Jahr 177 bezeugt, ein aufrichtiger, und er bestand mindestens bis ins dritte Jahrhundert. Noch heute bezeugt in Rom
die Hieroglyphenschrift des Obelisken auf Monte Pincio, der einst am Eingange eines Mausoleums (K enotaphs?) des
Antinous an der Via Labicana stand, dal3 er zum Gott erhoben sei und a's solcher in ewiger Jugend die Liebe und
Verehrung der Menschen genief3e. Celsus hatte die Verehrung Christi mit der des Antinous verglichen, und Origenes,
der diese Vergleichung a's eine vollig unzul&ssige zurtickweist, zweifelte nicht, dald in der Tat ein Ddmon unter dem
Namen des Antinous in dessen Tempel sein Wesen treibe. Wenn man die Sache mit Wahrheitsliebe und unparteiisch
priife, so werde man wohl finden, dal3 von dem, was Antinous in Antinoupolis auch nach seinem Tode angeblich
vollbringe, &gyptische Zaubereien und Mysterien die Ursache seien. Auch an andern Tempeln, so werde erzahlt,
hatten Agypter und andre Zauberer Damonen festgebannt, welche prophezeiten, Kranke heilten und die Ubertreter von
Speiseverboten oder andern religitsen Vorschriften marterten. »Ein solcher ist auch der, welcher in Antinoupolisin
Agypten als Gott geachtet wird, dessen Macht manche, die in den Tag hineinleben, leugnen; andre aber, teils von dem
dort gebannten Damon betdrt, teils von ihrem Schuldbewuf3tsein angeklagt, glauben eine von der Gottheit des
Antinous verhangte Strafe zu erleiden. Von dieser Art sind ihre Mysterien und die angeblichen Prophezeiungen, von
denen die Weissagungen Jesu weit entfernt sind.«

Im allgemeinen war Ubrigens der Kaiserkult doch nichts andres als derjenige Ausdruck unbedingtester Ergebenheit,
welchen der damalige Despotismus von den Untertanen wenigstensinsofern fordern konnte, a's die Anerkennung
einer gottlichen Natur in einer menschlichen Personlichkeit dem religitsen Gefhl nicht an und fur sich widerstrebte.
Wenn sich niemals ein christliches Zeitalter zur Anbetung eines Herrschers als Gott verirrt hat, so liegt dies nicht
daran, daf? der Abstand zwischen Herrscher und Beherrschten geringer, das Gefiihl der Menschenwirde hoher, oder
der Knechtsinn minder erfinderisch in unwirdigen Huldigungen war (im byzantinischen Reich und in Frankreich
unter Ludwig XVI. und Napoleon I. fand eher von allem diesem das Gegenteil statt): sondern daran, dai3 das religiose
Dogma des Christentums diese Verirrung, welche der heidnische Glaube beglinstigte, ausschlof3 und in dem Herrscher
nur den Stellvertreter Gottes auf Erden zu sehen erlaubte. Der romische Kaiserkultus war eine Form, Uber deren
wesentlich politische Bedeutung kein Denkender im unklaren sein konnte, deren &uf3erliche Erfillung das eigentliche
religitse Leben unberihrt lief3, am wenigsten aber den Glauben zu erschiittern vermochte. Denn fiir den Gléubigen
hort das Heilige niemals deshalb auf heilig zu sein, weil er esim einzelnen Falle mifRbraucht oder entweiht sehen muf3;
er gibt vielmehr (wie auch Pausaniastat) den Mifbrauch bereitwillig dem Spott und der Verachtung preis, um an dem
ihm ehrwirdigen und teuren Inhalt seines Glaubens um so fester zu halten.

Der beste Beweis fir die Stérke und Lebendigkeit des Gotterglaubens aber ist, dal er sich Jahrhunderte hindurch dem
Christentume gegentiber behaupten, und nicht blof3 dies, sondern auch in gewissem Sinne den Christen eine
Anerkennung seiner Wahrheit abzwingen konnte. Denn die reale Existenz der heidnischen Gotter zu leugnen, kam den
Christen im allgemeinen nicht in den Sinn, auch ihr Gbermenschliches Wesen, die von ihnen vollbrachten Wunder
bestritten sie nicht: nur waren sie ihnen nattirlich M&chte der Finsternis, Dd&monen, abgefallene oder verfiihrte Engel
oder deren Nachkommen und siindige Seelen, denen Gott die Fahigkeit zu schaden und Menschen zu verfihren
gelassen hatte. Auch sie also, die den Vernichtungskampf gegen den Goétterglauben fiihrten, standen noch so sehr in
seinem Banne, dal3 sie nicht zur Erkenntnis seiner Wesenlosigkeit durchzudringen vermochten. Wohl muf3te die
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Herrschaft dieses Glaubens eine allgemeine und aufs tiefste im Bewul3tsein der Menschen begriindete sein, wenn sich
selbst seine unversohnlichsten Gegner ihr nicht vollig entziehen konnten.

Doch al dieser indirekten Beweise sollte es gar nicht bediirfen, wo so zahlreiche und unbestreitbare direkte Zeugnisse
far die Allgemeinheit und Stérke des Gotterglaubens vorhanden sind. Je fester ein Glaube it, jetiefer er das ganze
Bewul3tsein durchdringt, desto eifriger sucht und desto gewisser findet er in Natur und Leben tiberall Betétigungen des
Daseins und Wirkens der geglaubten Méchte; wo der Unglaube nur Zufall oder nattirliche Folgen natiirlicher
Ursachen sieht, erkennt er die Hand der Gottheit. Am leidenschaftlichsten verlangt er nach Tatsachen und
Erscheinungen, welche ihr Gberméchtiges Eingreifen in die Gesetze der Natur unzweifelhaft dartun, und dies
Verlangen befriedigt sich notwendig immer selbst: das Wunder ist des Glaubens liebstes Kind. Wenn nun der
Wunderglaube ein untriiglicher Gradmesser fir die Intensitét des Glaubens an die hdhere Macht ist, dieasdie
Urheberin des Wunders gilt, so kann es nicht zweifelhaft sein, dal3 in den ersten Jahrhunderten ein durchaus positiver,
von keiner Skepsis angekrankelter Glaube an die Gotter der Tradition und des Kultus durch alle Schichten der
Gesellschaft verbreitet war, wenn auch in wechselnder Stérke und selbstversténdlich immer am stérksten in den von
Bildung am wenigsten beriihrten Kreisen. So bietet einen bedeutsamen Beweis fur das Erstarken des Glaubens
namentlich in Kleinasien das Einsetzen religioser Selbsthilfe im Rechtsleben durch Eintreten der Verfluchung an
Stelle des staatlichen Rechtsverfahrens und die Wirksamkeit dieses Mittels sowie der in den sogenannten
Beichtinschriften namentlich Lydiens und Phrygiens uns entgegentretende Brauch, eine Schuld durch Bekenntnis vor
dem Priester der Gottheit und 6ffentliche Aufstellung einer Urkunde Uber diesen Akt zu siihnen, der geradezu auf eine
sakrale Gerichtsbarkeit hinausl auft.

Der Anthropomorphismus des antiken Glaubens, méchtig unterstiitzt durch die Eindriicke der nirgends fehlenden
Iebensvollen Gatterbilder, machte es dem Glaubigen mdglich, in dem Vollbringer eines Wunders, das sich vor seinen
Augen vollzog, den leibhaft erschienenen Gott selbst zu erkennen: und daf? auch dies noch in jener Zeit geschehen
konnte, wird durch das bekannte Erlebnis der beiden Apostel zu Lystra Gber jeden Zweifel erhoben. Wie gewild mufite
diesen Menschen das Dasein ihrer Goétter sein, und wie nah mufiten sie sich ihnen fiihlen, wenn siein dem Urheber
der wunderbaren Heilung des Lahmen und seinem Geféghrten nicht Gottgesandte, sondern Gotter sahen, sogleich von
der Uberzeugung erfiillt waren, die Gotter seien den Menschen gleich geworden und zu ihnen hernieder gekommen.
»Und nannten Barnabam >Juppiter< und Paulum >Mercurius, dieweil er das Wort fiihrte. Der Priester aber Juppiters,
der vor ihrer Stadt war, brachte Ochsen und Kranze vor das Tor und wollte opfern samt dem Volk.« Und die Apostel
»stilleten kaum das Volk, dal? sie ihnen nicht opferten«. Hier war also damals noch ein Glaube |ebendig, so kindlich
und felsenfest wie jener der alten Athener, Uber deren unerhérte Einfalt sich Herodot nicht genug verwundern konnte,
dasiein der schonen geristeten Frau, in deren Begleitung Pisistratus zuriickkehrte, die Gottin Athene leibhaft zu
sehen wahnten und anbeteten; ein Glaube so kindlich und felsenfest wie der, welcher in unseren Tagen einen
italienischen Bauernburschen in einer jungen, schonen, madonnenhaften Wohltéterin die Mutter Gottes selbst
erblicken lassen kann.

Allerdingsist nunim Innern VVorderasiens, wie es Lucian ja von Paphlagonien ausdriicklich bezeugt, der Glaube
vielleicht am blindesten, zur Selbstbetérung am meisten geneigt gewesen, wie denn Gberhaupt in den dstlichen
Landern sicherlich die Befangenheit im Glauben und Aberglauben stets gréf3er war alsim Westen. Aber wenn der
Glaube auch nur selten stark genug sein mochte, um sich zum Schaden der leibhaftigen Gottheit selbst zu erheben, so
sah er doch Uberall die von ihr gewirkten Wunder und entziindete sich an diesen immer von neuem, und auch
Zweifelnde wurden durch die GewiZheit und Allgemeinheit des Wunderglaubens mit fortgerissen. Die Wunder,
welche sich im Jahre 70 zu Alexandria ereigneten und »die Gunst des Himmels und eine gewisse Zuneigung der
Goatter fur Vespasian andeuteten«, berichtet wie die andern Geschichtsschreiber auch Tacitus mit vollem Glauben. Ein
Blinder und ein Lahmer wandten sich nach Eingebungen, die sie von Sarapis in Traumen erhalten hatten, flehend an
Vespasian, um den Gebrauch ihrer Glieder durch seine Beriihrung wiederzuerlangen. Dieser entschlof sich endlich,
offentlich vor den Augen des Volkes das Verlangte zu tun. »Sogleich wandelte sich die Hand zur Brauchbarkeit, und
dem Blinden leuchtete wieder der Tag. Beides erzahlen noch jetzt Augenzeugen, wo die L iige keinen Gewinn mehr
bringt.« Nun begab sich Vespasian, um seine Zukunft zu erfahren, allein in den Tempel des Sarapis und erblickte dort
einen Mann namens Basilides, von dem spéter festgestellt wurde, dald er in jenem Augenblick viele Meilen entfernt
gewesen war. In seinem Namen erkannte V espasian eine Andeutung der ihm beschiedenen Herrschaft. Kaum konnte,
wer diese Wunder glaubte, an der Gréf3e und Macht des Gottes zweifeln, dem sie die Stimme des V olkes zuschrieb.

Dieses Wunder gehort einer Zeit an, wo auf heidnischer Seite gewil3 die Absicht noch nicht vorausgesetzt werden
kann, den christlichen Wundern gleich Uiberzeugende entgegenzustellen. Als nun aber das Ringen beider Religionen
um die Herrschaft tber die Menschheit begonnen hatte, da muf3te auch, je langer der Kampf wéhrte und je heil3er er
wurde, auf beiden Seiten die Wundersucht immer leidenschaftlicher werden. Man darf annehmen, daf3 um die Wende
des 2. und 3. Jahrhunderts das Bediirfnis bereits bestand, dem Stifter der christlichen Religion einen Propheten der
alten Gotter von ebenso Uibermenschlicher Natur und gleicher Wunderkraft entgegenzustellen. Wahrscheinlich ist
dieses Motiv auf den im Auftrage der Kaiserin Julia Domna (T 217) verfaliten Roman des Philostratus von Apollonius
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von Tyanavon Einflufd gewesen. Die Geburt des Apolloniusist hier ebenso wunderbar wie sein Ende und sein
Erscheinen nach seiner Entriickung, um einen Jiingling vom Zweifel am Unsterblichkeitsglauben zu heilen. Zu den
von ihm vollbrachten Wundern gehdrt eine Ddmonenaustreibung und eine Totenerweckung. Seine Kenntnis des
Zukunftigen und Verborgenen grenzt an Allwissenheit. Ein ungenannter christenfeindlicher Schriftsteller, gegen den
Lactanz heftig polemisiert, stellte ihn Gber Christus, dessen Taten von den Aposteln durch Erdichtungen
ausgeschmuckt seien, wahrend man die des Apollonius aus den Berichten untadliger Zeugen kenne. Dieser blieb nicht
blof3 bei den Heiden, sondern auch bei den Christen der néchsten Jahrhunderte in hohem Ansehen. In einer zwischen
474 und 491 entstandenen christlichen Sammlung von »Orakel spriichen hellenischer Gotter« heifdt es: Gott gleich
seien nur Moses, Hermes, Trismegistos und Apollonius gewesen. Der fromme Jansenist Tillemont (T 1698) glaubte,
der Teufel habe Apollonius, aus Furcht, sein Reich vernichtet zu sehen, fast gleichzeitig mit Jesus geboren werden
lassen; Babyles Worterbuch (1741) nennt ihn »den Affen des Gottessohns.

Aber Heidentum und Christentum setzten nicht blof3 Wunder gegen Wunder, sondern auch der Fall, dal3 dasselbe
Wunder von beiden Seiten in Anspruch genommen wurde, kann kein seltener gewesen sein, wenngleich er nur einmal
berichtet wird. Im Quadenkriege Marc Aurels sah sich im Jahre 171 das romische Heer einmal, in gluhender
Sonnenhitze schmachtend, von einer Uberlegenen Menge der Feinde eingeschlossen, mit der augenscheinlichsten
Gefahr ganzlicher Vernichtung bedroht. Da zogen sich pl6tzlich dichte Wolken zusammen und ergossen sich in eéinem
reichlichen Regenstrome, wahrend auf der feindlichen Seite ein furchtbares Gewitter Verwirrung und Verderben
anrichtete: die ROmer waren gerettet, der Sieg wandte sich auf ihre Seite. Die Wirkung dieses Ereignisses war eine
Uberwaéltigende, es wurde nach damaliger Sitte in bildlichen Darstellungen verewigt, allgemein galt es as ein Wunder,
dessen man noch hisin das spéteste Altertum gedachte, und auf das sich noch nach Jahrhunderten sowohl Christen as
Heiden a's einen Beweis fir die Wahrheit ihres Glaubens beriefen. Die offizielle Darstellung dieses Ereignisses auf
der Marc Aurelsaule fhrt die regenspendende Gottheit gewissermal3en als Naturelement in einem sehr
charakteristischen Bilde ein, ohne einen bestimmten Gott als Urheber der Wunderhilfe zu bezeichnen. Auf einem
Gemadlde, das Themistius gesehen hatte, war der Kaiser selbst mit erhobenen Handen zu Juppiter flehend dargestellt,
wahrend die Soldaten den Regen mit ihren Helmen auffingen; diesem Gebet des Kaisers zu Juppiter wurde, wie es
scheint, von den meisten die wunderbare Errettung zugeschrieben; doch behaupteten andre, dal3 sie der Kunst einesin
seinem Gefolge befindlichen &gyptischen Zauberers Arnuphis zu verdanken gewesen sei, der durch eine Beschwérung
der Goétter, namentlich des »Hermes der L uft«, den Regengul’ herabgezogen habe. Aber nach der Erzéhlung eines
christlichen Zeitgenossen war das Wunder durch die Gebete christlicher Soldaten in der zwdélften (melitenischen)

L egion bewirkt worden. Dasselbe erzahit als ein bekanntes Ereignis 197 Tertullian, der sich dabei (ebenso wie Cassius
Dio) auf einen Brief Marc Aurels beruft.

Der Platoniker Celsus hebt in seiner Schrift gegen das Christentum unter den Wundern, die er zum Beweise fir das
Dasein der Gotter anfuihrt, ganz besonders die Orakel sowie die Vorzeichen und Vorbedeutungen aller Art hervor,
durch die sie das Kiinftige warnend oder mahnend vorausverkiindeten, und die den Gl&ubigen nicht bloR3 die Existenz
der Gotter, sondern auch ihre Firsorge fir die Menschheit bewiesen. »Wozu, sagt er, »soll man aufzdhlen, was alles
aus Orakel stétten teils Propheten und Prophetinnen, teils andre begeisterte Ménner und Frauen mit gotterfillter
Stimme vorhergesagt haben? Was fiir wunderbare V oraussagungen aus dem Innern der heiligen Raume ertdnten? Was
alles aus Opfertieren und andern Opfern den Befragenden geoffenbart wurde, was aus andern wunderbaren Zeichen?
Manchen sind auch deutliche Erscheinungen zuteil geworden. Von all diesem ist das ganze Leben erfillt. Wieviele
Stadte sind durch Orakel emporgekommen und von Seuchen und Hunger befreit worden, wie viele andre, die sie
vernachlassigten oder vergal3en, elend zugrunde gegangen! Wie viele Kolonien sind ausgesandt worden und, wenn sie
dem Gebote nachkamen, gediehen! Wie viele Firsten, wie viele Privatpersonen sind auf solche Weise schlimmer oder
besser gefahren! Wie viele, die mit Kinderlosigkeit heimgesucht waren, haben erlangt, worum sie baten, wie viele
sind dem Zorn von Géttern entgangen oder von L eibesgebrechen geheilt worden! Wie viele, die bel Heiligtiimern
gefrevelt, sind sogleich von der Strafe ereilt worden, indem sie teils von Raserei ergriffen wurden, teils selbst
aussagten, was sie getan hatten, oder Hand an sich selbst legten, oder in unheilbares Siechtum verfielen! Auch hat
solche schon eine aus dem Innern des Heiligtums erschallende Donnerstimme der Vernichtung geweiht!«

Der Glaube an wunderbare Zeichen und Verkiindigungen der Zukunft, von denen auch damals noch immer »das
ganze Leben erflillt war, ist allem Anscheine nach wenigstens im spéteren Altertum die verbreitetste Form des
Wunderglaubens gewesen. Auch ein grof3er Teil der Philosophen und philosophisch Gebildeten bekannte sich zu ihm:
zwar Epikureer, Kyniker und Aristoteliker verwarfen und Akademiker bestritten ihn: um so mehr hielten Platoniker,
Pythagoreer und Stoiker daran fest, und namentlich in der Theologie der |etzteren bildete er einen integrierenden
Bestandteil. »Der Glaube an eine so auferordentliche Fiirsorge der Gottheit fir die Menschen erschien ihnen viel zu
trostlich, als dald sie darauf hétten verzichten mdgen; sie priesen nicht allein die Weissagung als den
augenscheinlichsten Beweis fir das Dasein der Gotter und das Walten einer Vorsehung, sondern sie schlossen ebenso
auch umgekehrt: wenn es Gotter gebe, misse es auich eine Weissagung geben, da den Géttern ihre Gite nicht erlauben
wurde, den Menschen eine so unschétzbare Gabe zu versagen.« Dieser Glaube nun, der in der Tat den Gotter- und

V orsehungsgl auben notwendig voraussetzte und mit ihm stand und fiel, war auch unter den Gebildeten der damaligen
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Welt hdchst verbreitet.

Livius sagt zwar, dal3 infolge derselben Indifferenz, welche die Ursache des jetzigen allgemeinen Unglaubens an
wunderbare, von den Géttern gesandte Vorzeichen sei, Prodigien weder 6ffentlich bekannt gemacht noch in die
Geschichtsbiicher eingetragen wurden. Aber diese Indifferenz kann nicht lange gewahrt haben, denn ale
Geschichtsschreiber der Kaiserzeit ohne Ausnahme verzeichnen dergleichen Wunder, viele mit besonderer Vorliebe,
wie der zeichengléubige Cassius Dio; mit der Zeit sind die Prodigien sogar fir die Glaubigen der Gegenstand eines
ganz besonderen Interesses geworden, welchem die Sammlung aler in Italien geschehenen Wunder und Zeichen aus
Livius (von einem Julius Obsequens, dessen Zeit wir nicht kennen) ihren Ursprung verdankt.

Auch Tacitus, der sich dem Glauben an Wunder und Zeichen gegentber kritisch verhielt und sich ausdriicklich gegen
den gemeinen Aberglauben verwahrt, der in jedem auffalligen Ereignisse eine Vorbedeutung sah, hat zwar deshalb
ohne Zweifel einen grof3en Teil der angeblichen Prodigien a's solche nicht anerkannt, aber an ihrem Vorkommen im
allgemeinen nicht gezweifelt und in den spéteren Blichern seiner grof3en Zeitgeschichte sie auch verzeichnet.
Gegeniiber der Frage nach der Geschichtlichkeit angeblicher Wunder befindet er sich wie andre Historiker derselben
Zeit in einer gewissen Verlegenheit und wagt nicht eine prinzipielle Entscheidung zu féllen, sondern sucht sie von Fall
zu Fall zu treffen. Schon in einem seiner ersten Blicher berichtet er, dal’3 am Tage der Schlacht bei Bedriacum sich bei
Regium Lepidum ein Vogel von nie gesehener Gestalt niedergel assen und weder von den Menschen noch von denihn
umschwarmenden V 6geln sich habe verscheuchen lassen, bis Otho sich selbst get6tet; dann sei er verschwunden; als
man die Zeit nachgerechnet, sei Anfang und Ende der Wundererscheinung mit Othos Tode genau zusammengetroffen.
So sehr er es unter seiner Wrde halte, flgt Tacitus ausdriicklich hinzu, sein ernstes Werk mit Fabeln zu schmiicken,
so wage er in diesem Falle doch nicht, dem, was allgemein berichtet werde, den Glauben zu versagen.

Die regelmaliigen Erwahnungen der V orzeichen, namentlich solcher, die einem Privatmanne die kiinftige
Kaiserwirde, und solcher, die den Tod des Kaisers verkiindeten, bei Sueton, Cassius Dio, Herodian, den spéteren
Kaiserbiographen, lassen an der Fortdauer dieses Glaubens, den die Schriftsteller doch gewil3 auch bei der grofien
Mehrzahl ihrer Leser voraussetzen muf3ten, keinen Zweifel, und oft genug zeigt die Erzdhlung, bis zu welchem Grade
die hervorragendsten Manner jener Zeit in diesem Glauben befangen waren. Augustus, sagt Sueton, achtete auf
gewisse Wahrzeichen, deren Bedeutung ihm fur vollig sicher galt. Wenn er morgens einen Schuh auf den falschen
Ful zog, war es ein Ubles, wenn beim Antritt einer langeren Reise Tau fiel, ein gutes Vorzeichen; auch wunderbare
Ereignisse machten immer grof3en Eindruck auf ihn, wie dafd vor seinem Hause aus den Fugen der Steine eine Palme
hervorsproRte, und bei seiner Ankunft in Capri die zu Boden gesenkten, schon kraftlosen Aste einer alten Steineiche
neue Kraft gewannen. Und hétte Livius bei Sueton das mit wahrem Bienenfleif? aus Biichern und Uberlieferungen
zusammengetragene Verzeichnis aller der Vorzeichen lesen kdnnen, die Augustus' kiinftige Grof3e, seine Siege und
seinen Tod verkiindeten, so wirde er vielleicht seine Klage Uber die Gleichgliltigkeit gegen solche Dinge
zuriickgenommen haben. Dieser Starkglaubigkeit wurde jedes Ereignis bedeutungsvoll, und kein Wunder war ihr zu
grof3 oder zu l&cherlich: Sueton berichtet ernsthaft, dald Augustus als Kind, da er eben zu sprechen anfing, einmal auf
einem Familiengute den quakenden Fréschen zu schweigen befahl, und man versichere, daf? die Frosche seit jener Zeit
dort nicht mehr quakten.

DaR auch bei den Glaubigen verschiedne Arten von V orbedeutungen in verschiedner Geltung standen, dal3 das
Ansehen der mannigfaltigen Methoden der Prophezeiung nicht zu allen Zeiten dasselbe war, sondern bald jene, bald
diese den meisten Glauben fand, ist selbstverstandlich. Aber niemalsist doch eine der anerkannten Arten der
Weissagung aus Mangel an Glauben ganz auf3er Gebrauch gekommen. Der vernichtende Spott Ciceros Uber die
Haruspicin und Eingeweideschau Uberhaupt konnte zu der Ansicht verleiten, als sei diese Weissagung in eine zu tiefe
MiRachtung versunken gewesen, um (wenigstens bei den Gebildeten) jemals wieder zu Ansehen gelangen zu kénnen:
aber nichts wiirde irriger sein. Cicero fiihrt jene AuRRerung des Cato an, er wundere sich, dal? ein Haruspex, der einen
andern sehe, sich des Lachens enthalten kbnne; weiter die Frage des Hannibal an Konig Prusias, der das Liefern einer
Schlacht von einer Eingewel deschau abhéngig machen wollte: ob er einem Stuickchen Kalbfleisch mehr glaube als
einem alten Feldherrn! Er erinnert daran, wie namentlich auch im letzten Birgerkriege fast immer das Gegenteil von
dem Prophezeiten eingetroffen sei. Aber der Spott der Ungléubigen machte die Glaubigen ebensowenig irre wie die
Tatsachen, die ihren Glauben L uigen straften. Wie immer in &hnlichen Féllen hatten sie nur fir die wirklich oder
angeblich eingetroffenen Prophezeiungen Gedéachtnis, und zahlreiche Zeugnisse aus den folgenden Jahrhunderten
bestétigen die Fortdauer des Glaubens an die Eingeweideschau, sowie ihre Verbreitung auch in den gebildeten
Klassen.

Schon das Verbot des Tiberius, die Haruspices im geheimen und ohne Zeugen zu befragen, setzt eine sehr allgemeine
Benutzung dieser Weissagungsform voraus. Die Besorgnis des Claudius (im Jahre 47), dal3 diese 8lteste Wissenschaft
Italiens durch Vernachlassigung erlschen konnte, hat nicht sowohl eine Abkehr des algemeinen Interesses von der
Eingeweideschau als die drohende Gefahr einer Verfa schung der altetruskischen Lehre durch das Eindringen fremder
Vorstellungen zur Voraussetzung. Der dltere Plinius sagt ausdrucklich, ein grof3er Teil der Menschen stecke in dem
Glauben, dai3 die Tiere durch ihre Muskelfasern und Eingeweide uns vor Gefahren warnen. Dem Kaiser Galba
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meldete an dem Morgen des Tages, an dem er ermordet wurde (15. Januar 69), der Haruspex Umbricius, da3 die
Eingeweide des Opfers auf gefahrdrohende Nachstellungen und einen Feind im Hause deuteten; was Otho, welcher
dabeistand, a's ein fur ihn frohes und seinem Unternehmen giinstiges Zeichen auffaldte. Epictet, der den Lehren seiner
Schule gemal3 auch hier Offenbarungen der Gottheit erkannte und an der Kunst, die sie deutete, keinen Zweifel hegte,
mahnt nur, man solle sich in seinen Handlungen nicht alein durch die Weissagung, sondern vor allem durch das
Pflichtbewufl3tsein leiten lassen; wozu er keine Veranlassung gehabt hétte, wenn das erstere nicht sehr allgemein
geschehen wére. Nur die Angst vor der Zukunft sei es, welche die Menschen so oft zu den Wahrsagern treibe. Man
ndhere sich ihnen, zitternd vor Aufregung, mit Bitten und Schmeicheleien, a's kénnten sie unsre Wiinsche erfillen:
»Herr, werde ich meinen Vater beerben? Herr, habe Erbarmen mit mir, mache, dal3 ich ausgehen darf!« Aber der
Eingeweide- oder V ogelschauer kann doch nichts voraussehen, a's die bevorstehenden Ereignisse selbst, wie Tod,
Gefahr, Krankheit oder dgl. Ob sie dem Betreffenden in Wahrheit heilsam oder schadlich seien, weil3 er nicht.
Herodian sagt, der tapfere Widerstand der Stadt Aquileja gegen Maximinus sei hauptséchlich infolge der
Prophezeiungen der dort anwesenden Haruspices geleistet worden; »denn auf diese Art der Weissagung vertrauen die
Bewohner von Italien am meisten«. Dal3 sie aber auch auf¥erhalb Italiens Ansehen genug hatte, beweist auf3er den
AuRerungen Epictets die Anerkennung, welche ihr der Traumdeuter Artemidor zollt, der neben seiner eignen Kunst
nur sehr wenige Methoden der Weissagung gelten lief3: Sterndeutung, Opfer-, Vogel- und Leber- (d. h. Eingeweide-)
Schau. Und dali3 es den Haruspicin auch unter den Gebildeten an Glaubigen niemals fehlte, darf man nach einzelnen
zufélligen Angaben aus verschiedenen Zeiten schlief3en. Regulus, der in der Zeit von Nero bis Domitian als Redner
und Ankl&ger in Mgjestatsprozessen eine unheilvolle Beriihmtheit besal3, befragte jedesmal, wenn er auftrat, die
Haruspices Uber den Ausgang des Prozesses. Nach Juvena wurden sie von vornehmen Frauen wegen der Erfolge der
von ihnen bewunderten musikalischen Virtuosen und Schauspieler so viel befragt, dal3 sie vom langen Stehen
Krampfadern in den Beinen bekamen. Der Kaiser Gordian (der erste) war in dieser Wissenschaft tber die Mal3en
erfahren, zu welcher auch Diocletian grof3es Zutrauen hatte, Constantin gestattete den privaten Gebrauch der
Haruspicin, nur den innerhalb des Hauses vorgenommenen verbot er bei Todesstrafe; bei Blitzbeschadigung hat er sie
noch selbst (321) von Staats wegen angeordnet. Ammianus Marcellinus z&hlt unter die Mittel, welche die Guite der
Vorsehung den Menschen zur Erforschung der Zukunft verliehen habe, auch die Haruspicin und sagt, dal3 Julian schon
in der Zeit, wo er noch das Bekenntnis des Christentums heuchelte, der Haruspicin und den Augurien ergeben war,
»sowie allem Ubrigen, was die Verehrer der Gotter von jeher getan haben«. Noch bei der Einschliel3ung Roms durch
Alarichim Jahre 408 wurden — zum letzten Male, soviel uns bekannt — die Ratschlége der Haruspices eingeholt und
die von ihnen empfohlenen heidnischen Opfer sogar unter heimlicher Zustimmung des Papstes | nnocentius zur
Ausfiihrung gebracht. Nach diesen Angaben Uber die Fortdauer und Verbreitung des Glaubens an die Haruspicin, die
sich noch sehr vermehren lief3en, 183t sich dasselbe fiir alle tibrigen herkémmlichen Prophezeiungsmethoden
voraussetzen.

Unter den Arten die Zukunft zu erforschen setzt nun allerdings die Lieblingswissenschaft jener Zeit, die Astrologie,
die namentlich unter den hoheren Standen das meiste Ansehen genol3, den Glauben an die Gotter und eine durch sie
gelibte VV orsehung nicht notwendig voraus, obgleich sie ihn ebensowenig ausschlief3t: in der vorsehungsglaubigen
stoischen Schule war unter den Alteren Panétius der einzige, der sie verwarf: und dieser bestritt die V orbedeutungen
und die Weissagungen Uberhaupt. Doch liegt esin der Natur der Sache, dal3 der in der damaligen Welt so ungemein
verbreitete Glaube an ein unabwendbares Verhangnis, welcher der Astrologie gerade am meisten Vorschub leistete,
leicht zur Entfremdung vom Gotterglauben fiihren konnte. Der Glaube, der »alle Ereignisse durch die Gesetze der
Geburt ihren Gestirnen zuwies«, und dem, wie Pliniusin einer bereits angefiihrten Stelle sagt, die Menge der
Gebildeten wie der Ungebildeten gleich bereitwillig zufiel — dieser Glaube, nach welchem das einmal Beschlossene
fur alle Zukunft unabwendbar feststand, setzte die Gottheit fur immer in Ruhe. Tiberius, sagt Sueton, verhielt sichin
bezug auf die Gétter und den Gottesdienst ziemlich gleichgliltig, da er der Astrologie ganz ergeben und von der
Uberzeugung durchdrungen war, alles geschehe nach Verhangnis.

Aber auch die Weissagung der Orakel, in welcher die Gotter gleichsam personlich den Menschen die Zukunft
offenbarten, die also, weil sie die unmittelbarste Eingebung der Gottheit voraussetzte, so auch am meisten den
Glauben an sie befestigen und ndhren muf3te, auch sie hat in den ersten nachchristlichen Jahrhunderten kaum weniger
allgemeines Ansehen genossen als zu irgendeiner friheren Zeit; und dal? diese Weissagung nicht blof3 fortbestand,
sondern auch nach einem zeitweiligen Verfall eine vollsténdige Restauration erleben konnte, ist ein um so
unzweifelhafterer Beweis fur die Kraft des Gotterglaubens. Strabo, der den Verfall und die Vernachlassigung der
griechischen Orakel in der Zeit des Augustus ausdriicklich bezeugt, ist zwar zu seinen AuRerungen wohl mit von dem
Gedanken an die Zeiten des Glanzes von Delphi bestimmt worden, der doch schon seit Jahrhunderten erloschen war;
aber auch fir das damals eingetretene Sinken des Ansehens der griechischen Orakel Uberhaupt gibt er allem
Anscheine nach die richtige Ursache an: dal3 ndmlich die Romer sich mit den Weissagungen der sibyllinischen Blicher
und der etruskischen Prophezeiung (durch Beobachtung der Eingeweide, des V ogelflugs und der himmlischen
Zeichen) begnligten. Es war eine natirliche Folge der Weltherrschaft, dal’ das Romische auf allen Gebieten zunachst
das Unromische in seiner Bedeutung herabdriickte; und der tiberwaltigende Eindruck romischer Macht und Grofie
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1200 hatte gerade damals auch in der griechischen Welt seine Kulmination erreicht. Doch wenn dieser Eindruck gleich
vermochte, dem Glaubensbediirfnisse der Menschen neue Richtungen zu geben, so war er doch keinesfalls stark
genug, sie auf die Dauer ganz zu beherrschen. Der alte Glaube stellte sich vollig wieder her, und nicht nur das niedere
Volk der von der Kultur weniger durchdrungenen Lander hielt an den landesiiblichen Formen der Erkundung der
Zukunft fest, sondern auch die atberiihmten Orakeltempel fillten sich aufs neue mit Wallfahrern. Dort sagten »von

1205 Gott erfllte und mit ihm eins gewordene Propheten die kiinftigen Dinge voraus, gewdahrten Verhiitung von Gefahren,
Heilung von Krankheiten, Hoffnung fur Betrubte, Hilfe fur Ungltuckliche, Trost in Leiden, Erleichterung in
M Uhsalen«. Auch die christlichen Schriftsteller, welche behaupteten, mit dem Kommen des Erldsersin die Welt sei
die Macht der falschen Gotter gebrochen gewesen, der Zauber, durch den sie so lange Bildern von Holz und Stein
Sprache verliehen, habe seine Kraft verloren, und ihre Orakel seien verstummt: auch sie muf3ten bekennen, dal3 die

1210 Da@monen in den Orakeltempeln aufs neue wahre Prophezeiungen und heilsame Warnungen erteilten und Heilungen
bewirkten; aber freilich nur, um durch diese scheinbaren Wohltaten denen um so grof3eren Schaden zuzufuigen, welche
sie von dem Forschen nach der wahren Gottheit durch Einschwérzung der fal schen ablenkten. Dal3 die Ddmonen die
Zukunft vorauswuf3ten, erklérte man sich daraus, dai3 sie als ehemalige Diener Gottes seine Absichten kannten. Noch
Petrarca, sonst auffallend frei von Aberglauben, glaubte an die heidnischen Orakel as von Ddmonen erteilte.

1215 Die Grof3e des romischen Reichs und der durch die Vortrefflichkeit seiner Kommunikationsmittel hochst entwickelte
unaufhdrliche Wechselverkehr aller seiner Teile miteinander hatte eine ungeheure Erweiterung des Gebiets zur Folge,
auf das sich der Einflufd der angeseheneren Orakel erstreckte. Aus fernen Barbarenlandern pilgerten nun Hilfe und Rat
Suchende zu den griechischen Tempeln, und die Spriiche der griechischen Gotter wurden mit Ehrfurcht in Gegenden
vernommen, in die vor der Zeit der rdmischen Weltherrschaft ihre Namen nie gedrungen waren. Wenn (wie es scheint

1220 Ende des 2. Jahrhunderts) eine Kohorte von Tungrern in ihrem Standquartier zu Borcovicium (Housesteads) am
Hadrianswall in Britannien »den Gottern und Gottinnen« eine Widmung darbrachte »gemaf3 der Auslegung des
Orakels des klarischen Apollo« (bei Kolophon), und dhnliche Weihinschriften zu Corinium im nordlichen Dalmatien
und in Cuicul in Numidien sich auf den Spruch desselben Orakels berufen: so wird man hier vielleicht an eine von
Truppen verschiedner Provinzen vereinbarte Befragung dieses Gottes zu denken haben. Jedenfalls kann man nicht

1225 zweifeln, dald die beriihmten Orakel in der romischen Kaiserzeit aus allen Provinzen des Reichs befragt wurden, und
die zahlreichen gelegentlichen Erwdhnungen der Schriftsteller bestétigen es. So befragte (um nur einiges anzufiihren)
Germanicus auf3er dem eben erwdhnten Orakel des klarischen Apollo auch das des Stiers Apis zu Memphis, Tiberius
das Losorakel des Geryones bei Patavium, Caligula das der Fortunen zu Antium, Nero das zu Delphi, Vespasian das
auf dem Berge Karmel, Titus das der V enus zu Paphus auf Cypern, Caracalla das des Sarapis zu Alexandria und

1230 Uberhaupt alle berihmten Orakel. Wie sehr man in dieser Zeit bestrebt ist, die zukunftskiindende Kraft aller Regionen
und Vdlker sich nutzbar zu machen, zeigt die eigentiimliche Tatsache, dald unsim Haushalte eines Statthalters von
Agypten eine germanische Prophetin, die semnonische Seherin Waluburg, begegnet. In den Kreisen der Gl&ubigen
fuhrte man Beweise von der Allwissenheit der Orakel an, die das noch Uberboten, was Herodot von den Antworten
des delphischen auf die Fragen des Krosus berichtet. Bei Plutarch erzéhlt dessen Freund, der gelehrte Demetrius aus

1235 Tarsus, as ein selbsterlebtes Ereignis, wie ein ungléubiger Statthalter von Cilicien durch einen Orakelspruch zum
Glauben bekehrt wurde. Er sandte auf Veranlassung einiger epikureischer Religionsspdétter in seiner Umgebung einen
Freigelassenen mit einem versiegelten Tafelchen, das die Frage enthielt, zu dem Traumorakel des Halbgottes Mopsus.
Der Bote, der nach der dortigen Sitte im Tempel eine Nacht zubrachte, trdumte, dal3 ein schéner Mann zu ihm trete
und spreche: einen schwarzen — sodann sich entferne. Als er dies dem Statthalter meldete, erschrak derselbe, fiel auf

1240 die Knig, 6ffnete das T&felchen und zeigte den Anwesenden seine Frage: werde ich einen weif3en oder einen
schwarzen Stier opfern? Auch die Epikureer waren bestiirzt, der Statthalter aber brachte das Opfer und verehrte fortan
den Mopsus.

Doch nichts zeigt so sehr, welcher Selbstbetdrung der Wunderglaube fahig war, und macht zugleich so anschaulich,
wie leicht und schnell Orakel in Gegenden Eingang und Geltung finden konnten, in denen sie friher unbekannt waren,

1245 asLucians (alerdings durchaus voreingenommener und feindseliger) Bericht Uber das von dem Pseudopropheten
Alexander in seiner Vaterstadt Abonuteichos in Paphlagonien eingerichtete angebliche Orakel des Apollo und
Asklepios.

Alexander (geb. um 105, gest. gegen 175), schon als Knabe durch Schdnheit ausgezeichnet, war von einem
Landsmanne des Apollonius aus Tyana, einem Arzt, in den Gaukeleien der Magie unterwiesen worden und hatte

1250 diesem als Gehilfe gedient. Nachdem er dann mit einem Gefahrten Bithynien und Mazedonien als Zauberer und
Wahrsager durchzogen, wéahlte er zur Griindung eines eignen Orakels seine Vaterstadt, die dazu durch die krasse
Goatterfurcht und die Wohlhabenheit ihrer Bewohner besonders geeignet erschien. Erztafeln, von ihm im Apollotempel
zu Chalcedon vergraben und wieder aufgefunden, meldeten, dal3 Apollo mit seinem Sohne Asklepios nach
Abonuteichos Ubersiedeln werde, dessen hocherfreute Bewohner sogleich die Erbauung eines Tempels fir den

1255 letzteren in Angriff nahmen. Nachdem sodann ein Sibyllenausspruch verbreitet worden war, dal’ Alexander, ein
Abkémmling des Perseus und Asklepios, as Prophet erscheinen werde, hielt er selbst, eine imposante und
gewinnende Erscheinung, prachtvoll in Weif3 und Purpur gekleidet, die Sichel, wie sie einst Perseus gefuhrt, in der
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Hand, seinen Einzug. Der Gott Asklepios sollte sich in der Gestalt einer Schlange zeigen. Alexander liefd seine
Landdeute in dem Wasser, das sich beim Graben der Fundamente des Tempels gesammelt hatte, ein ausgebl asenes
Géanseei finden, in dem sich eine kleine Schlange befand; bald darauf wies er eine langst in Bereitschaft gehaltene
grof3e, zahme vor, das schnelle Wachstum des Gottes erschien nur nattirlich. Wenn Alexander sich mit der Schlange
um den Hals in einem halbdunkeln Raume zeigte, lief3 er statt ihres Kopfs einen aus bemalter Leinwand verfertigten
Schlangenkopf aus seinem Gewande hervorstehen, der einem Menschengesicht dhnlich war und durch das Ziehen von
innen angebrachten Pferdehaaren gedffnet und geschl ossen werden konnte. Spéter wurde auch eine Rohre in den Kopf
gefuhrt, durch welche ein Gehilfe den Gott sprechen lassen konnte, doch wurden sol che »sel bstgesprochnen« Orakel
nur ausnahmsweise und fir hohe Bezahlung erteilt. Gewohnlich wurden die Fragen versiegelt eingereicht und ebenso
zurtickgegeben; beim Eréffnen fand man die Antwort des Gottes darunter geschrieben. Dieser nannte sich selbst
Glykon.

Schnell verbreitete sich der Ruf des Orakelsin ganz Kleinasien und Thracien, und der Zudrang zu demselben, der
wahrend der ganzen Zeit seines Bestehens (Uiber 20 Jahre) nicht abgenommen zu haben scheint, steigerte sich
zuweilen so, dal3 in Abonuteichos Mangel an Lebensmitteln eintrat. Lucian schétzt das Einkommen des Propheten bei
einer Gebuhr von etwa 1 Mark fur den Spruch auf etwa 60.000 Mark jahrlich, wovon allerdings ein zahlreiches
Personal von Gehilfen aller Art zu besolden war; doch zwei Exegeten rétsel hafter Orakel spriiche muf3ten dem
Propheten aus ihren Einnahmen eine Pacht von je etwa 4800 Mark jahrlich entrichten. Ofters verhie? der Gott die
Erfillung der Wiinsche der Fragenden, falls der Prophet fir sie bitten wiirde. Nicht selten waren die Fragen in
fremden Sprachen, wiein der syrischen und der (in Galatien sich als Umgangssprache behauptenden) keltischen,
verfaldt, und eswar nicht immer leicht, Leute zu finden, welche dieselben verstanden. Gelegentliche Mifigriffe in der
Beantwortung schadeten dem Ansehen des Orakels nicht; seine Gottlichkeit offen zu leugnen, war nicht ohne Gefahr;
denn Alexander verstand es, den Schwarm der Glaubigen gegen seine Widersacher (namentlich Epikureer) as
»Atheisten und Christen« zu fanatisieren. Die Priester der angesehensten Orakel Kleinasiens machte er sich zu
Freunden, indem er 6fters die Besucher des seinigen an sie verwies.

Durch Emissére lief3 Alexander auch in andern Provinzen fir seinen Gott Propaganda machen, und bald gewann er
zahlreiche Glaubige auch in Italien und in Rom selbst. Viele der hdchstgestellten und einfluf3reichsten Manner setzten
sich mitihm in Verbindung. Verféngliche Fragen (d. h. solche, die sich auf den Kaiser oder Staatsangel egenheiten
bezogen) behielt Alexander zuriick und hatte dadurch die Fragesteller in seiner Gewalt, die seine Verschwiegenheit
teuer erkaufen muf3ten. In dem Uberaus gottesfiirchtigen und abergléubischen P. Mummius Sisenna Rutilianus (consul
suff. vor 172) gewann er einen so blindgléubigen Verehrer, dal3 der 60jahrige Konsular sich auf das Geheil3 des Gottes
Glykon mit einer Tochter des paphlagonischen Schwindlers verméhlte, deren Mutter angeblich die Mondgdttin war.
Rutilianus war es auch, der den Kaiser Marc Aurel bewog, im Kampfe gegen die Markomannen, als ein Opfer,
welches den Rémern den Sieg sichern sollte, zwei Lowen in die Donau werfen zu lassen, worauf sie freilich eine
grof3e Niederlage erlitten (wohl unter Furius Victorinus 166). Als Lucian bei dem Statthalter von Bithynien, Lollianus
Avitus, eine Klage wegen eines von Alexander gegen ihn gemachten Mordversuchs erheben wollte, beschwor ihn
dieser, davon abzustehen, da er den Schwiegervater des Rutilianus nicht verfolgen kénne. Mit den Schrecken des
Kriegs vereinigten sich damals die verheerenden Wirkungen jener in eéinem grof3en Teile des Reichs wiitenden
Epidemie, um Uberall auch das religiose Bedurfnis und die Glaubensseligkeit aufs hichste zu steigern. Uberall las
man auf den Haustlren einen von Alexanders Sendboten, die seinen Beistand gegen Seuchen, Feuersbriinste und
Erdbeben empfohlen hatten, verbreiteten Orakelspruch, der ein sicheres Schutzmittel gegen jene Pest sein sollte.

Alexander starb im Alter von fast 70 Jahren in unangefochtenem Besitz von Ehre, Macht und Reichtum, und noch
nach seinem Tode stand eine Statue von ihm auf dem Markt in Parium in Mysien, bei der ihm 6ffentliche Opfer und
Feste gefeiert wurden. Lucians Berichte, die man als tbertrieben ansehen konnte, erhalten volle Bestétigung durch
Minzen von Abonuteichos mit den Kopfen der Kaiser Antoninus Pius und Marc Aurel, die auf der Riickseite eine
Schlange mit einem Menschenkopfe, zum Teil mit der Beischrift »Glykon, zeigen. Die Legenden dieser Miinzen
bestétigen ferner, dal?3 Alexander, wie Lucian ebenfalls berichtet (wohl bei L. Verus wahrend dessen Aufenthaltsin
Asien 162 bis 166) die neue Benennung »lonopolis« fir seine Vaterstadt durchzusetzen vermochte, welche sogar die
dltere verdrangt und sich in wenig veranderter Form (Ineboli) bis heute erhalten hat. Der erwéhnte M inztypus findet
sich dort bisin die Zeit des Trebonianus Gallus (251-253), und unter Caracalla und Gordian I11. auch in Nicomedien,
wohin also der Kultus des Gottes Glykon ebenfalls gedrungen sein muf3. Andere Zeugnisse fir die Verbreitung
desselben haben sich in dem hauptséchlich von Kleinasien aus kolonisierten Dacien und dem oberen Mésien
gefunden: zwei in Apulum (Karlsburg in Siebenbiirgen) zum Vorschein gekommene Inschriften sind dem Gotte
Glykon »auf dessen Befehl« geweiht; nicht ganz sicher ist die Deutung einer in Mésien (in Uskiib) gefundenen
Weihung »dem Juppiter und der Juno, dem Drachen und der Drachenfrau und dem Alexander«, wonach aso
Alexander, falls er hier gemeint ist, auf3er der von Lucian erwahnten Schlange noch ein weibliches Exemplar gehabt
haben mufite.

Wenn ein so plumper Betrug so lange Zeit hindurch ohne ernstliche Bekdmpfung und mit so ungeheurem Erfolge
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1315 gelibt werden konnte, so ergibt sich der Riickschluf? auf den Glauben an die anerkannten Orakel und deren Einfluf3
von selbst. Mehrere derselben waren Traumorakel, wie das des Mopsus und Amphilochus zu Malosin Cilicien,
welches dem S. Quintilius Condianus seine und seines Bruders Ermordung durch Commodus in einem Traume (von
dem die beiden Schlangen wirgenden Herakleskinde) verkiindete. Dal aber nicht blof3 dort, sondern tberall Traume
die Zukunft voraussagten, war unter allen Formen des Glaubens an V orbedeutungen die allgemeinste und die einzige,

1320 die selbst ein Teil derer nicht bestritt, welche den Weissagungsglauben im Ubrigen durchaus verwarfen. Aristoteles
und Demokrit gaben das Vorkommen weissagender Tréaume zu, die aber nicht von den Gottern gesandt, sondern
natirliche Wirkungen natiirlicher Ursachen seien; und so neigte auch der dltere Plinius, der alle Gibernattrliche
Offenbarung der Zukunft leugnete, zu dem Glauben an bedeutende Trdume. In einem der friheren Blicher seiner
Naturgeschichte [&3t er die Frage unentschieden, aber in einem spéteren berichtet er als unzweifelhafte Tatsache, daf?

1325 ein Soldat der Kaisergarde in Rom, der durch den Bil3 eines tollen Hunds wasserscheu geworden war, durch ein Mittel
gerettet worden sei, das seiner in Spanien lebenden Mutter ein Traum geoffenbart hatte. Ohne seinen Unfall zu ahnen,
hatte sie ihm dieses in einem Briefe mitgeteilt, der gerade zur rechten Zeit ankam, um den Kranken wider alle
Erwartung zu retten. Wenn Plinius sagt, dieses vorher unbekannte Mittel, das sich seitdem stets bewéhrte, habe »Gott«
offenbart, so dachte er wohl an jenes geheimnisvolle Walten der Natur, das sich auch in den Sympathien und

1330 Antipathien ihrer Kréfte kundzugeben schien, keinesfalls an die Vorsehung einer personlichen Gottheit.

Setzt aber der Glaube an wei ssagende Traume auch den Gétter- und V orsehungsglauben nicht notwendig voraus, so
haben sicherlich immer nur die wenigsten den einen ohne den andern gehegt, bei der grofRen Mehrzahl hat sich der
Glaube wie der Unglaube auf beide Gebiete zugleich erstreckt. Demokrits Theorie hat allem Anschein nach selbst bei
den Epikureern wenig Eingang gefunden, und sie haben im allgemeinen mit der VVorsehung auch die Weissagung der

1335 Tréume wie alles sonstige geleugnet. Dagegen allen, die eine Vorsehung annahmen, sagt Origenes, war es gewil3, dal3
es Erscheinungen im Traume gab, die teils ganz eigentlich gottlicher Natur waren, teils die Zukunft offenbarten, sei es
deutlich, sei esin Rétseln. Im Schlafe, sagt der Vertreter des Heidentums in dem Dialoge des Minucius Felix, sehen,
horen, erkennen wir die Gottheit, die wir am Tage gottlos leugnen, verschméahen, durch Meineid beleidigen.
Namentlich die Stoiker legten den groften Wert auf diese von der Vorsehung den Menschen geschenkte

1340 »eigentuimliche Trostung eines natiirlichen Orakels«; und auch die Christen glaubten, daf? nicht blof3 von Gott,
sondern auch von Damonen wahre Traume gesandt wirden, freilich in der schon erwahnten bdsen Absicht, und viel
Ofter triigerische und unreine. Man wird a so nicht sehr irren, wenn man auf die Allgemeinheit und Festigkeit des
Goatter- und Vorsehungsglaubens aus der Allgemeinheit und Festigkeit auch des Glaubens an Traume schliefit.

Uber diese letztere kann nun aber niemand in Zweifel sein, der die Literatur der ersten Jahrhunderte, namentlich die
1345 historische, auch nur oberflachlich kennt. Selten wird ein grof3es Ereignis erzéhlt, ohne daf’ zugleich mindestens ein
Traum mitgeteilt wird, der es ankiindete. Die hervorragenden Manner réumten Traumen den grofdten Einflul® auf ihre
Handlungen ein, man lief3 sich durch sie zu Unternehmungen jeder Art bestimmen; so schrieb Galen Uber Mathematik,
der dtere Plinius seine Geschichte der rémischen Kriege in Deutschland infolge eines Traums. Traume entschieden
Uber die Wahl des Lebensberufs: Galen war zum Studium der Medizin durch einen Traum seines Vaters bestimmt
1350 worden. Er lief3 sich auch in der Behandlung seiner Kranken vielfach von Tréumen leiten, und zwar mit bestem
Erfolge. So hatte er einmal auf die Eingebung zweier deutlicher Traume die Ader zwischen dem Zeige- und
Mittelfinger der rechten Hand geschlagen und das Blut so lange flief3en lassen, bis es von selbst aufhorte. Ebenso fest
war Ubrigens sein Glaube an die Wissenschaft des V ogelflugs. Sueton wandte sich an den jiingeren Plinius mit der
Bitte, den Aufschub eines Termins zu erwirken, an welchem er eine Verteidigung vor Gericht fiihren sollte, daein
1355 Traum ihm einen unglticklichen Ausgang verkiindet habe. Plinius rét, die Sache nochmals zu erwéagen, da es darauf
ankomme, ob Suetons Tréaume die bevorstehenden Ereignisse oder das Gegenteil bedeuten, er selbst befinde sichim
letzteren Falle. Augustus, der nicht blof3 seine eigenen Traume, sondern auch die auf ihn beztiglichen andrer sorgféltig
beachtete, lief? sich durch einen Traum bewegen, alljdhrlich an einem bestimmten Tage und an einem bestimmten Orte
den Vorubergehenden wie ein Bettler die hohle Hand hinzuhalten und die Kupfermiinze in Empfang zu nehmen, die
1360 sieihm reichten. Marc Aurel dankte den Gottern, dald sieihm in Traumen Verordnungen gegen Schwindel und
Blutspeien gegeben hatten. Uber die Traume und Vorzeichen, welche die Herrschaft des Septimius Severus
vorausverkiindeten, schrieb Cassius Dio ein Buch, und Severus, der auf seine Traume so grof3en Wert legte, dal3 er z.
B. einen derselben in Bronze ausfiihren lief3, nahm dasselbe sehr glinstig auf. Einst hatte der spétere Kaiser sich auf
eine hohe Warte gefuhrt gesehen, von wo er alles Land und Meer Uberschaute; er griff hinein wiein die Saiten einer
1365 Laute, und Harmonien tonten ihm entgegen. Auch seine grof3e romische Geschichte begann Cassius Dio »auf die
Weisung der Gottheit im Traume« und fand den Mut und die Kraft, sie fortzusetzen und zu vollenden, durch neue
Traume, in welchen Tyche (welcher als der Beschtitzerin seines Lebens er sich ganz geweiht hatte) ihm die
Unsterblichkeit verhief2.

Das einzige, aus einer sehr umfangreichen, vorzugswei se griechischen Literatur auf uns gekommene Traumbuch ist
1370 namentlich auch als Beweis dafiir interessant, wie sehr die Traumdeutung al's eine Wissenschaft anerkannt war, deren

Vertreter sich bemthten, auf Grund eines moglichst umfassenden und zuverlassigen Materials die Methode der

Auslegung zum hdchsten Grade der Strenge und Schérfe auszubilden. Der Verfasser, Artemidor von Daldis— so
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mochte er sich lieber nennen als nach seiner Geburtsstadt Ephesus, da er dem obskuren Geburtsorte seiner Mutter
auch den Ruhm gonnen wollte, einen namhaften Mann hervorgebracht zu haben — Iebte gegen Ende des 2.
Jahrhunderts und schrieb auf das wiederholte Geheil3 des Apollo, der ihm sichtbarlich erschienen war, und auf den
Antrieb eines Cassius Maximus, der wahrscheinlich niemand anders ist as der Platoniker Maximus von Tyrus. Auch
far Artemidor, der aufRerdem Schriften tber Vogel- und Handbeschauung verfaldte, waren die Trdume, welche die
Gotter »der von Natur prophetischen Menschenseel e senden, eine Betétigung der gottlichen Vorsehung, und seine
Gegner setzte er hauptséchlich unter denen voraus, welche weder an diese, noch an Weissagung Uberhaupt glaubten.
Seinetiefe Ehrfurcht vor dem Walten der Gottheit beweist unter anderm die Mahnung, wenn man Traume von den
Goattern erbitte, nicht nach Unntitzem zu forschen und ja nicht so zu beten, als wolle man ihnen Vorschriften machen,
nach dem Traume aber ein Opfer und Dankgebet zu bringen. Er betrachtete den ihm gewordenen Beruf, die
Kundgebungen der Gottheit auszulegen, wie ein Priestertum, seine »Wissenschaft« war ihm heilig. Sein ganzes Leben
hatte er an ihre Erforschung gesetzt, Tag und Nacht studiert, alle irgend aufzutreibenden Traumbiicher gekauft und auf
seinen Reisen in Kleinasien, Griechenland, Italien und auf den Inseln so viel Fachgenossen wie moglich
kennenzulernen und seine Kenntnisse durch Erfahrung zu bereichern gestrebt. Der hohe Begriff von der Wahrheit und
Wirde seiner Wissenschaft liefd ihn jede Scharlatanerie und Kiinstelei verschmahen. Streben nach Effekt bei dem
grof3en Publikum und dem Beifalle gewerbsmalliger Schonredner, sagt er, habe ihm ferngelegen: sonst wére esihm
leicht gewesen, ebensogut wie andre blendende und frappierende Dinge zu sagen. Stets dringt er auf einfache und
leicht versténdliche Erkl&rungen der Tréume und verwirft die spitzfindigen und kiinstlichen, mit welchen den Laien
imponiert werde: jaer fand sie gottes asterlich, weil man damit den traumsendenden Gottern gewissermal3en die
Absicht zu téuschen beilege. Stolz war er nur auf die Genauigkeit und Schérfe seiner Auslegung. Von seiner
Aufrichtigkeit und Wahrhaftigkeit enthélt sein Buch zahlreiche Beweise; auch hatte er die Genugtuung, dal3, wenn
Ubelwollende und kleinliche Beurteiler in bezug auf dessen Vollstandigkeit und Ausfihrlichkeit einige Ausstellungen
gemacht hatten, doch von niemandem behauptet worden war, dal? es an Wahrheit auch nur im geringsten fehle. Je
weniger nun dieses Buch (dessen Entstehung und V erbreitung ohne einen gebildeten Leserkreis von gleicher
Gesinnung undenkbar ist) auch nur eine Spur von eigentlicher Mystik und Phantasterei zeigt, je konsequenter,
versténdiger und methodischer esist, desto schlagender beweist es, wie wenig in jener Zeit auch Nichternheit und
selbst ein gewisser Rationalismus den Glauben an eine fort und fort in Wundern sich offenbarende V orsehung der
Gotter ausschlof3.

Von diesen Wundern waren nun die Heilungen von Krankheiten durch Eingebungen von Traumen die greifbarsten
und Uberzeugendsten, folglich auch digjenigen, die der Glaube am liebsten und haufigsten schuf und die ihm immer
neue Nahrung gaben. Diese Wunder vollzogen sich nattirlich ganz vorzugsweise auf dem heiligen Boden der Tempel
der Heilgotter Asklepios, Isis, Sarapis, bei deren Heiligtiimern unter dem Kultpersonal Traumdeuter nie gefehlt haben
werden. Diese Gotter taten dort auch andre Wunder. So versichert Aristides von dem unversieglichen »heiligen
Brunnen« im Tempel des Asklepios zu Pergamum, dal? durch das Baden in seinem Wasser viele ihr Augenlicht
wiedererlangten, von Brustkrankheiten, Atembeschwerden, FuRverkrimmungen geheilt wurden, dal3 ein Stummer, der
daraus trank, die Sprache erhielt, manchem schon das Schépfen aus dem Brunnen Heilung brachte. Auch leibhaft
erschien der Gott den Glaubigen keineswegs selten. Origenes beschwert sich, dal3 Celsus, der die Christen wegen ihres
Glaubens an die Wunder Jesu einfaltig nennt, ihnen zumute, zu glauben, »dal3 eine grofie Menge von Hellenen und
Barbaren (wie sie versichern) den Asklepios nicht als eine Vision, sondern personlich Heilungen und Wohltaten
vollbringen und die Zukunft vorhersagen gesehen haben und noch sehen«. Diesen Aussagen gegeniiber beruft sich
Origenes auf eine unzéhlbare Menge derer, welche die Wunder Christi bezeugen, und fgt hinzu, dai3 er selbst durch
die blof3e Anrufung des Namens Gottes und Jesu Menschen von schweren Krankheiten, von Besessenheit und
Wahnsinn und vielen andern Leiden habe befreien sehen, »die weder Menschen noch Ddmonen heilen konnten.
Auch die beiden halbgdttlichen Sthne des Asklepios waren vielen zu Epidaurus und an andern Orten erschienen. In
einer zu Rom inschriftlich erhaltenen Widmung an Pan fir Herstellung aus schwerer Krankheit heif3t es, dal? der Gott
dem Geheilten sichtbarlich erschienen war, nicht im Traume, sondern mitten am Tage.

Selbstversténdlich aber war in der heidnischen Welt das gréf3ere Wunder, dal? die Heilgotter in Person zu den
Hilfesuchenden herabstiegen, auch das seltenere, und gewohnlich erfolgten, wie gesagt, die Heilungen durch Tréume,
und zwar ohne Zweifel nicht blof3 bei solchen, diein Tempeln schliefen. Artemidor hat in einem eignen Abschnitte
»Von den Verordnungen« auch dieses Wunder auf seinen wahren Gehalt zuriickzuftihren gesucht, indem er es der
schmiickenden Zutaten entkleidete, durch welche die geschéftige Phantasie der Glaubigen es zu vergrof3ern meinte,
die aber nach seiner Auffassung der Erhabenheit der Gotter unwiirdig waren. »In bezug auf die Verordnungen, sagt
er, »dal’ ndmlich die Gotter den Menschen (im Traume) Behandlungen von Krankheiten verordnen, ist es unniitz,
Fragen aufzuwerfen. Denn viele sind in Pergamum, Alexandria und an andern Orten durch Verordnungen geheilt
worden, und manche glauben, dafi die Wissenschaft der Heilkunde aus ihnen hervorgegangen sei.« Nun aber werden
lacherliche und widersinnige Verordnungen berichtet, die niemals getréumt, sondern erdichtet sind. So sollen z. B.
einem Kranken im Traume »beil3ende Mohren« verordnet und damit Pfefferkdrner gemeint gewesen sein, weil sie
schwarz sind und beif3en, einem andern »Jungfrauenmilch« und »Sternenblut«, worunter Tau zu verstehen gewesen
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sei, und dgl. Digjenigen, die dergleichen ersinnen, zeigen, dal? sie kein Verstandnis fur die Liebe der Gotter zu den
Menschen haben. Die wirklich von den Gottern in Traumen gegebenen Vorschriften sind einfach und ohne Rétsel: sie
verordnen Salben und Einreibungen, Trénke und Speisen mit denselben Namen, mit denen wir sie nennen; kleiden sie
einmal eine Vorschrift in Ratsel, so sind diese stets leicht verstandlich. Eine Frau z. B., die eine Entziindung an der
Brust hatte, traumte, sie lasse ein Schaf daran saugen; sie legte ein Kraut darauf, das Schafszunge heif3t, und genas.
Und so wird man immer finden, dal3 die vorgeschriebnen Kuren durchaus nichts der rationellen Medizin
Widersprechendes enthalten, daf3 also die gottlichen Offenbarungen mit den sicheren Resultaten der Wissenschaft
durchaus tibereinstimmen. So tréumte z. B. der sehr an Gicht Ieidende Fronto (der bekannte Konsular und
Schriftsteller), der um Angabe einer Kur gebetet hatte, er wandle vor der Stadt umher: und in der Tat wurde er durch
fortgesetztes Umhergehen erheblich gebessert. Aristides erhielt ganz besonders haufig im Traume die Anweisung von
Asklepios, zu dichten und Reden zu halten. Wie der Gott einem Faustkdmpfer, der damalsim Tempel schlief, die
Kunstgriffe angab, durch die er einen beriihmten Gegner niederwarf, so hat er »mir Kenntnisse und Lieder und Stoffe
zu Reden vorgeschrieben und dazu die Gedanken selbst und den Ausdruck, wie die Lehrer den Knaben die
Buchstaben«. Galen erwéhnt, dal’3 Asklepios vielen, die infolge heftiger Gemiitsaufregungen leidend waren, verordnet
habe, Oden, Lieder und Possen zu schreiben; andern, zu reiten, zu jagen und Waffenlibungen zu veranstalten, und
zwar mit genauer Angabe, in welcher Art die verordnete Ubung vorzunehmen sei. Die Patienten, die sich dem Gott in
Pergamum in Behandlung gegeben hatten, unterwarfen sich auch den hértesten Verordnungen, welche sie auf den Rat
eines Arztes niemals befolgt haben wiirden, z. B. sich 15 Tage lang aler Getrénke zu enthalten. Galen verdankte dem
Asklepios seine Heilung von einem |ebensgefahrlichen Geschwiir; und Marc Aurel verzichtete auf seine Begleitung
im Markomannenkriege, da der Gott (vermutlich vermittels eines Traums) sich dagegen erklért haben sollte. Zuweilen
sind es an Stelle des Kranken die Priester, welche im Tempel schlafen und im Traume die heilenden Anweisungen fur
ihn erhalten; so in der unterirdischen Hohle des beriihmten Plutonions bei Nysa am Maander, die in der Regel
Uberhaupt nur von den Priestern betreten werden durfte.

Den Tempelschlaf, der noch jetzt in Griechenland und Stditalien in Krankheiten haufig angewandt wird, Gbernahm
die christliche Kirche aus dem Heidentum, und an die Stelle der im Traume Anweisungen spendenden Gétter und
Heroen traten die Madonna, der Erzengel Michael und verschiedene Heilige und Mértyrer.

Ausgrabungen im Asklepiostempel zu Epidaurusin den Jahren 1883 und 1884 haben von den sechs Tafeln, auf denen
die von dem Gott an den im Tempel schlafenden Kranken vollbrachten Wunderkuren berichtet waren, zwei zutage
gefordert. Diese Aufzeichnungen sind auf den rohesten Wunderglauben berechnet. Aufer Heilungen von Lahmen,
Blinden und Stummen ist darunter z. B. auch die Genesung einer Frau nach flnfjéhriger Schwangerschaft von einem
Knaben, der gleich nach der Geburt sich badete und mit der Mutter umherging. Auch fehlt es nicht an Bekehrungen
von Leugnern und Zweiflern sowie an Beispielen der Bestrafung von Frevlern und solchen, die das Honorar nicht
bezahlten. AulZer diesen aus vorrémischer Zeit stammenden, von den Priestern verfaldten Wundergeschichten, die
Uberall den Gott selber im Traume die Heilung vollziehen lassen, so dal? der Kranke genesen das Heiligtum verl &3, ist
u. a auch der Bericht eines gebildeten Mannes aus dem 2. Jahrhundert n. Chr. tber seine dort erfolgte Herstellung
gefunden worden. Dieser, M. Julius Apellas aus Mylasain Karien, der viel krank gewesen war und namentlich an
mangel hafter Verdauung gelitten hatte, war von dem Gott (im Traume) nach Epidaurus beschieden worden. Auf der
Fahrt erhielt er (bei der Insel Agina) den Rat, sich nicht so viel zu drgern; dann in dem Heiligtume selbst zahlreiche
Verordnungen Uber die duferlich und innerlich anzuwendenden Heilmittel, die zu befolgende Diét und die
vorzunehmenden heilgymnastischen Ubungen (wozu auch Schaukeln gehorte); bei der Anweisung, ohne Hilfe des
Badewarters zu baden, unterlief3 der Gott nicht hinzuzufiigen, dal3 er diesem nichtsdestoweniger ein Trinkgeld von
einer Drachme geben solle. Als er den Gott gebeten hatte, ihn schneller abzufertigen, war esihm, als ginge er mit Senf
und Salz am ganzen Kdrper eingerieben aus dem Heiligtum hinaus, ein kleiner Knabe ging mit einem dampfenden
Rauchfasse voran, und der Priester sagte: »Du bist nun hergestellt, muf3t aber auch das Honorar bezahlen.« Spéter
erfolgte noch eine Verordnung von Anis und Ol gegen Kopfschmerz. Der Kranke hatte aber keinen Kopfschmerz.
Doch infolge von zu eifrigem Studieren bekam er Blutandrang nach dem Kopfe und wurde nun durch das verordnete
Mittel davon befreit. »Er befahl mir, auch dies aufzuschreiben. Dankbar und gesund reiste ich ab«. Ein wesentlicher
Unterschied gegentiber den altern Heilberichten ist in denen der Kaiserzeit der, dal3 nicht mehr die Heilung selber
wahrend des Traumes erfolgt, sondern der Kranke hier nur Anweisungen dartiber erhélt, welche Mittel er anzuwenden
und wie er sich tiberhaupt zu verhalten habe. VVon vier Berichten einer an der Stelle des Ascul aptempels auf der
Tiberinsel in Rom gefundenen Tafel Gber Heilungen durch Traumorakel beziehen sich zwei auf Blinde, zwei auf
Brustkranke, die von den Arzten aufgegeben waren.

Auf gattliche Verordnungen in Traumen beziehen sich offenbar auch manche Danksagungen auf rémischen
Inschriftsteinen fur Wiedererlangung der Gesundheit. In der Nahe von Vellga und Placentia war ein Heiligtum der
Minerva, die man »die gedenkende« oder »die Arztin« Minerva von Cabardiacum nannte, weil sie sich in Krankheiten
hilfreich erwies. Sie wurde natiirlich besonders von Kranken der ndchsten Umgegend angerufen, von deren
Votivinschriften und Widmungen mehrere sich noch erhalten haben; eine darunter ist von einem Kohortenpréafekten
aus Britannien gesandt, der wahrscheinlich aus jener Gegend geburtig war. Eine Frau dankt der Géttin, da sie sie
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»durch gnadige Gewahrung von Arzeneien von einem schweren Gebrechen befreit« hatte, eine andre bezahlt ihr
Gelubde wegen Wiederherstellung ihrer Haare; ein Mann bringt ihr »silberne Ohren« (fiir Herstellung von einem
Gehorleiden) dar. Dieselbe Gottin hatte einen Tempel in Rom, dessen Lage (in der funften Region) durch zahlreiche,
in einem dazugehdrigen unterirdischen Gewdl be gefundene Darstellungen menschlicher Glieder aus Ton (ebenfalls
Darbringungen genesener Kranken) festgestellt ist. Ein Sklave der Pontifices zu Rom bringt laut einer in schliechtem
Latein abgefaldten Inschrift der »Guten Gottin« (Bona Dea) das Dankopfer einer weif3en Kuh fir Herstellung des
Augenlichts, »nachdem er von den Arzten verlassen und nach zehn Monaten durch die Gnade der Herrin mit Arzneien
geheilt war«. AulRerordentlich grof3ist die Zahl der griechischen und lateinischen Inschriften, die von auf Grund eines
Traumgesichtes oder der Weisung eines Gottes erfolgten Weihungen Zeugnis ablegen.

Uberall, wo der Gl&ubige eine hohere Einwirkung erkannte, bezog er sie am natiirlichsten und unwillkirlich auf den
Gott, zu dem er von Jugend auf gebetet hatte, dessen Heiligkeit, Ansehen und Ruhm in Stadt und Land am gréften
war, dessen Macht er schon selbst erfahren zu haben glaubte. So hatte Aristides manche sagen gehért, der Gott
Asklepios habe ihnen im Sturm auf der See rettend die Hand gereicht. Und wie Asklepios nicht blo3 fir alle, diein
seinem Tempel Heilung gefunden hatten, sondern auch fiir die Bewohner der ndheren und ferneren Umgegend von
Pergamum und seinen Ubrigen bertihmten Kultorten, so war fir Ephesus die grof3e Artemis, fir Alexandria Sarapis,
flr Césarea Panias in Palastina Pan, fir ganz Lycien Leto, fir Nordafrika die »Himmlische Géttin« von Karthago
usw., Uberhaupt fir jede Gegend die hauptséchlich dort verehrte Gottheit der natlirlichste Helfer in aller Not, mochte
er nun grof3 oder gering sein. Pausanias spricht von einem Tempel des Pan unweit Megalopolisin Arkadien und figt
hinzu: gleich den méchtigsten Gottern vermag auch dieser Pan die Gebete der Menschen zur Vollendung zu fihren
und den BOsen zu vergelten, wie esihnen gebihrt. In Stratonicea war neben Zeus (Panamaros oder Panemerios) die
am hochsten verehrte Gottheit Hekate, die in dem unfern gelegenen Lagina ein beriihmtes Mysterienheiligtum besal3.
Beide hatten die Stadt von alters her oft aus den groften Gefahren errettet; daher beschlofd einmal der Stadtrat nach
einer noch vorhandenen Urkunde, daf3 taglich 30 Knaben aus guten Familien, in weil3en Kleidern und mit Oliven
bekranzt, beiden Gottheiten im Rathause, wo ihre Bildsdulen standen, unter Kitharabegleitung einen Lobgesang
singen sollten. AuRRer den Gattern wurden (wie bemerkt) in den griechischen Landern Uberall Heroen verehrt; jede
Gegend hatte vermutlich ihren besondern Beschiitzer und Nothelfer, dessen Wirksamkeit in dem kleinen Gebiet, auf
das sie sich beschrénkte, um so erprobter und anerkannter war. Mochten die Anspriiche dieser Heroen auf Verehrung
ursprunglich noch zweifel haft gewesen sein: wenn ihre Kulte einmal Bestand gewonnen hatten, so behaupteten sie
sich mit merkwrdiger Zéhigkeit; was sich jaauch bei dem des Antinous zeigt. Ob die fir Marathon und Rhamnus aus
alterer Zeit bezeugte Verehrung eines »Arzt-Heros« Aristomachus auch in den spéteren Jahrhunderten fortgedauert
hat, ist unbekannt. Doch dem Skythen Toxaris, der Athen angeblich von einer grof3en Epidemie befreit hatte, opferte
man noch in Lucians Zeit, und sein Grabstein heilte Fieberkranke. Dem T. Quinctius Flamininus ernannte man in
Chalcis auf Eubda noch in Plutarchs Zeit einen Priester, brachte ihm Opfer und sang einen ihm zu Ehren gedichteten
Lobgesang. Alexander der Grof3e hatte nicht blof3 in Alexandria, sondern auch an andern Orten, namentlich in den
ionischen Stadten Kleinasiens, Tempel und Priester. Noch bisins 6. Jahrhundert opferten ihm die Bewohner der Oase
Augilaim Innern von Marmarica, und eine grof3e Zahl von Tempelsklaven war dort seinem Dienste geweiht: erst
Justinian bekehrte diese Heiden und erbaute ihnen eine Kirche der heiligen Jungfrau. Dem Olympiasieger Theogenes
opferte man in Pausanias Zeit nicht blof3 auf Thasus als einem Gotte, sondern auch an andern Orten in griechischen
und Barbarenldndern wurden seine Bildsdulen verehrt und heilten Krankheiten. Oft heftete sich die Verehrung an eine
bestimmte Statue eines Heros, die ihre Wunderkraft bewahrt haben sollte. In Alexandria Troas standen mehrere
Statuen des Nerullinus, vermutlich eines Wundermannes vom Schlage des Alexander von Abonuteichos und
Peregrinus Proteus, mit denen er zusammen genannt wird; von einer dieser Statuen glaubte man dort (im Jahre 177),
daid sie Krankheiten heile und Orakel erteile, man opferteihr, vergoldete und bekranzte sie. Zuweilen beschrankte sich
der Glaube an die Wunderkraft eines Standbilds auf die Bewohner eines Hause, in dem es sich befand: kleine Miinzen
und Silberplattchen, zum Teil mit Wachs an dessen Beine geklebt, waren Dankopfer solcher, die durch seine Hilfe das
Fieber verloren hatten; ruchlose Sklaven, welche diese frommen Gaben hatten entwenden wollen, waren auf
schreckliche Weise umgekommen.

111 ABBILDUNG FEHLT !!!

115. PORTRAT EINER ROMISCHEN DAME.
Um 200 n. Chr. Museum Berlin

Der Glaube, der so gar nicht durch Zweifel an fortwahrenden Ubernattirlichen Offenbarungen der gottlichen Macht
und Gtite beirrt wurde, muf3te um so bereiter sein, auch in alen dem niichternen Sinne natirlich oder zuféllig
erscheinenden Erlebnissen und Ereignissen die waltende Hand der V orsehung zu erkennen: denn das eigentliche
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Wunder war jaauch nur eine von ihren unablassig in Leben und Natur eingreifenden Machtauf3erungen, freilich die
augenfalligste und Uiberzeugendste, gleichsam ihre durch hundertfaltige unmerkliche Ubergénge vermittelte
Kulmination, und sein Begriff kein fester, seine Anerkennung subjektiv, durch das Gefiihl der Glaubigen bedingt, also
unendlich verschieden. Von den Géttern, die alein das Wunder wirken konnten, von ihnen allein konnte auch alles
Gute kommen, vom kleinsten bis zum grofdten. Epictet schilt die Akademiker, die wie alles tibrige, so auch das Dasein
der Gotter in Frage stellten: »wahrlich das sind dankbare und ehrfurrchtige Menschen, die, wenn nichts andres, taglich
ihr Brot essen und doch auszusprechen wagen: wir wissen nicht, ob es eine Demeter, Kore und Pluto (die Gotter der
Saat) gibt! Um nicht zu sagen, dal3 sie an Tag und Nacht, am Wechsel der Jahreszeiten, an den Gestirnen, dem Meer,
der Erde und dem Bestande der menschlichen Gesellschaft ihren Anteil haben, ohne dal? dies alles auf sie nur den
geringsten Eindruck macht, ohne dal sie sich darum kiimmern, welche schwere Folgen ihre Zweifel fir die
Sittlichkeit andrer Menschen haben kénnen«.

Allerdings leugneten auch unter den Stoikern manche, wie Seneca, den Nutzen des Gebets, da die Gottheit ihrer Natur
nach uns nichts andres als Gutes erweisen konne. Andre, wie Marc Aurel, mahnen, dal3 man ihr seine Gebete
anheimgeben und nur um das wahrhaft Gute bitten solle; ebenso Juvenal: die Gotter lieben den Menschen mehr als er
sich selbst, sie wissen, wenn wir in unsrer Blindheit um eine Gattin, die Geburt eines Sohnes bitten, welche Folgen die
Gewahrung unsrer Bitten fir uns haben werde; wolle man zu ihnen beten, so sei es um eine gesunde Seele in einem
gesunden Leibe. Der jungere Plinius sagt, die Gotter erfreuen sich mehr an der Schuldlosigkeit der Betenden als an
wohlgesetzten Gebeten, ihnen ist der gefélliger, der mit reinem Herzen, a's der, welcher mit einer wohl eingeiibten
Litanei inihre Tempel tritt.

Doch diese Erinnerungen bestétigen nur die Allgemeinheit des Gebets, und wer méchte zweifeln, dal? die grof3e
Mehrzahl der Glaubigen nicht blof3 bei jedem Unternehmen und Anliegen sich an die Gotter wandte, sondern auch in
regel méfiigen Gebeten ihnen Verehrung und Dankbarkeit bezeigte und sich und andre ihrem Schutz empfahl? Seneca
vermochte sogar den Fatumglauben mit dem Glauben an Gebetserhdrungen zu vereinigen. Man wiirde nicht tiberall
die Stimmen der Betenden und Gellibde Tuenden vernehmen, wenn man nicht wiif3te, dal3 die Goétter Wohltaten nicht
blof freiwillig, sondern auch auf Bitten gewahren. Sie haben manches so in der Schwebe gelassen, daf3 es zum Guten
ausschlagen kann, wenn Gebet und Gel tibde hinzukommen. Wie Juvenal hat auch Persius die torichten Gebete der
Menschen zum Gegenstande einer Satire gemacht. Nicht der Bildner, sagt Martial, sondern der Beter zeigt die Gotter,
wie siewirklich sind, gnadig und gutig. Plutarch glaubte ausdriicklich erinnern zu missen, man moége nicht glauben,
mit dem Gebet alles getan zu haben, sondern seine Erhdrung und die Hilfe der Gotter nur dann erwarten, wenn man
sich selbst helfe. Wenn die in Jerusalem belagerten Juden am Sabbat unbeweglich blieben, auch als die Romer schon
die Leitern zum Sturm ansetzten, so waren sie in die Bande des Aberglaubens geschlagen. Gott ist die Hoffnung des
Muts und der Kraft, nicht eine Entschuldigung fiir die Feigheit. Der Steuermann auf stiirmischem Meer fleht freilich
um Entrinnen und ruft die rettenden Gotter an, aber zugleich stellt er das Steuer, 183t die Rahen herab und zieht die

Segel ein.

Koénnte irgendein Zweifel dartiber entstehen, dal3, wie die Gewdhrung jedes Gutes, so auch die Abwendung jedes
Ubels, jeder Not und Gefahr, auch in jenen Jahrhunderten fort und fort von den Géttern erbeten und ihnen verdankt
wurde, so wirde dies schon alein die unibersehbare Menge von Denkmélern und Inschriftsteinen religisen Inhalts
beweisen, die Uber den ganzen weiten Boden des rémischen Reichs zerstreut sind. Sie bezeugen tausendféltig, daf’ der
Glaube an die algegenwartige, Welt und Menschenschicksal lenkende Vorsehung der seit dem grauesten Altertum
verehrten, sowie der erst in neueren und neuesten Zeiten bekanntgewordenen Gotter in den Gemiditern der
Bevdlkerungen fortlebte; dal? er Hohen wie Niederen, Hochgebildeten wie Einfaltigen in Noten und Bedrangnissen
jeder Art Trost und Hoffnung gab. Immerhin mag ein Teil dieser Gebete, Gellibde, Danksagungen, Verehrungen und
Anbetungen auf3erlicher Anbequemung an die Formen des herrschenden Kultus, gedankenloser Gewohnheit, bewuf3ter
Heuchelel seinen Ursprung verdanken: in tiberwiegender Mehrzahl sind diese Steine doch ebenso viele unverdéchtige
Zeugnisse eines aufrichtigen, naiven und innigen Glaubens. Wenige Beispiele ausihrer unermefdlichen Fiille werden
geniigen, um die Natur dieses Glaubens anschaulich zu machen.

Esliegt im Wesen des Polytheismus, dal3 sich Verehrung, Bitte und Dank in der Regel nicht an die Gesamtheit der
géttlichen Mé&chte wandte, sondern wieim Heiligenkult an einzelne, und die Wahl der einzelnen Gotter war, wie
gesagt, teils durch deren Machtsphére und die ihnen vorzugswei se zugeschriebene Wirksamkeit und ihre Gaben, teils
durch lokale und individuelle Griinde bedingt. Die letzteren sind selbstversténdlich nicht immer mit Sicherheit
nachweisbar. Wenn ein Unternehmer von kaiserlichen und Staatsbauten der »heiligen himmlischen Guten Gottin«
(Bona Dea) dankt, dald er mit ihrer Hilfe die unterirdische Fihrung eines Arms der Claudischen Wasserleitung
vollendet habe, und seinen Dank durch Herstellung einer alten, zerfallenen Kapelle bezeugt, so ist die »Gute Gottin«
hier wohl wie 6fters als Beschiitzerin des Orts oder des Baus gedacht. Wenn auf einem Steine bei Koblenz (spétestens
aus der Zeit der Antonine) jemand fir Befreiung von schrecklichen Qualen des Korpers und Geistes dem Mars dankt,
so ist unter diesem wohl ein keltischer Landesgott zu verstehen.

Dai’ Dank und Bitte in unzéhligen Fallen eher an Landes- und L okalgottheiten gerichtet wurde als an digjenigen, in
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deren Machtsphére die erbetene Wirkung lag, ist selbstverstandlich. So wird einmal zu Smyrna der Dank fir
Herstellung von einer Epidemie nicht an die Heilgdtter, sondern an den Fluf3gott Meles gerichtet. Dem Genius einer
Stadt in Numidien stiftete jemand eine Statue oder ein Heiligtum fir 8000 Sesterzen an der Stelle, »an welcher er die
Hilfe seiner gottlichen Macht gesplirt hatte«. Nicht blof3 die Einheimischen, auch die Fremden verehrten natirlich die
Gottheit, in deren Bereich sie verweilten, und empfahlen sich ihrem Schutze. Ein romischer Kaufmann, der mit
feinem Tongeschirr nach Britannien handelte, bringt auf der Insel Walcheren der dortigen Géttin Nehal ennia »wegen
Erhaltung seiner Waren in gutem Zustande« sein Geliibde dar. Ein kaiserlicher Hausbeamter T. Pomponius Victor, der
als Prokurator des kaiserlichen Vermdgens zu Aximain den Grajischen Alpen (an der Straf3e von Lemens nach Aosta)
stationiert und wahrscheinlich zu haufigen Dienstreisen verpflichtet war, richtet ein zierliches poetisches Dankgebet
an den Waldgott Silvanus, dessen Bild in der Hohlung einer heiligen Esche als einer natiirlichen Waldkapelle
eingeschlossen war:

Weil auf der Reise Uber Taler und Alpenhdhn

Und durch deines duftenden Hains Bewohnerschaft,
Und wahrend das Recht ich pflege in des Kaisers Dienst,
Du mich mit deiner gliickverheif3enden Gunst beschiitzt,
So bringe mich und die Meinen auch nach Rom zurtick,
Und lal3 in deinem Schutz Italiens Flur uns bau'n ...
Dann will ich gern dir tausend grof3e Baume weihn.

Von der Verehrung der nichtrémischen Landesgottheiten in den westlichen und nérdlichen Provinzen durch die dort
ansassigen oder verkehrenden Romer ist bereits die Rede gewesen. Der von ihnen mit Apollo identifizierte carnische
Gott Belenus gewann besondere Bedeutung auch tber sein urspriingliches Verehrungsgebiet hinaus durch ein
geschichtliches Ereignis. Alsim Jahre 238 der Kaiser Maximinus mit aller Macht die Stadt Aquileja belagerte, wurde
der Mut der Verteidiger durch die Zuversicht auf die Hilfe des einheimischen Gottes Belenus aufrechterhalten, und
auch die Belagerer sahen oft seine Gestalt Uber der Stadt in der Luft schweben. Herodian 1813t es unentschieden, ob sie
ihnen wirklich erschienen war, oder ob diese nur durch die Erdichtung seines wunderbaren Beistands die Schande der
Niederlage von sich abwél zen wollten. Doch fligt er hinzu, »der unerwartete Ausgang lasse alles glauben«, und auch
eine bewufdte Erdichtung beweist die Verbreitung des Glaubens an die sichtbare Hilfe der Gotter, ohne den sie sinnlos
gewesen ware.

Auch Reisende und Wanderer beteten im fremden Lande zu den Lokal géttern und brachten an jeder ihnen geheiligten
Stelleihre Verehrung dar. Fromme Wanderer, sagt Apulejus, verweilten, wo sie auf ihrem Wege einen heiligen Hain
antrafen oder einen blumenbekréanzten Altar, eine laubumschattete Hohle, eine mit Hornern von Opfertieren behéngte
Eiche, eine mit deren Fellen geschmiickte Buche, einen eingehegten Hiigel, einen mit der Axt zum Bilde behauenen
Baumstumpf, einen von Opferspenden dampfenden Rasen, einen mit Wohlgertichen betréufelten Stein. Wenn der
Fremde schon an diesen Stétten eines einfach 1andlichen Kults seine Andacht verrichtete, so forderte um so
unwiderstehlicher die in grofien Naturerscheinungen waltende gottliche Macht zur Anbetung auf. »Dem hochsten
besten Juppiter, dem Genius des Orts und dem Rhein« |Gste zu Remagen ein romischer Gefreiter sein Geltibde, laut
einem im Jahre 190 gesetzten Stein, der nicht der einzige dieser Art ist. Aber Gberall war man wohl in der Fremde,
den Gefahren und Wechselfallen der Reise ausgesetzt, doppelt »der Gotter eingedenk, freilich auch der heimischen.
Ein Stein von Urbisaglia hat die Erinnerung eines Geschenks aufbewahrt, das ein kaiserlicher Prokurator T. Flavius
Maximus »den Gottern und Gottinnen von Urbssalviax aus dem Orient sandte. Dagegen 10st in Nemausus (NTmes) ein
aus Berytus geburtiger Primipilus sein Geltbde dem Gotte seiner Heimat, dem Juppiter von Heliopolis, doch zugleich
auch dem Gotte Nemausus. Denn am unmittel barsten fiihlte man sich doch immer zur Verehrung der Gotter
aufgefordert, denen man nahe war, und daher sind die Inschriften von Reisenden, die sich dem Schutz und der Huld
der Landesgottheiten empfehlen, zahlreich. Am Uberwéltigendsten scheinen die uralten, kolossalen Heiligtiimer
Agyptens auf den religiésen Sinn der fremden Besucher des Landes gewirkt zu haben, wie die an den meisten Orten
Zu beiden Seiten des Nils auf Tempeln, Obelisken, Pylonen usw. eingehauenen Inschriften von Reisenden bezeugen.
Zu Talmis (Kaabsche) in Nubien bringt im Jahre 84 eine Anzahl von dorthin kommandierten rémischen Centurionen
und Soldaten dem in dieser Gegend verehrten Sonnengott Mandulisin einer im Vorhofe seines Tempels angebrachten
Inschrift ihre Huldigung dar.

Aber auch als Tréger einer besonderen Wirksamkeit wurden die Gotter naturlich haufig angerufen, weil und insofern
sie diese an einem bestimmten Orte ausiibten. So z. B. 16st in Apulum in Dacien (Karlsburg) ein rdmischer Veteran

sein Geltibde »nach einem Traumgesi cht« zugleich im Namen seiner Frau und Tochter fur die Wiederherstellung des
Augenlichts »dem Asculap und der Hygiea und den brigen Heilgéttern und -géttinnen dieses Orts«. In vielen Fallen
war die Wirksamkeit des Gottes eben an ein bestimmtes Loka gebunden. So richtet sich selbstversténdlich der Dank
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der in einem Bad genesenen Kranken an die Nymphen dieser Quelle; bei vielen Ba&dern sind V otivtafeln romischer
Besucher gefunden worden, zahlreich unter andern auf Ischia fir Apollo und die »Nymphen der Nitrumquellen.
Andre Heilquellen, bei denen sich Nympheninschriften gefunden haben, sind z. B. die von Les Fumades (Dep. du
Gard), Warasdin-Toplitz, Tuffer bel Cilli, Bagnéres de Bigorre, Lopresti haspdl u. a. Bei den Quellen der Seine sind
zahlreiche steinerne Nachbildungen menschlicher Glieder und andre von geheilten Kranken dargebrachte V otivgaben
gefunden worden. Bei den noch heute so genannten Herkulesbédern bei Mehadiain Ungarn richtet sich der Dank an
den »heilbringenden Herkules« als den Gott, der auf seinen Weltwanderungen der Entdecker aller warmen Quellen
wurde. Ein Jager, den die Bader der Solfatarabei Tivoli von einer Gelenkgeschwulst (der Folge einer Verwundung
durch den Zahn eines etruskischen Ebers) befreit hatten, lief3 zum Dank dafir, dal3 er wieder zu Pferde steigen konnte,
der Gottheit der Quelle (Lymfa) seine marmorne Reiterstatue aufstellen. Den Nymphen dankte man auch fiir die
Auffindung neuer Quellen, deren Gottheiten dann als die »neuen« oder »neu entdeckten Nymphen« verehrt wurden,
oder fur die Wiederkunft einer versiegten Wasserader. Ein Magistrat von Lamb&sis in Numidien weihte einen Altar
besonders aus Freude darber, dal3 im Jahre seiner Amtsfihrung die Nymphe »unsere Stadt Lambasis mit reichlichem
Strome getrankt hat«. Eine Inschrift bei Auziain Mauretanien meldet die Darbringung einer Opfergabe an den Geist
eines Bergs, »der die Gewalt der Stirme von unsrer Vaterstadt abhélt«. Bei den alten Marmorbriichen von Martignac
in der N&he der Pyrengen spricht eine Votivtafel den Dank zweier romischer Unternehmer oder Besitzer, »welche
zuerst von dort Saulen von zwanzig Fuf3 Lénge brachen und ausfihrten«, »dem Silvanus und den Geistern der
Nimidischen Berge« aus. Auch ein in Britannien dienender Reiteroffizier, der sein Geltbde dem Silvanus |Gste, well
er ihn einen gewaltigen Eber fangen lief3, den viele seiner Vorganger nicht erlegen konnten, dachte sich den Waldgott
doch sicherlich in diesem Walde hausend. Ihm brachten auch Holzséger und Holzhandler ihre Verehrung dar. Ein
Legat der 7. Legion errichtete bei deren Standquartier (Leon im nordwestlichen Spanien) etwain der Zeit Trajans der
Diana einen Tempel, »damit er fltichtige Rehe, Hirsche, borstige Eber und die Nachkommenschaft wal dbewohnender
Pferde mit dem Wurfspiel3 zu treffen vermdgex, und brachte ihr von seiner Jagdbeute Eberzéhne, Hirschgeweihe und
ein Bérenfell dar. Der Gottin von Turobriga danken Inschriften an verschiednen Orten in Spanien fur
Wiedererlangung der Gesundheit; an dieselbe wendet sich aber auch jemand in Emeritain Lusitanien mit der Bitte,
den Dieb von 6 Tuniken, 2 leinenen Uberziehmanteln, 1 Hemd usw. zu bestrafen. Dem Gott Nodon (im stidwestlichen
Britannien) verspricht jemand, der einen Ring verloren hat, im Falle der Wiedererlangung die Ha fte desselben zum
Geschenk. Er fligt einen sehr ungrammatisch gefaldten Satz hinzu: »Wenn unter denen, welche sich jetzt des Rings
erfreuen, des Senicianus Name ist, so wolle ihm nicht eher Gesundheit verstatten, als bis er den Ring zu deinem
Tempel bringt.«

Wenn die Zahl der Gotter, die an bestimmten Orten entweder in allen Fallen oder wenigstens vorzugsweise angerufen
wurden, ungemein grofd war, weil sie mindestens der Zahl der angeseheneren Kultusorte und -stétten gleich kam, so
wurde doch auch andrerseits Uberall jeder Gott um die Hilfe oder Gabe angefleht, die er nach dem Glauben vor allen
andern zu gewdhren vermochte. Dies gilt nicht blof3 von den grof3en, sondern auch von den geringeren und geringsten
Gattern. Ein Beispiel fur die Verehrung auch ganz untergeordneter und momentan wirkender Schutzgeister bietet das
Zeugnis Tertullians, dal3 man immer noch an dem Tage, an dem das Kind zum erstenmal auf dem Boden feststand, der
Gattin Statina gedachte. Noch immer schwuren Fuhrleute und Maultiertreiber bei der urspriinglich keltischen, dann
aber durch die romischen Kavalleristen weit Gber die Grenzen Galliens hinaus verbreiteten Pferdegéttin Epona, die
ihre kleine Kapelle in einer Nische des Hauptbalkens zu haben pflegte, welcher die Decke des Stalles trug. Dort wurde
ihr Bild an Feiertagen mit Rosen und andern Blumen bekranzt; auch Bildwerke, die sie darstellen, fur Stélle
ausgefuhrt, sind noch vorhanden. An Orten, wo bdse oder erstickende Dinste aus dem Boden aufstiegen, wie bei
Benevent, Cremona und anderwérts, betete man zu der Géttin Mefitis, und das Fortbestehen der Verehrung der alten
Fiebergdttin ist durch inschriftliche Belege auch fir die spétere Kaiserzeit gesichert.

Wie gern aber auch das Volk an den zahllosen dienenden Gottheiten festhalten mochte, weil sie mit ihrer geringen,
doch genau bestimmten und darum sehr deutlichen Wirksamkeit einem Teil der Glaubigen naherstanden und ihrem
Bedurfnisse, mit der Ubersinnlichen Welt zu verkehren, mehr entsprachen als die oberen Gotter, deren Allmacht und
Majestdt das menschliche Herz eher in scheuer Entfernung hielt, so blieben doch immer diese als gewaltigste, die
WEelt regierende, die Vorsehung ganz eigentlich ausiibende Mé&chte die tberall am héchsten verehrten, am
allgemeinsten angerufenen. Uberall betete der Soldat zum Vater Mars, der Schiffer zum Neptun, der Kaufmann und
Gewerbetreibende, auch der sorgsame Haushalter zum Merkur, »dem Lenker der Gewinne und Erhalter«, der
Handwerker und Ktinstler zur Minerva, der Landmann zur Ceres, die Weinbauer und Weinhandler zu Bacchus, die
Jager zu Diana und Silvanus, kreif3ende Frauen zur Diana und Lucina, getrennte Liebende in Griechenland zum
Liebesgott: in einem Diaoge Plutarchs erzahlt einer der Sprecher, wie seine Eltern bald nach ihrer durch einen
Familienzwist lange verzogerten Hochzeit nach Thespid wallfahrteten, um ihrem beiderseitigen Gel Ubde gemal3 dem
Eros zu opfern. Die Gotter wurden um so 6fter angerufen, je umfassender ihre Machtsphére und je allgemeiner ihre
Verehrung war. Herakles, den unbesiegten Uberwinder aller Schrecknisse und Gefahren, rief man im Osten in jeder
Bedrangnis zu Wasser und zu Lande, in Seegefahr und Krankheiten an.

Doch die meisten Gebete richteten sich ohne Zweifdl Uberall an den héchsten Gott. Zu ihm betete man als dem
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Donnerer, dem Blitzeschleuderer, dem Herrn der himmlischen Wetter, des heiteren Himmels: in langer Dirre zogen
Prozessionen von Frauen mit blofRen FiiRen und aufgel 6sten Haaren auf eine Hohe und flehten ihn um Wasser an. Auf
Bergeshdhen fiihlte man sich ihm vor allem nahe, dort huldigte man ihm a's dem Juppiter des Vesuv, des Appenninus
usw. Auf der Palthdhe des grof3en S. Bernhard, dessen Umwohner (die keltischen Veragrer) in Hannibals Zeit den
Gott Poninus verehrten, stand bisins 11. Jahrhundert zwischen dem (seit 962 dem HI. Bernhard geweihten) Hospiz
und dem See ein Juppitertempel, von welchem der Berg ehemals den Namen Mont-Joux (Mons Jovis) fuhrte. Dort,
»wo die Schrecken des Gehirges dem Wandrer in ungleich stérkerem Mal3e a's auf den Ubrigen Passen
entgegentreten«, sind aul3er zahlreichen Minzen und andern Weihgaben grof3e Mengen von bronzenen Votivtafeln
von Soldaten und andern romischen Reisenden gefunden worden, die dem héchsten giitigsten Juppiter Poninusihr
Gelubde fur gltckliche Hin- und Rickreise |osten. Aber nicht die Natur allein lenkte sein allméchtiger Wille; er war
zugleich der »Lenker der géttlichen und menschlichen Dinge und Herr der Geschickek, und als solcher Schitzer,
Erhalter, Sieger, Schlachtengott und Friedensbringer, Uberhaupt Vollender jedes Beginnens, Helfer in jeder Not und
Gefahr. Es gab kein grof3es oder kleines, 6ffentliches oder privates Anliegen, das ihm nicht anbefohlen, kein Ereignis,
in dem nicht die Offenbarung seiner Allmacht erkannt werden konnte. Ein hoher Beamter von senatorischem Stande
[6st in Campanien dem Juppiter sein Gellbde, »weil er an diesem Orte eine dringende Gefahr bestanden und seine
Gesundheit wieder erlangt hat«; ein Verwalter des vornehmen Hauses der Roscier as dem Erhalter der Besitzungen
dieser Familie (in der Gegend von Brescia). In Apolloniain Phrygien weihte ihm ein Galater einen Altar, an dem sich
zwei Ochsen in Relief befanden, zum Dank dafiir, dal3 der Gott Menschen und Vieh in einer Hungersnot am Leben
erhalten, dem Darbringer in sein Vaterland zuriickgel eitet, sesinem Sohne bei den Trokmern Ansehen verliehen hatte.
Ein Bewohner von Apulum (Karlsburg) [Gste ihm sein Geltibde »fur sein und der Seinigen Heil«, weil er durch ihn
aus der Gewalt der Karper befreit worden war, der im 3. Jahrhundert h&ufig in Dacien einfielen. In der umbrischen
Stadt Tuder hatte einst »ein verruchter Sklav der Kommune« »mit abscheulicher Arglist« eine Tafel mit den Namen
samtlicher Dekurionen (Stadtréte) in einem Grabe vergraben, um dieselben so den Méchten der Unterwelt zu weihen.
Aber der héchste Gott hat durch seine Macht das V erbrechen an den Tag gebracht, den Téater der Strafe Uberliefert und
Stadt und Birgerschaft von der Angst vor den drohenden Gefahren befreit. Darum |Gste ein von der Stadt besonders
ausgezeichneter Freigelassener sein Gelibde fiir das Wohl der Stadt, des Stadtrats und des Volks von Tuder »dem
hochsten besten Juppiter, dem Bewacher und Erhalter«.

Diese rémischen Inschriftsteinen entnommenen Beispiele zu hdufen wiirde Uberfllissig sein; die gewdahlten werden
geniigen, um die Natur des Glaubens an eine durch die Gottheit gelibte V orsehung anschaulich zu machen; ihre
Masse, Mannigfaltigkeit und Verbreitung tiber alle Teile der romischen Welt |83 eine im grof3en und ganzen
entsprechende V erbreitung des Glaubens annehmen, den sie bezeugen: wenn auch immerhin ein Teil dieser
Denkméler von Unglaubigen oder Indifferenten herriihren mag, welche die Erhaltung der herrschenden Kultusformen
durch ihre Anerkennung unterstiitzen oder sich nicht zu ihr in Widerspruch setzen wollten. Eine solche Anbequemung
und Nachgiebigkeit konnte aber nur gegentiber einen Glauben stattfinden, dessen Herrschaft unbestritten war. Auch
gibt es gegen die Tatsache dieser Herrschaft kein einziges Zeugnis wohl aber manche unverwerfliche, die sie
ausdrticklich bestétigen. Allerdings ist wegen der grof3en Verbreitung des Epikureismus glaublich, daf? die Zahl der
Leugner der Vorsehung an sich betréchtlich war; aber das Verhdtnis dieser Ungl&ubigen zu den Gléaubigen auch nur
annéhernd zu bestimmen, war selbst fir den sorgfaltigsten und weitblickendsten Beobachter in jener Zeit ebenso
unmoglich wiein irgendeiner andern, und die unbestimmten Ausdriicke der Schriftsteller, die Gber die religidsen
Zusténde der Mitwelt sich im allgemeinen &uf3ern, sagen uns nichts, was wir nicht ohnedies schon wiiften. Wenn
Plinius sagt, dal3 ein Teil der Menschen keine Ricksicht auf die Gotter nehme, dal? der blinde Zufall als Gottheit
verehrt werde; und Juvenal, dal’ nach manchen alles vom Zufall abhénge, kein Lenker, sondern die Natur den Gang
der Weltordnung regele; oder der Jude Philo, dal3 nach dem Glauben vieler allesin der Welt sich ohne hohere Leitung
aus eigner Kraft bewege und Gesetze und Sitten, Rechte und Pflichten der Menschen einzig und allein der
menschliche Verstand festgesetzt habe: so sind dies nur ungenaue Umschreibungen der Epikureischen Lehre, die auch
Tacitus, alsdie Ansicht, dald in den menschlichen Dingen der Zufall walte, dem stoischen V orsehungsglauben
entgegenstellt. Der Glaube an ein unabanderliches Fatum, dessen weite Verbreitung er sowohl a's Plinius bezeugt,
schlief3t den V orsehungsglauben keineswegs aus, wie denn auch bekanntlich die stoische Schule den einen mit dem
andern zu vereinigen wufdte. Auch bei Plutarch, der in einer eignen Schrift Aberglauben und Unglauben als die
entgegengesetzten Abirrungen von der wahren Frommigkeit behandelt hat, sind unter den Atheisten hauptséchlich
Epikureer zu verstehen; eine Andeutung uber das Verhdtnisihrer Zahl zu der der Gléaubigen gibt er nicht; doch wenn
er, dessen religidse Richtung dem Aberglauben so nah verwandt war, trotzdem den Atheismus fir den minder
schadlichen Irrtum erklért, so kann man kaum glauben, daf3 er von seinem Umsichgreifen eine Gefahr fir die Religion
befUrchtete: hétte sich die materialistische Weltanschauung in einer Besorgnis erregenden und das fromme Gefhl
beleidigenden Weise breitgemacht, so wiirde Plutarch sie schwerlich als eine natiirliche Reaktion gegen das Ubermal3
der Superstition anerkannt und so milde beurteilt haben.

Dai der Glaube an die Gotter allgemein, der Gottesleugner sehr wenige waren, sagt nicht blof3 Maximus von Tyrus,
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sondern auch Apulgjus: »Die in die Philosophie uneingeweihte Masse der Unwissenden, der Heiligkeit ledig, der
wahren Erkenntnis bar, arm an Frommigkeit, unteilhaftig der Wahrheit, mif3achtet die Gotter teils durch
Uberangstliche Verehrung, teils durch trotzige Verschméhung, jene im Aberglauben, diese im Unglauben, jene voll
Furcht, diese voll Selbstgeniigsamkeit. Denn diese Gesamtheit der hoch im Ather wohnenden, von menschlicher
Bertihrung abgeschiedenen Gotter verehren, doch nicht in gebiihrender Weise, die meisten: esfirchten sie alle, doch
aus Unkenntnis; es leugnen sie wenige, doch aus Gottlosigkeit.« Hiernach erschien also mindestens damals die Zahl
der Atheisten und Materialisten, wenn auch an und fir sich nicht gering, doch der Masse der Glaubigen gegentiber as
eine kleine Minoritét: und diese Ansicht bestétigt im wesentlichen Lucian, dessen Zeugnis um so schwerer ins
Gewicht fallt, als er ohne Zweifel sehr viel lieber die entgegengesetzte Wahrnehmung konstatiert hétte. Er 183t die um
ihre fernere V erehrung besorgten Gotter eine 6ffentliche Disputation zwischen einem Epikureer als Leugner und
einem Stoiker als Verteidiger des Vorsehungsglaubens anhdren, wobei der |etztere eine schimpfliche Niederlage
erleidet. »Aber«, sagt Hermes, »wasist denn dabei fuir ein grokes Ubel, wenn nur wenige mit dieser Uberzeugung
nach Hause gehen? Denn groR3 ist die Zahl derer, welche die entgegengesetzte Ansicht haben, die Mehrzahl der
Hellenen, die grof3e Masse, und alle Barbaren.«

Wie viele Erweiterungen auch die antike Gotterwelt durch die massenhafte Aufnahme orientalischer und barbarischer
Gottheiten erfahren hatte, so war doch im Verhdtnis der Glaubigen zur Gottheit keine Veranderung eingetreten. Fir
die menschliche Schwéche und Hilflosigkeit, die nach Plinius richtigem Ausdruck die Gottheit nicht anders als durch
Auflésung in unzéhlige Einzelwesen begreifen konnte, war durch Vermehrung und Vermannigfaltigung der gottlichen
Personen der Verkehr mit der htheren Welt eher erleichtert als erschwert. Nicht blof3 der Glaube an eine durch die
Goatter gelibte Vorsehung blieb der ungeheuren Mehrzahl der Menschen unentbehrlich, sondern das
Glaubensbedirfnis dieser Mehrzahl forderte und schuf unaufhorlich das Wunder, und es waren nicht allein die Weiber
und die grof3e Menge, wie der aufgeklarte Strabo meinte, die der »L egenden und Wundergeschichten« bedurften. Aber
auch daf3, so weit sich die romisch-griechische Kultur erstreckte, die aus der Verschmelzung der beiden Religionen
hervorgegangene Gotterwelt trotz des Ansehens der neuen Gotter im grof3en und ganzen die Herrschaft behauptete
und trotz aller Mischungen sich in den Gemitern der Menschen immer von neuem herstellte: auch daswird sich
hoffentlich aus der bisherigen Darstellung ergeben haben.

Zum SchluB ist hier noch der Kultus in Betracht zu ziehen, dessen Wirkung auf unaufhérliche Kréftigung und
Neubel ebung des Glaubens sehr hoch angeschlagen werden mul. Selbst eine véllige Uberschwemmung des Occidents
durch die Religionen des Ostens hétte den Glauben an die alten Gotter nicht zu entwurzeln vermocht, solange tberall
ihre Kulte in den Uberlieferten Formen fortdauerten, die mit dem ganzen offentlichen und Privatleben im innigsten
Zusammenhange standen, allen bedeutenden Momenten des einen wie des andern Weihe und Verklarung gaben und
Sinn, GemUt und Phantasie aufs mannigfachste fort und fort in Anspruch nahmen und fesselten. Solange tberall die
Tempel, »mehr erhaben durch die personliche Gegenwart der sie bewohnenden Gottheiten alsreich an
Schmuckstticken der Gottesdienstes und Geschenken, die Beter einluden; solange sehr zahireiche Feiertage,
Festlichkeiten und religitse Zeremonien aler Art, wie Opfer, Prozessionen, Bittgange, Schauspiele, an die Macht,
GrofRe und Herrlichkeit der Gotter sowie an ihr Verhdtnis zu den Menschen fortwahrend aufs eindringlichste
erinnerten: so lange konnte der Glaube der Menschen unmdglich von den Bahnen weichen, dieihm die ehrwirdige
Uberlieferung so vieler Jahrhunderte vorzeichnete, und die unzahlige Generationen als die zur Wahrheit fiihrenden
erprobt hatten.

Nicht blof3 die Fortdauer aller angeseheneren rémischen und griechischen Gottesdienste bisin das spate Altertum ist
eine unbestrittene Tatsache, sondern auch die Erhaltung obskurer und lokaler Kulte sowie unverstandlich gewordener
religioser Zeremonien, Gebrauche und Formen durch zahlreiche Nachrichten fiir so verschiedne Lander bezeugt, dal?
bei einer so ungemein zéhen Lebenskraft der religiésen Uberlieferung eine grole und wesentliche Verminderung ihres
Bestandes im Laufe der Jahrhunderte tiberhaupt as unannehmbar erscheint.

Das rémische Ritual hat sich mindestens zum grof3en Teil bisin die letzten Zeiten des Altertums in Formen erhalten,
die einer jenseits der Anfénge der rémischen Geschichte liegenden Zeit ihren Ursprung verdanken und auf jenen
urdltesten Anschauungen der Gétterwelt beruhen, die in Latium lange vor der Uberflutung der rémischen Religion
durch die griechische geherrscht hatten. Die liturgischen Gesange, auch den Priestern selbst, die sie Jahr fir Jahr
vorschriftsméafiig absangen, zum Teil unverstandlich, enthielten die Anrufungen der Gotter mit den langst
verschollenen Namen, mit denen die dltesten Ansiedler der Higel am Tiberufer sie genannt hatten, und jahraus,
jahrein wurde ein ebenfalls aus grauer Vorzeit slammendes gottesdienstliches Zeremoniell mit derselben peinlichen
Genauigkeit von den Priestern vollzogen. Die Stationslokale fir die Prozession der Salischen Priester, in welchen die
heiligen Schilde (ancilia) tber Nacht aufbewahrt wurden, sind noch in der letzten Zeit des Heidentums restauriert
worden. Der 354 nach offiziellen Quellen zusammengestellte Kalender des Philocalus fiihrt noch eine nicht geringe
Anzahl der angeblich von K6nig Numa gestifteten, d. h. in eine unvordenkliche Zeit zurlickreichenden religitsen
Feste als damalsin Rom gefeierte Staatsfeste auf, die auch selbst aus dem ein Jahrhundert jingeren (448 aufgestellten)
Kalender des Polemius Silvius noch nicht vallig verschwunden sind. Es waren gerade die dltesten Kulte, die noch
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fortdauerten, »alsléngst die geistigeren Gottesdienste der historischen Zeit der Religion des Kreuzes zum Opfer
gefallen waren«: so der Umzug zu den 24 Kapellen der Argeer (Binsen- oder Strohpuppen) am 16. und 17. Mérz, das
Hinabstirzen derselben in den Tiber am 14. Mai und das am 15. Oktober auf dem Marsfelde vollzogene Opfer eines
mit Broten bekranzten Pferds (des Oktoberrosses), um dessen Haupt als um ein Heiltum zwei der dltesten Stadtteile
Roms sich stritten. Das ebenfalls aus uralter Zeit ssammende Fest der Luperkalien bestand noch im Jahre 494, in
welchem Papst Gelasius |. gegen seine Begehung aufs kréftigste Einspruch erhob.

Doch am deutlichsten ergibt sich die unveranderte Fortdauer tausendjahriger, wie in Versteinerung erhaltener
Kultusformen aus den Protokollen der Ackerbriider (fratres Arvales), den einzigen einer geistlichen Genossenschaft,
die sich erhalten haben. Diese Briiderschaft, in der Kaiserzeit regelméliig aus Mannern des héchsten Adels und den
Kaisern selbst bestehend, feierte im Mai »der gottlichen Gottin« (Dea Dia — eine uralte Benennung der mutterlichen
Erdgottin, der Spenderin des Fruchtsegens) ein dreitégiges Fest fir das Gedeihen der jungen, sprossenden Saaten, in
ihrem Haine mit uralten, von der Axt nie bertihrten Baumen, der finf Miglien von Rom an der »Felderstral3e« lag.
Jeder Gebrauch einer eisernen Axt in diesem Hain, wenn ein Baum durch Sturm oder Alter brach, Gberhaupt jeder
Gebrauch eines eisernen Gerétes erforderte ein Stihnopfer: das Verbot des Eisens beim Gottesdienst ist aus der
Unbekanntschaft der Zeit, aus welcher die Ritualgesetze stammen, mit diesem Metall zu erkl&ren. Zu den
Feierlichkeiten des zweiten Festtags gehdrte, dald die Priester bei verschlossenen Tiren im Tempel gewisse Topfe
bertihrten und mit frommem Gebet besprachen. Die neuesten Ausgrabungen im Arvalenhain haben Scherben von
Geféf3en rohester Fabrik, ohne Drehscheibe aus freier Hand gefertigt, zutage gefordert, wie sie sonst in Latium nur
unter dem Peperin (d. h. der Lava der in vorgeschichtlicher Zeit erloschenen Vulkane) des Albanergebirges
vorkommen. »Offenbar waren dies die Breitopfe aus jener Zeit, wo man das Korn noch nicht zum Brote buk, sondern
als Brei stampfte.« In einer spéteren Stunde desselben Tages giirteten die Priester, nachdem alle nicht zum Kollegium
gehorigen Personen den Tempel verlassen hatten, in den heiligen Raum eingeschlossen, ihr Gewand zum Tanze und
sangen oder sagten nur ein Gebet an den Mars und die Laren oder Lasen um Abwendung des Verderbens »in einem
Latein, welches bereits 400 Jahre vor Cicero eine veraltete Sprache gewesen sein mufi«, ihnen selbst »so
unverstandlich wie das Kyrie eleison dem Mef3ner, weshalb auch jedem Priester vorher sein Textbuch von den
Dienern Uberreicht ward«. Der Text dieser Litanei, in einem im Jahre 218 unter Kaiser Elagabal abgefaldten Protokoll
erhalten, ist das dlteste Dokument der |ateinischen Sprache, das wir kennen. Ein Jahrtausend mochte damals
vergangen sein, seit die Ackerbriider zum erstenmal die Dea Dia mit diesem Gebet angerufen hatten. In diesem
Jahrtausend hatten die ungeheuersten Umwalzungen die Gestalt der bewohnten Erde vollig verwandelt. Die Tiberstadt
war aus einem Bauerndorf zum Mittel punkt eines Weltreichs geworden, ihr Morgen und Mittag war vergangen, ihr
Abend démmerte herauf. Auf dem Throne, den Augustus errichtet hatte, sal3 ein Sonnenpriester aus dem so oft
gedemiitigten und so tief verachteten Syrien. Und noch immer tonte das alte Lied, dessen Worten schon die Konige
Roms mit Andacht gelauscht hatten:

Uns, Lasen, helfet!
Nicht Sterben und Verderben, Mars, Mars, a3 einstiirmen auf mehrere!
Satt sel, grauser Mars!

Mit derselben, alen zerstérenden Einfliissen trotzenden Zahigkeit erhielten sich auch im Ubrigen Italien uralte
Lokalkulte: so in Oberitalien keltische und rétische, in Toscana etruskische, wie namentlich der der Schicksalsgottin
Nortiain Volsinii (Bolsena). Juvenal spricht von der Nortia als der Schutzgottheit des von dort stammenden Sejan,
und noch im 4. Jahrhundert nennt sich der Volsinier Rufius Festus Avienus (Prokonsul von Achaja, auch als Dichter
bekannt) einen Verehrer der Nortia. So hielten auch andre aus den Stadten Italiens nach Rom Ubergesiedelte Familien
an ihren heimischen Kulten fest, wie die Turpilier an dem der Feronia, die hauptsachlich am Soracte und bei
Terracina, doch auch an vielen Orten des Ubrigen Italiens verehrt wurde. Die Gattin Vacuna, neben deren in der Nahe
seines sabinischen Landguts gel egenem, verfallenem Tempel Horaz die Epistel an seinen Freund Aristius Fuscus
diktierte, wurde im Sabinerlande an vielen Orten verehrt; ihr angesehenstes Heiligtum war ein Hain in der Ebene von
Rieti in der Néhe der Einmiindung des Velino in den Veliner See. Dagegen erstreckte sich das Ansehen andrer
Lokalgottheiten, wie Tertullian spottet, gleich dem der Ratsherren kleiner Stédte, nicht Uber deren Weichbilder hinaus:
so war der Kultus des Delventinus auf Casinum, des Numiternus auf Atina, des Visidianus auf Narnia, der Ancharia
auf Asculum, der Valentia auf Ocriculum, der Hostia auf Sutrium beschrankt. Einen Tempel der an der Kiste von
Picenum verehrten Gottin Cuprain der gleichnamigen Stadt erneuerte noch Hadrian. Auch sehr eigentimliche Feste,
bei welchen Wallfahrer und Schaulustige von allen Seiten zusammenstromten, und seltsame Gebrduche bestanden an
verschiedenen Orten fort. Noch in Marc Aurels Zeit fiel das Priestertum der Diana von Nemi dem zu, der, nachdem er
von einem bestimmten Baume ihres Hains einen Zweig abgebrochen, den derzeitigen Inhaber der Stelle im
Zweikampfe erschlug; die Bewerber um diesen blutigen Preis waren damals fllichtige Sklaven.
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Die erstaunliche Menge und Mannigfaltigkeit der in Griechenland fortbestehenden, grof3enteils ebenfalls aus einem
fernen Altertume stammenden, oft seltsamen, selbst rohen, blutigen und entsetzlichen Lokalkulte lernen wir
hauptsachlich aus Plutarch, Pausanias und inschriftlichen Denkmélern kennen. Eine Anzahl von charakteristischen
Beispielen wird hinreichen zu zeigen, sowohl wie Uberreich, bunt und vielgestaltig die Fille der griechischen
Gottesdienste noch immer war, a's auch mit wie staunenswerter Zahigkeit auch hier im Kultus uralte Traditionen sich
behaupteten. In Patra feierte man jéhrlich das Fest der Artemis Laphriafolgendermal3en. Um den sehr grofien
Opferaltar wurden im Kreise griine Baumstdmme von je 16 Ellen Lénge aufgepflanzt, inwendig das trockenste Holz
gehauft und ein bequemer Aufgang am Altar durch aufgeschiittete Erde hergestellt. Am ersten Tage fand eine
prachtvolle Prozession statt, deren BeschluR die jungfréuliche Priesterin der Artemis auf einem von Hirschen
gezogenen Wagen machte. Am zweiten Tage war das Opfer, zu dem sowohl die Stadtgemeinde als die einzelnen
wetteifernd beisteuerten. Alle Opfertiere wurden lebendig auf den Altar geworfen, worunter ef3bare V6gel,
Wildschweine, Hirsche, Rehe, junge und ausgewachsene Walfe und Béren, hierauf das Feuer angeziindet. Man sah
dann wohl einen Béren oder ein andres Tier sich losreif3en und ausbrechen, worauf es wieder zuriickgeschleppt wurde,
doch nie war ein Mensch von einem Tier beschédigt worden. In derselben Stadt wurde ein Bild des Dionysos, mit dem
Beinamen »der Volksrichter«, in eéinem Schreine verehrt, der nach der Legende bei der Eroberung Trojas von dort
fortgefiihrt worden war. Neun vom Volke aus den Angesehenen gewahlte Manner und ebenso viele Frauen besorgten
seinen Diengt. In einer bestimmten Nacht wdhrend des dem Gotte geheiligten Festes trug der Priester den Schrein aus
dem Tempe heraus. Dann gingen alle Kinder aus der Stadt mit Ahrenkrénzen an den FluR Meilichos: so waren nach
der Legende die in alter Zeit der Artemis geopferten Kinder bekranzt worden. Die Kranze legten sie bei der Artemis
nieder, badeten im Flusse, setzten Efeukrénze auf und gingen so zum Tempel des Dionysos. In der Nahe des Flusses
Krathis bei der achéischen Kistenstadt Aegae war ein Heiligtum der »breitbristigen Erdgéttin« mit einem uralten
Holzbilde. Die Priesterinnen mufdten keusch leben, und zugel assen wurden nur solche, die bis dahin nur einen Mann
gekannt hatten. Die Wahrheit ihrer Aussage wurde durch einen Trunk von Ochsenblut erprobt, und die, welche die
Probe nicht bestanden, sogleich bestraft, unter mehreren gleichberechtigten Bewerberinnen entschied das Los. Das
Bild der Artemis Orthia zu Sparta war nach der auch von Pausanias geglaubten Sage dasselbe, das Orest aus dem
taurischen Tempel entfihrt hatte; noch immer forderte die Géttin eine Bespritzung ihres Altars mit Menschenblut,
daher wurden noch immer Jiinglinge an ihrem Altar blutig gegeil3elt. Die Priesterin hielt das kleine Holzbild der
Gattin im Arm; wenn die Geil3elnden einen Knaben wegen seiner Schonheit oder seines Standes schonten, wurde es
ihr so schwer, dal3 sie es nicht tragen konnte: Plutarch sagt, man habe auch in seiner Zeit viele unter den Hieben
sterben gesehen; digjenigen, welche sich durch Standhaftigkeit vor den andern auszeichneten, fihrten Iebenslénglich
den Titel »Altarsieger«. Zu Aleain Arkadien wurden bei einem Fest des Dionysos nach einem Spruch des delphischen
Orakels Frauen gegeif3elt. In Orchomenos in Bootien verfolgte alljahrlich an dem Feste der Agrionien der Priester des
Dionysos die angeblich von den fluchbeladenen Minyastchtern stammenden Frauen mit dem Schwert in der Hand,;
die Frau, die er einholte, durfte er téten, und dies hatte zu Plutarchs Zeiten der Priester Zoilos wirklich getan. Aber fr
diese fromme Wut traf der Zorn der Gatter nicht blof3 ihn selbst, der an einer scheuldichen Krankheit starb, sondern
auch die Stadt Orchomenos, die in Verlust und Nachteil geriet: die Orchomenier nahmen dem Geschlechte des Zoilos
das Priestertum und verliehen es fortan durch Wahl. Auf Cypern waren nach Lactantius dem Zeus Menschenopfer
gebracht worden, bis Hadrian sie verbot; doch noch unter Marc Aurel glaubte man, dal3 sie dem Zeus Lykaiosin
Arkadien im geheimen gebracht wiirden, und auch in Rhodus soll Kronos alljahrlich ein solches Opfer empfangen
haben, wozu man (wie angeblich bei dem Fest des Juppiter Latiarisin Rom) einen todeswiirdigen Verbrecher nahm.
Zu Alipherain Arkadien wurde vor andern Gottheiten Athene verehrt, die nach der Ortslegende dort von Zeus
geboren und auferzogen war; vor dem grof3en Feste, dasihr jahrlich gefeiert wurde, opferten die Bewohner dem Heros
Myiagros, d. i. Fliegenscheucher, und beteten zu ihm, und wurden dann wahrend des Festes nicht von den Fliegen
belastigt. In dem unfern von Sikyon gelegenen Titane war ein von Kranken viel besuchter Asklepiostempel; innerhalb
der Mauer des Tempelbezirks standen alte Zypressen. Von dem Bilde sah man nur Kopf, Hande und Fif3e, im Ubrigen
war es mit einem wollnen Leibrock und Mantel bekleidet; eine danebenstehende Statue der Hygiea war Uber und Uber
mit Haaren bedeckt, welche die Frauen zu Ehren der Gottin sich abschoren, und mit Streifen babylonischer Teppiche.
In der Néhe war ein Altar der Winde, denen der Priester jdhrlich in einer Nacht opferte, wobei er auch in vier Gruben
geheime Opfer warf, um das Toben der Winde zu mildern, wozu er Beschwdrungslieder, wie man sagte, von der alten
Zauberin Medea sang. Bei Trozen war in der N&he des Musentempels ein Altar des Schlafs, dem man mit den Musen
zusammen opferte, da, wie sie dort sagten, dieser Gott den Musen der liebste sei. Hauptséchlich aber verehrte man zu
Trozen Hippolyt, den Sohn des Theseus, in einem glénzenden Tempelbezirk. Die Trozenier leugneten, dald er von
Pferden geschleift worden und so gestorben sei, vielmehr sei er zum Himmel aufgefahren und dort im Sternbilde des
Wagenlenkers sichtbar. Sein Priester verwaltete das Amt |ebenslanglich, jéhrlich wurde ihm ein Fest gefeiert, und
aulRerdem schnitt jede Jungfrau ihm zu Ehren sich vor der Hochzeit eine Locke ab und legte sie in seinem Tempel
nieder. Bei den Dionysosfesten dauerten die &uf3eren Zeichen der Verziicktheit, das Rohessen, das Wirgen und
Zerrei3en von Schlangen durch die Bacchen fort.

Aus alem also, was wir Uber die religidsen Zustande Griechenlands bis zum Ende des 2. Jahrhunderts und zum Teil
noch aus spéterer Zeit wissen, gewinnt man, wie gesagt, den Eindruck, dal3 der alte Bestand der einheimischen Kulte
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durch die neu eingedrungenen ausl éndischen eine irgend wesentliche Einbul3e oder Verénderung ebensowenig erlitten
hatte wie in friiherer Zeit durch die des Adonis, der asiatischen Gottermutter und des Ammon. Und doch waren auf
dem griechischen Festlande wie auf den Inseln die (wenigstens zum Teil schon im 4. Jahrhundert v. Chr.
eingefuhrten) Dienste der agyptischen Gottheiten Isis, Osiris und Sarapis ungemein verbreitet und hochangesehen. Zu
diesen hatten sich auf Delos bereits seit dem zweiten Jahrhundert v. Chr. die der phénizischen Aphrodite und der
syrischen (dort als Sonnengott und Erdgéttin gepaarten) Gottheiten Hadad und Atargatis gesellt; selbst von demim
allgemeinen von Griechenland und Kleinasien ferngehaltenen Mithrasdienste lassen sich vereinzelte Spuren in Athen,
Thespiae und Thera nachweisen; und Lucians Spdéttereien Uber die Mischung der Gottergesell schaft lassen
voraussetzen, dal3 noch manche andre Gotter des Orients in Griechenland Verehrung gefunden hatten. Jener in Athen
stattfindenden Disputation tber die Vorsehung wohnen Bendis, Anubis, Mithras u. a. bei. Mindestens in vielbesuchten
Héafen wie Korinth und Rhodus werden die fremden Gotterdienste zahlreich gewesen sein, wahrend allerdings in dem
vertdeten und vom Weltverkehr wenig berdhrten Innern des Landes die alten Kulte eine mehr oder minder
ausschliefdiche Herrschaft behauptet haben mogen.

Nicht minder gewil3 a's die Fortdauer zahlloser alter romisch-italischer und griechischer Kulte in den Zeiten der
Theokrasieist, dal? Gberall die regelméfidige Beteiligung am Gottesdienste eine so allgemeine war, dal die ganzliche
Unterlassung der Ublichen heiligen Gebrauche Anstol3 erregte oder doch als Ausnahme auffiel. Gegen den
Philosophen Demonax in Athen erhoben sich sogar Anklager, weil man ihn niemals opfern sah und er allein von alen
nicht in die Eleusinischen Mysterien eingeweiht war: doch verstand er den ihm in der Volksversammlung drohenden
Sturm (manche hatten bereits Steine gegen ihn in den Handen) zu beschwichtigen. Der Ankl&ger des Apulejus,
Sicinius Amilianus, hatte zu Oawegen seiner ihn offenbar auszeichnenden Irreligiositéat den Beinamen des aus Vergil
bekannten »V eréchters der Gotter« Mezentius erhalten. Niemals hatte er zu einem Gotte gebetet, nie einen Tempel
besucht; ging er an einem Heiligtume voriber, so dachte er nicht daran, durch eine Kufzhand seine Verehrung zu
bezeigen. Selbst den Gottern des Lands, die ihn kleiden und néhren, sagt Apulejus, gibt er keinen Teil der Ernte oder
die Erstlinge der Herde ab; auf seinem Gut ist kein Heiligtum, kein geweihter Ort oder Hain. Ja die, welche dort
gewesen sind, sagen, dal3 auf seinem Gebiet nicht einmal ein Stein mit Wohlgertichen betréufelt oder ein Baumast
bekranzt ist. Bei seiner Ubersiedlung nach Spanien empfahl Martial einem Marius, dem er sein Giitchen be
Nomentum tberlief3, die auf demselben befindlichen Heiligtimer: die den Faunen geweihten Pinien und Steineichen,
die von der wenig gelibten Hand des Verwalters errichteten Altére des Juppiter und Silvanus (»die oft das Blut eines
Lamms oder Bocks féarbte«); ferner Kapellen oder Tempel der Diana und des Mars und einen Lorbeerhain der Flora.
Marius moge bei seinen Opfern stets auch Martial der Gunst der Gétter empfehlen und sie bitten, beiden zu gewdahren,
was der eine winschen werde. Bei der ungeheuren Mehrzahl (ibte die Gew6hnung an die gottesdienstlichen
Gebrauche ihren unwiderstehlichen Einflufd von Jugend auf. Schon im zartesten Alter, sagt Prudentius (zu Ende des 4.
Jahrhunderts), kosteten die Kinder vom Opfermahl, sahen sie die schwarzgerducherten Bilder der Laren mit
Wohlgertichen betréufeln, die Mutter angstvoll vor der Statue der Schicksal sgéttin mit dem Fullhorn beten, kii3ten,
noch auf dem Arm der Amme, die Gotterbilder und richteten kindische Gebete an sie.

Namentlich die Allgemeinheit der Opfer bei allen freudigen Ereignissen ist durch zahlreiche Angaben und
AuRerungen bezeugt, und zwar fur alle Stande. Persius spottet tiber Gutsbesitzer, die zu Merkur um Vermehrung ihres
Viehstands beten und diesen gleichzeitig durch zahlreiche Opfer junger Kiihe vermindern. Bei jeder Befdrderung
eines Senators zum konsularischen Range »rauchte der Vorplatz des Palastes vom Blut junger Stiere«. Einem Senator
Rufus entschliipfte im Rausch wahrend einer Abwesenheit des Augustus von Rom der Scherz, sémtliche Stiere und
K&l ber wiinschten, dal? der Kaiser nicht gliicklich zuriickkehren mdchte. Ein ghnlicher Scherz Gber die Wiinsche der
weif3en Rinder wahrend der Feldziige Marc Aurelsist bereits erwdhnt worden. Juvenal opferte fur die glickliche
Errettung seines Freundes Catullus aus Seegefahr den drei kapitolinischen Gottheiten zwei Lammer und ein junges
Rind; wére er reich, sagte er, so wirde er statt des letzteren einen gemasteten Stier von edler Rasse darbringen. Die fir
den Eintritt in die Tempel, das Darbringen des Opfers, das Einwerfen der Gabe in den Opferkasten (thesaurus) von
den Gléaubigen gezahlten Gebuhren machten die Priestertimer oft sehr gewinnreich, daher sie in bestimmten
Gegenden (besondersin Kleinasien und auf den griechischen Inseln) von Staats und Gemeinde wegen verpachtet,
teilweise sogar versteigert wurden; in Agypten geschah es fir Rechnung der Kaiser als Nachfolger der Ptoleméer. Aus
Rom besitzen wir noch einen Tarif von Opfersporteln. Das Umsichgreifen des Christentums in der Provinz Pontus
machte sich, wie Pliniusin seinem bekannten Schreiben an Trgjan im Jahre 112 berichtet, dadurch bemerkbar, dal3
(zunéchst wohl in der Stadt Amastris und den benachbarten Orten) die Tempel fast leer standen, die Feier der heiligen
Feste unterblieb und die Nachfrage nach Opfertieren fast ganz aufhdrte: doch besserte sich dieser fir Plinius ebenso
auffallende wie besorgniserregende Zustand infolge seines Einschreitens gegen die Christen. Wie ungeheuer der
Verbrauch von Opfertieren im rémischen Reiche war, mag man versuchen, sich nach der Angabe Suetons
vorzustellen, dal3 infolge der allgemeinen Freude Uber Caligulas Regierungsantritt in nicht vollen drei Monaten
(selbstverstandlich in Rom allein) deren Uber 160.000 geschlachtet wurden. Noch in der Zeit des Prudentius erscholl
an Festtagen die heilige StralRe vom Gebrill der (zum Opfer auf das Kapitol gefiihrten) Stiere.

Dal3 aber die Frommigkeit der Glaubigen sich auch fort und fort durch Erbauung und Instandhaltung von Tempeln
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und deren Ausschmiickung mit Gétterbildern, Gaben, Widmungen und Stiftungen aller Art aufs eifrigste betétigte,
ergibt sich namentlich aus den beziiglichen, so aul3erst zahlreich erhaltenen Inschriftsteinen. Selbst in der Zeit, die
man als die Periode des tiefsten Verfalls der Religion zu betrachten pflegt, schrieb Lucrez: noch immer sei den
Gemitern der Menschen jene Furcht eingepflanzt, die den Glauben und die Verehrung der Gotter ins Leben gerufen
habe; sie lasse auf dem ganzen Erdkreis neue Gottertempel entstehen und fille sie an Festtagen mit zahlreichen
Besuchern. Dal3 in einer Zeit unausgesetzter, furchtbarster Erschiitterungen der Staatsordnung von einer Menge von
Tempeln und Heiligtimern in Rom ein Teil verfiel und ihr Areal selbst von Privatpersonen widerrechtlich in Besitz
genommen wurde, kann gewi (3 kein Beweis fr eine allgemeine Abnahme des Glaubens sein; und wenn die Zahl
samtlicher der Herstellung bediirftigen und von Augustus im Jahre 28 v. Chr. wirklich hergestellten sich auf 82 belief,
S0 ist es nicht auszumachen, ob diese Zahl im Verhdtnis zur Gesamtzahl fur klein oder fur grof3 zu gelten hat.

Auch von der ungeheuren Menge der Bauten, Schenkungen und Stiftungen aus Privatmitteln zu Kultuszwecken, die
wir aus den Inschriften Italiens sowie aller Provinzen kennenlernen, wird ohne Zweifel ein Teil aus andern als
religiosen Beweggrunden herzuleiten sein; aber ebensowenig liegt ein Grund vor zu bezweifeln, dal3 bei weitem die
meisten dieser frommen Ga