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Vorwort

Fiir diesen zweiten Band meiner Studie Offenbarung und Epiphanie gilt
mutatis mutandis das im Vorwort zu Band I Gesagte. Die Arbeit wurde im
Friihjahr 1993 abgeschlossen und SS 1994 vom Fachbereich Evangelische
Theologie der Johannes Gutenberg-Universitat Mainz als Dissertation an-
genommen. Der Umfang der Studie hat fiir die Drucklegung eine Zweitei-
lung erforderlich gemacht. Zugleich ist dies der erste Teil einer geplanten
Reihe von monographischen Untersuchungen zum spatantiken und friih-
christlichen Offenbarungsglauben, die auf das in Band I gelegte Fundament
aufbauen sollen. Band III. soll Traum und Traumdeutung, Band IV das Pha-
nomen der Audition und seiner Wertung in den verschiedenen religiosen
Traditionen der Spatantike behandeln. Beide Binde sind in Arbeit. Deshalb
konnte nach 1993 erschienene oder mir zur Kenntnis gekommene Litera-
tur nur in geringem Maf}e eingebaut werden.

Mein Dank gilt in erster Linie meinem Doktorvater Prof. Dr. Dr. Otto
Bacher, der dieses Projekt mit freundlichem Interesse und wichtigen Rat-
schlagen begleitet hat. Weiter danke ich Herrn Prof. Dr. Giinter Mayer, der
meine Dissertation als Zweitreferent gelesen und wertvolle Berichtigun-
gen beigesteuert hat. Schliellich danke ich allen Kolleginnen und Kollegen,
aus deren Anregungen ich den einen oder anderen Hinweis verwertet habe.
Die Verantwortung fiir die hier vertretenen Thesen und fiir Defizite der zu-
grundeliegenden Quellensichtung muf3 aber allein der Autor iibernehmen.
In einer Zeit zunehmender Spezialisierung der historisch-theologischen
Arbeit ist es nicht moglich, ein facheriibergreifendes Thema zu behandeln,
ohne wichtige Veroffentlichungen aus Nachbardisziplinen zu iibersehen.
Ich habe mich eher bemiiht, die Quellen moglichst umfassend zu sichten,
als jedem eventuell noch relevanten Aufsatz hinterherzujagen. Hinzu tritt,
daB3 die Verknappung der offentlichen Mittel den Mainzer Bibliotheken
langst nicht mehr die Anschaffung aller forschungsrelevanten Literatur er-
laubt. Auch war es mir wichtig, das Gesprach mit der dlteren exegetischen
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Literatur (ich nenne exemplarisch Wellhausen, Bousset, Zahn, Schlatter)
nicht abbrechen zu lassen.

Der Text wurde weithin unverandert (doch leicht gekiirzt) aus der Dis-
sertation iibernommen. Fiir seine professionelle Hilfe bei der Erstellung der
Druckvorlage danke ich wieder Herrn Veit Brixius. Meine Frau Dr. Helena
Frenschkowski hat auch an der Entstehung dieser Arbeit intensiv Anteil
genommen.

Schliellich gilt mein Dank den Herausgebern der Wissenschaftlichen
Untersuchungen zum Neuen Testament, Herrn Prof. D. Martin Hengel,
D. D und Herrn Prof. Dr. Otfried Hofius, sowie dem Verlag J. C. B. Mohr
(Paul Siebeck) fiir die gewohnt sorgfiltige Begleitung der Drucklegung.

Marco Frenschkowski Hofheim (Ts.), 1. Mirz 1996
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Einfiihrung

In Band I dieses Werkes ist der Versuch gemacht worden, antikes systema-
tisches Nachdenken iiber Offenbarungen im Zusammenhang darzustellen.
Weiter wurden geschichtsmythologische Voraussetzungen benannt,
welche die Erfahrung und literarische Gestaltung von Offenbarungen im
Umfeld des NT pragen; abschlieBend wurde eine knappe Zusammenschau
der Offenbarungsweisen geboten, die im NT narrativ gestaltet werden.
Dieser zweite Band von Offenbarung und Epiphanie ist einer speziellen
Offenbarungsweise gewidmet, die als solche zum Komplex der Epiphanien
gehort. Im Rahmen dieses traditionsgeschichtlich weit verzweigten Motiv-
feldes werden verborgene Epiphanien untersucht, d.h. solche, bei denen
das Numen zuerst unerkannt unter den Menschen prisent ist, diese Verbor-
genheit aber im allgemeinen nicht vollig durchhalten kann, und schlief3lich -
oft in einer triumphalen Szene - aus dem Verborgenen tritt und offenbar
wird. Diese Auswahl ergab sich aus der Beobachtung, daf3 fiir eine Reihe
theologiegeschichtlich wichtiger Traditionen die verborgene Epiphanie ei-
nen Verstehenshintergrund abgibt (was auch schon oft erkannt worden
ist), diese aber noch nicht in einer gro3eren, jiidische, griechische, romische
und christliche Texte zusammenschauenden Analyse behandelt worden ist.
Die Darstellung ist so angelegt, daf3 einige Einzelinterpretationen voran-
stehen, die den Blick auf grofere Erzahlzusammenhinge lenken. Es folgt
ein Motivrepertoire, das die Bausteine zu einer traditionsgeschichtlichen
Analyse bereitstellen soll und die motivgeschichtliche Arbeit zum Thema
iiber die Benennung von Zufallsfunden hinauszuheben hofft. Das Sichten
von Motivkonstellationen ist selbstverstandlich noch nicht eigentlich Tra-
ditionsgeschichte; es stellt aber eine unverzichtbare Vorarbeit zu dieser
dar. Im ntl. Teil ist angestrebt, alle theologisch interessanten Verwendungen
des Motivfeldes im frilhen Christentum zumindest anzureifen. Der
Schwerpunkt wird dabei auf einer Uberpriifung der wohlbekannten These
von Martin Dibelius liegen, das Markusevangelium sei als ein Buch solcher
verborgener Epiphanien zu lesen. Dieser These wird dabei in religionsge-



2 Einfiihrung

schichtlichem Fragehorizont energisch zuzustimmen sein, wobei sich das
Messiasgeheimnis - oft als eine Art heuristischer Universalschliissel zu
Markus gebraucht - als nur ein Bereich vorgegebenen Materials erweist,
mit dessen Hilfe der Evangelist als Erzahler die Geschichte der verborgenen
Epiphanie des stellvertretend leidenden Gottessohnes zur Sprache bringt.
(Ausgeblendet bleibt die Verarbeitung dieses Komplexes bei Matthzdus und
Lukas, die ich einer spateren Studie vorbehalten muf3). Ausgeblendet blei-
ben auch einige allgemeinere Beziige, in denen sich verborgene Epiphanien
mit grofleren mythologischen Rastern beriihren, ohne in ntl. Zeit narrativ
gestaltete Texte zu erzeugen. Ich diskutiere daher z.B. nicht die Affinitdten
zur Christologie des Philipperhymnus (Phil. 2, 5-11). Andererseits wird aus-
fihrlich auf Christophanien im Osterkontext und einigen weiteren
Komplexen eingegangen. Offenbar konnte die friihe Christenheit das zen-
trale osterliche Geheimnis ihres Glaubens nur unter Heranziehung gerade
dieses Motivfeldes versprachlichen.

Bei einer Arbeit, die sich primar die Erarbeitung der Quellenbelege zu
bestimmten religiosen Traditionen zum Ziel setzt, versteht es sich von
selbst, da8 nur Ausschnitte der uniibersehbaren Sekundarliteratur einbezo-
gen werden konnten. Dies macht sich besonders bei Markus bemerkbar,
der in den Sechzigern und Siebzigern im Mittelpunkt der ntl. Forschung
stand. Im Motivrepertoire habe ich mich weitgehend auf literarische Quel-
len beschrankt, obwohl auch die lkonographie einiges zur Sache hergibt.
Ein Vergleich mit dieser muf3 aber dem Kundigeren vorbehalten bleiben.

Forschungsgeschichtliche Aspekte sind immer nur soweit herangezo-
gen, als sie das heutige Verstehen fordern. Auf forschungsgeschichtliche
Uberblicke verzichte ich (abgesehen von einigen Detailfragen). Dies hat
nicht zuletzt einen pragmatischen Grund darin, daf3 es bis heute eine zu-
sammenfassende Monographie iliber verborgene Epiphanien nicht gibt,
wohl aber eine Reihe von Spezialuntersuchungen, die am gegebenen Ort
herangezogen sind.

Vertrautheit mit Band [, namentlich mit der Einfiihrung zu diesem, ist voraus-
gesetzt. Insbesondere wird das Literaturverzeichnis nicht wiederholt; neuere bzw.
von mir nachgetragene Literatur ist jeweils am Ort nachgewiesen. Die sich daraus
ergebenden Inkonsequenzen der Zitierweisen scheinen mir ertriglich. Uberhaupt
war mein Grundsatz, dal die Texte und Literaturangaben rasch fiir den Sachkun-
digen auffindbar sein sollen; eine vollige Vereinheitlichung der Angaben wire nur
bei umfassender Neubearbeitung moglich gewesen. Die Literaturangaben habe
ich rigide begrenzt. Auch fiir die verwendeten Abkiirzungen etc. verweise ich auf
die Angaben in Band I. Um Beachtung bitte ich fiir die Nachtrage und Berichtigun-
gen zu Offenbarung und Epiphanie I (hier abgekiirzt QuE I).



I. Hauptteil.

Das Motivfeld der verborgenen Epiphanie
in der nichtchristlichen Spitantike






L. 1. Einzelinterpretationen

0. Vorbemerkungen

Wir sondern im folgenden aus dem breiten Motivfeld ,Epiphanie einen
Komplex aus, der fiir die Verwurzelung urchristlicher Offenbarungsmuster
in den Denk- und Erfahrungswelten spatantiker Religiositat von besonde-
rer Bedeutung und Anschaulichkeit ist und an dem sich einige allgemeine
Beobachtung exemplifizieren lassen. Unter einer verborgenen Epiphanie
verstehen wir eine unerkannte Prisenz des Numens in menschlicher, zu-
weilen auch tierischer oder anderer Gestalt, bei der dieses in einem zeitlich
und ortlich klar abgegrenzten Rahmen in der Menschenwelt einen zumeist
wohldefinierten Zweck verfolgt. Gewohnlich bildet die Klimax der Ereig-
nisse der (oft allmdhliche) Schritt aus der Verborgenheit in die offene, d.h.
als solche erkennbare Epiphanie.

Ohne uns langer bei Voriiberlegungen aufzuhalten, betrachten wir kurz
sechs Texte bzw. narrative Traditionszusammenhinge, die den gewihlten
Oberbegriff zu erlautern geeignet sind. Der Blick auf das Ganze soll also
dem auf die einzelnen Motive vorangehen. Wir wahlen Beispiele, die hinrei-
chend typisch sind, um die Gefahr der Motivisolation im darauffolgenden
Motivinventar moglichst gering zu halten: aus der paganen Literatur den
ps.-homerischen Demeterhymnus; die ovidische Fassung von Philemon und
Baucis, deren Vorgeschichte uns nur erahnbar ist, die aber sofort zu einer
der bekanntesten Versionen des Motivfeldes wurde; schlieflich die Amphi-
tryonsage in der Gestalt, die ihr Plautus verliehen hat. Aus der jiidischen Li-
teratur wahlen wir Gen. 18, 1-15, eine Perikope, an deren (jiidischer) Ausle-
gungsgeschichte sich die theologischen Diskussionen iiber das Motiv sehr
gut zeigen lassen, sowie zwei legendenartige Erzihlungen, in denen verbor-
gene Epiphanien eine profilierte Rolle spielen: das Tobiasbuch und das Te-
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stament Abrahams. Der weite zeitliche Umkreis, der dabei um das Neue
Testament gezogen wird, ist notwendig, um die Konstanz einiger Motiv-
konstellationen aufzuzeigen, die dann auch zu narrativ wenig ,gefiillten”
Texten plausibel vermutet werden kann.

Die knappen Einzelanalysen und das Motivinventar verstehen sich als
Bausteine zu einer anvisierten interreligiosen Traditionsgeschichte des
Komplexes ,verborgene Epiphanie® in der Antike.

1. Der ps.-homerische Demeterhymnus'

In der Antike zwar als Text nur spérlich rezipiert?, aber fiir uns als #ltester
ausfiihrlicher literarischer Beleg fiir den Mythos von den verborgenen
Wanderungen der Demeter von grundlegender Bedeutung, werden wir am
pseudo-homerischen Demeterhymnus wesentliche Strukturelemente und
narrative Konstellationen unseres Motivfeldes beobachten konnen. Die
Datierung der vorliegenden Fassung betreffend, wird das alte Argument,
daf3 sich noch keine athenische Hegemonie iiber Eleusis bemerkbar macht,

! Die neueste kritische Bearbeitung liegt in der ausfiihrlich kommentierten

Ausgabe von Richardson, The Homeric Hymn to Demeter, 21979 vor, der ich im fol-
genden vielfach verpflichtet bin. Zur Literatur (op. cit. S. IXf. XIIIf. 86-92) ergénze:
Alderick, Mythical and Cosmological Structure in the Homeric Hymn to Demeter,
Numen XXIX, 1989, 1-16; H. P. Foley, The Homeric Hymn to Demeter. Translation,
Commentary and Interpretative Essays, 1993; D. Fliickiger-Guggenheim, Gottliche
Giiste. Die Einkehr von Gottern und Heroen in der griechischen Mythologie,
EHS.G 237, 1984, 81-100. Siche auch Burkert, Griechische Religion der archaischen
und klassischen Epoche, 1977 248-51. 426. Eine kommentierte Bibliographie zu
Demeter und den eleusinischen Mysterien unter religionsgeschichtlichen Ge-
sichtspunkten findet sich bei Eliade 1, 408-12.

Der Text ist nur in einer Handschrift des frithen 15. Jhdts. und partiell auf
zwei Papyri erhalten (Berol. 13044 aus der Mitte des 1. Jhdt. v Chr. und Oxy. 2379 3.
Jhdt.- mit Abweichungen einer neo-orphischen Redaktion); dazu treten einige
wenige Zitate (bei Philodemos, Pausanias und in einem Scholion zu Nikanders Ale-
xipharmaka) und Anspielungen (bei Philodemos, Pausanias und Apollodor) in der
antiken gr. Literatur (zu den Einzelheiten Richardson, op. cit. 67f). Der EinfluB} war
aber groBer als diese direkten Beziehungen; der Hymnus hat mit einiger Sicher-
heit u.a. Kallimachos, Apollonius Rhodius, Nikander, Ovid und vielleicht Claudian
beeinfluBt; s. die Diskussion op. cit. 68-73 (vgl. Nilsson, GGR 1, 655 Anm. 1).
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nach wie vor Geltung beanspruchen diirfen; wir kamen damit wohl in die
Zeit um 600 v. Chr.?,

Eine Gesamtgliederung und -besprechung des Hymnus, der zugleich unser al-
testes und wichtigstes Zeugnis fiir die eleusinischen Mysterien darstellt, ist hier
nicht méglich4, ebensowenig wie eine paraphrasierende Nacherzdhlung; wir be-
schranken uns auf eine Gliederung und Analyse des fiir uns interessanten Ab-
schnittes 90-300. Demeter hat soeben vom Verbleib ihrer durch Hades-Pluton (der
immer nur mit Umschreibungen genannt wird) geraubten Tochter Kore (Persepho-
ne) aus dem Munde der Hekate und des Helios vernommen und zieht sich in Zorn
und Trauver aus der gottlichen Welt zuriick, um unerkannt unter den Menschen
umherzustreifen.

90-110: Exposition. Verargert verlaBt Demeter den Olymp und wandert in der Ge-
stalt einer alten Frau auf der Erde umher. Brunnenbegegnung: BegriiSung
durch die Tochter des Keleus, die Wasser holen wollen.

111-17:  Freundliche Anrede durch die Keleustochter im Tonfall respektvoller Pro-
tektion,

118-44: Falsche Selbstidentifikation der Demeter (von Piraten geraubt sei sie, Do-
so mit Namen, von diesen entflohen und nun nach Eleusis gelangt...). Sie
bietet ihre Dienste als Amme an.

145-183: Antwort der Kallidike, der altesten Keleustochter. Die Tochter kehren zu-
riick, um Demeter alsbhald im Auftrag ihrer Mutter in ihr Haus zu bringen.
Die Ammenfunktion der Demeter fiir Demophoon wird vorbereitet.

183-223: Demeter tritt iiber die Schwelle von Keleus' Haus, wird von Metaneira

(Keleus’ Frau) begrii8t und nach einer kurzen Zeit wortloser Versunken-
heit (von den Hausbewohnern mit Recht als Trauer verstanden) von einer
Sklavin mit einigen derben Spriichen aufgeheitert und von Metaneira will-
kommen gehei3en.
Evste Durchbrechung der verborgenen Epiphanie: .1 (sc. Demeter) & dp’
€70 0UOOV Effn moot xad por ueAddpou / xDoe xdpe, mAfoev df Fpag ofAnog
Yetowo. / mv (sc. Metaneira) & aidog 1€ ofBag Te 108 YAwpEov déog elhev
(188-90).

224-230: Demester tibernimmt die Funktion einer Amme bzw. Erzieherin fiir Demo-
phoon.

3 Richardson, op. cit. 5-11; Burkert, op. cit. 426; auch schon z.B. Wiinsch, Art.

Hymnos, PW IX 1, 140-83, hier 155.

* Vgl zur Gliederung des Makrokontextes Richardson, op. cit. 1-3.

5 Merkwiirdig der Zug, daf} sich Demeter namentlich als Schiitzerin gegen
verderbliche Hexerei bzw, Schadensgeister anbietet und auf ihre Kenntnis von
Heilkrdautern verweist (zur Einzelinterpretation auer Richardson, op. cit. 229-31
auch Maas, The Philinna Papyrus, JHS LXII, 1942, 22-38, hier 33ff. und ders,
¢névintog, Hesperia XIII, 1944, 36f. = ders., Kleine Schriften, 1973, 201f).
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231-241: Demeter beginnt die Immortalisation des Demophoon durch Feuer®

242-274: Metaneira vereitelt den von ihr nicht verstandenen Vorgang. Antwort der
Gottin. Die Transponierung des Menschen in die Sphdre des Gottlichen
scheitert an den Grenzen menschlichen Verstehenkonnens.

268-74: Selbstidentifikation in der Form der ,Ich-bin-Rede" Auftrag zu Tempel-
und Kultstiftung.

275-281a: Epiphanie. Die Gottheit tritt aus ihrer Verborgenheit und nimmt ihre ei-
gentliche Gestalt in gleiBendem Licht (V 280: das Haus ,wie von einem
Blitz gefiillt*), jugendlicher Schonheit und wohlriechender Gewandung

7

an.

281b-300: Reaktion der Menschen - Entsetzen, Sprachlosigkeit, schlieflich wird
der Versuch der Besinftigung der erziirnten Gottheit (wohl mit Gebet und
Opfer) unternommen. Keleus veranlafit, als ihm am nachsten Morgen Kun-
de der Ereignisse iiberbracht wird, die Stiftung eines Tempels. Das Kind
aber &Eeto daipovoc ofon®,

300ff: Demeter zieht sich nun ganz zuriick und entzieht mit ihrer heilvollen Ge-
genwart der Erde auch das Wachstum des Getreides und die Fruchtbar-
keit. Die olympischen Gotter miissen eingreifen, um sie zu besanftigen.
Der Schlufiteil der Erzdhlung spielt wieder vollig in der mythischen Welt,
um sich in den letzten Versen als Hieros Logos des eleusinischen Heilig-
tums und Stiftungserzahlung der Mysterien erkennen zu geben.

Ohne den mannigfachen Beziehungen dieses Hymnus zu den dpdpsva
und Aeydueva der eleusinischen Mysterien nachzugehen®, konnen wir doch

® Die tieferen religionsgeschichtlichen Beziehungen dieses Versuchs (der in

der gr. Mythographie zahireiche Parallelen aufweist) konnen - als fiir unseren Zu-
sammenhang nur peripherer Gesichtspunkt - hier nicht thematisiert werden.
Grundlegend und m.E. in die richtige Richtung weisend sind die Erw#gungen bei
Eliade [, 2691

" Parallelen zu diesen Begleiterscheinungen der Epiphanie auBer bei Ri-
chardson, op. cit. 252-4 ausfiihrlich im folgenden Motivinventar.

Was das genau heifit, diskutiert Richardson, op. cit. 257 Einfacher wire es,
wenn wie in V. 235 daiuovi ioog zu lesen wire (allerdings ohne Riickhalt an den
Textzeugen); das Kind bliebe dann auch nach der gescheiterten Immortalisation
unter dem segensreichen Einflufl der Gottheit. S. z.B. in der Ausgabe von Evelyn-
White z.St. In der orphischen Fassung stirbt das Kind, wie die Orphik ja iiberhaupt
aggressive Mythen préferiert (Orph. Fragm. 49 Z. 100f Kern; diese Fassung kennt
auch Apollodor, bibl. [, 5, 1; Richardson, op. cit. 80f 242 halt sie fiir traditionsge-
schichtlich #lter).

® Vgl Nilsson, GGR I, 469-477 653-667 (der groBen Wert darauf legt, die agra-
rischen Wurzeln von den mystischen Interpretationen der Spatzeit abzusondern);
Richardson, op. cit. 12-30; Mylonas, Eleusis and the Eleusinian Mysteries, 1961 (der
den orph. Uberlieferungen zu viel Gemeingiiltigkeit zutraut); Fauth, Art. Eleusinia,
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einige narrative Grundstrukturen aufzeigen, die offenbar als deutendes
Wort fiir eine der groen religiosen Feiern Griechenlands von der frithesten
bis zur spatesten Zeit (Zerstdrung von Eleusis durch Alarich 395 n.Chr,
doch scheint der Kult selbst dies fiir eine Weile iiberdauert zu haben) Eig-
nung fanden.

Von einer bei fliichtiger Lektiire leicht {ibersehenen Relevanz ist, da3 der Auf-
enthalt der Demeter in der Menschenwelt nicht mehr der Suche dient; sie weil3, wo
ihre Tochter ist - entriickt in der Unterwelt, damit auch der gro3en Gottin der
fruchtbaren Erde und des Getreides entzogen. Voran war ja eine 9—tégigelo Suche
gegangen, die ganz im mythischen Bereich bleibt und nicht in die Menschenwelt
dringt. Es ist aber kaum zu bezweifeln, da8 Vorformen des ja schon auf eine lange
Erzahltradition zuriickblickenden, kiinstlerisch gestalteten Hymnus alle Episoden
der verborgenen Demeter in der Zeit ihrer Suche nach ihrer Tochter ansiedeln. Da-
fiir spricht schon die Analogie der unten mehrfach angesprochenen Parallelen, die
diese und ander Episoden ganz allgemein in den Kontext , Trauer-Suche-Wander-
schaft” integrieren.

Benennen wir das zugrundeliegende Paradigma:

- Die Gottheit hat sich aus Trauer und Verargerung aus der himmlischen
Welt zuriickgezogen und

- wandert nun unerkannt, in niedriger Gestalt, durch das Land.

- FEiner eher zufilligen Begegnung verdankt eine fiirstliche Familie die
Gunst des Numens, die jedoch

- durch eine Manifestation menschlicher Begrenztheit in duferste Ge-
fahrdung gebracht wird.

- Auf die Offenbarung der Gottheit folgt die Stiftung eines Tempels und
eines Kultes.

KP II, 243-45; ders., Art. Mysterien, KP III, 1533-42, bes. 1535; Burkert, op. cit.
426-32; ders., Ancient Mystery Cults, 1987 bes. 89-114 (je mit weiterer Lit.).

0" Richardson, op. cit. 165f. zieht mit guten Argumenten eine geradlinige Ablei-
tung dieser neun Tage aus dem eleusinischen Ritual in Frage und erklért den Zug
aus der altertiimlichen Dreiteilung des Mondmonats. Dazu ist zu erganzen, dafl
die 9-Zahl in archaischen Kontexten oft von kosmologischer Relevanz ist (als 3x3;
vgl. etwa Eliade, Schamanismus und archaische Ekstasetechnik, 263-67; Schim-
mel, Art. Zahlensymbolik 1., RGG? VI, 1861-63, hier 1862). Die Zuriickgezogenheit
der Gottin ist ja . kosmisches™ Ereignis.



10 1. Verborgene Epiphanien im nichtchristlichen Raum

2. Philemon und Baucis (Ovid, met. VIII, 616-724)"

Die Erzahlungen von verborgenen Epiphanien finden nach der Meinung
nicht weniger ihre ,Kronung in der Geschichte von Philemon und Baucis‘’?,
jener Perle ovidischer Kunst, die wegen ihrer offensichtlichen Moral - im
Unterschied zu so vielen der Verwandlungen - nicht aufgehort hat, christli-
che Leser zu faszinieren. Motiv- und traditionsgeschichtlicher Arbeit stellt
sich die Aufgabe, durch das moralische und dsthetische Element hindurch
die narrative Struktur aufzudecken, die das einzigartige Werk der Weltlite-

ratur mit zahlreichen Erzahlungen nicht nur der Antike verbindet.

Auch hier miissen wir mit groBem Bedauern auf eine interpretierende Para-
phrase verzichten, setzten also Vertrautheit mit dem Ovidtext voraus und versu-
chen diesen vorerst nur recht ungefahr zu gliedern.

Met. VIII, 616-618a: Einleitung. In dem Redegang, der der Widerlegung des ungldu-
bigen Spotters Pirithous, des Konigs der Lapithen, dienen soll, ergreift Le-
lex (ein dlterer Held aus der Gefolgschaft des Theseus) das Wort und er-
zdhlt

616a-724 die Geschichte von dem in Ehren, aber auch in Armut ergrauten, kinder-
losen Ehepaar Philemon und Baucis.

617b-625: Ortsangabe der folgenden Geschichte, wobei die behauptete Autopsie
mancherlei Lokalkolorit einzubauen ge:stattet.13

11 Aus der uniibersehbaren Literatur: Wagner, Art. Baukis, PW III 1, 153f; Mal-
ten, Motivgeschichtliche Untevsuchungen zur Sagenforschung. 1. Philemon und
Baucis, Hermes LXXIV, 1939, 176-206; ders., dass. II, Noch einmal Philemon und
Baukis, Hermes LXXV, 1940, 168-76; von Geisau, Art. Baukis, KP I, 847; Hollis, Ovid
Metamorphoses Book VIII, 1970, 106-28; Bomer, P. Ovidius Naso. Metamorphosen.
Kommentar. Buch VIII-IX, 1977 190-232 (die umfassendste Untersuchung, die alle
philologischen und traditionsgeschichtlichen Fragen einbezieht und fiir jede Ovid-
interpretation den gegebenen Ausgangspunkt bietet); zur Struktur und zu den ver-
schiedenen Typen von Metamorphosen: Vogler, Der Begriff der ,Metamorphose*
bei Ovid, Der altsprachliche Unterricht XVIII, 1975, 19-36; zum Nachleben: Beller,
Philemon und Baucis in der europdischen Literatur, 1967 (Es ist ein hiibscher
Nachhall von met. VIII, 635f, wenn die altphilologischen Lexika die Episode ge-
wohnlich unter dem Namen der Frau abhandeln). Nilsson, GGR I, 209-12 (nament-
lich 209f. Anm 8) gibt Material zum griechichen und besonders spatantiken Baum-
kult, mit dem sich ein Zusammenhang nicht verkennen 148t (so auch Hollis, op. cit.
109; Malten, op. cit. I, 192-203).

12 Pax, Epiphanie 25.

3 Vgl 721f und zur auffalligen Hervorhebung der Glaubwiirdigkeit Bémer, op.
cit. 197 Zum Erzahler Lelex s. op. cit. 115f.



1. 2. Ovid, met. VIII, 616-724 1

626-636: Exposition mit Einfiihrung der Charaktere: Philemon, Baucis, Zeus,
Hermes. Verweis auf eine typische, also offenbar kaum naherer Ausfiih-
rung bediirftige Situation: Zeus und Hermes in menschlicher Gestalt auf
der Wanderschaft, nach Herberge Ausschau haltend. An den Tiiren der
Reichen werden die Gotter abgewiesen,

626-678: gastliche Aufnahme in der bescheidenen Hiitte der Baucis und des
Philemon. !4

679-688: Durchbrechung der Verborgenheit. Der sich von selbst fiillende Wein-
krug laBt das Ehepaar das wahre Wesen ihrer Giaste ahnen; dem Er-
schrecken iiber das Ungeniigen der eigenen Gastfreundschaft bieten die
Gotter Einhalt.

689-692a: Selbstoffenbarung der beiden Gotter; Ankiindigung von Lohn und
Strafe.

692b-698: Flucht in die Berge; Untergang der Stadt, Bewahrung der Hiitte von Phi-
lemon und Baucis

699-719a: Metamorphose
719b-720: SchluB - die Baummetamorphose als Atiologie
721-24: SchluBwort des Erzihlers Lelex.

Ovid hat mit dieser Geschichte einen Stein von Nachahmungen ins Rol-
len gebracht: Schon Petronius, sat. 135 wird das ,sonderbare Idyll in der Ku-
che der Oenothea™ als satirische Imitation zu verstehen sein; luvenal und
Statius lassen Bekanntschaft mit der Episode erkennen; Nonnos hat sie
Dion. XVII, 37ff. als offenkundige Vorlage verwendet."® Der Madchen-
name Baukis, vor Ovid nur einmal belegt"’, wird in der Folge zu einer belieb-
ten Benennung fiir Sklavinnen und Freigelassene'® und ist auch in den Car-

mina epigraphica haufig'®.

14 Die Mahlzeit wird von Ovid mit vielen altitalischen Details ausgemalt; Bo-
mer, op. cit. 213-220.

S Bomer, op. cit. 195; vgl. Hollis, op. cit. 107 6 Vgl. die Diskussion bei Bomer, op.
cit. 195 und Hollis, op. cit. 107f.

16 Vgl. die Diskussion bei Bomer, op. cit. 195 und Hollis, op. cit. 107f.

7 Fiir eine Gefzhrtin der Dichterin Erinna von Telos: Anthologia Palatina VII,
710. 712 (Lit. zu diesen Gedichten bei Bomer, op. cit. 193).

18 CIL VI 5230. 19419 21711. 21762. 34368; X 6042. Der peiorative Ton, der dem
Namen Persius [V, 21 anhaftet, entzieht sich meinem Verstandnis.

% Bomer, op. cit. 195 mit Verweisen. Eine Nachahmung der idyllischen Bewir-
tungsszene will Hollis, op. cit. 151-53 in einem Papyrusfragment des ep. Dichters
Dionysios (3. Jhdt.?) plausibel machen. Doch ist nicht erkennbar, wer hier bewirtet
wird; Dionysos (op. cit. 153) ist nur geraten.

% Die Beziehungen zu Acta 14 werden u. ausfiihrlich diskutiert.
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Die so judisch-christlich anmutende ,Moral“ der Geschichte darf nicht

als Schwerpunkt Ovids verstanden werden; dem Dichter war vermutlich
das idyllische Element interessanter als die ,Moral”. So 146t er ja auch als ein
gewisses Gegengewicht auf die Idylle die Burleske von Erysichthon fol-
gen”,
Um die religionsgeschichtliche Bedeutung von met. VIII, 616-724 einzu-
schitzen, bedarf es vor allem einer Erwégung iiber die Quelle Ovids, d.h.
tiber die ihm vorgegebene Tradition. Leider sind wir weitestgehend auf Ver-
mutungen angewiesen; die Sage ist in keiner dlteren Fassung iiberliefert.
Nur eine maf3volle Verwendung der Hekale des Kallimachos ist nicht von
der Hand zu weisen®, die aber weniger die hier zu untersuchenden Ziige
betrifft.”? Erfunden hat Ovid die Geschichte mit Sicherheit nicht; der einzi-
ge ernstzunehmende Vorschlag fiir die Vorlage - Nikandros - ist nicht zu
erweisen’.,

Bei altphilologischen Autoren wird meist die Nahe zu biblischen Stoffen
betont, die sich aber bei ndherem Hinsehen doch als viel zu vage erweist,
um auf die Vorlage Ovids Licht werfen zu konnen. Eigentlich kommen nur
das Motiv der verborgenen Erscheinung einer als wandernd gedachten
Gottheit und der zweifache Ausgang belohnter Gastfreundschaft und be-
strafter Herbergsverweigerung in Betracht, aber auch diese in einer nur
oberflachlich gegebenen Ahnlichkeit.?® Diese Affinititen konnen nur rich-
tig innnerhalb des grolen Motivfeldes gewertet werden, das im unten dar-

21 Vgl. Bomer; op. cit. 195. 232; zur Stellung im Gesamtwerk s. auch Kraus, Art.
Ovidius Naso, PW XVIII 2, 1942f.

z Vgl. Schmalzriedt, Art. Hekale, Kindlers Literatur Lexikon 4342f; Maiten,
op. cit. (I) 182-85 u.6,; Hollis, op. cit. 107; Bomer, op. cit. 192. 201ff.

2 Die alte Frau Hekale bewirtet den vor dem Sturm in ihre Hiitte gefliichteten
Theseus, der sich auf dem Weg nach Marathon befindet. Die Episode ist auch aus
Plut. Theseus 14 bekannt; gemeinsame Quelle ist wohl der Atthidograph Philoch-
orus (vgl. 15, 2-16, 7 = FGrH 328 F 17). Kallimachos’ Hekale, eines der einflu3reich-
sten Kurzepen der Antike, berichtet zwar vom Lohn der Gastfreundschaft und von
der Aufnahme des Theseus, aber nicht von der verborgenen Epiphanie einer Gott-
heit.

24 Diskussion bei Bémer, op. cit. 191 und Malten, op. cit (I) 203-6. M. E. abwegig
ist der Gedanke an Alexander Polyhistor (Hollis, op. cit. 111).

25 Gen. 18 Die Diskussionen bei Malten, op. cit. (I), 186ff; Hollis, op. cit. 109ff;
Bomer, op. cit. 190f; ders., Gymnasium 82, 1975, 367-70 (Rezension zu dem Buch
von Beller, 0. Anm. 1); Speyer, Spuren der ‘Genesis’ in Ovids Metamorphosen, in:
ders,, Friihes Christentum im antiken Strahlungsfeld, 1989, 431-439 leiden allesamt
an mangelhafter Differenzierung des biblischen Materials sowohl zum Thema
Theoxenie als auch zur Flutsage (s.u.).
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gebotenen Motivinventar ins Auge gefaf3t ist, und relativieren sich dann
sehr schnell.

Offenkundiger sind die Beziehungen nach Phrygien (VIII, 621), die die
Episode dann zumeist als Literarisierung einer phrygischen Lokalsage se-
hen lassen. Aber was genau meint Ovid a.a.0. mit Phrygien? Der ,Thyneius
incola“ (720f), der die beiden Bdume, die einst Philemon und Baucis gewe-
sen waren, noch heute (d.h. zu Ovids Zeit; oder der seiner Vorlage?) zeigt,
gehort nach Bithynien?, vielleicht meint Ovid auch nur Kleinasien iiber-
haupt?’. Beziehungen zu dem, was wir sonst von Phrygien und namentlich
phrygischer Mentalitat wissen, trifft sich allerdings recht gut mit dem
»moralischen® Charakter der Philemon-und-Baucis-Episode.

So ist die phrygische Landschaft in der Spatantike durch eine eigentiimliche
BuBlstimmung gepragt, die eine eigene Gattung von Beicht- und BuBinschriften
hervorgebracht hat (MAMA 1V, 279-90; Petzl, Die Beichtinschriften Westkleinasi-
ens, Epigraphica Anatolica 22, 1994 sowie zur Interpretation Steinleitner, Die
Beicht (sic) im Zusammenhang mit der sakralen Rechtspflege in der Antike, 1913;
Schepelern, Der Montanismus und die phrygischen Kulte, 1929, 92-104; Strobel,
Das Heilige Land der Montanisten, 1980, 222ff. passim). Diese Mentalitét hat sich
dann im Montanismus vielfach fortgesetzt (der Montanismus als ,,indigenisation®
urchristlich-johanneischer Pneumatik: Strobel, op. cit. 228; die Literatur zur Sache
gesammelt in meinem Artikel Montanus, BBKL VI, 77-81). Sagen iiber eine Straf-
flut, die an die Heimsuchung der Stadt des Philemon und der Baucis erinnert, wa-
ren in Phrygien eigentiimlich produktiv, wobei die Eingliederung jiidischen Materi-
als zumindest in diesem Fall nicht zu widerlegen sein wird (FGrH 795 F 2; FGrH
800 F 3; dazu Schiirer® III, 1, 28-30 {iber die Lokalisierung der biblischen Flutsage
bei Apameia in Phrygien, die zur Aufschrift NQE mit entsprechenden Illustratio-
nen auf Miinzen seit der Zeit des Septimius Severus gefiihrt hat, sich also behord-
licher Stiitzung erfreuen konnte; vgl. noch Head, Historia Nummorum, 21911,
Nachdruck 1983, 666).

Ernst Haenchen hat den plausiblen Gedanken ausgesprochen, die éltere
phrygische Uberlieferung habe nur von der Einkehr der beiden Gotter
Zeus und Hermes bei dem Ehepaar, also der Theoxenie, und ihrer Beloh-
nung gesprochen. Die Verbindung mit der Flutsage sei sekundar (vielleicht

26 Bomer, op. cit. 230; Hollis, op. cit. 127; vgl. Oberhummer, Art. Thynias 1), PW
VI A, T17f; Ziegler, Art. Thynias 2), op. cit. 718-20; Lenk, Art. Thynoi, op. cit. 734f
(Thynoi und Bithynoi waren in frithester Zeit wohl zwei Hauptstimme eines Vol-
kes; so Dorner, Art. Bithynia, KP 1, 909).

27 So Hollis, op. cit. 109ff; Bomer, op. cit. 191.
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aber schon vorovidisch) und erst recht die Baummetamorphose.?® Pfister
meinte, das urspriingliche Marchen sei zur Tempellegende umgestaltet
worden (aber von wem?).%

Aus einem speziellen Grund, der unten, anlaBlich der Analyse von Acta
14, 8-18 seine Erkldarung finden wird, bewegt uns noch das Alter der Verbin-
dung von Zeus und Hermes. Wie mehrfach betont™®, sind alle Versuche ge-
scheitert, sie zu ovvvaot Beot zu erkldren. Doch gibt es immerhin Indizien
fiir ihre Zusammengehdorigkeit im zentralen Kleinasien.>' Thre Verbindung
in Lystra hitte nichts von vornherein Unwahrscheinliches. Auch in dem auf
den folgenden Seiten besprochenen Amphitruo des Plautus treten sie, wenn
auch in vollig anders gearteter Abzweckung, gemeinsam in menschlicher
Leiblichkeit auf.

 Haenchen, Apg. 410 Anm. 1. Doch waren bei Nikander Verweise auf
~Relikte” der Metamorphosen wohl auch sonst anzutreffen, so daf sich die Baum-
verwandlung vielleicht ihm verdankt (Hollis, op. cit. 126).

2 Art. Epiphanie, PW Suppl. 1V, 292,

30 Haenchen, op. cit. 410 Anm. letc.

3! Calder, A Cult of the Homonades, Class. Rev. XXIV, 1910, 76-81, hier 771f. (ei-
ne Inschrift aus dem 3. nachchr. Jhdt., gefunden nahe dem alten Sedassa, die Her-
mes und Zeus parallel nennt, doch sind die Personennamen auf ihr isaurisch; Cal-
der halt die Verbindung beider Gotter fiir lokalen Glauben); ders., Zeus and Her-
mes at Lystra, Expos. 7th. ser. X, 1910, 1-6; Swoboda/Keil/Knoll, Denkmdiler aus
Lykaonien, Pamphylien und Isaurien, 1935, 72 Nr. 146; Malten II, 168-76; MAMA
VIIL, 1962, 1 (eine Trias 'Exmxoog, ‘Houfig und - leider abgebrochen, doch aus Nr. 2
erschliefbar - I'fy auf einem kaiserzeitlichen Bomos aus Lystra. Epekoos ist der
Hochgott, also Zeus); Bomer, op. cit. 191. Uber die Frage, ob luppiter und Mercur
bzw. Zeus und Hermes als Interpretatio Romana bzw. Graeca kleinasiatischer Got-
ter zu gelten haben, s.u. zu Acta 14.
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3. Plautus, Amphitruo

Aus den zahlreichen Fassungen® dieser beliebten Sage, die der Geburt des
von den Romern hochverehrten Hercules® einen Zug burlesker Erotik ver-
leiht, blicken wir nur kurz auf die Bithnenversion des Plautus, deren Publi-
kumserfolg* beweist, daB sie populiire Fantasien traf. Plautus definiert die
Gattung seines Stiickes in einem lingeren Passus selbst als ,tragicomoe-
dia“® (59). Der Stoff war jaschon mehrfach Gegenstand tragischer Dramati-
sierungen gewesen (Euripides, Sophokles), wiahrend Plautus das Komisch-

32 Ubersicht bei Wernicke, Art. Alkmene; PW 1 2, 1572-77; Escher, Art. Amphi-
tryon, PW 1 2, 1967-69; knapper bei von Geisau, Art. Alkmene, KP 1, 271f; ders,, Art.
Amphitryon, KP 1, 317f, v Albrecht, Geschichte der romischen Literatur I, 1992,
133-167 passim oder bei Cook, Zeus IiI, 506-8; die Ikonographie des Sagenkom-
plexes ist dargestellt bei Trendall, Art. Alkmene, LIMC 1 1, 552-56; ders., Art. Am-
phitryon, op. cit. 735-36 und dokumentiert im dazugehorigen Tafelband 12, 413-16
und 592f Sophokles’ Amphitryon ist aus Fr. 118-20 Nauck nicht mehr zu erschlie-
fen. Nur wenig besser steht es um Euripides Drama; Fr. 88-104 Nauck (dazu Aus-
tin, Nova Fragmenta Euripidea in Papyris reperta, 1968, 84f. und Mette, Euripides,
Lustrum XII, 1967 38-41). Bei Accius ging es wohl um die Heirat zwischen Alkme-
ne und Amphitryon {vgl. z.B. Warmington, Remains of Old Latin II, LCL, S. 340-47).
Die unmittelbare Vorlage des Plautus ist umstritten. Eine humoristische Ausge-
staltung bot die NOE paxpd des Komikers Platon, iber die wir aber auch fast nichts
wissen (Suda IV, 141 Nr. 1708 Adler; CAF 1, 624f). Religions- und motivgeschichtlich
wichtige Versionen: Pherekydes (bekannt aus Scholien zu Homer; Il XIV, 323 und
0Od. XI, 1266, abgedruckt FrGrH 3 F 13bc); Hesiod, Aspis 27-56; Pindar, Nem. X, 13f;
Scholion zu Eurip. Herakl. 798f; Isokrates X, 59; Ps.-Apollodor, bibl. I, 4, 6-8. 11;
Diodor. Sicul. IV, 9, 3; Hyginus, fabul. 28 (Schulbuchwissen!); Lukian, dial. deor. 10;
Servius zu Aen. VIII, 103; Mythogt. Vatican. I, 50; 11, 171. Vgl. Costa, The Amphitryo
Theme, in: Roman Drama, hrg. A. Dorey/D. R. Dudley, 1965; Stark, Die Geschichte
des Amphitryonstoffes vor Plautus, RhM CXXV, 1982, 275-303; Lefévre, Maccus
vortit barbare. Vom tragischen Amphitryon zum tragikomischen Amphitruo,
AAWLM. G 1982, Nr. 5. Zur Verwurzelung der Sage im archaisch-patriarchalen
Charakter des Zeus (denn natiirlich ist dieser, nicht der altitalische Iuppiter das
Subjekt der Verfiihrung) s. Burkert, Griechische Religion der archaischen und
klassischen Epoche, 1977, 204.

3 Latte, RRG 213-21. 256. 338 u.6; Eisenhut, Art. Hercules, KP 11, 1054-57
Uber die Anfange der rom. Herculesverehrung handelt Radke, Die Gotter Altitali-
ens, 21979, 140-42.

3 Vgl Aichele, Art. Amphitruo, Kindl. Lit. Lex. 1000f; Neues Kindl. Lit. Lex.
XIII, 423

35 Dieser Begriff im Latein. wohl zuerst hier (Oxford Latin Dictionary, 1957);
im Gr. ist itAapotpoywdic mW, nur bei Rhinthon belegt (Suda ed. Adler IV, S. 295 Nr.
171); LSJ 828,
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Burleske herausstreicht. Die Zeit der Urauffiihrung steht nicht fest; um
200 v. Chr. haben mehrere Daten einige Plausibilit4t®. Es ist der erste und
wohl einzige ausgesprochenermaf3en mythische Stoff, den Plautus bearbei-
tet hat. Wir wihlen die Fassung des Plautus, weil ihre Popularitit beweist,
dal3 sie mit volkstiimlichen Vorstellungen, oder sagen wir vorsichtiger:
Uberlieferungen, geschickt zu spielen wuBte. Das Publikum des Plautus
verstand offenbar einiges an derartigen Anspielungen und Uberschreitun-
gen herkommlicher Gattungsgrenzen.’’

Der Prolog aus dem Munde Mercurs (1-152) fiihrt die Zuschauer in eine ihnen
wohlbekannte Situation; die von Plautus bearbeitete Sage darf als weitgehend ver-
traut vorausgesetzt werden. Das ergibt sich u.a. daraus, dal der Name des Hercu-
les-Herakles, um dessen wunderbare Geburt es letztlich geht, in dem gesamten
Stiick nicht einmal genannt ist und also nicht erkldarend eingefiihrt werden muBte.
luppiter selbst auf die Biihne zu bringen, bedurfte indes noch der Rechtfertigung -
Plautus 148t Mercur auf einen Prizedenzfall verweisen (88-95). In den Prolog ein-
gebaut finden sich Variationen der

- Sendungsformel: ,lovis iussu venio... pater huc me misit ad vor oratum meus”
(191)

und des
- Ego-Eimi-Wortes, d.h. der Selbstvorstellung: ,,nomen Mercurio est mihi“ (19).

Alkmena ist bereits mit Iphikles schwanger (102f, auch dieser Name nie ge-
nannt), als sie von luppiter besucht wird. Die Verwandlung der imago (121. 124)
bzw. forma (266) wird immer nur vorausgesetzt, aber nie auf der Biihne darge-
stellt. luppiter ,ita adsimulavit se, quasi Amphitruo siet” (115). Mercur tritt als
Sosia, Amphitryons Sklave, auf.

Wichtig noch 134f.: Alkmene weil} nicht, wer ihr in der Gestalt ihres Gatten gegen-
libergetreten ist; die Verborgenheit luppiters ist also eine vollstandige.

L. Akt, 1. Szene besteht fast nur aus der Verunsicherung Sosias durch Mercur. Dar-
in fiir uns von Interesse

- 248f. luppiter und Mercur waren auf dem Schlachtfeld, von dem Sosia und
Amph. heimkehren, unsichtbar gegenwartig.

36 Buck, A Chronology of the Plays of Plautus, 1940, 25-30: 186 v. Chr.; Sonnen-
berg, Art. Maccius, PW XIV 1, 95-126, hier 100: vielleicht 201 v. Chr. Die Frage
hangt hauptsachlich an der Schlacht, die Plautus bei seiner Schilderung Z. 203-61
vor Augen gehabt haben konnte: Zama (202)? Oder die gegen Ambracia in Atolien
(189)? Oder ist die Frage aus den vorhandenen Indizien {iberhaupt nicht ent-
scheidbar (so Gaiser, Zur Eigenart dev romischen Komodie: Plautus und Terenz
gegeniiber ihren griechischen Vorbildern, ANRW 1 2, 1972, 1027-1113, hier 1090)?

37 1-P Cébe, Le niveau culturel du public plautinien, REL XXXVIIL, 1960,
101-106.
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- 284 ,deos esse tui similis [sic] putas?* (Mercur); in abgeschwéchtester Form
bietet die Verhohnung Sosias eine Strafe fiir seine unehrerbietigen Worte iiber
die Gotter (279-83). Mercur gibt sich massiv und mehrfach als Sosia aus (373
379,387 u.6.). Etwa ab Z. 423 ist Sosia ernstlich in seiner (eigenen) Identitat ver-
unsichert. Z. 441ff. entdeckt er allmahlich (in ungemein glaubwiirdiger Darstel-
lung), daB der ,falsche Sosia“ ihm aufs Haar gleicht. 4551t fiirchtet Sosia gar -
dies noch einmal eine Steigerung - seine forma verloren zu haben. Exit Z. 462.

(Wir wahlen wie bemerkt nur Szenen aus, die das verwendete Schema von Verbor-
genheit und Epiphanie zu erkennen geben).

2. Akt., 1. Szene: Amphitryon gibt drei Erkldarungen fiir das seltsame Erlebnis
seines Sklaven: Betrunkenheit, Wahnvorstellung, Traum.

Mit dem Wiedererkennen der von luppiter der Alkmene ausgehandigten patera
erreicht die Irritation Amphitryons zum ersten Mal ein quasi numinoses Stadium:
Hperii* (780).

Der 2, 3, ja selbst noch der 4. Akt enden jeweils in erheblicher Verwirrung der
menschlichen Handlungstrager.

3 Akt. 861ff: Gedankenspiel iiber die Leichtigkeit der gottlichen Verwandlun-
gen im Munde luppiters. Nicht nur Mercur, auch Iuppiter selbst spielt mit den Mog-
lichkeiten der Verwandlung, zum Ergétzen des Zuschauers.

989: Wieder eine Variante der Sendungsformel: ,ego sum lovi dicto audiens,
eius iussu nunc huc me adfero” (Mercur).

Der zentrale dritte Akt ist von je einem Gottermonolog gerahmt (luppiter zu
Beginn, Mercur am Schluf}) - die Initiative zu allem Geschehen liegt im gesamten
Drama nahezu ausschlieBlich in gottlicher Hand. Der 4. Akt. bringt die Konfronta-
tion zwischen dem echten und dem falschen Amphitryon - also noch einmal eine
Steigerung der Konfusion (leider mit einer grofen Liicke in der handschriftlichen
Uberlieferung nach Z. 1037).

Im 5. Akt schiieBlich kommt es zur Aufkldarung aller Verwicklungen - Plautus’
Stiick, das sich bisher ganz in den iiblichen Handlungsmustern der Verwechs-
lungskomadie bewegt hat®®, tritt nun wenigstens andeutungsweise in die genuin
religivse Dimension.>

Als leitendes Schlagwort kann man ,tanta mira“ auffassen (1057 im Munde der
Bromia, einer Sklavin des Amphitryon, der in diesem Akt die Aufgabe der Bericht-
erstattung und Interpretation des Geschehens zukommt; vgl. 1117 ,Mira memoras"
Amph.). Die ,mira’, die bisher in der menschlichen Welt nur Verwirrung angerichtet
haben, erreichen nun ihr geheimes Ziel: die Geburt der Zwillinge Iphicles und Her-
cules.

B vl die Gruppierung des Amphitruo bei Fuhrmann, Art. Plautus, KP 1V,
911-17 hier 913.

¥ Die Frage nach Vor- und vielleicht auch Nachplautinischem in diesem Ab-
schnitt ist auBerordentlich komplex, aber fiir unsere Themensteilung peripher.
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Wir gliedern die Epiphanie:

-1060: Gebet der schuldlos verdichtigten Alkmene® .

-1061: Donnerschlag des luppiter tonans*! (zufolge 1077f 148t er Amphitryon vor
seinem Hause bewuf3tlos zusammenbrechen).

- 1064-67. Himmelsstimme: ,,quis maxima voce exclamat® vgl. 1120 ,voce clara ex-
clamat®

Thren Inhalt kénnen wir gliedern in:

- namentlichen Anruf: ,,Alcumena”

- ermutigenden Zuspruch: ,adest auxilium, ne time... exsurgite... qui terrore meo
occidistis prae metu®

- VerheiBung; ,et tibi et tuis propitius caeli cultor advenit".

Es folgt der Bericht iiber die Geburt der Zwillinge. Zwillingsgeburten galten als
besondere Gnade der G()'tter“; daher schlidgt bei ihrer Realisierung (1089 ,Di me
servant“) Amphitryons Stimmung schlagartig um.

Bemerkenswerterweise werden die Einzelheiten der Epiphanie fast gleichlau-
tend 1091ff noch einmal erzahlt. Diese Doppelung beweist das Interesse an der
Sache; die verbale Epiphanie luppiters ist die Klimax des Dramas. Ein kleiner Un-
terschied zur ersten Erzdhlung der Bromia verdient Beachtung; ,aedes totae con-
fulgebant tuae, quasi essent aureae” (1095). Der Donner ist von einer Lichterschei-
nung - als Uberhshung des Blitzes - begleitet. Diese Differenz ruft dem Theologen
selbstverstandlich die dreifache Berichterstattung liber die Vision des Paulus Acta
9 22. 26 mit dhnlichen Unterschieden in Erinnerung, In beiden Fillen wird sich die
Unausgeglichenheit aus der Ubermachtigkeit des vorgegebenen Topik von Epi-
phanieschilderungen erklaren, an die das Material in nicht ganz einheitlicher Wei-
se akkomodiert wird.

4" In der Version des Euripides scheint Alkmene gar von ihrem Mann als Ehe-
brecherin auf den Scheiterhaufen geschleppt worden zu sein, um erst im letzten
Moment Rettung zu erfahren. Vgl. zur Rekonstruktion Stark, op. cit. 294f.

4 Vgl. Thulin, Art. luppiter, PW X 1, 1130f. zum L. tonans und knapper Eisenhut,
Art. luppiter, KP 111, 1-6, hier 2f. Die Beziehung des gr. Zevg Bpovi®v bzw. Bpov-
todog zum Donner spielen in der Religion eine viel geringere Rolle als in Rom; vgl.
Schwabl, Art. Zeus I. Epiklesen, PW X A, 292f Der Donnerschlag als Auftakt der
Epiphanie ist also wohl bei Plautus ein echt rémischer Zug,

42 Bei vielen Vélkern gilt bei Zwillingsgeburten zumindest einer der beiden als
von einem iibernatiirlichen Wesen erzeugt; Stigimayer, Art. Zwillinge, RGG? VI,
1951f. mit Literatur sowie von Negelein, Abergliubische Bedeutung der Zwillings-
geburt, ARW V, 1902, 271-73. Plinius bezeugt n.h. VIL, 49 als volkstiimliche Vorstel-
lung, daB auch eine Schwangere noch einmal empfangen konne.
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1130:  Erneuter Donnerschlag, 1131ff: Visuelle Epiphanie des Iuppiters (ob auch
fiir die Zuschauer visualisiert, bleibe dahingestellt). Wort an Amphitryon
(bisher sprach der epiphane Gott nur zu Alkmene) mit dhnlichen Elemen-
ten wie 1064ff. an Alkmene:

- Zuspruch: ,Bono animo es, adsum auxilio... tibi et tuis...“

- namentliche Anrede: ,,Amphitruo*

- Selbstvorstellungsformel: ,,quom sum luppiter*

- VerheiBung: ,eorum alter (sc. der Zwillinge), nostro qui est susceptus se-
mine, suis factis te immortali adficiet gloria®

- Anweisung fiir das weitere Verhalten: ,,tu cum Alcumena uxore in gratiam
redi.

Das von Amphitryon geplante Opfer zum Zweck der mantischen Divination wird
vergleichgiiltigt: ,hariolas, haruspices mitte omnes.."

- Deutendes Schlu3wort: ,mea vi subactast facere.
- Ankiindigung des Aphanismos: ,,ego in caelum migro:

1144-46: SchluB des Dramas: ,,Faciam ita ut iubes..."; Aufforderung an das Publikum
zum Applaus.

Es ist schon oft gesehen worden, daf} diese in Griechenland und Rom so
ungemein beliebte Sage starke Ahnlichkeit mit #gyptischen Hoferzihlun-
gen iiber die Herkunft des Pharao hat. Dort gilt ja seit alters der Konig als
von einem gottlichen Vater (in der Verkleidung seines leiblichen Vaters) ge-
zeugt. Wir konnen dafiir Belege bis in ptolemdische Zeit nachweisen, zu-
letzt wohl zum bloBen Ornat der Hoftheologie herabgesunken.®?

4 Vgl fiir das agyptische Material Brunner, Art. Geburtslegende, LA 11, 475
mit Lit. Ausfiihrlicher ders., Die Geburt des Gottkonigs, 1964; Herrmann, Die pro-
phetischen Heilserwartungen, 131ff; Merkelbach, Die Quellen des griechischen
Alexanderromans, 21977, 79-81, vgl. noch 225; Barta, Untersuchungen zur Gottlich-
keit des regierenden Konigs, 1975, 19-44. Das bekannteste Beispiel ist ein Relief
von Deir el Babri, das Amon als gottlichen Vater Hatschepsuts thematisiert (Uber-
setzung bei Breasted, Ancient Records of Egypt II, Nr. 196). Merkelbach, op. cit. 80
spricht fiir die Amphitryonsage vorsichtig von ,urspriinglich denselben Vorstel-
lungen“ wie in Agypten. Massiver Burkert, Demaratos, Astrabakos und Hevakles.
Konigsmythos und Politik zur Zeit dev Persevkriege (Herodot 6, 67-69), Museumn
Helveticum XXII, 1965, 167-69 und Capart, I.’”Amph. de Plaute d’aprés un theme
égyptien, L’Antiquité Classique [X, 1940, 65f Usener, KS IV, 263-70. 488 verkannte
diese konkreten Hintergriinde, als er Amphitryon fiir eine alte Hypostase des Zeus
erkldrte. Nebenbei bemerkt bedeutet das dg. Wort ntr ,Gott“ etymologisch viel-
leicht etwa ,der Verwandelte, unkenntlich Gemachte" (vom Konig?); so Westen-
dorf, Kopt. Handworterbuch, 127 Anm. 7; anders Vycichl, Dict. étymol. de la langue
copte, 145f. Vgl. noch Gitton/Leclant, Art. Gottesgemahlin, LA 11, 792-812.
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Da wir an dieser Stelle nicht die Verwicklungen des Motivfeldes ,iber-
natiirliche Geburt“ verfolgen kinnen*, beschrinken wir uns auf einige ge-
schichtliche oder halbgeschichtliche, also nicht ausschlie3lich im Mythos
angesiedelte Auslaufer des Topos ,ein Gott tritt zu amurdsen Zwecken in
der Gestalt eines menschlichen Ehemannes auf. Wir greifen damit unserer
Motivsammlung im folgenden Teil vor, werden aber zu einem besseren Ver-
standnis des halb spottisch-komischen, halb ernsthaft-religiosen Tones des
Amphitryon-Dramas gelangen.

FEine Reihe von anekdotenhaft tiberlieferten Episoden in der griechi-
schen und romischen Literatur beweist, dal der Glaube an eine sogeartete
Erscheinung der Gottheit in breiten Teilen der Bevilkerung noch nicht ins
Absurde abgeglitten war. Dabei sichten wir nur solche Erzahlungen, in de-
nen an eine massive, leibliche Gegenwart des Numens gedacht ist bzw. die-
se betriigerisch vorgetduscht wird.

- Voran steht die bekannte Anubisepisode bei Joseph., ant. XVIII, 65-80: Um eine
verheiratete Dame der besten romischen Gesellschaft, Paulina, fiir sich zu ge-
winnen, greift der Ritter Decius Mundus auf Anraten einer Dienerin zu der List,
die Priester des ag. Gottes Anubis fiir ein Bestechungsgeld von 50 000 Drach-
men zum Werkzeug seines Verfiihrungsversuches zu machen. Der Gott habe
Paulina zum intimen Umgange erwihlt, richten ihr die Priester aus; das Zusam-
menkommen mit dem verkleideten Mundus findet im Tempel der Isis statt. Da
Mundus es nicht unterlassen kann, sich spater seines Betruges vor Paulina zu
rithmen, kommt es zum Eklat. Paulinas Ehemann Saturninus, der den Umgang
mit dem Gott gebilligt hatte, bringt die Sache Tiberius zu Ohren; Mundus wird
verbannt, die dgyptischen Priester gekreuzigt, der Tempel dem Erdboden
gleichgemacht. Das Ereignis ist zufolge Tacitus, ann. II, 85, 4 auf 19 n. Chr. zu
datieren (Josephus plaziert also falsch oder wahrscheinlich einfach ungenau;
vgl. noch Sueton, Tiber. 36 und Seneca, ep. 108, 22). Vgl. zum ganzen Latte, RRG
228f. 283; Reitzenstein, HMR? 99-101; Cichorius, Rémische Studien, 1922, 440,
Cumont, Die orientalischen Religionen im rémischen Heidentum, 31931 (Nach-
druck 1981), 76f. 239 Anm. 29; Becher, Der Isiskult in Rom - ein Kult der Halb-
welt?, ZAS 96, 1970, 81-90; Merkelbach, Isis regina - Zeus Sarapis, 1995,
131-133. 167; zum Platz des Tempels s. Griffiths, Apuleius of Madauros. The
Isis-Book, 1975, 327f An der Geschichtlichkeit ist nicht zu zweifeln; im Hinter-

44 Vgl Norden, Die Geburt des Kindes, 1924, passim; Bieler, Theios Aner,
24-28; Taeger, Charisma, Band I+l Reg. sv Gottessohnidee etc. Viel Material auch
in den religionsgeschichtlich aufgeschlossenen Kommentaren zu Mt. If. und Lk. 1f.
(etwa Luz und Gnilka zu Mt., Schiirmann, Fitzmyer und Bovon zu Lk, nach wie vor
Klostermann zu beiden etc.; auch Brown, The Birth of the Messiah, 1977, 21993).
Siehe auch oben Anm. 43.
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grund mag der verbreitete Glaube stehen, dgyptische Priester konnten Gotter-
erscheinungen herbeizwingen (Thessalos von Tralles; die Mandulis-Vision bei
Preisigke, Sammelbuch griechischer Urkunden Nr. 4127). luvenal nennt Isis gar
eine Kupplerin (VI 489), was aber wohl Behauptungen wie die von Pap. Oxyrh.
1380 Z. 147 karikieren soll: Isis sei es, die Mann und Frau zusammenfiige.

In der ganzen Alten Welt bekannt gewesen sein diirfte eine legendarische Fas-
sung dieses Betrugsmotives, die Nektanebos-Sage. Der letzte legitime agypti-
sche Pharao sei durch mancherlei Verwicklungen und magische Kunststiicke
der eigentliche Vater Alexanders d. Gr, den er mit der Olympias unter
Vortauschung einer gottlichen Heimsuchung gezeugt habe. Ausfiihrlichste
Fassung im Alexanderroman des Ps.-Kallisthenes, Leben und Taten Alexanders
von Makedonien, hrg. van Thiel, 1974, 2-20 (Kap. 1-13); vgl. auch Plut., Alex. 2, 6.
Zur Diskussion, die vor allem die national-dgyptischen Interessen hinter der
Sage herausgearbeitet hat, vgl. grundlegend Weinreich, Der Trug des Nektane-
bos, 1911; weiterhin Pieper, Art. Nektanebos, PW XVI 2, 2234-40, hier 38f;
Merkelbach, Die Quellen des gr. Alexanderromans, 21977 77-83; Griffiths,
Apocalyptic in the Hellenistic Era, in: AMWNE 273-93 hier 273-79 (trotz des in
andere Richtung weisenden Titels eine umfassende Diskussion aus dgypto-
logischer Sicht).

Eine novellistische Variante (Skamandros und Kalirrhoe) erzihlt Aischines, ep.
10 (S. 38f. Hercher). Haufiger ist das Motiv in Erzihlungen von betriigerischen
Priestern, z.B. von einem Tynemos, der reiche Alexandrinerinnen in der Maske
des Saturn verfiihrt habe (Rufinus, h. e. II, 25 = GCS Eusebius 1II 2, 1908, S. 1031f.
und z. S. Merkelbach, Isis regina - Zeus Sarapis, 167).

Vergegenwirtigen wir noch einige dltere Beispiele aus dem Umfeld. Der Heros
Astrabakos (seit alters Beschiitzer von Lakonien, Pausan. III, 16, 6) sei in der
Gestalt des Ariston, Konigs von Sparta, zu dessen Gemahlin geschlichen und
habe so den Demaratos erzeugt, erzdhlt Herodot VI, 69 (vgl. dazu Rohde,
Psyche I 196f. und Burkert, op. cit. (Anm. 43)). Das ist die Amphitryon-Sage im
Milieu des spartanischen Adels.

Ahnlich Pausan. V1, 11, 2: Theagenes sei von Herakles selbst als gdoua des
Timosthenes gezeugt; vielleicht Erfindung eines Lokalantiquars.

In die Zeit um 400 vChr. gehort eine pontische Frau, die behauptete, von Apoll
selbst einen Sohn empfangen zu haben, den sie Silenos nannte. Lysandros,
spartanischer General, der erste Grieche, der {ibermenschliche Ehrungen
empfing (Habicht, Gottmenschentum und griechische Stddte, 1956, 3-7; Taeger,
Charisma I, 1957, 161-63), versuchte, sie fiir seine Ziele politisch auszuschlach-
ten (Plut, Lysandr. 26, 1; zum Historischen vgl. Nilsson, GGR 1, 785f). Doch
bleibt offen, wie ihr der Gott erschienen sein soll.

Der Mythos konnte sogar erzahlen, wie ein Gott die Gestalt eines anderen an-
genommen habe, um sich einer Sterblichen zu nahen, z.B. Poseidon als Enipeus
(ein FluBgott) bei Tyro, der Gattin der Kretheus (zuerst Homer, Od. X1, 235ff;
zu den weiteren Verastelungen der Sage s. von Geisau, Art. Tyro, KP 'V, 1026f).
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- Eur, lon 1530ff. eroffnet Kreusa dem Ion, nicht Xuthos, ihr Gatte, sondern Apoll
selbst sei sein Vater. Die Zweifel lons werden durch eine Epiphanie der Athene
beschwichtigt.

- Ganz analog zur Amphitryonsage habe Zeus den Achinoos in Gestalt des Pho-
nix, des Gemahls der Kassiepeia (oder Ossia) gezeugt (ps.-clementin, homil V,
13, 6 / rec. X, 22; Achinoos vielleicht nach Ps.-Apollodor, bibl. III, 1, 2, 3 in Atym-
nios zu dndern - so Cortelier; vgl. Ed. Rehm, 21969, 98 App. z. St.).

- Ovid, met. III, 281f steigert das Betrugsmotiv: ,multi nomine deorum thalamos
iniere pudicos” (ein frivoler Gedanke, den der Dichter geliebt hat; vgl. zu Sache
und Ausdruck met. IV, 218; amat. [, 8, 19; fasti II, 794). - In spater Umkehrung re-
det Aphrodite der Harmonia ein, ihr (ganz und gar menschlicher) Freier sei kein
anderer als der Gott Hermes (Nonnos, Dion. IV, 90f;; vgl. ahnlich 102-5).

- Erwihnen wir noch, da8 die Mantik immer (wenn auch in hellenistischer Zeit
nur als Folklore, nicht mehr als institutionell getragene Theologie) die Wahrsa-
gerin als Geliebte des Gottes kannte (Material z.B. bei Norden, Aen. VI, 145f;
Latte, The Coming of the Pythia, HThR XXXIII, 1940, 9-18; kritisch Nilsson, GGR
I, 173 Anm. 4; vorsichtig zustimmend Dodds, The Greeks and the Irrational, 70).

~ Jidischerseits kann das Vorstellungsfeld nur umspielt werden. Die (spate) Le-
gende von den ,Zehn Martyrern“ erzahlt, wie der Erzengel Gabriel der Mutter
des Rabbi Jischmael in der Gestalt seines Vaters erschienen sei: Midrasch Ele
Ezkera 15, 1-19; in der Rezension VII (11, 1-13) des Midrasch von den ,,10 Marty-
rern” ist es Metatron, der der Mutter des Gelehrten als schoner Mann er-
scheint. Alle diese Texte bei Reeg, Die Geschichte von den Zehn Mdrtyrern,
1985 (zur Geschichte der Rezensionen zur Stelle s. S. 40); vgl. auch Bill. II, 98f.
und unten unter B. 13,

Selbstverstandlich befinden wir uns im Bereich dessen, was der helleni-
stisch Gebildete als Superstition durchschaute. Plutarch - religios fiir alles
Alte aufgeschlossen - findet nichtsdestoweniger den iibernatiirlichen Ko-
itus mit der Gottin ,schwer zu glauben* (Numa 4, 3). Cicero hitte fiir diese
Vorstellungen nur Spott iibrig gehabt. Zum Zweck politischer Propaganda
konnte die 4gyptische Fassung des Motivs repristiniert werden, etwa bei
der Geburt Caesarions*: die Priester von Hermonthis legitimierten ihn als
vom Sonnengott in der LeiblichKeit Caesars gezeugt. Damit ist der Mythos
zum Vehikel des Herrscherkultes geworden (was er in Agypten immer
war); in Rom und Griechenland konnten solche Legenden nicht mehr ernst-
genommen werden, Die Vergottung der Kaiser hat sich spater anderer In-
terpretamente bedient. Der Rationalismus konnte angebliche iibernatiirli-

45 Vgl. Otto, Priester und Tempel I, 270; Stzhelin, Art. Kleopatra 20), PW XI 1,
754; Morenz, Agypt. Religion, 1960, 38,
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che Geburten gar als Vergewaltigung durch einen Unbekannten deuten (et-
wa Diodor. Sicul. IV, 9, 3). Hierher gehort die Pandera-Sage, mit der sich das
Judentum gegen die christlichen Legenden von der Geburt Jesu wehrte: ein
romischer Soldat habe mit Maria Ehebruch getrieben*. Ahnlich rationali-
stisch sieht Lukian, Alex. Abonut. 7f. die Fabeleien iiber die Geburt Alexan-
ders. Ein anderer Weg war die mystische Umdeutung der erotischen Bezie-
hung zur Gottheit; exemplarisch Ps.-Apul., Asclep. 21 (auch jiidisch: Philon,
de cherub. 42, ganz abgeschwacht Sap. Sal. 8, 2. 9). Die Ausbildung einer
Sexualmystik nach Art der Tantrik wire in der Antike nur eine Frage der
Zeit gewesen.*” Hierher gehort auch die Demokratisierung des Hieros Ga-
mos, wie sie fiir die 186 v. Chr. verbotenen Bacchanalien wahrscheinlich ist
(Liv. XXXIX, 13, 10f). Vgl. auch, wie lamblich mit der angeblichen iiberna-
tiirlichen Geburt des Pythagoras umgeht: v. Pyth. 8. Uber Amphitruo und
Sosia lie sich lachen, aber solches Lachen verdringte nicht die Ehrfurcht
vor dem grof3en Soter Hercules.

Halten wir fest, daB die verborgene Epiphanie einer Gottheit zum
Zweck weniger der blof3 erotischen Verbindung mit einer sterblichen Frau,
sondern vor allem zur Zeugung eines Sohnes von zukunftsweisender Be-
deutung zum festen Vorstellungsschatz der paganen Antike gehort. Ver-
lacht und umgedeutet, aber auch zum Vehikel der Politik gemacht, konnen
die zugrundeliegenden Fantasien aus dem Besitz des kleinen Mann (dessen
Stimme wir so selten horen konnen) nie ganz verdriangt worden sein.*®

4 Diskussion der Texte bei Maier, Jesus von Nazareth in der talmudischen
Uberlieferung, 1978, 256f u.6., der gezeigt hat, daB die Pandera-Sage wohl erst
nachtalmudisch einwandfrei auf Jesus bezogen wurde. Jesu ehebrecherische Her-
kunft bezeugt als jiidische Behauptung aber schon Kelsos bei Origen,, ¢. Cels. I,
28

47 Vgl Reitzenstein, op. cit. 34-37 245-52.

8 Im antiken Judentum ist mir nur eine eventuelle Anspielung auf die Gestalt
des Amphitryon erinnerlich: Ps.-Sophokles Frg. 1026 Nauck aus Clem. Al, strom. V,
14, 111, 4-6 und Euseb, p. e. XIIL 13, 38, welches Zitat oft auf einen jidischen Fil-
scher zuriickgefiihrt wird (etwa Denis, PsVtGr III 173; Schiirer III, 603; anderer-
seits halt Attridge, OTP II, 826f die Verse fiir echt, Walter [JSHRZ IV 3, 254] fiir je-
denfalls nicht jiidisch). Christlich z. B. ps.-clem. homil. V, 13; rec. X, 22; Clem. Alex.,
protr. I, 28.
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4. Drei Mianner bei Abraham
(Gen. 18, 1-16a und Nacherzéhlungen)*

Aus dem umfangreichen Komplex, den die Genesisredaktion letztlich aus
dem jahwistischen Geschichtswerk iibernimmt™, beschftigt uns nur, wie
mit dem Motivfeld der erst verborgenen, dann doch offenbaren Erschei-
nung umgegangen wird. Wir richten unser Augenmerk dabei in erster Linie
auf die V. 1-16a, die natiirlich seit #ltester Zeit in den Faden von Kap. 18f.
eingebaut waren und daher als Einleitung zu den Ereignissen um die Zer-
storung Sodoms und Gomorrhas gesehen wurden.®!

Beginnen wir auch hier mit einer Gliederung der Endfassung unter dem Ge-
sichtspunkt Verborgenheit-Offenbarung der Gottheit.>?

18,1a: Uberschrift - Ibc Angabe von Zeit und Ort.

18, 2a: Exposition mit den Konnotationen der Plétzlichkeit und des Geheimnisses
(der Erzdhler identifiziert die drei Méanner nicht von vornherein).

4 Wir wihlen diese Perikope als ersten jlidischen Zeugen, einmal wegen ihres
reichen Nachlebens, aus dem die folgenden Abschnitte nur wenige exemplarische
Stimmen benennen konnen, zum anderen weil sie gerade in der altphilologischen
Forschung immer wieder als das Beispiel fiir die biblische Verwendung des Motiv-
feldes erscheint (z.B. Malten und Bomer; s. bei . 1. 3;; Speyer, Spuren der Genesis in
Ovids Metamorphosen?, in: ders., Friihes Christentum im antiken Strahlungsfeld,
1989, 431-39, hier 437f will mit bemerkenswerten Argumenten sogar direkte
Kenntnis der Genesis bei Ovid nachweisen). Aus der Literatur erwshne ich aufier
den neueren Kommentaren von v. Rad, Zimmerli, Westermann und Wenham na-
mentlich noch den alteren von Gunkel, der fiir folkloristische Affinitdten ja beson-
dere Liebe entwickelt hat.

0 Der auf J erst folgenden Traditionsstufe gehort nach Westermann, Gen. 11,
333. 335 der ,theologisierende” Einleitungshalbvers 1a an, den z. B. Eifeldt, Hexa-
teuch-Synopse, 27*(vgl. 11) seiner Unterquelle L zugewiesen hatte (J zugehérig
zufolge Zimmerli, 1. Mose 12-25: Abraham, 1976, 76f). Wenham, Genesis 16-50, 45
vergleicht 17 1 als redaktionelle Bemerkung, In der Tat bleibt der Geheimnis-
charakter der urspriinglichen Erzahlung besser erhalten, wenn V. 1a sekundar ist.
Doch im Rahmen der Thora hat man Kap. 18f nie ohne 1a gelesen. Westermann
spricht sodann vom Zusammenwachsen zweier urspriinglicher Erzdhlvarianten A:
Kinderlosigkeit - Ankiindigung der rettenden Geburt und B: Besuch des Gottesbo-
ten -~ Aufnahme und Bewirtung - Verheilung des Kindes als Gastgeschenk (332).
Der Verschmelzung beider Varianten verdanke sich der Numeruswechsel (337
339), den wir daher hier nicht weiter problematisieren wollen (vgl. schon Gunkel,
Genesis, 31910 = 21977, 194f)

st Vgl Westermann, op. cit. 331. 334; von Rad, Gen. 173,

52 7ur Gliederung des Makrokontextes Gen. 18f. s. Wenham, Genesis 16-50,
1994, 40-55, der die Verschrankungen zwischen Gen. 18 und 19 herausarbeitet.
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18, 2b-5a: BegriiBung durch Abraham - Einladung

18,5b:  Einwilligung der drei Ménner (im Hebr nur 4 Worte; ob diese extreme
Knappheit die Frage nach der geheimen Identit#t der Besucher nicht stei-
gern sollte ?)

18, 6-8: Bewirtungsszene
18, 9-15: Sohnverheifung

V. 10: Erste Durchbrechung der Verborgenheit: die Kinderlosigkeit von
Abraham und Sara wird als den Besuchern iibernatiirlich bekannt voraus-
gesetzt>, dem Leser bzw. Horer muB sie in einer Parenthese™ (V. 11)
nachgetragen werden,

Im Sarakomplex bewegt uns hier nur der Vorgang der Selbstenthiillung
des Numens, den wir daher als Gliederungsprinzp verwenden®. Dabei be-
darf namentlich die Frage der Kldrung, ob die Offenbarung in V. 13% oder
in V 14 zu suchen ist. Gegen erstere Moglichkeit hat Westermann mit
Recht geltend gemacht, da3 dann eine irgendgeartete Reaktion von Abra-
ham und Sara zu erwarten wﬁr657; kontrastiere etwa Jdc. 13, 20. DaB hier
abgesehen von der Uberschrift V. 1a zuerst /171> mit Namen genannt ist,
bleibt allerdings auffillig. Doch weil der Horer auch der noch nicht in Jin-
tegrierten Erzdhlung natiirlich ohnehin, von wem die Rede ist; so kann die
Identitét der Fremden nun auch explizit preisgeben werden>® In V 12 be-

33 Das hat vor allem von Rad, op. cit. 175 deutlich gesehen.

54 Vel. Westermann, op. cit. 340.

55 Nach Westermann, op. cit. 332 wiare die Sohnesverheiung urspriinglich al-
lein an Sara gerichtet gewesen, wodurch sich ihr Ubergewicht in den Versen
9-16a erklire. Aber gehort dieses Ubergewicht nicht gerade zum Reiz der Erzih-
lung, wie dhnlich von Adam und Eva Gen. 3, 1-7, so daB wir den Perspektivenwech-
sel (Abraham - Sara) nicht literarkritisch auswerten diirfen? Anders auch von
Rad, op. cit. 176. Zur Gliederung des Gespraches mit Sara s. Westermann, op. cit.
338f.

% S0 z.B.von Rad, op. cit. 175

57 Westermann, op. cit. 341. Anders Gunkel, op. cit. 199, der die Identitat der
Fremden fiir die gesamte, bis V. 16ax reichende Erzahlung als nicht geliiftet und
die Enthiillung fiir die Urfassung in der verlorenen Fortsetzung sah.

% Westermanns eigene Erkldrung, daf Jahwe eingefiihrt werde, weil die Bot-
schaft ganz fiir den Sender stehe, und dieser daher hier anstelle des Boten zu nen-
nen sei (op. cit. 341), ist kiinstlich und hzngt an den m.E. verfehlten Ausfiihrungen
in seinem Exkurs iiber den Boten Gottes (289-91), die hier leider keiner ausfiihrli-
cheren Kritik unterzogen werden konnen. Doch hat m.E. Westermanns Entontolo-
gisierung der Botenvorstellung, die mit dem Konstrukt eines ,vormythischen® Zeit-
alters in Israels Religionsgeschichte arbeiten muf, alle Plausibilitat gegen sich. Es
ist bezeichnend, dal Westermann den Motivkomplex der verborgenen Epiphanie,
den er zu Gen. 18 durchaus heranzieht, in besagtem Exkurs vollig aulen vor lassen
mub - seine Beriicksichtigung hatte der Alternative von funktionaler Erscheinung
(eines unerklarten ,Fremden®) und spéterer Mythisierung den Boden entzogen, so
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weist das Lachen der Sara, daB} sie die Besucher noch fiir gewohnliche
Sterbliche halt>. In V/ 15 ist ihr Leugnen als Versuch zu sehen, dieses La-
chen zuriickzunehmen - jetzt hat sie verstanden®. Wir miissen also die
Selbstenthiillung in V. 14 sehen. Jetzt zuerst taucht ja 771" im Munde des
Fremden auf, verbunden mit dem Schliisselwort X257 der Erzahler hat
nun seine Figuren ganz in den Raum des gottlichen X% gefiihrt (vgl. Jdc.
13,18).

Also: Gen. 18, 9-10a: Frage - VerheiBung als erster Schritt aus der Verbor-
genheit

18, 10b-12: Vorlaufige Reaktion: Unglauben
18, 13f: Gestaffelte Selbstenthiillung - erneute Verheiung
18,15 Leugnung der Manifestation des Unglaubens, d.h. des Lachens.

18, 16a: Aphanismos, nur angedeutet und durch 16b sofort relativiert, der die
Uberleitung zum Folgenden schafft.

Die Perikope V. 1-16a enthilt in den Versen 10. 14 einen literarischen
Ausblick, der in Gen 21, 7, bei der Geburt des Isaak, nicht mehr aufgenom-
men wird, also einen Hinweis auf ein dltere Stadium der Genese der Periko-
pe bildet. Meines Erachtens erzihlte die 4lteste Form der Geschichte von
der VerheiBung eines Sohnes durch drei®! Fremde und tritt schon gegen En-

unbestritten es auch Erscheinungen von unidentifizierten ,Fremden® als Offenba-
rungstragern gibt.

> S richtig Westermann, op. cit. 340.

60 Op. cit. 342 gegen von Rad, op. cit. 176.

1 In die Drei-Zahl auf der dlteren Ebene darf nicht allzuviel hineingedeutet
werden. Vielleicht ergibt sie sich erst als Retrojektion der zwei Ménner, die Lot
aus der Zerstorung von Sodom und Gomorrha retten, zusammen mit Jahwe selbst,
der im Gespriach mit Abraham gezeigt werden soll. Es ist wahr, da3 auch drei Got-
ter den Hyrieus besuchen, in der engsten aullerisraelitischen Parallelele zu Gen.
18 (Ovid, fasti V, 494-544), die Theoxenie und SohnesverheiBung als Gastgeschenk
der Gotter verbindet. Es ist aber nicht gesagt, da3 die Dreizahl (Zeus, Poseidon,
Hermes) hier etwas Besonderes besagt. Vielleicht erkldrt sich die Zufligung des
Poseidon zu dem Gespann Zeus-Hermes aus der Uberlieferung, die in ihm den Va-
ter des Orion (des verheilenen Sohnes) sieht (zuerst Hesiod Fr. 148 Merkelbach-
West aus einem Scholion in German., Aratea S. 93, 13 Breysig; dann Eratosthenes,
kataster. 32); diese Tradition ist aber durch Ovids Fassung, die sich sachlich schon
Pindar Fr. 72f. Snell findet, verdrangt worden. Vgl. auch Euphorion v. Chalkis Fr. 103
Powell. Diskussion der Frage z.B. bei Bomer, P. Ovidius Naso. Die Fasten II, 1958,
321 und Wehrli, Art. Hyrieus, PW Suppl. VI, 118f Allenfalls konnte die Dreizahl in
der Hyrieussage funktionale Bedeutung haben, insofern sie z. B. eine Analogie in
der Gotterdreizahl der eddischen Anthropogonie findet (Voluspa 17 ed. Neckel fin-
den die drei wandernden Asen Othinn, Heenir und Léthurr am Strand wandernd die
Baume , Asc oc Emblo, aus denen sie mit ihren drei Gaben den Menschen schaf-
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de des Gespriches in den Bereich des Wunderbar-Geheimnisvollen, um
indes doch erst mit der Geburt und der Wiederkunft der Gottesboten im
folgenden Jahr ihren narrativ befriedigenden Abschluf3 zu finden. Mogli-
cherweise endete die urspriingliche Erzahlung mit der Namengebung durch
die nun offenbaren Boten; Namengebungen sind bei Geschichten einer
wunderbaren KindesverheiBung oft Offenbarungsinhalt®.

Der Jahwist hat die Sage in einen Komplex von Abrahamiiberlieferun-
gen eingebaut und sie dabei zur Einleitung der Zerstorung von Sodom und
Gomorrha sowie der theologisch gewichtigen Szene 18, 16-33 verwendet.
Das Bild des Erzvaters, das auf diese Weise erzeugt wird, gemahnt in eini-
gem an den griechischen Minos (s.u.): Im engen, fast intimen, aber nie re-
spektlosen Gesprach mit der Gottheit werden dem Freund Gottes deren
verborgene Plane enthiillt (18, 17-19). Spezifisch judisch ist die furbittende
Funktion; eine derart weitreichende Sage liber menschliche Intercession
kennt die griechische Uberlieferung nicht. Die Linie fiihrt von hier nicht
nur zur Theologie des Verdienstes der Erzviter, die sich im Targum z.St. an-
kiindigt (s.u.) und die im Rabbinat massiv ausgebaut wird®®, sondern auch
zu Aussagen wie Amos 3, 7, wo der Prophet® Triger einer grundsitzlichen
Transparenz des gottlichen Handelns fiir das Volk Israel ist.

Unser Interesse erregt nun natiirlich besonders, wie eine solche alter-
tiimliche Episode in hellenistischer und rémischer Epoche problematisiert
und gedeutet worden ist. Wir skizzieren knapp einige Ubersetzungen und
Nacherzahlungen, nur auf die Gestaltungen unseres Motivfeldes achtend.
Zu einigen Details blicken wir iiber den Horizont der Perikope auf das
Ganze des Sodom-Zyklus.

LXX ist weitgehend nahe am Text. Wir bemerken die euphemistische
Auslassung in V. 12, sowie die Akzentverschiebung in V14: un aduvartei
napd t6 Bed Ofua; fiir 1271 mmn x5 0%

fen - sehr viel vornehmer als Ovid, fasti V, 531-34). All dies wirft wenig Licht auf
Gen. 18,

62 ZB.Mt. 1, 21. 25; Lk. 1, 13 31; vgl. auch Jes. 7. 14 und 9, 5 (wo das prophet. Wort
die Thronnamen des neuen Herrschers ansagt, vgl. Alt, KS 11, 218-22 und Kaiser,
Jes. Kap. 1-12, 1981, 202-208, bes. 203), wohl auch Micha S, 4a; entfernt vergleich-
bar Jes. 8, 1-4. S. auch Jubil. 16, 3, wo also das Derivat einen altertiimlichen Zug
wiederherstellt. Zur verlorenen Fortsetzung der Erzdhlung s. schon Gunkel, op. cit.
199

63 Vgl z. B. Urbach, The Sages, 258. 496-508.

64 Nicht fiir J, wohl aber fiir E ist Abraham Prophet (Gen. 20. 7), auch hier iibri-
gens in seiner Funktion als Intercessor. Vgl. zur Sache Westermann, op. cit. 396.

5 Merken wir noch an, dall das spatere Rabbinat in Gen. 18, 22 LXX einen
Konflikt mit seiner Gesetzesauffassung sah und die Stelle daher mehrfach in Li-
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Targum Ongelos® liest schon in V, 1a 1 7175 “5anw fiir mims 158 R0
der Anthropomorphismus, besser gesagt die Direktheit der Epiphanie, ist
abgemildert. Von der Abneigung dieses Targums gegen die Nennung von
Engeln®” ist in unserem Text allerdings nichts zu spiiren. V. 12f. wird der
Charakter des Wunderbaren in der spiten Empfangnis eher noch unterstri-
chen: Rvwipa diirfte gewichtiger sein als oy, M %1 5 “nn vermeidet
nicht nur das derbe m1» ~5~1n", sondern unterstreicht auch die Verjiin-
gung, die mit dem Wunder Hand in Hand geht. Besonders interessant die
Verschiebungen in V. 14: Fiir 1271 ... x5o1 liest Ongelos Xmans ... Roon
also der noetische Aspekt fiir den soteriologischen, die Offenbarung des
Zukiinftigen fiir das mirakulose Eingreifen, die Enthiillung der xnio> fiir
den x50, Die Fassung der LXX mag man dagegen eine Ontologisierung
des Wunders nennen (nichts ist fiir Gott unmoglich...).

Ps.-Jonathan Gen. 18, 5 1468t Abraham gar mit seinen Gisten das Tisch-
gebet sprechen®”; diese Giste sind Engel in Menschengestalt (V2: 17ox5n
1"12M nNTa), denen je eine spezifische Aufgabe zukommt (vgl. Ps.-Jon.
Gen. 11, 7f. und Dtn. 32, 8f). Ps.-Jonathan Gen. 18, 8 essen die Engel nur
scheinbar, obwohl dieser Targum auf der anderen Seite zu Gen. 4, 1; 5, 3;
Dtn. 9 9 die Korperlichkeit der Engel zu unterstreichen scheint.” Die Inter-
pretation des iiberschriftartigen Verses 18, 1 verdient auch bei Ps.-Jon. Be-
achtung: »1 Rp~ 115w *5anRY. Dem »p~ entspricht der hebr. 112357, zu-

sten textkritisch problematischer Passagen auffiihrt. Vgl Soferim I, 8; Tanchuma
Schemot 22; Mechilta de R. Ischmael Pischa XIV, 70; Ab. de R. Nathan B, 37etc. Zur
Diskussion s. schon Geiger, Urschrift und Ubersetzungen der Bibel, 439-50; knapp
auch bei Harl/Dorival/Munnich, La Bible grecque des Septante, 1988, 121, Zur v. 1,
die die legendenumwobene Severusrolle z. St. las, s. Siegel, The Severus Scroll and
1 lea, 1975, 19f. Zum Ganzen: E. ] Revell, Art. Scribal Emendations, AncBDict V,
1011£

66 Zu kleineren und sachlich nicht hierher gehorigen Abweichungen s. jetzt
den Kommentar bei Grossfeld, The Targum Ongelos to Genesis, AB VI, 1988, 75ff,
den ich neben der Textausgabe von Sperber benutze. Zur allgemeinen Einschit-
zung der Targume, ihrer Geschichte und Abhéngigkeit ist im folgenden der Dis-
kussionsstand bei Schafer, Art. Bibeliibersetzungen II. Targumim, TRE VI, 216-28
vorausgesetzt.

67 Vgl. Levine, The Aramaic Version of the Bible, 1988, 66.

88 vgl. zu den Ubersetzungen von 858 in Ongelos Grossfeld, op. cit. 76f Anm.
6.

69 Vgl. Levine, op. cit. 151. 191. Ps.-Jon. oder Jerualmi I ist nach der Ausgabe
von Clarke/Aufrecht/Hurd/Spitzer, 1984 zitiert, wozu die Ubersetzung von Le
Déaut, SC 245 dankbar verglichen wurde.

70 Vgl. Levine, op. cit. 67

" vl Kittel, Art. 86Ea E., ThW I, 248-50.
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folge V. 3 ist er wohl mit der m3~>w praktisch identisch. Ihr Verhaltnis zu den
Engeln bleibt ungeklart. V. 16 fiigt der Targumist die Himmelfahrt eines der
Engel ein (k171 mnws p50), solcherart die Diskrepanz zwischen Gen. 18,
2 (3 Engel) und 19, 1 (2 Engel) erkldrend. Die Grenze zwischen Targum und
Midrasch ist damit schon fast iiberschritten, wie der ganze Passus ja auch
in die beispiellose Uberhthung Abrahams und seines Verdienstes hinein-
genommen ist (Ps.-Jonathan Gen. 18, 18: m~n1o12 M5 12 werden die Volker
gesegnet).

Der Fragmententargum, der Neofiti (s.u) in vielem recht nahe steht,
enthilt grofle Ausziige aus Gen. 1§, kleinere aus Gen. 19, Das ist insofern
bemerkenswert, als aus dem Abrahamzyklus sonst nur Gen. 15 und 22 mit
langeren Passagen vertreten sind, andere Kapitel aber fast ganz ausfallen
(z.B. 17 nur ein Vers). In Betracht kommen die Fassungen der Handschriften
MS Paris Bibl. nat. Hébr, 110 und MS Vatican Ebr. 440, fol. 198-227"2, die in
den sachlich fiir uns wichtigen Partien weitgehend identisch sind.

Besonders ausfiihrlich sind die Amplifikationen zu Vers 1, dessen Uber-
setzung wir vollstandig hierherstellen wollen.

Jund es erschien ihm Jahwe: zu dieser Zeit beschnitt Abraham das
Fleisch seiner Vorhaut. Und drei Engel wurden fiir drei Auftrége (325 ) ge-
sandt, denn es ist unmoglich fiir die Engel der Himmelshohen (x171) mehr
als einen Auftrag auszurichten: der erste Engel wurde gesandt, unserem
Vater Abraham anzukiindigen, daf3 Sara ein Kind gebiren sollte, der zweite
Engel wurde gesandt, um Lot aus dem Untergang (Sodoms) zu retten, der
dritte Engel wurde gesandt, Sodom und Gomorrha, Admah und Zeboim zu
Fall zu bringen. Diese Engel wurden zu unserem Vater Abraham gesandt.
Und das Wort Jahwes (‘71 xm ) wurde ihm offenbart in der Ebene der
Schau (111971 *wn2), wihrend er vor der Offnung seines Zeltes saf3 und
sich in der Tageshitze von seiner Beschneidung erholte.“ (So MS Paris; MS
Vatic. hat mehrere kleine Abweichungen, z.B. wird Abrahams Beschnei-
dung nur am Ende erwihnt).

Die verborgene Epiphanie Jahwes wird also ganz zur Angelophanie um-
gestaltet, eine Rahmenangabe, die das Verdienst Abrahams herausstellt, er-
funden, und den drei Engeln je eine spezifische Aufgabe zugewiesen. Die
merkwiirdige Einschrankung der Macht der Engel soll vielleicht ihrer theo-
logischen Uberhshung wehren. Aus den folgenden Versen erwihnen wir
noch die Weiterfiihrung von Gen. 19, 3: &1 12508 1171 "% 7 pnn j1m
10w 1. Also die Engel alen und tranken nur scheinbar; diese Frage wird
uns noch beschiftigen.

2 7it. nach der Ausgabe von Klein, The Fragment-Targums of the Pentateuch,
2 Bande, 1980.
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Neofiti”® erweckt vielfach den Eindruck, die Fassung des Fragmenten-
targums noch eine Schritt weiter zum Midrasch zu fiihren (was sich von
vielen anderen Passagen dieses umstrittendsten der Targume nicht sagen
14Bt). Zu V. 1 gibt Neofiti {iber die oben zitierte Auffiillung noch einige be-
langlose Erganzungen. Ab V. 2 folgen sodann einige Explikationen, die der
Erzihlung den Zauber des Ritselhaften zugunsten theologischer Eindeu-
tigkeit rauben. V. 2 sieht Abraham von vornherein drei Engel 1°121 nna.
Die Bitte um das Bleiben der Giste in V. 2 ist gleichfalls theologisierend er-
ganzt: T1av 15 wn Jn1dw pr phon 85 (V. 3). Der Targumist macht
nicht mehr ernst mit dem Nicht-Erkennen der Engel durch Abraham. Wie
im Fragmententargum erscheint es Neofiti zu Gen. 18, 8 nur so, als ob die
himmlischen Besucher d3en und tranken (ohne diese Relativierung zu Gen.
19, 3). Das sind die fiir uns entscheidenden Akzentverschiebungen.

Kommen wir zu den midraschartigen Nacherzahlungen. Wir blicken
kurz auf Josephus, ant. [, 196-198 (199-204 die Zerstorung Sodoms) und
Philon, de Abr. 107-118, wozu noch die allegorische Auslegung 119-132 und
quaest. Gen. IV, 1-19 zu vergleichen sind.

Josephus identifiziert die drei Besucher von vornherein als 1oeic
dyyéAouvg, die Abraham fiir Fremde hilt (vouioag givan Eévouc). Dann, wie
im palistinischen Targum, oi 8¢ 86Eav av1d mapéoyov 08Loviwy.” Das
Lachen der Sara ist massiv abgeschwécht; aus dem yeAdav der LXX wird
ein hoflich-zuriickhaltendes pgtdidoar. Als die Engel nun ihre Verheiung
bekriftigen wollen, obvxéTi xatéoyov AavBdvovieg AL’ éunvuoay £qu-
Tovg dvtac dyyéiovg 1o Beod. Es folgt noch ein Hinweis auf ihren Sen-
dungsauftrag: einer der Engel habe Abraham und Sara ihren Sohn ankiindi-
gen sollen, die anderen beiden sind zur Zerstorung Sodoms und Gomorrhas
gesandt. Lot habe seine Gastfreundschaft aus dem Umgang mit Abraham
gelernt, sagt Josephus, ant. [, 200, ein Gedanke, der sich #hnlich auch im
Rabbinat findet”.

3 Zit. nach der Ausgabe von Diez Macho, Neophyti 1. Génesis, 1968. Vgl. noch
zum Wechsel zwischen RDR (Ps-Jon.) und m>nwr (Neofiti), also dem . Kommen®
der Engel vs. ihrem ,Gesendetsein®* - einer interessanten Differenzierung, die ich
hier nicht diskutieren kann - Arens, The Elthon-Sayings, 281, der passend Mk. 1, 38
par. Lk. 4, 43 vergleicht.

7 Thackeray nennt das in einer Anm. zu seiner Ubersetzung sehr hiibsch ,,do-
ketische" Angelologie.

> Btwa Gen. R. 50, 4 und PRE 25; vgl. zur Beurteilung Lots im Rabbinat Ginz-
berg, LIV, 240 Anm. 171.
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Nach seiner knappen Erzidhlung tiber die Vorgange in Sodom und Go-
morrha (Uibrigens auch bell. IV, 483-85) folgt noch ein Hinweis darauf, Jose-
phus habe die Salzsiule, zu der Lots Frau erstarrt sei, selbst gesehen. Man
wird an die Autopsiebeteuerungen des Lelex in der Philemon- und Baucis-
Episode (Ovid, met. VIII, 622. 719f.) denken diirfen; das Relikt verbiirgt die
Wahrheit des Berichteten.

Philon handelt zweimal ausfiihrlich (s.0) iiber die Perikope Gen. 18,
1-16a.7® In beiden Fallen bemiiht er sich um eine eindringliche philosophi-
sche Analyse, die den Passus in sein Bild von Gott und Welt integrieren soll.
Quaest. Gen. IV, 1"": Gott habe eine Lichterscheinung geformt, die, durch
das Auge wahrgenommen, die Seele zur inneren Schau des Archetyps em-
porfiihren solle. Natiirlich habe Abraham die Manner nicht mit den Augen
des Leibes, sondern denen der Seele’ wahrgenommen. Philon bietet dann

" Vgl. I Cazeaux, Mystique et sagesse: le repas des trois anges et d’Abraham
a Mambré, vu par Philon &’ Alexandrie, in: Prieve, mystique et Judaisme, Actes du
Colloque de Strasbourg, 12-14 Septembre 1984, Paris 1987 21-41. Uber den nur
armenisch erhaltenen Traktat de deo, der gleichfalls unsere Perikope interpre-
tiert, handle ich hier nicht, da mir seine philonische Herkunft unsicher scheint
(Ubersetzung bei Siegert, Drei hellenistisch-jiidische Predigten I, 84-93).

"7 Fiir die nur armen. erhaltene Schrift Quaestiones et Solutiones in Genesin,
die formal dem Paradigma der Zetemata-Literatur folgt, benutze ich die engl.
Ubersetzung von Ralph Marcus, da meine Armenisch-Kenntnisse fiir eigensténdi-
ge Arbeit mit armen. Texten nicht ausreichen. Ich erlaube mir jedoch, die nicht hin-
reichend bekannte Tatsache in Erinnerung zu rufen, daB die armen. Uber-
setzungsliteratur zumindest fiir Philon durch den skiavischen Anschluf3 des Uber-
setzers an seine Vorlage und durch die morphologischen Ahnlichkeiten der Spra-
chen in so hohem MaBe riickiibersetzbar wird, dafl de facto die gr. Begrifflichkeit
im armen. Philon-Corpus weitgehend erschlieBbar ist. Vgl. Marcus im Vorwort zu
seiner Ubersetzung. Die beste neuere Ubersicht iiber den armenischen Philon-Be-
stand bietet Folker Siegert, Der armenische Philon, ZKG C, 1989, 353-69; s. noch
knapp Inglisian, Die armenische Literatur, in: Avmenisch und kaukasische Spra-
chen, HdO 1, 71963 S. 163. Einige Bruchstiicke aus quaest. Gen IV, 8 sind bei Lydus,
de mens. II, 8 und in Florilegien erhalten, s. Les ceuvres de Philon d’Alexandrie
XXXIII, hrg. Petit, 1978, 147-49

™ Augen der Seele u.. ist ein Lieblingsbegriff Philons, der seine platonisie-
rende Wahrnehmungslehre offenbar besonders deutlich auf einen Nenner bringt;
s. etwa quaest. Gen. IV, 138; de sacr. Ab. et C. 69; de poster. 118 167 (Augen der
duivow); de migr. Abr. 39, 165; qu. her. div. 89; de Abr. 70; de praem. et poen. 37; de
provid. II, 9; v. Mos. 11, 74; de decal. 68; de spec. leg. I, 37 49; 111, 4. 6; IV, 140; quod
omnis probus liber sit 5 und ofter; etwas anders leg. ad Gai. 3 Zur Herkunft des Bil-
des vgl. Platon, rep. 533d; zur Verwendung in der Popularphilosophie z.B. Ps.-Ari-
stoteles, de mundo 1(391a); vgl. weiter Cic., Tusc. [, 64; de nat. deor. I, 19 (und Pease
z.St); CHIV 11; VI, 1; X, 6.
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sowohl eine ,wortliche® als auch eine allegorische, tiefere Auslegung, die
beide zu nahezu jedem Detail des Textes durchgefiihrt werden. Wir ver-
merken, da3 Philon die religionsgeschichtliche Umgebung der Erzdhlung
ganz richtig geahnt hat, wenn er quaest. Gen. IV, 2 (gegen Ende) Od. XVI],
485-88 zitiert”®. Die Erscheinung wird in geheimnisvoller Doppelheit wahr-
genommen: als Manifestation des einen Gottes, aber auch als Angelopha-
nie von drei Kraften Gottes (etwa quaest. Gen. IV, 6; vgl. de sacr. Abelis et
Caini 60) 3. Das Essen sei nur ein scheinbares gewesen, wie wir fiir Philon
fast nicht hervorheben miissen: “It is clear that ‘they ate’ (is said) symboli-
cally (ovuBoixac) and not of food, for these happy and blessed natures do
not eat food or drink red wine, but it is (an indication) of their readiness in
understanding and assenting to those who appeal to them and put their
trust in them... For, more figuratively (rpomx@tepov), the pious and worthy
life of a virtuous man is the food of God” (quaest. Gen. IV, 9). Die Unkéorper-
lichkeit der Engel steht fiir Philon jedenfalls grundsatzlich fest (de sacr.
Abelis et Caini 5; de spec. leg. 1, 66).

Nicht so minutios ausdeutend, dafiir klarer und den hermeneutischen
Ansatz starker auf den Punkt bringend sind Philons Ausfithrungen in der
Schrift de Abrahamo, die das Leben Abrahams, des Freundes Gottes (zB.
89), als des durch Belehrung vollendeten Weisen zur Darstellung bringt.

Besonders hilfreich ist Philons klare Scheidung zwischen wortlicher
und allegorischer Interpretation. Mit einiger Plausibilitat diirfen wir in er-
sterer ein htheres Mal} an konsensfahiger Aussage (d.h. das zeitgentssi-
sche Verstandnis der Erzahlung) erwarten als in der mehr die Ingeniositét
des Theologen zur Schau stellenden Allegorese. Die Perikope wird als Ex-
empel der @idAavBoomia Abrahams eingefiihrt (107); das verdient Beach-
tung. Abraham sieht die drei des mittags o¢ d&vdpag 0dotmopolivtag — ol 8¢
Oerotépag Svtec guoeng £AsAnBnoav. Es folgt eine an der LXX orientierte
Paraphrase, die das ethisch-vorbildliche Verhalten des Erzvaters unter-
streicht (109, 110). Sara leugnet ihr Lachen, als sie die wahre Natur der Besu-
cher zu ahnen beginnt, namlich als ceuvotépav §j mpognt@dv §i dyyéAwv
UETABAAOVTOV GO mvevuatixng xal Ppuyosdovc ovolac £ic vbpw-
néuop@ov idéav (113). Die Auslegung hebt dann mit einem Exkurs iiber die
Gastfreundschaft an (114-118) als Hauptinhalt der wortlichen Bedeutung.
Auch eine Angabe iiber den Zweck der Erscheinung in menschlicher Ge-

" Diese Verse der Odysee diskutiert Philon auch de somn. I, 233, dort fast im
Sinne von Varrons oder Ciceros theologischem Ultilitarismus: auch wenn sie nicht
wahr seien, so miiiten sie doch um ihres Nutzens bei der Regierung und Erzie-
hung des Volkes festgehalten werden.

80 Uber Angelophanien bei Philon vgl. Wolfson, Philon I 2, 1948, 379-81.
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stalt bietet Philon, ndmlich pepoppdobat yaprtt 11 1poc Tov doteiov (118).
Das ist vage, wird aber dem entsprechen, was die Synagogenpredigt zur Sa-
che zu sagen wuflte.

Der folgende lange Abschnitt 119-132 (133-67 dann zu Gen. 19) entfaltet
eine ausfiihrliche symbolische Exegese, die die drei Méanner auf das Prinzip
der gottlichen Einheit sowie die Dualitat von kreativer und koniglicher
bzw. wohltitiger und strafender Macht Gottes deutet, wobei Philon den
auch in heutiger Auslegung wichtigen Numeruswechsel geschickt einzu-
bauen versteht. Dadurch ist ihm eine Distanzierung der Zerstorung So-
doms und Gomorrhas vom gottlichen Willenszentrum mdglich - Philon
schafft vielfach das geistige Riistzeug, in dem spiter die Gnosis ihre Ab-
wertung des Demiurgen zur Denkmdoglichkeit wird machen konnen (s.
etwa 142f). Zum Essen der drei Manner (fiir Philon eine Frage der wortli-
chen Exegese) im Sinne der Quaestiones in Genesin vgl. auch de Abr. 118,

Das Genesis-Apokryphon (1Q GenAp) ist zu Gen 18f. nicht erhalten.

Das Jubilienbuch®' (16, 1-4) 148t die Speisung der Engel aus; angesichts
der Probleme, die man mit der Perikope hatte, sicher die drastischste Lo-
sung. Die 1. Person Plural der Passage ergibt sich aus der Fiktion, der Text
verdanke sich dem Diktat des Angesichtsengels® fiir Moses (1, 27). Die Er-
scheinenden sind Engel; der Offenbarungsinhalt verschiebt sich von der
Sohnesverheiung zur Ubermittlung des auf den himmlischen Tafeln ent-
haltenen Namens des Isaak (16, 3). Auch die Zerstorung Sodoms und Go-
morrhas und die Errettung Lots sind radikal verkiirzt, wobei alle narrativ-
legendenhaften Ziige entfallen (16, 5-7).

Auch LAB 8, 3 dringt stark zusammen; die Engel werden nicht mehr er-
wihnt: ,Et visus est deus Abram dicens: Seminis tuo dabo terram hanc...”
Offenbar konnte der Verfasser der Szene nur wenig Reiz abgewinnen, wie

81 Nach der neuen Ausgabe und Ubersetzung durch VanderKam, 2 Biznde,
CSCO 510/511, 1989, die nun kritisch neben Ubersetzungen wie die von Berger,
JSHRZ 11, 3 zu halten sind. Der latein. Text von 16, 1-4 ist in der Mailander Hand-
schrift ausgefallen (Ronsch, Das Buch der Jubilden oder die kleine Genesis, 1874 =
Nachdruck 1970, 14); auch sonst ist zu dem Abschnitt keine Nebeniiberlieferung
erhalten (Vanderkam I, 271), so daB wir ganz auf das Kufalé angewiesen sind.

82 Ath. mal’aka gass, letzteres im Ge‘ez kuschitisches Lehnwort (Leslay,
Comparative Dictionary of Ge ‘ez, 1987, 206; zur Verwendung vgl. Dillmann, Lex.
Ling. Aeth. 1208), welches m.E. aus Tabugriinden gemeinsemitisches *pV ersetzt
hat. Uber die komplizierte Verfasserfiktion des Jubilaenbuches s. VanderKam, The
Putative Author of the Book of Jubilees, JSS XXVI, 1981, 209-17
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er die V’eiter_geschichte ohnehin mit raschen Schritten zu Mose und zum
Auszug aus Agypten hinfiihrt.

Aus den zahlreichen rabbinischen Interpretationen erwihnen wir beson-
ders nur die merkwiirdige Stelle Ber. R. 48, 9 zu Gen. 18, 2. Dort findet sich
im Munde des R. Levi, eines Amorders der dritten Generation, die Ausle-

gung:

“127D DT IR MBI NINTI MR "Poo NMInTa % 0T R,

JEiner erschien ihm in Gestalt eines Sarakenen, einer in Gestalt eines
Nabatiers und einer in Gestalt eines Arabers. %

Die Identitat der drei Manner wird meist mit Michael, Gabriel und Ra-
phael angegeben (etwa durch Rab, gest. wohl 247 n. Chr.: Midr. Haggadol
zur Genesis ed. Margulies 291 zu Gen. 18, 2; bBM 86b ohne Angabe des
Tradenten; dhnlich Tanchuma Wajjera 8 und Jalqut Gen. 82 u.6.). Giinter
Stemberger hat in einer wichtigen Untersuchung gezeigt, wie sich die friih-
christliche Katakombenkunst zu dieser und anderen Szenen in deutlicher
Affinitdt zu den rabbinischen Auslegungen bewegt®, Das Essen der Engel
ist auch dem Rabbinat ein Problem, das besonderer Erkldarung bedarf (Num.
R. 10, 5 zu Num. 6, 2; bBM 86b; Ex. R. 47 5 zu Ex. 34, 28 etc.). Auch Dtn. R.
11, 4 essen Engel nicht, eine Eigenschaft, an der Mose fiir eine gewisse Zeit
Anteil erhilt,

Fassen wir zusammen. Folgende Fragestellungen aus dem Themenfeld
der verborgenen Epiphanie haben die altjiidische Beschaftigung mit Gen. 18

gepragt:

8 Nach Ed. Theodor/Albeck I, 485f. Schwach bezeugte Varianten lesen fiir
Sarakene und Nabatder u.a. Getreidehdndler” und ,Schiffer® vgl. op. cit., App. z. St.

84 Die Patriavchenbilder der Katakombe in der Via Latina im Licht der jiidi-
schen Tradition, Kairos N.E XVI, 1974, 19-78, hier 21-33. Dazu einige Einschran-
kungen bei Prigent, Le judaisme et l'image, 1990, 329f. Siehe zum ganzen Motivfeld
noch W Braunfels, Art. Dreifaltigkeit, L.CI 1, 525-537 hier 532; E. Lucchesi Palli,
Art. Abraham, op. cit. 20-35 (auch reiches Material zur altkirchlichen Auslegung)
sowie H. Schreckenberg/K. Schubert, Jewish Historiography and Iconography in
Early and Medieval Christianity, CRINT 111, 2, 1992, 198-201.
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- Wer erscheint dem Abraham?%° - In welcher Gestalt werden die iberir-
dischen Wesenheiten sichtbar?

- Ab welchem Zeitpunkt und wodurch sind sie fiir Abraham und Sara
nicht mehr nur verborgen epiphan, sondern in ihrer Identitat durch-
schaubar?

- Ist ihr Essen ein wirkliches oder scheinbares?®® Worauf die Antwort
entweder auf eine Akkomodation der Engel an die menschlichen Ver-
héltnisse rekurriert, oder aber, haufiger, jegliches reale Essen in Abrede
stellt.’” Im philosophischen Kontext resultiert hieraus in abstrakterer
Form die Frage nach der Materialitét der Engel, mit durchaus ganz ver-
schiedenen Antworten.

85 Die Kirchenviter haben dies bekanntlich alsbald mit einem Hinweis auf die
Trinitat beantwortet; s. Thunberg, Early Christian Interpretation of the Three An-
gels in Gen 18, Studia Patristica VII, 1966 = TU 92, 560-570. Stemberger, op. cit. 24
sieht darin eine Fortfiihrung der durch Philon (vgl. oben) gegebenen Interpretati-
onslinie. Auf der anderen Seite ist viel iiber eventuelle frithere, gar vorjahwistische
Identifikationen der drei Gestalten spekuliert worden (exemplarisch Gunkel, op.
cit. 199f: drei Gotter; Wellhausen, Die Composition des Hexateuchs, 25f. hielt Jah-
we fiir genuin, die beiden Engel flir spatere Zutat). Auch dies muf hier auf sich be-
ruhen. L. Kéhlers Satz ,Gott redet nicht mit den Menschen wie ein Wanderer mit
dem anderen” (Theologie des AT, 1935, 105f) bedarf allemal der Einschrankung,
Die ersten Christen haben sich nur wenig mit Gen. 18 beschaftigt: Gal. 3, 8 zitiert
vielleicht Gen. 18, 8, moglicherweise aber auch nur Gen. 12, 3; Rom. 99 greift Gen.
18, 10. 14 auf - in beiden Stellen geht es um VerheiBung und Glauben, nicht um die
Epiphanie. Andere Beriihrungen mit ntl. Passagen (aufgelistet Nestle-Aland, NT26,
740) sind vage. Eine rein angelologische Deutung wohl judenchristl. Herkunft
steht ps.-clem. homil. XX, 7 S. noch Berger, Art. Abraham II, TRE 1, 372-82. Uber
Hebr 13, 2 su.

86 Vel. Ginzberg, LIV, 236 Anm. 143; Urbach, The Sages, 150; Stemberger, op.
cit. 30-32; D Goodman, Do Angels Eat?, JJS XXXVII, 1986, 160-175. Noch der
Quran a8t Abraham mitrauisch werden, als die Engel seine aufgetragene Speise
nicht anrithren (Sura 11, 71); er hilt die Besucher fiir feindlich gesonnen. Dazu s.
Speyer, Die biblischen Erzdhlungen im Qoran, 1931 = 1988, 147-50 mit umfassender
Diskussion auch des jiidischen haggadischen Materials.

8 Ppg. 77 25 LXX gilt das Manna als ,,Brot der Engel* (TM Ps. 78, 25 hat arn?
0" aR ,Brot der Starken®); auch der Engel bei Manoach Jdc. 13, 16 verweigert
menschliche Nahrung (diese Stelle wird von Philon ausfihrlich interpretiert in der
nur armenisch erhaltenen Schrift de Sampsone 14). Ahnlich Tob. 12, 19 (auch
aramaisch: 4Q 196 Frg. 17i = DJD XIX, 24f). Vgl. auch Jos. et Asen. 16, 14 und wei-
teres Material bei Berger, Die Auferstehung des Propheten, 1976, 455f. Anm. 98,
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- Haufig wird die exemplarische Gastfreundschaft Abrahams themati-
siert, die des liberirdischen Besuches gewiirdigt wurde. Abraham wird
zum ethischen Paradigma®®.

- Schlieflich: eine verborgene Erscheinung Jahwes ist nur noch da ertrig-
lich, wo sie durch Hypostasen vermittelt wird (Philon). Ansonsten wird
die Erzahlung zur ausschlieBlichen Angelophanie.

Im Besuch der Gottheit erweist sich Abraham als ,Freund Gottes‘®’- ein
Leitwort jiidischer, christlicher und islamischer Abrahamdeutung.

Ein bemerkenswertes Indiz fiir die Bekanntheit des Erzahlzyklus um
Abraham und Lot in ntl. Zeit bietet ein pompejanisches Graffito, das in gro-
Ben Buchstaben mit Kohle auf einem Fresko an der Wand eines Tricliniums
lesbar ist (heute teilweise zerstort; die Reste befinden sich im Museo nazio-
nale in Neapel, Inv.-Nr. 114323):

Sodom/[a], Gomora

[Erstverdffentlichung 1885. CIJ 1, Nr. 567 Neueste Ausgabe: David Noy,
Jewish Inscriptions of Western Europe I. Italy (Excluding the City of Ro-
me), Spain and Gaul, Cambridge 1993, 57-59 (Nr. 38)]

Diese Worte konnten unter dem unmittelbaren Eindruck der Ereignisse
von 79 n. Chr. (Vesuvausbruch) geschrieben sein (vgl. Plin. d. J, ep. VI, 16).
Falls sie alter waren, wiirden sie wohl das pompejanische Leben durch ei-
nen Vergleich mit den untergegangenen Stidten als unmoralisch geifleln
wollen. Auf die erstgenannte Interpretation konnte ein weiteres Graffito
weisen, das im sog. »Antiquarium« in Pompeji gefunden wurde:

POINIUM
CHEREM (danach zwei Pentagramme)
[Erstverdffentlichung 1974; hier zitiert nach Noy, op. cit. 58 (Nr. 39)]

88 Neuerdings ist schon fiir die #dltere Zeit vielfach auf die Funktion der Vater-
erzahlungen flir die jiidische Familienfrommigkeit namentlich der exilischen Dia-
spora hingewiesen worden; s. zusammenfassend zu unserem Text Gen. 18 Albertz,
Religionsgeschichte Israels I, 1992, 58f. Siehe noch T. D. Alexander, Lot’s Hospitali-
ty: A Clue to His Righteousness, JBL CIV, 1985, 289-91 (zur Funktion der Gast-
freundschaft in Gen. 19).

8 Jes. 41, 8; 2. Chron. 20, 7; Dan. LXX 3, 35; Jub. 19, 9; Jak. 2, 23; 1. Clem 10, |;
rabbin.: Bill. HI, 755; islam.: Sura 4, 125 (vgl. weiter Eisenberg/Wensinck, Art.
Ibrahim, Hisl 192f).
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Falls das zweite Wort hebr. o= "Fluch, Bann” in lateinischen Buchsta-
ben darstellt, konnte das erste Wort auf griech. mowvn »retribution, ransom,
blood-money« zuriickgehen. Noy (der auch andere Deutungen bespricht)
tibersetzt: »Retribution! Doomed to destruction'«. Vielleicht haben wir eine
zeitgenossische Interpretation der Katastrophe von 79 n. Chr. in apokalyp-
tischen Farben vor uns. Das erstgenannte Graffito beweist in jedem Fall
Bekanntschaft mit Gen. 18f. Die Inschrift wird von einem Juden stammen,
obwohl das nicht ganz sicher ist. Vgl. noch die Diskussion bei Goodenough,
Jewish Symbols in the Greco-Roman Period II, 1953, 55 (der auch andere
Zeugnisse fiir Juden in Pompeji bespricht). Die Jiinger Jesu konnen gar mit
den Engeln im Sodom-Zyklus verglichen werden: Mt. 10, 15; Lk. 10, 12.*°

*Nach AbschluB meiner obigen Ausfiihrungen erschien Robert Ignatius Letel-
lier, Day in Mamre. Night in Sodom. Abraham and Lot in Genesis 18 and 19, Biblical
Interpretation Series 10, Leiden 1995. Dies ist vor allem eine strukturalistische
Feinanalyse der internen Erzahlstrukturen und Beziige in Gen. 18f, verbunden mit
einer ausfiihrlichen Forschungsgeschichte zur neueren Pentateuchforschung und
ihrer Relativierung der »klassischen« Positionen in Sachen Quellenkritik. Insofern
tragt die Monographie wenig fiir die religionsgeschichtlichen Fragen aus, an de-
nen mir oben besonders gelegen war. Inmerhin wird 196-254 das »symbolic sub-
stratum« des Komplexes erortert, also die Tiefenstruktur der Motive, wozu auch
mythologisches und folkloristisches Vergleichsmaterial in den Blick kommt. Lei-
der wird dieses aber nur ganz knapp und pauschal behandelt (zu den griechischen
Parallelen wird nur wenig Sekundirliteratur und das Quellenmaterial fast {iber-
haupt nicht benannt). Uber Gotterbesuche handelt der Autor 200f und 210-212, oh-
ne neue Gesichtspunkte beizusteuern und ohne genauern Blick auf die auBerbibli-
schen Texte. Die fiir unsere Fragestellung besonders wichtige Rezeptionsge-
schichte in den nachbiblischen jiidischen Schriften liegt fast vollig auBerhalb sei-
nes Fragehorizontes.

Interessant sind die Hinweise auf ugaritische Analogien, die ich oben nicht ge-
nannt habe. Aghat V, 5-30 erz#hlt von einer Theoxenie der Gotter Khotar und Kha-
sis durch den Heros DNIL und dessen Frau DNTY (Text und Ubersetzung z. B. bei
Gibson, Canaanite Myths and Legends, #1978, 107). Das ganze erinnert in der Tat
sehr stark an die Bewirtungsszene in Gen. 18 Allerdings entwickelt sich das wei-
tere Geschehen dann ganz unterschiedlich. Vor allem erkennt DNIL die Gotter von
vornherein als das, was sie sind: es gibt keine Phase der Verborgenheit. Die Erzah-
lung bewegt sich insofern volistandig in einem mythologischen Binnenraum. Die
VerheiBung des Sohnes Aghat ist in diesem Mythos vom Gétterbesuch unabhéngig
und geht ihm vielmehr um viele Jahre voraus (die Ankiindigung geschah in einem
Traum durch El). Als Khotar und Khasis den weisen DNiL aufsuchen, ist 'AQHT
bereits erwachsen. Besallen wir mehr westsemitische Literatur, gdbe es vermut-
lich reicheres Vergleichsmaterial.

Nicht zuganglich war mir W, T. Miller, Mysterious Encounters at Mamre and
Jabbok, BJS 50, Cico, CA 1984.
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5. Motive verborgener Epiphanie im Tobitbuch®!

In groflere Nahe zum Erzahlstil und Motivinventar der hellenistischen
Welt, namentlich zum Roman und zur erbaulichen Legende (die selbstver-
standlich nicht nur das Judentum kennt) gelangen wir mit dem gr. Tobit-
buch, dessen Gattung jiingst Desalaers iiberzeugend als ,romanhafte Lehr-
erzahlung“® bestimmt hat.

Da die Monographie von Deselaers (Anm. 92) die gesamte theologische Literatur
zu Tobit umfassend aufarbeitet, begniigen wir uns zu vielen Fragen weitgehend
mit Verweisen auf die von ihm gegebene Dokumentation und Diskussion. Leider
gilt das nicht fiir die orientalistische und sonstige philologische Literatur zur Sa-
che, die Deselaers nur ungeniigend kennt. Auch diskutiert er die Affinitdten von
Tob. zum hellenist. Roman zwar sachlich iiberzeugend (273-79 u.6.), aber doch fast
nur anhand der Sekundarliteratur, ohne die antiken Romane selbst heranzuziehen.
Dadurch entgeht ihm mancherlei. Die oft herausgestellten Marchenziige, insbe-
sondere die Nahe zum Erzahltyp ,,Der dankbare Tote" wird an armenischen, russi-
schen und ruminischen Beispielen der jiingsten Vergangenheit illustriert
(280-292; vgl. 268-70), ohne die antiken Belege zu notieren, von denen z.B. Cicero,
de div. I, 56 (vgl. Val. Max. I, 7, 3) einige Beachtung verdiente: Simonides ,,qui cum
ignotum quendam proiectum mortuum vidisset eumque humavisset haberetque in
animo navem conscendere, moneri visus est, ne id faceret, ab eo, quem sepultura

91 7it. nach Ed. Hanhardt, 1983 (Gottinger Septuaginta VIIL, 5). Das Buch liegt
griechisch in drei Rezensionen vor, vgl. die Ubersicht Schiirer® 111 1, 227£, zwischen
denen das Pendel in Sachen Alter allmahlich zugunsten der Langfassung auszu-
schlagen scheint (z.B. Riiger, Art. Apokryphen I, TRE 111, 299; Thomas, The Greek
Text of Tobit, JBL. XClI, 1972, 463-71; Schiirer® IIl 1, 228f. mit m.E. entscheidenden
Argumenten; anders etwa Desalaers, Das Buch Tobit, 1982, 19f; Hanhardt, op. cit.
33 1aBt die Frage offen). Der Grundtext war wohl hebraisch (Beyer, s.u., anders z.B.
Thomas), doch wurde er bald durch eine aramdische Fassung verdrangt; schon
Origenes konnte den hebr. Text nicht mehr auffinden (ep. ad Africanum 13). Die
aramiische Version, die auch Hieronymus kannte (Vorwort zu Tob,, MPL XXIX,
23), ist durch einige bisher nur teilweise veroffentlichte Qumran-Fragmente be-
kannt (bequem zusammengestellt Beyer, ATTM 298-300 und ATTM Erg.-Bd.
134-147; vollstandiger jetzt DJD XIX, 1995, 1-76); das gilt auch fiir die noch bruch-
stiickhafteren hebraischen Fragmente (Ubersicht mit Literaturangaben Schiirer®
Il 1, 225 Anm. 6). Die Geschichte der Textformen und Ubersetzungen kann noch
nicht als abschlieend geklart betrachtet werden. Vgl noch C. L. Moore, Art. Tobit,
Book of, AncBDict VI, 1992, 585-94, hier 590f. mit reichen Literaturangaben.

92 Deselaers, Das Buch Tobit, 1982, 278 Uber die jiid. Novellistik im Kontext
des antiken Romans s. zusammenfassend L. M. Wills, The Jewish Novellas, in:
Greek Fiction. The Greek Novel in Context, hrg. von J. R. Morgan/R. Stoneman,
1994, 223-238,
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affecerat; si navigasset, eum naufragio esse periturum; itaque Simonidem redisse,
perisse ceteros, qui tum navigassent.“ Die Vision ist sicher als Traum gedacht. Die
Admetossage wird ohne genaue Stellenangabe (!) nur nach Glasson, The Main
Source of Tobit, ZAW LXXI, 1959, 275-77 thematisiert (Deselaers 281); sie steht
Ps.-Apollodor, bibl. 1, 9 15; 11, 10, 4 und auch sonst sehr oft in der antiken Literatur
(,Die Sage ist eine der populirsten im Altertum®, Wentzel, Art. Admetos 1), PW 11,
379; ebd. 377-80 Diskussion der Zeugen). Beide, die Simonideslegende und die Ad-
metossage, beleuchten aber doch nur die globale Strukturdhnlichkeit populédren
Erzahlens, ohne die vorliterarische Genese des Tobitbuches wirklich zur Evidenz
erheben zu konnen. Fiir die Psychologie des Marchenmotivs ,,der dankbare Tote*
ist das angrenzende Motiv von den ,dankbaren Tieren™ zu beriicksichtigen, das in
der gr. Welt gut belegt ist (A. Marx, Griechische Mdrchen von dankbaren Tieven,
Stuttgart 1889 vor allem nach Aelian, de anim. und v h.). Allgemein iiber wiederkeh-
rende Tote im griechischen Umfeld s. Nilsson, GGR I, 182-84. Die in mehreren Mo-
tiven vergleichbaren Texte aus dem europdischen Volksmdrchen enthalten mit ei-
niger Wahrscheinlichkeit ein Stratum refolklorisierten christlichen Legendenstof-
fes und sind insofern vielleicht nicht unabhangig vom Tobitbuch (wofiir etwa das
neugriechische Marchen zahllose Paralielen bietet). Uber die angeblichen Affini-
tdaten zur Khonsu-Sage (ANET 28-31. 671) hat schon Charles I, 187f. alles Notige
gesagt.

Deselaers hat die inneren Beziehungen der Schrift so umfassend disku-
tiert, da3 wir fiir den Gesamtrahmen des Buches, dh. fiir die narrative
Struktur, auf seine Ausfiihrungen® verweisen und nur die uns interessie-
renden Motive in seine Gliederung® einzeichnen.

1,1f:  Buchiiberschrift

1, 1-3, 17: Doppelte Rahmenerz'eihlung95 . Die Not des Tobias und der Sara miindet in
das Gebet beider um den gottlichen Beistand (3, 1-6. 11-15). Die Handlung
des Tobitbuches beginnt pointiert auf der Erde.

3, 16f: Die himmlische Reaktion: Gebetserhorung und Sendung Raphaels (dop-
peltes passivum divinum eionxotodn und dneotdain). Koinzidenz-Motiv:

% Deselaers, op. cit. 57-236. 374-500. Die umfangreiche Stral3burger Disserta-
tion von Koehlhoeffer, Le livre de Tobit, 3 Bande, 1976, war mir nicht zugénglich.

%4 Zusammenfassend zu Beginn der seiner Monographie als Beiheft beigege-
benen Ubersetzung,

% Der Wechsel zwischen 1. und 3. Person ist wohl Stilmittel und m.E. nicht lite-
rarkritisch auszuwerten, wie das dhnlich nach neueren Arbeiten auch fiir die
Wir-Passagen der Apostelgeschichte gilt (Wehnert, Die Wir-Passagen der Apo-
stelgeschichte. Ein lukanisches Stilmittel aus jiidischer Tradition, 1989; auch z.B.
schon Haenchen, Die Apg., 96 und Dibelius, Aufsdtze zur Apostelgeschichte, 174).
Wabhrscheinlich erklart sich im Tobiasbuch der Perspektivenwechsel aus dem Be-
diirfnis nach einem ,allwissenden Erzahler®, der mit der 1. Ps. Sing. nicht vertrég-
lich war.
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die Sendung erfolgt noch wahrend des Gebetes der beiden {vgl. Dan. 10,
12).
4, 1- 14, 1: Binnenerzahlung - Von der Reise des Tobias bis zur Heilung des Tobit.

Darin:
5,1-23: Werbung und Beauftragung eines Reisegeféhrten.

Der Frage nach seiner Identitdt weicht Raphael erst aus (5, 12), um sie
nach dem Drangen des Tobit verschleiert zu beantworten. Fiir Tobit un-
verstandlich, enthalt der vordergriindig falsche Name Asarja einen Hin-
weis auf die Sendung Raphaels (7™1p , Jahwe hilft)*®. Diese Interpreta-
tion’” wird durch die auffallige ¥Andav 5, 17 bestitigt.

- Kat 6 &yyehog adtol ovpmopeudnte vuiv. (B 1)

- Kai 6 &yyehog adtot guvodedomt Duiv pete owmotag. (8 1)

Beide Formulierungen lassen Tobias unwissentlich und nur dem Leser er-
kennbar mehr sagen, als er zu sagen meint. Dazu V. 22 das Trostwort des

Tobias an seine Frau mit dem Stichwort &yyehoc &yodog, das uns nach
Milik auch in seiner aramaischen Form erhalten ist: 821 oR5n%.

% Es wird gemeinhin nicht beachtet, daB sich die Namen Asaria und Raphael
gegenseitig interpretieren. Die angenommene Identitdt des Engels ist nicht zufal-
lig; sie ist dem Leser (der Verfasser schreibt sicher fiir solche und nicht z.B. fiir die
Synagogenlektion) schon ein geheimer Hinweis auf das Rettungswerk, zumal er
den wahren Namen des gottlichen Helfers aus 3, 17 kennt. In den paganen Erzah-
lungen von verborgenen Erscheinungen ist diese narrative Feinheit sehr selten,
vgl. aber immerhin den von Demeter angenommenen Namen Awo® (fiir das hand-
schriftl. bezeugte d®¢) Hom. Hymn. II, 122, der nach Richardson, The Homeric
Hymn to Demeter, 188 subtil auf Kultepitheta wie "Avnod®pc, &yAaddwoog und
Evdmon verweisen soll. Nebenbei bemerkt 1osen sich damit auch die chthonischen
Konnotationen des Namens Raphael (8D II = 187 ,schlaff werden, untétig sein
ua’ oo Totengeister), in denen man einen Nachhall des dankbaren Toten in
dem mutmaBlichen Volksmirchen, das in Tobit theologisiert sei, vermutet hat, in
nichts auf. Was der Autor alludiert wissen wollte (RD7 [ heilen®), ergibt sich aus
der Gleichung Asaria = Raphael. XD zielt selbstverstandlich auf mehr als die kor-
perliche Gesundung; Stoebe, Art. XD7, THAT 11, 803-9 Doch hat das Tobiasbuch
den Engelnamen Raphael nicht ad hoc erfunden, wie dessen breite Streuung zeigt
(ath. Hen. 10, 4; 20, 3; 32, 6; 54, 6; 68, 2ff; 71, 9; Apk. Ad. Ev 40, 2; Or. Sib. 11, 215; 3.
Bar. [slav. Rez] 4, 7; Test. Sal. 5,9; 13, 6; 18, 8; gr. Esra 1, 4; 6, 2; 1 QM 9, 15; Rabbini-
sches: Bill. II, 97f). Einen doppelten Namen hat Raphael auch in der Handschrift P
zu Test. Sal. 13, 9 [ed. McCown S. 44® App. z. St], namlich auBer Raphael noch
Agapwe, was immer das heiflen soll. Allgemein iiber die symbolischen Wertigkei-
ten der Namen im Tobiasbuch s. Moore, op. cit. 590.

97 Bei Deselaers, op. cit. 110 Anm. 123 ohne religionsgesch. Analogien der Sa-
che nach erkannt.

8 Milik, Dédicaces faites par des dieux (Palmyra, Hatra, Tyr) et des thiases
sémitiques a l'époque romaine, 1972, 199; auch Beyer, ATTM 229,
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6,1-9: Das Geschehen am Tigris. Man beachte, dal zufolge V. 5 Raphael it, an-
ders 12, 9 Beide Stellen werden von Desalaers verschiedenen literarischen
Schichten des Tobitbuches zugeordnetgg. Das mag auf sich beruhen.

6, 10-7, 17: Planung und Vorbereitung der Hochzeit zwischen Tobias und Sara. Die
Initiative liegt ganz bei Raphael; der Engel wird zum Vermittler und sicht-
baren Ausdruck einer iiberlegen waltenden gottlichen Vorsehung,.

8, 1-10, 7. Die Hochzeit. 8, 2f: Vom Geruch des exorzistischen Raucherwerks ver-
trieben'®, flieht der Dzmon in die oberégyptische Wiiste'®! und wird dort
von Raphael'®? gefesselt. Die Wahl der spezifischen Ortlichkeit ist noch
nicht hinreichend erklart'.

Der Engel ist also nicht konstant in seiner menschlichen Gestalt, er kann
zwischendurch in seine iiberirdische Wirkungsweise zuriickkehren.

10, 8-11, 19: Riickkehr des Tobias und Heilung Tobits.

9 6, 5 seiner ,Grunderzahlung®, 12, 19 seiner ,1 jerusalemischen Erweite-
rungsschicht* (in seiner Ubersetzung durch Drucktypen unterschieden).

100 Vgl. Bocher, DD 193f. und ausfiihrlich, mit babylon. und manddischem Ver-
gleichsmaterial, Dion, Raphaél l'exorciste, Biblica LVII, 1976, 399-413. Ubrigens
wissen wir nach von Soden, Fischgalle als Heilmittel fiir Augen, in: ders., Bibel und
Alter Orient, 1985, 76f. (zuerst AfO XXI, 1966, 81f) auch, an welchen Fisch der Ver-
fasser fiir die Augenheilung und die Damonenaustreibung gedacht haben wird: Es
ist der akkad. ,kupp(“ genannte Aal (eventuell auch ein groBer Raubfisch von
schlanker Gestalt), dessen Galle als Augenheilmittel durch babylonische Quellen
bezeugt ist (vgl. noch ders, AHW I, 509).

101" Die Wiiste als Aufenthaltsort des Damonen: Bocher, Christus Exorcista,
1972, 29; DD 65- 67 311-13 u. 6.

102 Der Name nur in @ II, aber auch in & I ist sicher nicht an einen neuen Engel
gedacht.

193 Man hat an den Zufluchtsort Tefnuts in dem bekannten dgyptischen Mar-
chen gedacht (demotisch: Spiegelberg, Der dgypt. Mythos vom Sonnenauge nach
dem Leidener demotischen Papyrus I, 384, 1917 und Tait, Papyri from Tebtunis in
Egyptian and Greek, 1977, 35-37; griechisch: Reitzenstein/Spiegelberg, Die
griech. Tefnutlegende, 1923, zu erganzen durch: West, The Greek Version of the
Legend of Tefnut, JEA LX, 1969, 161-183; Lit: Smith, Art. Sonnenauge, LA V,
1082-87 und Verhoeven, Art. Tefaut, LA VI, 296-304; deutsch z.B. bei Brunner-
Traut, Altiigyptische Mdrchen, 71986, Nr. 17; Loprieno, in: TUAT III, 5, 1995, S.
1038-1077). Aber der springende Punkt dieser Erzzhlung ist die Riickkehr der Son-
nenkatze; die Parallelen sind also vage. Man wird vielleicht daran erinnern diirfen,
daB sich aus einer Steigerung und Allegorisierung der Exodustypologie ,Agypten®
als Inbegriff der Gottesferne nahelegte (oft bei Philon: deter. 95; de fuga 180; leg.
ad Gai. 162. 166etc.; aus der gnost. Lit. denke man an das Perlenlied; vgl. Apk. 11, 8);
auch gilt Agypten im Judentum weithin als das Land der Zauberei par excellence
(Bill. I, 84f; 11, 678f; Blau, Altjiidisches Zauberwesen, 1898 = 1974, 38ff,; vgl. auch
Hopfner, OZ 1§ 388; 111 § 17 w.6.). Zur Konkretion ,Oberagypten” vgl. noch Desela-
ers, op. cit. 337



42 1. Verborgene Epiphanien im nichtchristlichen Raum

12, 1-5: Raphael soll entlohnt werden, als Einleitung zur

12, 6-20: Epiphanie. Diese konnen wir gliedern in:

12, 6-11: Hymnische und didaktische Einleitungsrede des Engels.

12,12f: 1. Schritt der Selbstenthiillung - ,Ich war mit dir.”

12,14: 2. Schritt - Sendungswort (&néotethév pe 0 deoc B [ / dméotaiuon und
ArEoTaAxey pe 0 9e0¢ @ I, mit einem bzw. zwei Infinitiven, zu diesen s.u.).

12,15. Ego-Eimi-Wort.

12,16: 1. Reaktion - Bestiirzung,

12, 17-20: Trostwort des Engels, Aufforderung zum Gotteslob.
Wir werden nicht fehlgehen, wenn wir in diesem Schluf3 die spezifisch jii-
dische Abwandlung des gemeinantiken Motivs der Aufforderung zur Er-
richtung eines Tempels, zum Opfer bzw: iberhaupt zur kultischen Antwort
auf die Epiphanie sehen.

12,21: Aphanismos (fragmentarisch araméisch erhalten: Beyer, ATTM Erg.-Bd.
144f. mit Nachweis der Erstveroffentlichung und Literatur).

12,22: 2. Reaktion: Lobpreis, inhaltlich und funktional vergleichbar dem Chor-
schluB in der Wundergeschichte!®*.

13, 1-14, 1: Der Lobpreis des Tobit.

14, 2-15: AbschluB3 der Rahmenerzahlung - Testament und Tod des Tobit.

Die Motivkonstellation von zuerst verborgener und schlielich - aber
erst kurz vor dem Aphanismos - enthiillter Prasenz des Numens als Vehikel
der gottlichen Fiihrung und Errettung steht massiv im Zentrum des Tobit-
buches. Inwiefern hat der Erzdhler seine Geschichte ,geglaubt“? Diese Fra-
ge ist viel schwieriger, als es den Anschein haben konnte, und soll an dieser
Stelle auch nur angerissen werden. Schon die Verlegung in eine ferne Ver-
gangenheit'®® warnt vor voreiliger Identifikation zwischen fiktionaler und
religioser Weltdeutung. Sicher will der Autor seine Leser ermutigen, ihr
Leben als in der Hand des Gottes Israel gut aufgehoben zu erkennen. Aber
damit ist in Wahrheit noch sehr wenig gesagt. Die Gattung Roman - zu der
Tobit ja uniibersehbare Affinitdten hat - hat in der Antike (und z.T. bis in
unsere Tage) ja immer auch ein Stiick Gegenwelt, erzihlerisches Korrektiv

104 vl Dibelius, FE 50. 54f. 64. 72; z. S. auch Bultmann, GST 241 und ergénzend
(kritisch zum klass. Begriff ,Chorschlul®) Theilen, Urchristliche Wunderge-
schichten, 51987, 78-81.

105 Tobit ist wohl Ende des 3. oder Anfang des 2. Jhdts. geschrieben, kaum in der
friihen Makkabaerzeit, vielleicht auch erst Mitte des 1 Jhdts, jedenfalls vor dem
herodianischen Tempelausbau (vgl. 14, 5). S. die Diskussionen bei Eiffeldt, Einlei-
tung in das AT, 792f; Deselaers, op. cit. 320-343. 423, 448-50. 498-500; Schiirer® IIl
1, 223f; Moore, op. cit. 591; H. Engel in: E. Zenger (Hrg.), Einleitung in das AT, 1995,
188-190. Die Handlung spielt nach 14, 4-8 vor 612, der Zerstorung Ninives.
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der greifbaren Wirklichkeitserfahrung dargestellt. Es ist daher nicht von
ungefahr, wenn Verfasser oder Redaktor die Schiuirede, das Testament
Tobits (14, 3-11), mit apokalyptischem Gut anfiillen. Die narrativ geschlos-
sene Welt, die auf die Befriedigung von Herz und Verstand gleichermaf3en
zielende Handlungsfiihrung (vgl. die vielen ,sentimentalen‘ Szenen) ist
theologisch nur im Ausblick auf das Eschaton vertretbar gewesen. Letzte-
res ist ein entscheidender Unterschied zum hellenistischen Roman, dessen
Vorstufen in frithhellenistischer Zeit wir leider nur erahnen konnen.

Von der Vergleichung mit dem antiken Roman herkommend, mochten
wir das Augenmerk noch auf einen weiteren Punkt richten, der die Wirk-
lichkeitserfassung des Autors zu verstehen hilft. Die Ortsangaben zeich-
nen vor das Auge des Lesers das, was man gemeinhin eine Seelenland-
schaft nennt.

Jerusalem, der geheime Mittelpunkt der Erzéhlung, von dem sie her-
kommt und auf den sie zielt (1, 4-7; 13, 10. 13. 17; 14, 4-7) ist der Ort der Got-
tesnahe, damit zugleich der Ort, an dem Israels Existenz in die Krise gerat.
Ninive, wo Tobias lebt, bietet sich nicht nur als Stétte der Diaspora an, son-
dern als schon legendires Beispiel einer von Gott vollzogenen Strafe, in der
sich die letztendliche Heimfiihrung ganz Israels ankiindigt. Tob. 14, 8 wird
auf Jona verwiesen; vgl. auch Zeph. 2, 13; Nahum passim '°. Agypten als
Ort des Bosen haben wir schon thematisiert. Die Wanderung des Tobias
durch die fernen und fiir den Verfasser mit Sicherheit geographisch kaum
greifbaren'®” Stidte des Ostens dhnelt den Irrungen des Helden im grie-
chisch-hellenistischen Roman.

Ein besonderes Ratsel ist mit der nicht geringen Bedeutung verbunden, die
dem iranischen Rhagai durch das ganze Geschehen hindurch zukommt (1, 16; 4, 21;
5.915; 6,7; 9, 3. 6). Rhagai ist nicht irgendeine Stadt, es ist das Zentrum mazdayas-
nischer Religiositat in der Epoche des Verfassers. Schon im Avesta wird es als ,ra-
va zaradustris" ,das zarathustrische Rhagai“ vorgefiihrt (Yasna 19, 18; alle avest.
Belege bei Bartholomae, Altiran. Wb. 1497). Mary Boyce hat es jlingst als das
»Rom" der Zoroastrier bezeichnet (Hist. of Zoroastrianism 1, 190; 11 8f. 279; 111, 70.
81f); vgl. aus der reichen iranistischen Lit. noch Darmesteter, ZA [, 170; Widengren,
Die Religionen Irans, 1965, 110 (,Missionsstation* des Zoroastrismus). 233; Herz-
feld, The Persian Empire, 1968, 301; ders., Zoroaster and his World 1947 = 1974,145.
63f. 11 741 (Spekulatives); Hoffmann/Narten, Der Sasanidische Archetypus, 1989,
90; Gnoli, De Zoroastre a Mani, 1985, 27f; Frye, History of Ancient Iran 67 152;

106 Torrey, “Niniveh” in the Book of Tobit, JBL 41, 1922, 237-45 hat gemeint, der
Verfasser identifiziere Niniveh, dessen reale Lokalisierung in Vergessenheit gera-
ten sei, mit Seleukia am Tigris. Unwahrscheinlich.

" Die Dauer der Reise zwischen Rhagai und Ekbatana wird 5, 6 (vgl. 9, 2-5)
unterschétzt. Weitere Fehler diskutiert Moore, op. cit. 587f



44 I. Verborgene Epiphanien im nichtchristlichen Raum

Humbach, The Gathas of Zarathustra I, 1991, 45-49. In parthischer Zeit ist es eine
der koniglichen Residenzen (Athen., deipn. XII, 513f). Angesichts der auch sonst
festgesteliten iranischen Komponente im Tobiasbuch'® verdient diese Beobach-
tung Beachtung, auch wenn sie z. Z. ein blindes Gleis bleiben muf, das wir nicht in
groBere traditionsgeschichtliche Zusammenhange einordnen konnen,

Es bedarf kaum des Hinweises, daf die Einzeichnung der Handlung in
den Raum einer solchen Seelenlandschaft ein Proprium des griechisch-
hellenistischen Romans ist. Das schonste Beispiel diirfte die spannungsvol-
le Bewegung zwischen Griechenland und Athiopien in Heliodors Aithiopi-
ka sein; Athiopien ist dort das Land des Sonnengottes, wo sich alle Hand-
lungsfiden treffen und es zur Entwirrung aller Irrtiimer kommt. Ein Reise-
roman, der in Wahrheit eine geistige Verortung des Titelhelden beinhaltet,
ist auch das Leben des Apollonius von Tyana aus der Feder Philostrats (be-
sonders in den Schilderungen Indiens und Athiopiens bzw. Agyptens). Die
Ortsangaben haben immer auch eine sozusagen spirituelle Bedeutung, sie
signalisieren den ,Ort“ der Handlungstréger nicht nur zwischen ,Heimat*
und ,Ferne’, sondern auch zwischen Irrungen und Versuchungen der Seele,
zwischen religioser Einweihung bzw. Offenbarung und Gefihrdung des
Homo religiosus.

Wir haben nur wenige Aspekte der Tobiterzdhlung anschneiden konnen.
Halten wir fest, da} das Judentum hellenistischer Zeit zwar nicht mehr

108 Vgl. Widengren, Iranisch-semitische Kulturbegegnung in parthischer Zeit,
1960, 37 mit Anm. 126. Bekanntestes Beispiel ist der Damonenname Asmodaios,
der auf avest. aé¥ma daéva (Belege: Bartholomae, op. cit. 35f; M. Hutter, Art. As-
modeus, DDD 197-200) zuriickgeht. Dieser, in der Friihzeit die Verkorperung der
von Zarathustra abgelehnten ekstatischen Mannerbiinde (mit deren ind. Namen,
ismin-, den mythisierten Gefolgsménnern des Indra, Aé8ma etymolog. verbunden
werden kann, s. jetzt Mayrhofer, Etymolog. Wh. des Altindoarischen I, 2771), hat sich
dank der Ablehnung durch Zarathustra zu einer zentralen Damonengestalt des
iranischen Raums entwickelt. Natiirlich darf der Asmodaios des Tobitbuches nicht
mit den avestischen Vorstellungen, sondern nur mit den