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Die siebentigige Woche im Gebrauche
der christlichen Kirche der ersten Jahrhunderte.

Von D. Emil Schiirer, Professor in Géttingen.

1. Die jiidische Woche.

Im ersten Korintherbriefe gibt der Apostel (16, 2) die Weisung, ein
jeder solle immer am ersten Tage der Woche (katd piav capfdrou) von
seinen Einkiinften etwas zuriicklegen, damit die Kollekte nicht erst, wenn
er selbst komme, gesammelt werden miisse. In der Apostelgeschichte
aber erwihnt der Verfasser der ,Wirquelle®, also ein sicherer Gewihrs-
mann, da die in der Begleitung Pauli befindlichen Christen einst am
ersten Tage der Woche zum Brotbrechen, d. h, zum gemeinsamen Bruder-
mahl, zusammenkamen (Act 20, 7: & b¢ T Wad TdV caffdrwy cuv-
nyuévwy fudy kAdcon dprov). Wir diirfen annehmen, dal dies nicht nur
ein Einzelfall war, sondern dab die Zusammenkunft zum Brotbrechen am
ersten Tage der Woche in den paulinischen Kreisen Sitte war. Da aber
das Brotbrechen ein religiéser Akt war, ist der Schlub berechtigt, dab
der erste Tag der Woche iiberhaupt der Tag der regelmiligen gottes-
dienstlichen Versammlungen war. Dies wird durch die spiteren Zeug-
nisse bestitigt. Der ,Tag.des Herrn®, d. h. der erste Tag der Woche,
an welchem der Herr auferstanden ist, ist der Tag der gottesdienstlichen
Versammlung. Es geniigt_fiir unsern Zweck, die iltesten Zeugnisse hier-
iiber, und iiberhaupt iiber die Auszeichnung dieses Tages hierherzusetzen.*
Als irgendwie bedeutsam erscheint der Tag bereits Apoc. Joh. 1, 10

1 Vgl. Zahn, Geschichte des Sonntags vornehmlich in der alten Kirche, 1878, ab-
gedruckt in: Skizzen aus dem Leben der alten Kirche, 1894, S. 196—240 und 310—333.
Harnacks Kommentar zu Didache 14, 1 (Texte und Untersuchungen II, 1, 1884, S. 53f.).
Ders., Bruchsticke des Evangeliums und der Apokalypse des Petrus, zu v. 35 und 50
(Texte und Untersuchungen IX, 2, 2. Aufl. 1893, S. 67). Hotham, Art. Lord’s Day
in: Dictionary of Christian Antiquities II, 1880, p. 1042—1056. Kraus Real-Enzykl. der
christlichen Altertimer, II, S. 768f. Zdckler in Herzogs Real-Enzykl., 2. Aufl. XIV,
428ff. Deibmann, Art. Lord’s Day in der Encyclopaedia Biblica, III, 1902, col. 281311,

Zeitschr, £ d. neutest. Wiss. Jahrg. VL x905.
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Erevouny &v mvedpan &v T kupiokf) Auépy. Als Festtag der Christen
im Gegensatz zum Sabbat der Juden bei Ignatius, ad Magnesios 9:
unkén cappatiZovrec, ¢ katd kuptaxiv Zdvrec, &v i kai fij Zw) Apdv
Gvéteidev. Dic gottesdienstliche Feier wird angeordnet in der Didache
14, 1: Kard xuplakiv d¢ xupiou cuvax@évrec khacare dptov Kai edxapicti-
cate ¢Eopoloynchuevor T& mapuntwuata Gpdv. Sie wird als Tatsache
vorausgesetzt Barnab. 15, 9: b1 koi Gropev Tiv Auépav TV Srdbnv elc
edppocivny, &v i kai 6 'Incodc dvéctn &k vexpdv kai @avepwdeic dvépn
eic ovpavovc. Die Bezeichnung des Tages als des achten ist ebenso
zu verstchen, wie wenn die Rémer, die eine achttigige Woche hatten,
von nundinae sprechen. Der achte wird zugleich wieder als erster ge-
zihlt, so dab tatsiichlich Intervalle von sieben Tagen entstehen.® Justin
der Mirtyrer schlieBt sich in der fiir Heiden geschriebenen Apologie
dem heidnischen Sprachgebrauch an, indem er sagt, dab der Gottes-
dienst der Christen stattfinde t@ 100 ‘Hhiou Aeyopévn fpéng (Apol. I,
c.67). Die Bezeichnung xupioki) fir den Auferstehungstag findet sich
auch Evang. Petri Vers 35 u. 50. Die gottesdienstliche Feier bezeugt
ferner Dionysius von Korinth bei Euseb. H. E. IV, 23, 11: Tijv ciuepov
olv kuptaknv dyiav fuépav dinydyopev. Melito schrieb bereits ein
Buch mepi kupiakic (Euseb. H. E. IV, 26, 2). -

Mit der christlichen Feier des Tages ist demnach auch die christ-
liche Benennung als kupiaxn) sehr frith durchgedrungen.? Aber die ilteste
Bezeichnung an den beiden Grundstellen des NT. (1 Cor 16, 2. Act
20, 7) als # pia 100 capBdrov oder v capBdrwv (der Sing. ist an der
ersten, der Plur. an der zweiten Stelle entscheidend bezeugt, beides ist
= Woche) 1aft keinen Zweifel dariiber, dab die jiidische Woche die
Grundlage bildet. Sie ist in den heidenchristlichen Gemeinden von An-

r Die Bezeichnung ,achter T ag* findet sich auch sonst hiufig. S. Zahn, Skizzen
S. 315. Ausdriicklich hebt Justin. Dial, ¢. Tryph. c. 41 fin. die Identitit des ersten und
achten hervor. Noa mit seinen drei Sthnen und ihren Frauen, also acht Personen, sind
dem Justin ein Symbol des achten Tages, an welchem Christus auferstanden ist (Dial.
138). Nach Tertullian, de idololatr. 14 fin. feiern die Christen ocawo guogue die. Mehr
Material bei Zahn a. a. O. Gundermann, Zeitschr. f. deutsche Wortforschung, 1, 1901, S. 185.

2 Ein Analogon zu diesem christlichen Sprachgebrauch — aber auch nur ein solches
— ist es, wenn im igyptischen \md kleinasiatischen Kalender der Kaiserzeit gewisse
’l‘age als ZeBactof bezeichnet werden. Es scheint sich um die Geburtstage der Kaiser
oder die Tage ihres Regierung 1ttes zu bandeln, und zwar nicht nur um deren jahr-
liche, sondern auch um deren monatliche Feier. Vgl. Deibmann, Neue Bibelstudien
1897, S. 45f. Ders., Encyclopaedia Biblica, III, 2816. Thumb, Zeitschrift fir deutsche
Wortforschung, I, 1901, S. 165. Auch meine Bemerkungen in der Zeitschr, fir die neu-
testamentl. Wissensch. 1901, S. 51f.
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fang aufgenommen worden; und nach ihr ist die regelmibige periodische
Wiederkehr der gottesdienstlichen Feier der Gemeinde bemessen worden.
Dem entsprechend sind denn auch die iibrigen Wochentage in jiidischer
Weise bezeichnet worden. Die jiidische Art der Bezeichnung ist die
einfache Zdhlung. Schon im Schopfungsbericht der Genesis werden ja
die Tage einfach gezihlt. Und noch die rabbinische Literatur (Mischna,
Talmud, Midrasch, Targum) kennt keine andere Art der Benennung. So
werden z. B. in der Mischna am Schlusse des Traktates Tamid die
Psalmen namhaft gemacht, welche an jedem Tag der Woche nach der
Darbringung des Brandopfers im Tempel von den Leviten gesungen
wurden (Tamid VII fin). Es wurden gesungen
1W/NN3 DP2 ,,am ersten Tag“ Ps. 24
WY ,am zweiten“ Ps. 48

WhW3 ,am dritten® Ps..82
WMIN2 ,,am vierten“ "Ps. 04
W'Bn3 ,,am fiinften Ps. 81

W3 .,,am sechsten“  Ps. 93
N3 ,am Sabbat* Ps. 92.

Fiir fiinf dieser Psalmen finden sich die entsprechenden Notizen
auch in der griechischen Ubersetzung der LXX, jedesmal in der Uber-
schrift. Sie lauten hier: Ps 24 (LXX 23): 7fic jidc cappdrwv (Vat.)
oder tH wm@ tdv cappdrwy (Pap. Lond.), oder ma capBérov (Alex.). —
Ps 48 (LXX 47): beutépq cappdrou. — Ps g4 (LXX 93): Terpédr cappdrwy
(Vat.) oder caBpdrouv (Alex.). — Ps 93 (LXX 92): eic v Auépav t0d
mpocapBdrou, 6te xarhxicton f| Y. — Ps 92 (LXX 9r1): elc miv fipépav
100 cappdtou. — In der alten lateinischen Ubersetzung hat sich auch
fiir Ps 81 die Notiz erhalten: quinta Sabbati, was aus einer griechischen
Vorlage stammen muf (wie Vet. Lat. iiberhaupt).

Andere Beispiele aus der Mischna fiir die Bezeichnung der Wochen-
tage sind folgende. ‘Nach»Megilla. IO, 6; IV, 1 wurden die Wochen-
gottesdienste in der Synagoge gehalten WYandy Wl ,am zweiten und
am fiinften, — Nach Taanith II, 9 wurden offentliche Fasttage in der
Weise angeordnet, daB zunichst drei Fasttage angesagt wurden, nimlich
NN WM W, der zweite und fiinfte und zwelte" dann mit dem fiinften,
zweiten und fiinften fortgefahren wurde usw. — Der Traktat Kethuboth
beginnt mit folgender Bestimmung (I, 1): , Die Hochzeit einer Jungfrau
findet statt am vierten Tage (W21 DY), die einer Witwe am fiinften
Tage (YN DWY); ersteres weil in den Stidten die Gerichte zweimal in

der Woche Sitzung hielten, am zweiten und am fiinften Tage (W27 D12
. 1*
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wwsnn by, folglich der Ehemann, welcher iiber Mangel der Jung-
frauschaft Klage hatte, sie sogleich morgens vor Gericht anbringen
konnte.*

Das jiidische Fasten am zweiten und fiinften Wochentage wird auch
in christlichen Quellen erwahnt, auch hier mit derselben Bezeichnung der
Wochentage. Didache c. 8: af d¢ vncreim Uudv phy ETwcav pera Tdv
OmokpITdV: vneretovct yap devtépy cappdrwy koi méumry. Constit. apost.
VII, 23 (ebenso). Epiphan. haer. 16, 1: éviictevov dic 100 caBBdrov,
devrépav kai méummyv. Der christliche Josephus (10, Jahrh. nach Chr.)
erdrtert in seinem Hypomnesticum c. 145 (Fabricius, Codex pseudepigr.
1I, 332) die Frage: diati of ’lovdafor Thv deutépav TV capfdtwy kol Tiv
méunTnV vnctevovay. )

Von grobem Interesse wiirde eine von Wetstein, Nov. Test. I, 543
(zu Matth 27, 62) angefiihrte Stelle aus Dioskorides sein, wenn sie
nimlich wirklich von Dioskorides herriihrte. Dieser zur Zeit Neros, etwa
gleichzeitig mit dem ilteren Plinius, lebende griechische Arzt hat ein
beriihmtes Werk iiber die materia medica (mepi UAnc fatpikfic) geschrieben,
in welchem sich nach der editio Aldina in dem Abschnitt mepi dpvo-
YMbccou (iiber die Schafzunge) die Bemerkung findet, daB nach der
Meinung der ,Syrer* eine aus dieser Pflanze und aus.Minze ‘hergestellte
Briihe, mit Honig gemischt, die Fieber heile, wenn sie ,am zweiten und
vierten Tage und am Riisttage* gegeben werde, Buch II c. 328 (nach
anderer Zihlung II, 152): oi d¢ Zupot 1OV TOUTOU Lwpdv xoi Tiic Kaha-

pivene cbv péhim @aci ToUc TupetoUc Bepameverv didduevov deutépq kai

TeTapTy Koi mopackeufi© Todto e puctipov Tt déxou* Ecti ydp dAndécta-
Tov xoi did meipac. Die ganze Stelle steht aber nicht in den jetzt be-
kannten Handschriften und erweist sich auch durch die Bezeichnung der
Wochentage, namentlich durch den Ausdruck mapackeur;, als Glosse von
judischer oder christlicher Hand.* Immerhin ist sie auch so noch der
Erwihnung wert. . )

Wie in der Mischna, so werden auch in Talmud, Mjdrasch
und Targum die Wochentage lediglich durch Zihlung unterschieden.
Eine Anzahl Beispiele hat bereits Lightfoot gesammelt? Es seien

- * 8. Dioscoridis D¢ matevia medica libri guingue ed. Sprengel, 2 Bde. 1829—1830
(= Medicorum graccorum opera ed. Kihn; vol. XXV—XXVI), vol. I, p. 270sq.

* Lightfoot, Horac Hebraicae, 1658, zu Matth 28, 1 (Opera II, 389), hiernach
Otho, Lexicon rabbinicum, 1675, s. v. Hebdomas, p. 239 sq. — Lightfoot nennt folgende:
bab. Makkoth 5* 83wa 913 ,,am ersten in der Woche®, X3w3 "3 ,,am zweiten in der
Woche.” — bab. Kethuboth 2* nawa 7n8, nawa W, nawa Wb, — Glosse zu Para 11
POW3 w9, — jer. Megilla 75° nawa ‘v, ebenso bab. Baba kamma 82%. Das. auch



im Gebrauche der christlichen Kirche der ersten Jahrhunderte. 5

auflerdem hier noch einige Stellen genannt, an welchen die ganze Reihe
aufgezahlt wird. Im Midrasch Bereschith rabba c. X1 gegen Ende lautet
sie: 1. RNAW3 TN, 2.0, 3. NROR, 4. KOPION, 5. Nnwwn, 6. 8Ny (Riist-
tag, mopackevr), 7. 8N2W. — Im Targum zu Esther 2, 9 (Lagarde, Ha-
giographa chaldaice 1873):
KMw3 N3 ,,am I. in der Woche*
NP3 N3 ,am 2. in der Woche
fmawa nYn3  ,am 3. in der Woche®
RPOw3 PIIN3  ,,am 4. in der Woche*
RMOwa wBna ,,am §. in der Woche*
RNOwa RO ,,am 6. in der Woche*
RN3WT 8D ,,am Tag des Sabbat.

Lehrreich ist besonders éab. Schabbatk 1563%. Es kommt hier die
Ansicht zum Ausdruck, dafl der Tag der Geburt entscheidend ist fiir
Charakter und Schicksal des Menschen. Wer am Sonntag geboren wird,
hat eine hohe Stellung zu erwarten, -der Montag sieht Jahzornige, der
Dienstag Reiche, der Mittwoch Gelehrte, der Donnerstag Wohltiter, der
Freitag Fromme das Licht der Welt erblicken. Die Sabbatkinder sterben
auch am Sabbat, weil ihre Geburt zur Verletzung der sabbatlichen Ruhe
Veranlassung gab.? Die Bezeichnung der Wochentage ist hier folgende:

3NAw3 M3 ,,am I. in der Woche%
RIw3 M2 ,am 2. in der Woche«
sawa 8ndn3 j,am 3. in der Woche*
RIY2 AYIIN2  ,,am 4. in der Woche“
83¥3 8wpnl  ,am 5. in der Woche*
RPw Yp»3  ,,am Risttag auf Sabbaté4
Rnawa  ,,am Sabbat.« .

An derselben Stelle (8ab. Schabbath 1563) wird aber unmittelbar
darauf noch eine andere Ansicht erwihnt: nimlich: dab nicht der Stern
des Tages, sondern der Stern der Stunde entscheidend sei fiir das Ge-
schick, d. h. der in der. Geburtsstunde herrschende Planet. Die sieben
Planeten werden dabei in folgender Reihe aufgezihlt:

N Sonne
M1 Venus
‘ 2313 Merkur

i 2w L, Rissttag auf Sabbat®. — bab. Baba kamma 37 maw) naw 2w nawa ‘eron
»am finften in der Woche und am Riisttag auf Sabbat und am Sabbat.

 Text mit deutscher Ubersetzung in: Der babylonische Talmud herausg. von Lazarus
Goldschmidt, Bd. I, 1897, S. 715.

2 Diese Inhaltsangabe nach Léw, Gesammelte Schriften, II, 120.

3 Die Miinchener Handschrift hat statt X33 durchgéngig ®nawa.

4 ‘oyp heifit eigentlich: das Untergehen der Sonne, und ist dann, wie Hebr. 2w
und aram. RAMW, so viel wie , Vorabend*, Risttag.
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3% Mond
‘naY Saturn
PI$ Jupiter
*OVI§L Mars.

Der ‘astrologische Glaube an die das Geschick der Menschen be-
herrschende Macht der Planeten hat also auch in jiidischen Kreisen
Aufnahme gefunden.? Ja die Juden kennen auch die uns geldufige, im
Abendlande zur Herrschaft gelangte Zuweisung der sicben Wochentage
an die sicben Planctens Trotzdem sind im Bereiche des rabbinischen
Altertums nie die Wochentage nach den Planeten genannt
wordent Nur das Umgekehrte ist in einem Falle eingetreten: der
Saturn heilt ‘N3Y, offenbar weil er am Sabbat herrscht. Hier wird also

t Dieselben Namen der Planeten z. B. auch Bereschith rabba c. X (kritische Ausg.
von Theodor, 1. Lieferung 1903, S. 76): ,,Es gibt ein Gestirn, welches vollendet seine
Babn in 12 Monaten, nimlich die Sonne (7n). Es gibt ein Gestirn, welches vollendet
seine Bahn in 12 Jabren, namlich der Jupiter (p78). Es gibt ein Gestirn, welches voll-
endet seine Bahn in 30 Tagen, nimlich der Mond (m35). Es gibt cin Gestirn, welches
vollendet seine Bahn in 30 Jahren, namlich der Saturn (uv). Dazu kommen Merkur
(a03), Venus (713) und Mars (DVI88), welche vollenden ihre Bahn in 480 Jahren. —
Die vier ersten Angaben sind annihernd richtig; die letzte absurd und sicher ein spiterer
Zusatz, der iiberdies korrumpiert ist, denn statt ,,480 Jahre* wird urspriinglich ,,480 Tage*
gestanden haben, was als Umlaufszeit des Mars galt (s. Theodors Kommentar). — Andere
Namen nennt Epiphanius als die bei den Juden iblichen (haer. 16, 2) filoc fiud kai
cépec, cekivn tépee xai GABavd ... "Apnc xwxép *OxuwA. Epufic xwkép *Oxudd.
Zevc xwxép Bdal. *A@podltn Zepova fitot Aourd. Kpévoc xwkép Zapr6. Die Ritsel,
welche Epiph damit aufgibt, sind meines Wissens bis jetzt nicht alle geldst.

2 Vgl. Low, Die Astrologie bei den Juden (Gesammelte Schriften, Bd. 1I, 1890,
S. 115—131) Hamburger, Real-Enz. fir Bibel und Talmud, Abt. II, Art. ,,Astronomie®.
Karppe, Quelgues mots d'astrologic talmudigue (Fe ! asiatigue. 1Xme Série, t. V, 1895,
p. 316—339) [Kommentar zu Sckabbatk 1 56" nebst Erklirung der jidischen Planetennamen].

* 3 Pivke devabbi Elieser c. 6 (ich gebe die Stelle nach der mir allein zuginglichen
lat. Ubersetzung von Vorstius Capitula R. Llieser, ex Hebraco in Latinum translata per
Guil. Henr. Vorstium, Lugd. Bal. 1644): Omnes stellae serviunt scptem stellis horarum
carumgue nomina sunt \'nd$ WS> Mercurius, Luna, Saturnus, Supiter, Mars, Sol, Venus, Isti
famulantur septem dicbus hebdomadae. Primae diei Mercurius et Sol. Secundae Fupiter et
Luna. Tertiae Venus et Mars. Quartae’ Salurnus et Mercurius. Quintae Sol et Fu-
piter. Sextae Luna et Venns. Septimae Mars et Saturnus.

4 Prof. Bacher, einer der ersten Kenner dieser Literatur, schreibt mir: ,,Eine
Benennung der Tage nach den Planeten ist mir weder aus talmudischer noch aus nach-
talmudischer Zeit bekannt. Immer ist die numerierende Bezeichnung der Wochentage
@iblich gewesen.* — Auf einer lateinischen Grabschrift in Rom, datiert vom Jahre 387
n. Chr._ (Valentiniano III et Eutropio cnss,), welche wegen des darin vorkommenden Namens
Barvalentini vielleicht fir judisch zu halten ist, findet sich allerdings das Datum Kal
Octobris die Benere (De Rossi, Inscriptiones christianae urbis Romae I, p. LXXIV). Aber
diese ganz vereinzelt dastehende Ausnahme bestitigt nur die Regel, falls die Inschrift
tberhaupt jiidisch ist.




im Gebrauche der christlichen Kirche der ersten Jahrhunderte. 7

nicht der Tag nach dem Stern, sondern der Stern nach dem Tag ge-
nannt.

Eine" besondere Bezeichnung ist, abgesehen vom Sabbat, nur fiir
den sechsten Wochentag iiblich gewesen. Er hat als ,Riisttag* auf den
Sabbat eine besondere Bedeutung und wird daher auch hiernach genannt.
In ‘der Mischna, und iiberhaupt im Bereich der hebriischen Literatur,
heiBt er N 2% ,Vorabend“ auf Sabbath:* Die entsprechende ara-
miische Form ist S8R, meist ohne 8N2Y, z. B. an der oben schon
mitgeteilten Stelle Beresciitle rabba c. XI; mehr bei Levy, Wérterb.
s. v. Gleichbedeutend ist 291 eigentlich ,Sonnenuntergang*, wofiir eben-
falls oben schon ein Beispiel gegeben ist (6ad. Sciabbath 1562, vgl. auch
Levy, Woérterb. s. v.). — Im Griechischen kommt schon bei den LXX
npocdpBarov vor in der Uberschrift zu Ps 93 (LXX 92); dasselbe auch
Judith 8, 6: Judith fastete ywpic mpocapBatwv kai caBpdtwv, und Ev
Marc 15, 42: fiv mapackev), 8 écmiv mwpocdBpatov. — Die Bedeutung als
»Riisttag” wird ausgedriickt durch die Bezeichnung mapackeud, die sich
schon in einem ErlaB des Augustus findet (Joseph. Antt. XVI, 6, 2: die
Juden sollen nicht zum Erscheinen vor Gericht gezwungen werden &v
céBpacty B 1) mpd avTiic mapackeuf)); ferner an der oben S. 4 mitge-
teilten interpolierten Stelle bei Dioscorides 1. II, c. 328, und im Neuen
Testament (Mt 27, 62; Mc 15, 42; Lc 23, 54; Joh 19, 31. 42).2 Aus
spiterer Zeit mag noch erwihnt werden Synesius, epist. 4: fuépa fiv
fiviiva dyovav oi ’loudaior mapackeuiv. — Eigentiimlich ist der durch
die Kirchenviter bezeugte Gebrauch der lateinisch redenden Juden der
Kaiserzeit, den Tag vor Sabbat cenz pura zu nennen. Ausdriicklich
sagt dies Augustin in Joann. 120, 5 (Migne, Patrol. lat.- 35, 1954): propter
parasceven quam cenam puram Iudaet latine usttatius apud nos vocant.
Ejusd. Sermo 220 (Migne 38, 1090): usque ad parasceven quam Iudaei
etiam cenam puram vocant. Die Bezeichnung war so gebriuchlich, dab
die Ubersetzer griechischer Texte ohne weiteres mapackeuy durch cena
pura wiedergeben. So hat der lateinische Evangelientext des codex
Cantabrigiensis Matth 27, 62: #n crastinum aulem quae est post cena purd
conveneruni principes sacerdotum.’ Andere altlateinische Texte bieten

1 Z. B. Taanith IT, 10. Chullin I fin. Analog auch W by 37, MOdT 33, s. Levy,
Neuhebr, und chald, Warterb, s. v.

2 Zum Sprachgebrauch des Neuen Testamen(es vgl. Bleek Beitrige zur Evan-
gelienkritik 1846, S. 114ff.

3 Mc 15, 42 ist parasceve beibehalten, Lc 23, 54 steht dies ante sabbatum (griech.
fiuépa mpocappdrou), Joh 19 fehlt in der Handschrift. S. Besae codex Cantabyigiensis ed.
Scrivener, Camébridge 1864.
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dieselbe Ubersetzung auch Lc 23, 54; Joh 19, 31. 42; Judith 8, 6 (s.
Ronsch, Itala und Vulgata S. 306f.). BeilIrendus I, 14, 6 ist &v 7 &
v Apepdy, fine écrl mapackevr) wiedergegeben durch i sexta die quae
est in cena pura. Vgl V, 23 s. fin. parasceve gquae dicitur cena pura id
est sexta feria. Bei Tertullian adv. Marcion V, 4 wird Gal 4, 10 in fol-
gender Weise reproduziert: dies observatis et menses et lempora et annos
et sabbata, ut opinor, et cenas puras el jejunia et dies magnos. Den
judaisierenden Heiden sagt Tertullian ad nationes 1, 13: Judaei enim
Sesti sabbata et cena pura et Iudaici vitus lucernarum elc*

Die bisher nachgewiesene jiidische Bezeichnung der Wochentage
ist fast unverindert zu den Christen iibergegangen. Wenn wir von der
zuletzt erwihnten Singularitdt der lateinischen Juden und von der Be-
nennung des ersten Tages als xuplakfj absehen, so werden sdmtliche
Wochentage von den Christen ebenso bezeichnet wie von
den Juden. Selbst das hebriische cdparov oder cdpBata in der Be-
deutung ,,Woche” ist bei Bezeichnung der einzelnen Tage beibehalten.?
Ein merkwiirdiges Zeugnis dafiir, daB dies gerade im vulgiren Sprach-
gebrauch iiblich war, bietet eine Homilie 7z d icam vesurrecti 3
welche dem Hesychius von Jerusalem (5. Jahrh. n. Chr), oder dem

1 Eine befriedigende Erklirung dieses Sprachgebrauches ist bis jetzt.nicht gegeben.
Was Rénsch a. a. O. dariiber beibringt, ist nicht ausreichend. Jedenfalls kann pura
nicht im Sinne der levitischen Reinheit gemeint sein, denn in diesem Sinne hat der Jude
taglich, nicht blo§ am Riisttag. oder Sabbat, ,reine Speise” gegessen. Prof. Bacher
macht mich darauf aufmerksam, dal purus wohl dem hebriischen D) entspricht. Dieses
heifit im rabbinischen nicht nur ,rein, sondern auch ,fein“ (von feinerer Qualitit). So
heiflt das Kleid, das man am Sabbat trigt, T™p3 mb> (Schabbath 119® unten), wohl nicht
nur, weil es rein gewaschen, sondern auch, weil es ,feiner war als das ‘Werktagskleid.
pFeines Brot heilt m™p) Nd (jer. Schekalim c. V, 487 letzte Zeile) oder “p3 &N (jer.
Schebiith VI, 36° letzte Zeile, jer. Gittin I, 43°% Levy, Neuhebr. Worterbuch s. v. 3
und nnd).  So kénnte cena pura die ;feine Mahlzeit* sein, die far den Sabbat (an welchem
es Pflicht war, gut zu essen) zubereitet wurde; und da die Zubereitung am Risttag ge-
schehen mufite, kénnte dieser davon den Namen haben. Dies alles ist aber doch sehr
kiinstlich und unwahrscheinlich tiich, weil die ,feine Mahlzeit erst am folgenden
Tag (am Sabbat) genossen wurde. Am Risttag genol man eine einfache, frugale Mahl-
zeit, um der Festmahlzeit des Sabbats die gebithrende Ehre erweisen zu konnen. .Aber
peinfach, frugal' kann purus schwerlich heillen.

2 Der Gebrauch von cdBBatov oder cdppara in der Bedeutung ,,Woche ist aus
dem Neuen Testamente bekannt (Mt 28, 1; Mc 16, 2; Lc 18, 12; 24, 1; Joh 20, 1. 19;
Act 20, 7; 1 Cor 16, 2). Vgl. auch die oben S. 3 angefihrten Stellen der LXX. Auch
in der Mischna ist NY das gewdhnliche Wort fiir ,Woche®. Megilla III, 4. Kethuboth
L 1. Nedarim VDI, 1. Baba mezia IX, 11. Baba bathra V, 10. Ebenso im Ara-
miischen, wofir oben bereits Beispicle gegeben sind. Der Plural lautet hebr. mnaw
Schebiith 11, 6. ’
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Gregor von Nyssa zugeschrieben wird* Es heilt hier (ed. Combefis
p- 748, Mighe t. 46, col. 632):- céBBata d¢ Tiv mdcav EBdouddo kahelv
‘EBpaioic €0oc. adrika yodv of edayyeMcrai T wd Tdv cofpdTwv @ac,
déov? i} mpwty Npépe Tic EBdopddoc eimelv. oUTw dH kai &v Tf cuvn-
Oeiq xexpripeda, devrépav caffdrwv kai TpitnV caBBhdTwv mpocayo-
pevovrec v deutépav kai v Tpimv Tic éBdopddoc Auépav. Also ge-
rade im vulgiren Sprachgebrauch der griechischen Kirche
(&v i) cuvnBeiq) ist die rein jiidische Terminologie deutépa caB-
Bétwy, Tpitn capBétwy herrschend geblieben. Ahnlich dubert
sich ibrigens auch Eusebius, Quaest. evang. ad Marinum 11, 1 (Migne,
Patrol. gr. t. 22, col. 941 C): &oc d¢ SAnv Tiv éBdopdda cappatov xaheiv
xai mhcac e Auépac oltwe dvopdZewv. Méyetar yolv mapd Tolc edoyye-
Mcralc T i@ TV cafBhtwy: &v d¢ T cuvnbeiq deurépa caBpdTwy kai
Tpitn capBdtwv kai Terdptn capfdrwv. Dall dieser ,vulgire Sprach-
gebrauch* auch von gebildeten Schriftstellern  nicht verschmiht wurde,
werden zahlreiche noch anzufihrende Beispiele dartun. — Abgesehen
von dieser Verbindung deutépa caBBdrwv usw. ist die gewdhnliche Be-
zeichnung fiir ,Woche* bei den Griechen éBdoudc (so schon Philo), bei
den Lateinern septimana oder lebdomada.’

Ich gebe zuniichst noch einiges patristische Material iiber die Be-
nennung der Wochentage iiberhaupt und sodann eine Anzahl Belege
fir jeden Wochentag im einzelnen.

In der syrischen Didaskalia c. XXI werden in einer lingeren Er-
érterung die Wochentage stets so bezeichnet: ,am zweiten in der Woche,
»am dritten in der Woche*, ,,am vierten in der Woche®, ,am fiinften in
der Woche“ (oder statt ,jin der Woche“ der gen. ,der Woche®). S.
Achelis und ‘Flemming, Die syrische Didaskalia 1904, S. 106ff. — Epi-
phanius, haer. 70, 12 (gegen die Audianer): kai &éav p¢v 7 Teccapecka-
dexdTn ThC ce)\r'wné T} devtépa TWv caBBdrwv, eic pécov dyetar TO BUMa
100 mpofdTou, edv TE TPITN caBﬁd’n’wv, ¢dv Te Tetdptn cafBdrwy, &dv Te
néunt) cofparwy, &av Te mpocaPBatw, &dv Te cappdtw. — Hieronymus,
Epist. 120, 4 (opp. ed. Vallarsi I, 825): .Una sabbati, dies dominica in-
telligenda est, quia omnis hebdomada in sabbatum et in primam et secun-

t Unter dem Namen des Hesychius von Jerusdlem hat- sie Combefis, ZPatrum
Bibliothecae Novum auctarium t. 1 herausgegeben; unter den Werken des Gregor von
Nyssa steht sie bei Migne, Patrol. gr. t. 46.

2 Migne b¢,. wodurch der Text sinnlos wird.

3 Uber diese Form s. Rénsch, Itala und Vulgata S. 258; iiber die Haufigkeit des
Gebrauches: Gundermann, Zeitschr. f. deutsche Wortforschung I, 176.
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dam et tevliam et quarlam et quintam el sextam sabbati dividitur, quam
ethnici idolorum et el torum inibus appellant. — Augustinus, in
Psalm 80, c. 2 (Migne, Patrol. lat. 37, 1034): Quare et quinla sabbalit
.. Prima sabbati dicitur primus dies, quem dominicum etiam nominamus;
secunda sabbati sccundus dies; tevtia sabbati tertius dies; quarta sabbati
quartus; quinta ergo sabbati quintus a dominico die; post quem sexta
sabbali scxtus dies; et ipsum sabbatum septimus dies. — Vgl auch
Gundermann, Zeitschr. fiir deutsche Wortforschung I, 185f.

Der zweite Tag. Const. apost. I, 47: 1a dwactipia Opdv ivécow
deutépq capBdrwyv. V, 13: ¢mrekeicOw d¢ # vnereia alin mpd Thic vnereiac
100 mhcxo; dpxopévn pdv amd deutépoc, mAnpoupévn bt eic mupackeviyv.
V, 14: fipEavro yap v xord 700 xupiou &mBouliv moleicOm deutépq
capBdrwy unvi mpwtw, 8¢ et SavOikde kai Th Tpitn TOO cappdrou mapé-
Tavey ) ckéyic, TH Ot TeTpddl Wpicavro cravpd dvekeiv adTdy, . .. kai T
méunty Qaydvrec map’ avTd TO Thexa . . . . wapackevfic olicnc TP Gpxovr
v ‘Pwpaiwy mapédwkav adtdv TTNGtw (die Stelle geht parallel mit
Didasc. syr. c. XXI). V, 18: &v taic fipépaic odv 100 mdcxa vnetedete,
apydpevor amd deutépac péxpt Tic mopackeuiic. — Johannes Cassianus,
De institutis coenobiorum IV, 19 (opp. ed. Petschenig): ef itz secunda
sabbati post matutinos kymnos alits rursum succedentibus utensilia in quibus
ministyaverunt ac wasa consignant. — Corp. Inscr. Graec. 9891 = In-
script. graecae Sicil. et Ital. ed. Kaibel n. 2559 (christl. Grabschrift aus
Trier, datiert vom J. 409): unvi TTavipou. 1 fuépa Kl (lies tf) B’. Die-
selbe Grabschrift auch bei Kraus, Die christlichen Inschriften der Rhein-
lande 1, 1890, n. 163, der KIB = kupiokf lesen will. — Vgl. auch die Stellen
iiber das jiidische Fasten oben S. 4.

Der dritte Tag. Const. apost. V, 14 (s. beim vorigen).

Der vierte Tag. Hier ist tetdprn selten; gewéhnlich steht dafiir
tetpdc. Ersteres z. B. Athanasius, Hist. Arian. c. 55 (Migne, Patrol. g».
25, 760): TWv d¢ Aodv &v T peydhy éxkhncia cuveh@dviwv: terdptn Yap
fiv capBérov. — Dagegen Didache XII apost. c. 8: Uueic d¢ vncredcate
TeTpdda kai mapackeviv. — Clemens Alex. Strom. VII, 12, 75: oldev
auToc kai tic vncrelac 1@ alviypata TOV fuepdv ToUTwy, THC TETpddoc
xai Tic mapackeviic Aéyw. — Const. apost. V, 14 (s. oben beim zweiten
Tag) V, 15: tetpdda d¢ kai Tapackeviy mpocétagev fply vncredew.
Ahnlich V, 20 (ed. Lagarde p. 155, 22) und VII, 23. — Petrus Alex.
canon. 15 (bei Routh, Religuiae sacrae IV, 45): odk &rxakécer Tic fiplv
mapaTnpoupévolc TeTpdda kol mapackeuiy, &v alc kai vncredev Hulv kot

_mapddocty -edAdywe mpoctéraktar. — Euseb., De martyribus Palaestinae
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I, 2: hpépa Terpddr cappdtou. — Athanasius, Fragm. cx sermone de fide
(Migne, Patrol. gr. 26, 1292): © vncreia QuMdTTETAL. . . TETPAdDL Kai Tpo-
cappdrw. — Epiphan. Expositio fidei § 22: cuvéEeic d¢ &mreloUpevar
TaxBeical elav dmd TOV dmocTéAwy . .. TeTpdd d¢ kai &v mpocapfdry &v
vnereia €we Wpac &vdme. Idem, haer. 75, 6: tivt d¢ oV cupmepvnTun
&v maa k\ipaa Tiic olkoupévne 8Tt TeTpac xai mwpocdBBatov vncreia éctiv
&v T &xxhncie Wpicpévn.r — Tertullianus, De jegjunio c. 2: stationum,
quae et ipsae suos quidem dies habeant quartae feriae* et sextae. lbid.
C. 10: guarta sabbati et sexta. 1bid. c. 14: cur stationibus quartam et
sextam sabbati dicamus ? — Origenes, In Leviticum Homil. X s. fin. (opp.
ed. Lommatzsch IX, 372): Habemus quartam et sextam septimanaé dies,
quibus solemniter jejunamus.

Der fiinfte Tag. Const. apost. V, 14 (s. oben beim zweiten Tag).
— Euseb., D¢ solemnitate paschali c. 9 (Migne, Patrol. gr. 24, 704):
avToC d¢ Tpo SAnc fpépac TH méumty ToU coPBdtou TOic poBNTAlC Cuv-
avékaro. — Corp. Inscr. Graec. n. 6403 (Grabschr. zu Rom, wahrschein-
lich christlich): Zwapiwv ¥ncev &t A, &rehedtncev fpépg méumt). —
Vgl. auch die Stellen iiber das jiidische Fasten oben S. 4.3

Der Riisttag. Die Bezeichnung als ,sechster Tag* ist nicht ge-
wohnlich, kommt aber doch zuweilen vor. Tertullian, De jejun. 10 und
14 (s. oben beim vierten Tag). — Johannes Cassianus, De znst. coenob.
I, 9: domino ac salvatore mostro sexta sabbati crucifixo. Id. contra
Nestor. VI, 23, 3: post sextam sabbali qua crucifixus est. — Bei Euseb.
Vita Const. IV, 18 findet sich tac mpd 100 caBpdrou (denn so ist dort
zZu 1esen).4 — mpocdBfarov haben Athanasius, Fragm. ex sermone de
Jfide (s. die Stelle oben beim vierten Tage) und Epiphanius haer. 70, 12;
expositio jfide: § 22, haer. 75, 6 (auch diese Stellen sind bereits mit-
geteilt). — Die gewdhnliche Bezeichnung des sechsten Tages ist aber
mapackeunl. Zahlreiche Belege dafiir sind bereits oben mitgeteilt (beim

: Thumb, Zeitschr. fir deutsche Wortforschung I, 168, weist darauf hin, ,dal
z. B. auch im attischen Kalender bei der Durchzihlung der Dekaden gewdhnlich die
Ordinalzahl, fir den vierten Tag aber immer die Form Tetpdc gebraucht wird.“ Analog
ist der Gebrauch von éBdoudc, das nicht nur Woche, sondern auch Sabbat heifit
(Thumb, S. 165f.).

2 feria ist bel lich im kirchlichen Latein = ,,Wochentag®. Wie es zu dieser
Bedeutung gekommen ist, ist dunkel. Vermutungen dariiber s.’bei Ideler, Chronologie
10, 180f. Rihl, Ch logie des Mittelalters und der Neuzeit (1897) S. 58f. Gunder-
mann, Zeitschr. f. deutsche Wortforschung I, 186. :

3 Noch Einiges bei Sophocles, Greek Lexicon of the Roman and Bysantine periods
(1888) s. v. méumroc.

4 S. Zahn, Skizzen aus dem Leben der alten Kirche, S. 327f.
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zweiten Tag: Const. apost. V, 13. 14. 18, beim vierten Tag: Didache
c. 8. Clemens Alex. Strom. VII, 12, 75. Const. apost. V, 15. 20;
VI, 23. Petrus Alex. canon 15). — Vgl. ferner Martyrium Polycarpi
¢. 7: 10 mapackev). — Irenaeus I, 14, 6 (griechisch erhalten bei Epi-
phan. haer. 34, 7 und Hippolytus, Philosophum. V1, 47): & 1l &y tdv
fuepiy, fimic écri mapackevi. — Euseb., De martyr. Palaestinae c. 4 fin.
Zavlikod unvdc devtépq . .. finépg mapackeviic. — Corp. Inscr. Graec.
n. 9886 = Iuscript. graecae Sicil. et Ital. ed. Kaibel n. 2492 (christliche
Grabschrift zu Vienna in Gallien, datiert v. J. 441 n. Chr.): Tehevt@d . . .
tv unvi TTepiriou &ty kel T €BdOuN &rdon fuépg mapackev. — Corp.
Inscr. Graec. 9476 = Iuscr. gr. Sicil. et Ital. ed. Kaibel n. 524 (christ-
liche Grabschrift zu Catania in Sizilien): érehevtncev ¢rdv E' moapuckevi
téc (= Taic) 6' Gmd xahavdWV ZemteuPpiwy- ¢EexopicOn doi (= d¢) cap-
Bdroic. — Vgl. auch Corp. Inscr. Graec. n. 9286. 9347. — Tertullian.
adv. Marcion. 1V, 12 (Oehler p. 185): cum enim prohibuisset creator in
biduum legi manna, solummodo permisit in parasceue. — Victorin., De
Sfabrica mundi (Routh, Religuiae sacrae 11, 457): hic dies sextus para-
scene appellatur, praeparatio scilicet vegni (die Abfassung dieses Traktates
durch Victorin ist nicht bezeugt, s. Bardenhewer, Gesch. der altkirchl.
Literatur II, 596, 597). — Der Gebrauch ist so feststehend, dab es keinen
Zweck hat, die Belege zu hiufen. Einiges s. noch bei Sophocles, Gree
Lexicon s. v. -

Der Sabbath. Nicht nur bei Erorterungen iiber den jiidischen
Sabbat, sondern auch im rein christlichen Sprachgebrauch ist die Be-
zeichnung des siebenten Tages als ,Sabbat“ von Anfang an so allgemein,
dab es fast iiberfliissig ist, Belege zu nennen. Einiges mdge hier stehen,
Martyrium Polycarpi fin.: pnvdc Zavlikod deutépg fctapévou, mpd Entd
koaAavdidy Maptiwy, copfdtw pevdAw. — Ostertafel des Hippolytus (Corp.
Inscr. Gr. n. 8613): ¢yévero % o' ToO mdcxa efdoic *AmpeiNionc coapBdrw.
— Athanasius, epist. ad episcopos Aegypti et Libyae c. 19 (Migne, Patrol.
g7. 25, 581): cGfBatov ydp fiv (von einer Begebenheit seiner Zeit). —
Corp. Inscr. Graec. n. 9476 = Kaibel 524 (s. oben unter Riisttag). —
Corp. Inscr. Graec. n. 9539 (christl. Grabschrift zu Messina, datiert v.
J. 1149 n. Chr.): fv & Auépa cdppartov. — Noch Einiges aus griechischen

Kirchenvitern bei Sophocles, Greek Lexicon s. v. — Tertullian., De
Jejunio C. 15: exceptis sabbatis et dominicis. — Johannes Cassianus, De
instst. coenod. 1, 18: @ vespera sabbati, quae I it in diem dominicum

Ib. II, 6. Conlatio II, 21, 1; III, 1, 1; XVII, 135, 6; XIX, 4, 2; XXI, 27
-(hier iberall die sabbats). Inst. I, o, 2 (iw die sabbato). 1b. V, 26
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(sabbatorum die). — De Rossi, Inscriptiones christ. urbis Romae n. 1098:
diae sabbato. — Corp. Inscr. Lat. VIII n. 2013 (Theveste in Numidien,
Ende des 5'. oder Anf. d. 6. Jahrh,, christlich): ora I7II sabbatorum di.
— CIL IX n. 5347 (Civith di Marano, Italien, 5. oder 6. Jahrh,, christ-
lich): die sabbati V Idus Februarias. — Uber die Behandlung des Sab-
bats in der christlichen Kirche, namentlich im 4. und 5. Jahrh,, hat Zahn,
Skizzen aus dem Leben der alten Kirche, S. 326—330 ein reiches Material
zusammengestellt. Im Morgenland kam im 4. Jahrh. die Sitte auf, den
Sabbat durch einen Gottesdienst auszuzeichnen (eine Sitte, die mit der
alten judenchristlichen Feier Euseb. H. E. III, 27, § nicht im Zusammen-
hang steht), wihrend es umgekehrt im Abendland vielfach Sitte* war,
am Sabbat zu fasten. Doch ist diese Sitte auch im Abendland be-
kimpft worden. .

Nach dem beigebrachten Material kann es keinem Zweifel unter-
liegen, dab die christliche Kirche die siebentigige Woche vom Judentum
empfangen hat. Die ganze Terminologie ist (mit Ausnahme des ersten
Tages) beibehalten worden. Selbst fiir mapackevi und Sabbat, die doch
in der christlichen Kirche ihre Bedeutung verloren hatten, haben die
Namen sich fortgeerbt.”

2. Die Planeten-Woche.

Der Ursprung der jiidischen Woche liegt im Dunkel. Dal ihr Ge-
brauch irgendwie mit der alten Kultur Babyloniens in Zusammenhang
steht, ist als wahrscheinlich anzunehmen; ein urkundlicher Beweis dafiir
aber nicht mit Sicherheit zu filhren.? Die Keilinschriften geben in dieser

1 Sogar das rein jidische cenz pura als Bezeichnung des Freitags (s. oben S. 7f)
hat sich im christlichen Sardinien in der Form Kendbura cendbara fortgepflanzt, siehe
Meyer-Libke, Zeitschr. f. deutsche Wortforschung 1, 193.

2 Vgl iiberhaupt: Schrader, Der babylonische Ursprung der siebentigigen Woche
(Theol. Studien und Kritiken 1874, S. 3¢3—353)} — D ers., Die Keilinschriften und das
Alte Testament, 2. Aufl. 1883, S. 18—21. — E. Mayer, Ursprung der sieben Wochen-
tage [nur iber die Reihenfolge der Planeten, nach welchen die Tage genannt sind]
(Zeitschr. der deutschen morgénlind. Gesellsch., Bd. 37, 1883, S. 453—455). — Lotz,
Quaestiones de historia sabbati 1883 (angez. Theol. L.-Ztg. 1883, 561). — Lotz, Art.
»Woche in Herzogs Real-Enz., 2. Aufl. XVII, 251—257. — Jensen, Die siebentigige
‘Woche in Babylon und Niniveh (Zeitschr. f. deutsche Wortforsching I, 1901, S. 150—160).
— Encychpaedia Biblica, vol. IV, 1903, Art, Sabbat und Week. — Baudissin, Prot.
Real-Enz., 3. Aufl, XIII, 1903, S. 338f. (Art. ,Mond“). — Zimmern in der Neubearbei-
tung von: Schrader, Die Keilinschriften und das AT., 3. Aufl,, 1903, S. 592—594, 620—626.
— Bohn, Der Sabbat im Alten Testament und im altjiidischen religiosen Aberglauben,
1903 (angez. Theol. Litztg. 1904, 101). — Jeremias, Das Alte Testament im Lichte
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Hinsicht folgendes. Der 7., 14., 21. und 28. Tag des Monats, aullerdem
auch der 19. (d. h. der 49. vom Beginn des vorigen Monats an) trugen
einen von den iibrigen Tagen des Monats abstechenden Charakter; sie
werden als ,bése Tage® bezeichnet. Aullerdem bezeichneten die Baby-
lonier einen bestimmten Feiertag als safaffu oder sapattu und fabten
ihn als einen ,Tag der Beruhigung des Herzens” scil. der erziirnten
Gotter auf (4m nuk Jibbi), demnach als eine Art Bub- und Bettag. Es
gibt bis jetzt keinen Beleg dafiir, daB diese als sada?/x bezeichneten
Tage mit dem je 7., 14. 21, 28. und 19. des Monats identisch waren.
Vielmehr ist durch einen neuerdings von Pinches publizierten Text fest-
gestellt, dab speziell der 15. Tag des Monats, d. h. der Vollmondstag,
sapattu hieD (s. Zimmern, Zeitschr. der DMG. 1904, S. 199—202,
458—460. Lotz, Das AT. und die Wissenschaft 1905, S. 198ff). Es
bleibt also eine bloBe Moglichkeit, dad auch der 7., 14., 21., 28. Tag des
Monats ebenso hieBen, was an sich passend wire, da an den ,bdsen*
Tagen besonderer Anlal zur Besinftigung der Gotter vorlag. Hiernach
kann man héchstens sagen; dal mit dem babylonischen Materiale die
Elemente fiir den jiidischen Sabbat und die siebentiigige Woche gegeben
sind. Und es bleibt auf alle Fille ein groBer Unterschied. Die baby-
lonische Zihlung ist an den Mondlauf gebunden, béginnt also
mit jedem Monat aufs Neue und 1408t am Schlube einen oder
zwei Tage als Rest; die jiidische Woche von sieben Tagen
rollt ohne Riicksicht auf den Mondlauf ununterbrochen weiter.
Beide haben jedoch das mit einander gemeinsam, dab sie in keinem
Zusammenhang stehen mit der Siebenzahl der Planeten. Denn
wie die babylonische Zihlung augenscheinlich auf einer Vierteilung des
Mond-Umlaufes beruht,® so ist auch bei der jiidischen Woche, wenigstens
in vorchristlicher Zeit, eine Beziechung auf die Siebenzahl der Planeten
nicht nachweisbar. Eben dies spricht dafiir, daB die jiidische Woche
von der babylonischen sich abgézweigt hat in einer Zeit, als eine Kom-
bination mit den Planeten noch nicht vollzogen war.

Die sieben Planeten werden auf den Keilinschriften hiufig er-

des alten Orients 1904, S. 86—92. — Pinches, Sapattu (Proceedings of the Society of
Biblical Archacokogy, vol. XXVI, 1904, p. §1—56). — Zimmern, Sabbat (Zeitschr. der
DMG., Bd. 58, 1904, S. 199—202 u. Nachtr. 458—460). — Schiaparelli, Die Astro-
nomie im AT 1904, S. 114—121. — Lotz, Das AT und die Wissenschaft, 1905, S. 198 .

© * Vgl Clemens Alex. Strom. VI, 16, 143: f| ceAfivn Te b émta fuepdv AauBdver
To0C MeTacxnuaticpolc: xatd pév olv miv mplitnv éBdoudda dixdtopoc yiverar, xatd
d¢ mv devtépav mavcéhnvoc, Tpimy ¢ 4md TAC amoxpolcewe adbic dixétopoc, kai
- Terdp™ &oaviZerar.
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wihnt; sie erscheinen hier als Gottheiten, welchen ein aufmerksamer
Kultus gewidmet wird. Aber von emner Benennung der Wochentage
nach den Planeten wissen wir aus den Keilinschriften nichts. ,,Allerdings
hatte jeder Tag im Monat seine Gottheit oder sein Gétterpaar. Etwas
mit unsern Wochentagsnamen Vergleichbares liegt also immerhin vor.
Indes mehr auch nicht* (Jensen a. a. O. S. 154f). — Die Reihenfolge
der Planeten auf den Keil-Inschriften ist schwankend (s. hieriiber bes.
Jensen und Zimmern a. a. O.). Wenn die jetzt herrschende Deutung
der Namen richtig ist (was nach Zimmern keineswegs feststeht), so ist
folgende Reihenfolge die gewéhnliche: 1. Mond, 2. Sonne, 3. Jupiter,
4. Venus, 5. Saturn, 6. Merkur, 7. Mars (Jensen S. 155, Zimmern S. 622).
Daraus .und aus anderen keilinschriftlichen Listen 1t sich die im
Abendland herrschend gewordene Reihenfolge nicht erkliren. Wollen
wir dieser niher treten, so sind wir im wesentlichen auf griechische und
romische Quellen angewijesen.® Auch diese geben verschiedene Listen;?
am hiufigsten aber eine, welche auf Pythagoras zuriickgefithrt wird und
die Planeten nach ihrer Entfernung von der Erde ordnet. Sie ist
folgende: 1. Mond, 2. Merkur, 3. Venus, 4. Sonne, 5. Mars,
6. Jupiter, 7. Saturn. Der Mond steht der Erde am nichsten, der
Saturn am fernsten.3 Dies alles ist tatsichlich richtig, sofern man sich
nur auf den Standpunkt stellt, dal die Erde den Mittelpunkt bildet.
Ordnet man nimlich die Planeten nach ihrer wirklichen Entfernung von
der Sonne, so ergiebt sich folgende Reihe: 1. Merkur, 2. Venus,
3. Erde, 4. Mars, 5. Jupiter, 6. Saturn. Fiigt man den Mond als der

1 Ich sage ,im wesentlichen*; denn aus den Farben des siebenstufigen Tempel-
turmes von Borsippa glaubt Rawlinson allerdings dieselbe Reihenfolge der Planeten
erschliefen zu dirfen, welche nach den abendlindischen Quellen sogleich zu erwahnen
sein wird (Zimmemn S. 623

2 Vgl. iiber den Wechsel der Anschauungen: Schmekel, Die Philosophie der
mittleren Stoa (1892), S. 463—465.

3 Die Angaben der Schriftsteller sind gesammelt z. B. bei Forbiger, Handbuch
der alten Geographie I, 520, in Oettingers Artikel planctac in Paulys Real-Enzykl.
(alte Aufl) V, 16651. und bei Bousset, Archiv fir Religionswissenschaft IV, 238. —
Auf Pythagoras wird die Reihe zuriickgefihrt bei Plinius, Hist. Mot 11, 22, 84; Censo-
rinus, De die natali c. 13, und Chalcidius zu Platos Timaeus c. 72 (Platonis Timaeus
interprete Chalidio ed. Wrobel 1876). Ohne den Pythagoras zu nennen oder unter Be-
rufung auf andere Autorititen geben dieselbe Reihenfolge: Cicero, Somnium Scipionis
c. 4 (in den Ausgaben des Makrobius); ders. De divinatione 11, 43, 91. Ptolemius, Syz-
taxis mathematica (Almagest) IX, 1. Achilles Tatius, Jagoge in Arati FPhaenom. c. 17
(Petavius, Uranologion p. 136) [bezeichnet diese Anordnung als die der Agypter, wihrend
er seinerseits die Stellung der Sonne zwischen Mond und Merkur bevorzugt]. AMacrob.
Comment. in somnium Scipion. 11, 3, 13—14. /
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Erde am nichsten stechend am Anfang hinzu und setzt man an Stelle
der Erde die Sonne, so ergicbt sich die obige, auf Pythagoras zuriick-
gefithrte Reibe.  Offenbar hat der Fortschritt der astronomischen Kennt-
nisse ihr allmihlich die Oberhand iiber die andcren Anordnungen
verschafft.t Aus ihr ist aber wahrscheinlich auch die im Abendland
herrschend gewordene Reihenfolge der Wochentags-Gotter zu
erkliren. Uber deren Entstchung kennt Dio Cassius XXXVII, 18—19
2wei Theorien, zwischen welchen er die Wahl Lilt. Beide legen die
obige Reihenfolge der Planeten zugrunde, aber mit Saturn beginnend
und von da nach riickwirts gehend. Nach der einen Theorie wird, auf
Grund musikalischer Prinzipien, immer vom 1. auf den 4., dann auf den
7. gesprungen usw. Hiernach ergiebt sich die Reihe: Saturn, Sonne,
Mond, Mars, Merkur, Jupiter, Venus. Zu demselben Resultate gelangt
die andere, kompliziertere aber wahrscheinlichere Theorie: jeder Planet
herrscht iiber je eine Stunde des Tages (den Tag zu 24 Stunden ge-
rechnet); der Beherrscher der ersten Stunde ist aber zugleich der Be-
herrscher des ganzen Tages. Beginnt man mit Saturn, so herrscht
dieser iiber die 1., 8., 135, 22. Stunde; es folgen als Beherrscher der
23. Stunde Jupiter, der 24. Mars, der 25. Sonne. Dieser fillt demnach
die Herrschaft des zweiten Tages zu. Fihrt man in derselben Weise
fort, so ergiebt sich auch hier die Reihenfolge: 1. Saturn, 2. Sonne,
3. Mond, 4. Mars, 5. Merkur; 6. Jupiter, 7. Venus. Die Theorie
ist nach astrologischen Prinzipien nicht unwahrscheinlich. Jedenfalls ist
die zuletzt genannte Reihenfolge im astrologischen Glauben der rémischen
Kaiserzeit zu allgemeiner Verbreitung gelangt; jeder Planet ist hier-
nach der Regent je eines Tages in der angegebenen Relhe,

-und zwar mit Saturn beginnend.?

1 Auch die oben aus bab. Schabbath 156* mitgeteilte Reihe geht hierauf zurick;
nur ist der Anfang mit der Sonng gemacht; im ibrigen ist die Reihe identisch, denn
es macht selbstverstindlich keinen Unterschied, ob man von unten nach oben oder von
oben nach unten zihlt.

2 Derselben Theorie wie DIO Cassius folgt auch der sog. Chronograph vom
J- 354 n. Chr. Unter den mannigfaltigen Notizen, welche dieser zusammenstellt, finden
sich auch Tabellen fir jeden der sieben Wochentage, in welchen fir jede der zwdlf
Stunden des Tages und der zwdlf Stunden der Nacht angegeben wird, welcher Planet
iiber die betreffende Stinde herrscht, und ob er schidlich, neutral oder glinstig
ist (n == moxius, c = communis, b = bonus). Dabei stehen die Planeten in der
Reihenfolge ihrer Entfernung von der Erde, und der Planet, welcher die
erste Stunde des Tages beh-~rrscht, ist zugleich der Beherrscher des .
ganzen Tages. Ich setze zur Veranschaulichung die Tabel]e fir den Saturn Tag
hiether (Chronica minora ed. Mommsen, vol. I, 1892 [= W ta Ge .
Auctores antiguissimi t. 1X] p. 42):

26, 1. X905,
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Wo und_wann dieser Glaube sich gebildet und feste Gestalt ge-
wonnen hat, wissen wir nicht mehr. Dio Cassius (XXXVII, 18) leitet

Noct. Diur.
I Mar. N. I Sat. N.
o Sol. C. II Jov. B.
III Ven. B. Ul Mar. N.
III Mer. C. O Sol. C.
V Lun. C. V Ven. B.
VI Sat. N. VI Mer. C.
VII Jov. B. VII Lun. C.
VIII Mar. N. VIO Sat. N.
vIoI Sol. C. VIO Jov. B.
X Ven. B X Mar. N. R
XI Mer. C. XI Sol. C.
X Lun. C XII Ven. B.

Saturni dies N.

Ein kleines Fragment einer solchen Tabelle ist auch inschriftlich erhalten (Corp.
Inscr. Lat, IX n. 5808). — Auch Paulus Alexandrinus in seiner Efcaywyn elc mv
aworekecparikiyv (ed. Andr. Schato, Witebergae 1586) entwickelt dasselbe System. Die
Planeten beherrschen die Stunden in der Reihenfolge: Saturn, Jupiter, Mars,
Sonne, Venus, Merkur, Mond. Indém Saturn die erste Stunde des ersten Tages
beherrscht, fillt die Herrschaft iber die erste Stunde des zweiten Tages der Sonne
zu usw. ‘Der Regent der ersten Stunde ist jedesmal auch der Regent des ganzen Tages.
Von dem Regenten des Tages gebraucht Paulus den Ausdruck molebet, von dem Regenten
der Stunde diémer. S. den Wortlaut des Textes unten im Excurs I, S. 62f.

Aus der Tabelle des Chronographen vom J. 354 ergibt sich, dal zwei Planeten,
Saturn und Mars, schidlich wirken, zwei, namlich Jupiter und Venus, ginstig, die
iibrigen drei aber neutral sind. Die Theorie findet sich auch sonst und war feststehend
(vgl. Mommsens Erlduterungen zum Chronographen vom J. 354 in den Abh. der sichs.

Gesellsch. der Wi h., philol-hist. Klasse, 1. Bd. 1850, S.567). Servius zu Vergil.
Georg. 1, 335 (Servis gui feruntur in Vergilii Bucolica et Georgi. tarii rec. Thilo 1887):
autem, ut dixi de planetis quingue diios esse noxios, Martem et Saturnum, duos

bonos, Fovem et Venerem, Mercurius vero lalis est gqualis ille cui jungitur. Plutarch, De Iide
et Osiride c. 48: Xakdaiol d¢ TV mhaviTtwy, odc Beodc yevediouc kakodct, dlo pév dya-
Boupyolc, dlo & kakomololc, pécouc d¢ Tovc Tpelc dmopaivoua kai xowvolc. Ahnlich
SextusEmpiricus ed. Bekker p.733. Zauber-Papyrus bei Leemans, Pagyri gracc Muse
Lugduni-Batevi t. 11, 1885, p. 159 = Dieterich, Abraxas, 1891, S. 204: (tfic cehjvnc)
oficnc év &varoM) xai cuvantovcnc dyabomowd Gprép, ff Al f "A@podim), xal émpap-
TupoDvToc pndevdc xaxomoiol, Kpévou f “Apewc. Dieselbe Theorie auch bei den
Ssabiern im ﬁardlic}len Mesopotamien (s. Petermann in Herzogs Real-Enzykl. I. Aufl.
XVIII, 345). Eingebend wird iiber die giinstigen und ungiinstigen Wirkungen der Planeten
in allen astrologischen Werken gehandelt. Vgl hieriber Excurs I am Schlusse
dieser Abhandlung. — Der Chronograph vom J. 354 charakterisiert auch die Wirkung der
Planeten fiir die einzel Tage niher, z. B. fir den Saturn-Tag so (Chronica minora ed.
Mommsen 1, 42): Saturni dies horague eius cum erit nocturna sive diurna, omsnia obscura
laboriosaque fiunt; qui nascentur periculosi erunt; qui recesserit non invenietur; qui decubuerit
periclitabitur; furtum factum non invenietur. Analog auch fir die iibrigen Tage. — Beachte
endlich, dal der Tag von Abend zu Abend gerechnet wird. Die vorhergehende
Nacht und der Tag gehort unter die Herrschaft desselben Sternes. Vgl. Mommsen,
Abhandl. 1850, S. 568.
Zeitschr, f. d. peutest. Wiss, Jahrg. VI. 1gos. 2
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ihn aus Agypten ab. Von da mag er in der Tat nach dem Abend-
lande gekommen sein. Aber seine Warzeln liegen héchst wahrscheinlich
weiter ostlich in Babylonien, Dicses war das Mutterland der Astrologie.
Von hier wird auch der Glaube an die Herrschaft der Planeten iiber je
sieben Tage ausgegangen sein. Aber die Mittelglieder zwischen dem in
den Keilinschriften vorliegenden Material und dem Glauben an die in
regelmibigen Perioden von je sieben Tagen sich ablssende Herrschaft
der Planeten fehlen uns. Moglicherweise hat dieser Glaube seine be-
stimmte Ausbildung erst im Bereiche des Hellenismus erlangt. Mit
einiger Sicherheit kdnnen wir nur sagen: spitestens im 1. Jahrh. v. Chr.
ist er fertig da und beginnt nun seinen Siegeszug durch das romische
Reich.

Zweierlei ist fiir unsern Zweck noch zu beachten: 1. Das Motiv zur
Ausbildung dieser ,Woche* ist nicht irgendwelches soziale Bediirfnis.
Man darf sich die Sache nicht so vorstellen, als ob die-Woche das
prius und die ,Benennung” nach den“Planeten das posterius sei. Viel-
mehr steht die Siebenzahl der Planeten in Babylonien von alters her fest;
und den Ausgangspunkt der Entwicklung bildet der religiose Glaube, dab
sie - das Geschick der Menschen beherrschen. Indem ihnen dann die
Herrschaft iiber je einen Tag zugeschrieben wurde, bildeten sich Perioden
von je sieben Tagen. Diese kamen gewill auch im sozialen Leben des-
halb zur Geltung, weil die Wirkung der Planeten eine verschiedene, teils
glinstige, teils unheilvolle war. Es mag auch sein, dab die weite Ver-
breitung der jiidischen Woche die Bildung der Planetenwoche erleichtert
hat (falls diese nicht genuin babylonisch ist). Aber die treibende Kraft,
die zur Bildung der Planetenwoche gefithrt hat, war der astrologische
Glaube. Er war es auch, der im rdmischen Reiche seit Beginn der
Kaiserzeit in steigendem Mabe sich die Gemiiter unterwarf; und in seinem
Gefolge kam die siebentigige Woche. 2. Aus eben diesen Griinden ist
die Planetenwoche etwas wesentlich anderes, als die jiidische
Woche. Fir letztere ist ein urspriinglicher Zusammenhang mit dem
Planeten-Glauben nicht nachweisbar. Sie ist ja auch zweifellos ilter als
die Planeten-Woche. Indem aber beide im Bereiche der hellenistischen
Welt mit einander in Beriihrung traten, multe sich notwendig — zwar
nicht eine Verschmelzung, wobl.aber ein fester Parallelismus zwischen
beiden herausbilden; mit anderen Worten: das regelmibige Fortrollen
der jiidischen Woche wie das der Planetenwoche hatte zur Folge, dab
dieselben Tage der jiidischen. Woche immer denselben Tagen der Planeten-
woche entsprachen. Dieser Parallelismus ist mindestens seit dem ersten
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Jahrhundert nach Chr. ein feststehender, denn seitdem haben wir be-
stimmte Zeugnisse dafiir, daf der jidische Sabbat stets dem
Saturn-Tag entsprach. Man wird annehmen diirfen, dab die Gleich-
setzung zundchst rein zufillig sich gebildet hat.* "Die Wochen-Anfiinge
sind ja auch verschieden: die jiidische Woche schlieBt mit dem Sabbat,
die* Planetenwoche beginnt mit dem Saturnstag. Aber nachdem einmal
die Planetenwoche wie die jiidische in regelmibigem Turnus zu laufen
angefangen hatte, blieb der Parallelismus konstant. Aus ihm ist auch
der jiidische Name fiir den Saturn D3¥ zu erkldren; denn dieser kann,
wie schon oben S. 6f. bemerkt, nichts anderes bedeuten als der Stern
des Sabbats. Diese Tatsache, dab bei den Juden der Saturn erst nach-
dem Sabbat benannt wurde, ist zugleich eine sichere Bestitigung unserer
Voraussetzung, dab die jiidische Woche nicht auf dem Planetenglauben
beruht. Die Kombination desselben mit der jiidischen Woche ist durch-
aus sekundir. : ’ ’

Ehe wir auf die Stellung der christlichen Kirche zur Planetenwoche
eingehen, ist zunichst ihre Verbreitung im rémischen Reiche
nachzuweisen.? Sie scheint in der Ostlichen Reichshilfte geringer ge-
wesen zu sein als in der westlichen. Wir nennen im folgenden nicht
nur die direkten Zeugnisse fiir die Planeten-Woche, sondern auch die-
jenigen fiir die Verehrung der Planeten in der Reihenfolge der Wochen-

tage.

T So auch Lotz in Herzogs Real-Enz. 2. Aufl. XVII, 255 (Art. ,,Woche*).

2 Vgl. Joh. Mébius, De pl ia dierum d inalic Lips. 1687. — Jos. Fuchs,
Abhandlung von den Wochentigen aus den Geschichten der alten Hebrier, Griechen,
Romer und Deutschen zur Erlauterung eines bei Mainz gefund alten heidnisch
Altars mit acht Gotzenbildern, Mainz 1773 (war mir nicht zuginglich). Ders., Alte
Geschichte von Mainz, 2. Bd. 1772, S.27—57. — Kopp, Palacographia critica 111, 1829,
P 325—376. — J. C. H{are), On the names of the days of the week (The Philological Museum
vol. I, 1832, p. 1--73). — Lersch, Der, planetarische Gotterkreis (Jahrbiicher des Vereins
von Altertumsfreunden im Rheinlande 1V, 1844, S. 147—176; V—VI, 1844, S. 299—314;
VIII, 1846, S. 145—148. 149—152). — De Witte, Les divinités des sept jours de la
semaine (Gazelte archéologique 1877, p: 50—57, 77—85). Nachtrag dazu Gazette archéol.
1879, p. 1-6. — Haug, Die Wochengdtter teine " (Westdeutsche Zeitschr. fir Gesch.
und Kunst IX, 1890, S. 17—53) — Dictionnaire des antiquilés grecques et romaines ed. par
Daremberg et Saglio t.II, 1 (1892) s. v. ,dies. — Rihl, Chronologie des Mittel-
alters und der Neuzeit 1897, S. 5off. — Bouché-Leclercq, L'astrolpgie grecque, 1899,
P 476—484. — Cumont, Textes ef monuments figurés..relatifs aux mystéres de Mithra
t. I, 1899, p. 112—120. — Thumb, Die N der Wochentage im Griechischen (Zeit-
schrift fir deutsche Wortforschung I, 1901, S. 163—173). — Gundermann, Die Namen
der Wochentage bei'den Rémern (Zeitschr. fir deutsche Wortforschung I, 1901, S. 175—186).
— Maal, Die Tagesgdtter in Rom und den Provinzen, 19o2. — Roscher, Lexikon
der griechischen und romischen Mythologie Art. ,Planetent.

2%
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a. Ostliche Reichshilfte.

Klein-Asien. Von Apollonius aus Tyana in Kappadocien, der
um Go—go n. Chr. (von Nero bis Domitian) lebte, erzdhlt sein Biograph
Philostratus, er habe sicben Ringe gehabt, welche nach den sieben
Planeten benannt waren. Diese habe er abwechselnd, entsprechend
den Namen der Tage, getragen (Philostr. Vita Apollonii I, 41:
onci bt 6 Aduic kai daktuliouc émtd TOV “ldpxav T 'AmoMwviy dodvar
Tiv émva emwvipouc dctépwvy, ofc @opelv TdV "AmoAldviov katd éva
mpdc T& dvépato TV Huepdy). Da die Biographie stark romanhaft ge-
farbt ist (woran auch durch die Berufung auf die Quellenschrift des
Damis nichts gedndert wird),® so bleibt es zweifelhaft, ob dieses inter-
essante Zeugnis fiir die Zeit des Apollonius oder nur fiir die seines
Biographen Philostratus (Anfang des 3. Jahrh. n. Chr.) Giiltigkeit hat.
— Porphyrius (bei Euseb. Praep. evang. V, 14) teilt ein Apollo-Orakel
mit, das wahrscheinlich nach Klein-Asien gehért. Den am Anfang
defekten und auch sonst verderbten Text hat Maab in ansprechender
Weise verbessert und folgendermalen iibersetzt?: ,,Anrufen sollst du [den
Zeus an seinem Tage, ebenso an seinem Tage] den Hermes und auf
dieselbe Weise den Helios am Tage des Helios, Selene, so oft ihr Tag
erscheint, und den Kronos und Ares und der Reihe nach auch Aphro-
dite in lautlosen Gebeten®. — Auf einer Inschrift zu Milet in der Mauer
des dortigen Theaters stehen oben in einer Reihe die Zeichen (nicht
die Namen) der sieben Planeten (am Schluf defekt), darunter in langer
Reihe die Vokalbuchstaben in buntem Wechsel (nach Boeckhs Text
wiren es unter jedem Planeten die sieben Vokale, nur in verschiedener
Anordnung; nach der Abbilduné bei Le Bas trifftt dies aber nicht zu).3

* Vgl. hieriiber Zeller, Die Philosophie der Griechen III, 2, 3. Aufl. S. 150ff.
Gutschmid, Kleine Schriften V, 543 ff.

2 MaaB, Die Tagesgdtter in Rom und den Provinzen, S. 245—247. Der iber-
lieferte ~Text Euseb., Pracp. cvang. V, 14 lautet (nach der Ausgabe von Gifford 1903):
KMjZew “Eppeinv 710’ *HéhMov katd Tabté | Huépn *Hehlou, Mivny b’ 8te Thcde napein |
fiuépn, Hdt Kpdvov, b’ EEeinc "Appodlmy, | kNficeav &pOéykrotc, Mivn = ,Mond* schon
bei Homer. Nach Kpévov hat die beste Handschrift (Paris.) xai ‘Péav, wonach der ganze
Vers, unter Tilgung von fjuépn, mit Maal zu emendieren ist: 3¢ Kpdvov «* “Apnv
HY éEeinc *Aqpoditnv. -

3 Vielleicht soll mit dieser Vokalreihe die Melodie eines Gesanges zu Ehren der
Planeten-Engel angedeutet werden, denn man ehrte die himmlischen Wesen durch Singen
der Vokale; doch sind auch die Planeten selbst, wie die sieben Himmel bei den
Gnostikern, als ténend gedacht worden; jeder Planet gibt einen bestimmten Ton von
sich, entsprechend den sieben Vokalen. Vgl. dariber die -eingehende Erdrterung bei
Baudissin, Studien zur semitischen Religionsgeschichte I, 1876, S. 244—250; auch
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Unterhalb dieser Reihe befinden sich sieben Felder, jedem Planeten je
eines entsprechend; in jedem Felde zuniichst die sieben Vokale in regel-
miligem Wechsel (im ersten Felde aenovw, im zweiten enqovwe, im
dritten movwae usw.); unter den sieben Vokalen in allen Feldern gleich-
lautend das Gebet: “Ayie @UAaZov Tiv moMv Miknciwv kai mévrac Touc
katowoOvrac. Endlich unter dem Ganzen: ’Apydyyehor @uldccetan
mohc Mianciwv kai mavrec of xatf...].* Die Konstruktion .des letzten
Satzes ist zweifelhaft (s. Boeckh). Die Anrufung der Planeten als &yior
und &pxdyyehot beruht auf einer Mischung heidnischer und jiidisch-christ-
licher Vorstellungen.? Es wire daher an sich denkbar, wie von manchen

Dieterich, Abraxas, 1891, S. 22ff,, 4off.; Roscher, Lex. der griech. u. rém. Mythol.
Art, ,,Planeten”. Jedenfalls wird solchen Vokalreihen eine gewisse Zauberkraft zuge-
schrieben, wie ihr haufiges Vorkommen in den Zauberpapyri beweist. Bemerkenswert
sind deshalb auf unserer Inschrift die sich wiederholenden Anklinge an den Gottesnamen
(leova, law). . .

1 Corp. Inscr. Graec. n. 2895 (mit K tar von Boeckh). Abbildung bei Le
Bas, Juscriptions grecques et latines, Bd. 1, Tafel 13.

2 Sieben oberste Engel, welche vor Gott stehen, kennt bereits das Buch Tobit
12, 15, ebenso Apoc. Joh 8, 2; auch im Buch Henoch c. 20 sind es sieben: Ovpiih,
‘Pagan), ‘Payourh, Mixanh, Zapih, TaBpiid, ‘Pepevid, (keiner der beiden griechischen
Texte, in welchen uns dieses Kapitel iiberliefert ist, hat ganz das Richtige; im einen
fehlt, wie im athiopischen, ‘Peue\, im andern Obpif), s. Dillmann, Sitzungsber. der
Berliner Akad. 1892, S. 1088; dal aber beide zu kombinieren sind, zeigt die Schlulinotiz
dpxayyélwv dvéuata émrd, mit Recht hat daher die neue Ausgabe von Flemming und
Radermacher 1901 die sieben Namen aufg ). Noch einiges Material iiber die
sieben Erzengel im Judentum s. bei Wetstein, MNw. Zest. II, 748 (zu Apoc 1, 4).
Gfrdrer, Das Jahrhundert des Heils I, 1838, S. 361f. Weber, System der altsyna-
gogalen palast. Theologie 1880, S. 164. Gunkel, Schépfung und Chaos 1895, S. 294 ff.
Lueken, Michael 1898, S. 36f. Bousset, Die Religion des Judentums 1903, S. 319f.
— Die christliche Theologie hat die Vorstellung von den sieben Erzengeln fibernommen
und sie mit der von den sieben.Planeten in Parallele gesetat, s. Clemens, Alex. Strom.
VI, 16, 143: énra pév elav o6i Tv peylctny divamv Ixovrec mpwréyovor dyyéAwv
&pxovrec, éntd b xal ol &md TOV pabnudrwv Tovc wAavitac eival gacy dctépac THY
Tepivelov drofxnay émrehodvrec V@’ WV katd cupmddeav ol Xakdalor wdvta yivecOat
vopfZouct T& mwept TOv Ovntdv Blov (weiter vergleicht Clemens auch die sieben Plejaden
und die sieben’Sterne des groben und kleinen Biren) Andreas von Caesarea sagt in
seinem Kommentar zir Apokalypse, daf Irendus die sieben Geister Apoc 4, § erklire
als émté dyyélouc Tiv Aomibv Omepéxovtac. Ahnlich Arethas, s. Migne, Patrol. gracc,
t. 106, col. 256 u. 569, Reusch, Das Buch Tobias 1857, S. 123f. — Da nach einer
sehr verbreiteten Vorstellung des spiteren Judentums iber alle Kreaturen im ganzen
und im einzel (Volker, Menschen, Winde, Fliissé, Meere, - Sterne usw.) Engel als
Wichter und Regenten gesetzt sind, so lag es nahe, die sieben Erzengel mit den sieben
Planeten zu kombinieren. Bei der Haufigkeit der Siebenzahl wire es aber verkehrt,
darum die sieben Erzengel aus den sieben Planeten abzuleiten (vgl dagegen z. B, auch -
die angefithrte Stelle Henoch c. 20). Weit eher ist an die persischen Amesha Spentas zu
denken, s. Stave, Uber den Einflub des Parsismus auf das Judentum 1898, S.217. Ganz
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angenommen wird, dab die Inschrift heidnischen Ursprungs ist mit jiidisch-
christlichem Einschlag. Aber nach der neuerdings ermittelten Bau-
geschichte des Theaters, wie nach dem Schriftcharakter ist es wahr-
scheinlich, dal die Inschrift erst der byzantinischen Zeit angehort, als
das romische Theater zu ciner Festung umgebaut wurder Sie ist also
kein Zeugnis fiir den Planetenglauben der rémischen Kaiserzeit und hier
nur erwihnt worden, weil sie von manchen in diesem Sinne gedeutet
worden ist. Die Planeten stehen hier auch nicht in der Reihenfolge der
Wochentage, sondern so, dabl die Sonne die Mitte einnimmt.

Syrien. Justin der Martyrer, der aus Flavia Neapolis in Samarien
stammte, sagt in seiner an den Kaiser Antoninus Pius gerichteten Apo-
logie, dab die Christen ,am sogenannten Tag der Sonne“ zum Gottes-
dienst zusammenkommen (c. 67: 1) 100 ‘Hhiou Aeyopévn .fuépg mavrwy
... cuvéheucic yivetar). Als Grund fiir die Wahl dieses Tages gibt er
dann an, dab es der erste Tag der Schépfung ist, und dab Christus an
diesem Tage auferstanden ist; denn am Tage vor dem Kionostag ist
er gekreuzigt und am Tage nach dem Kronostag ist er den Aposteln
erschienen (c. 67 fin.: Thv d¢ 100 ‘HAiov Huépav kowvd mdvrec THV cuvé-
Aeucy ototpeBo, Enadd .. .. T Yap mpd Tiic Kpovikijc éctadpweav adTov,
xai T perd v Kpovikiy, fitic &ctiv “HAiov Auépa, paveic Toic dmoctdhoic
®.T.A). Man hat den Eindruck, dab diese Bezeichnung der Tage in
Palistina, der Heimat Justins, schon ebenso bekannt war, wie in Rom,
wo die Apologie gelesen werden soll. — Aus Syrien stammt auch ein
achteckiges goldenes Armband, auf dessen acht Feldern die Tyche
und die sieben Wochengétter abgebildet sind; iiber den Figuren stehen
die Namen Tuxn, Kpovoc, Hhioc, Zeanvn, Apnc, Epunc, Zeuvc, Appoditn,
und zwar in dieser Reihenfolge.? — Im &stlichen Syrien, in der Gegend
von: Carrhae (Harrin, siidlich von Edessa), lebte noch in der Zeit der
arabischen Herrschaft im 9. Jahrh. nach Chr. und spiter eine religiose
Gemeinschaft, welche den Planeten-Glauben ganz in der Form, in welcher
wir jhn aus den griechischen und rémischen Quellen kennen, pflegte:

spit erst 1abt sich in der jidischen Mystik die Vorstellung von den sieben Erzengeln
als Regenten der sieben Wochentage nachweisen, die allerdings sich leicht einstellen
multe, nachdem man Erzengel und Planeten kombiniert hatte. Reiches Material hieriiber
gibt Kopp, Pualacographia critica 111, 354 fl.

* S. den Bericht von Wiegand dber die Ausgrabungen in Milet, Sitzungsberichte
der Berliner Akademie 1904, S. gof.

2 8. De Witte, Gaseltr archlologigue 1877, p. 33 sq. und Abbildung pl. 8. Haug,
Westdeutsche Zeitschrift IX, 1890, S. 42f. Maalb, Die Tagesgotter in Rom und den.
Provinzen S. 240 u. 241 (hier Abbildung nach De Witte).
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die Ssabier oder Zabier. Sie waren ihrer Nationalitit nach Syrer,
aber von griechischer Kultur beeinflult, wie sich schon darin zeigt, dal
sie die Sonne Ilios (filoc) nannten. Ihre Religion war recht eigentlich
Dienst der Planeten oder- vielmehr der ihnen innewohnenden und sie
regierenden Geister. Die Reihenfolge der Planeten wird von den ara-
bischen Schriftstellern, welche iiber sie berichten, auf verschiedene Weise
angegeben: a) Saturn, Jupiter, Mars, Sonne, Venus, Merkur, Mond
(Chwolson, Die Ssabier II, 382ff, 430f, 671ff). b) Sonne, Mond, Mars,
Merkur, Jupiter, Venus, Saturn (Chwolson II, 22. 173f). Ersteres ist die
Anordnung nach ihrer Entfernung von der Erde; letzteres die Reihen-
folge, nach welcher sie die Tage beherrschen. Beide Reihen stehen
auch auf dem unten (bei Agypten) mitzuteilenden Texte eines Zauber-_
Papyrus nebeneinander. Vgl. iiber die Ssabier iiberhaupt: Chwolson,
Die Ssabier und der Ssabismus, 2 Bde. 1856. Petermann, Art. ,Zabier“
in Herzogs Real-Enzyklopidie, 1. Aufl. XVIII, 341—350.

Agypten. Fiir Agypten kommt vor allem in Betracht eine Miinze
des Antoninus Pius, auf deren Reverse in zwei konzentrischen Kreisen
auben die zwdlf Bilder des Tierkreises und innen die Biisten des Saturn,
der Sonne, des Mondes, Mars, Merkur, Jupiter, Venus abgebildet sind.
Wenn die hier vorausgesetzte Deutung der Bilder richtig ist, was bei
der Kleinheit derselben nicht ganz sicher scheint, so stehen sie in der
Reihenfolge der Wochengétter.r — Als feststehend setzt Clemens
Alexandrinus die Benennung der Wochentage nach den Planeten
voraus, indem er vom 4. und 6. Wochentage sagt (in der Fortsetzung
der oben S. 10 bereits zitierten Stelle Strom. VII, 12, 75): émenuiZovrat
yap  uev ‘Eppod, ) d¢ ’Agpoditnc. — Dio Cassius XXXVII, 18 sagt
ausdriicklich, dab die Zuteilung der Tage an die sieben Planeten aus
Agypten stamme (0 d¢ o & tobc Gerépac ToUC émTa TOUC MAGVNTAC
dvopacpévouc Tac fuépac dvakeicOm xarécrn pév U Alyumriwv), — Im
dritten Jahrhundert n. Chr. haben in Agypten auch Schiiler ihre Schreib-

1 Obige Beschreibung gibt der Katalog des britischen Museums (Catalogue of the

greek coins in’ the British Museum, Alexandria 1892, p. 127, dazu Tafel XII n. 1079).
Einer etwas abweichenden ilteren Beschreibung folgt Lersch, Jahrbicher des Vereins

von Al 1 den im Rheinlande IV, 1844, S.167f, V—VI, 306. Der reichhaltige
Katalog der al drinischen Kai i von Dattari (NMumi Augg. Alexandrini. Kairo
1901) war mir nicht zugénglich, — Nur indirekt gehoren hierher andere alexandrinische

Miinzen des Antoninus Pius, auf welchen je ein Bild des Tierkreises mit je einem
Planeten kombiniert ist. S. iber diese Barthélemy, Mémoires de FAcad. des inscriptions
et belles-lettres, alte Serie t. XLI, Lersch, Jahrbb. IV, 168—170, V—VI, 306f. De Witte,
Gazette archéologigue 1877, p. 84sq. Niheres iiber die Tierkreisbilder als oikolr der
Planeten s. unten Excurs I, S, 6of.
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tibungen nach den Tagen der Planetenwoche datiert, wic cine im Muscum
2u Marseille befindliche Holztafel zeigt. Thr Text ist von Fréhner folgender-
maben entziffert worden®: Alpfiltoc Oebdwpoc ’AvouBiwvoc Erpaya T4
0, fipépy ‘HAlou, Umariac draveiov Kweravriov kal Obulfepiov Muk:-
wavod Kaicdpwlv v &mdpxwv. Xéhkac (sic) 6 pdvric paddy dNMwy
tudvreuce Toic “EMnav kal To0to adtoic napédeto, el pi "Atapéuvuv iy
tauto0 Ouyatépuv Elperrévelav 8Gcn usw. Dic kurz gefaBte Geschichte
ist dreimal wiederholt, offenbar als Schreibiibung eines Schiilers. Das
Datum ist == 294 n. Chr. Die Unterschrift lautet: Mnvoc dapuouvi )
Auépq ‘Hriov. — Ein dgyptischer Zauber-Papyrus, in dessen wiistem
Synkretismus Agyptisch-griechisches mit Jiidisch-christlichem gemengt
ist, gibt zum Zweck astrologischer Belehrung folgende zwei Listen®:

‘EAANVIXKS V" ‘EmtdZwvoc.
“Hhoc Kpévoc
Tehivn Zelc
YApnc “Apnc
‘Eppfic “Hloc
Zebc 'A@podim
*A@poditn ‘Eppiic
Kpévoc ZeMivn

Beide Listen sind uns bereits bekannt. Die zweite gibt die Reihe
der Planeten nach ihrer Entfernung von der Erde, die erste in derjenigen
Ordnung, nach welcher sie die Tage beherrschen (s. oben S. 15f). Auf-
fallend ist nur, dal die erste nicht mit Kpévoc, sondern mit “Hhoc be-
ginnt. Dieselbe Abweichung wird uns auch sonst begegnen und spiter
erdrtert werden. — Auf dem Vorstellungskreis des dgyptischen Syn-
kretismus beruhen auch die in Rom gefundenen Fluchgebete, welchen
ihr Herausgeber Wiinsch die ungliickliche Bezeichnung ,sethianisch® ge-
geben hat3 Auf diesen kommt &fters ,der Tag des Ares” (fjuépa "Apeusc)
vor, n. 16, 83. 22, 28. 25, 24.

Griechenland. Fiir das eigentliche Griechenland sind die Zeug-
nisse sparlich. Immerhin fehlen sie nicht. In seinen ,Tischgesprichen*
hat Plutarch (um 100—120 n. Chr.) Sympos. 1V, 7 die Frage behandelt
A i Tédc dpwvipove Tolc mAdvncy fuépac 0¥ xata TV Ekeivwv
TGElv GAN’ &vnMhaypévwe Gpibpodcav. Leider ist uns nur diese Inhalts-
angabe, nicht der Text selbst erhalten. Aber man sieht deutlich, daf

t Fréhner; Philologus, finfter Supplementband, 1. Heft 1884, S. 49.

2 S. Papyri graeci Musei antiguarii publici Lugduni-Batavi ed. Leemans t. 11, 1883,
P- 99 u. 137 sq.==Dieterich, Abraxas, 1891, S. 41 u. 187.

3 Wiinsch, Sethianische Verfluchungstafeln aus Rom, 1898.
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es sich um dasselbe Problem handelt, welches auch Dio Cassius erértert,
Bei Benennung der Wochentage ist die Reihenfolge der Planeten eine
andere als.in Wirklichkeit nach ihrer Entfernung von der Erde. Die
Frage ist also: wie die erstere zu erkldren ist. Plutarch handelt unmittel-
bar vorher von den jiidischen Sitten. Es wire aber sehr irrig, darum
die Planetenwoche fiir jlidisch zu halten; denn Plutarch bringt auch vor-
her entschieden Nicht-jiidisches mit dem Judentum in Verbindung. —
Als griechische Arbeit ist hier auch zu erwihnen eine in Micon in Siid-
frankreich gefundene, jetzt im britischen Museum befindliche Silber-
figur, welche eine Stadtgéttin (Tyche) darstellt. Sie trigt auf ihren
Fliigeln ein halbkreisformiges Band, auf welchem die Biisten der Wochen-
gétter angebracht sind in der Reihenfolge: Saturn, Sonne, Mond, Mars,
Venus, Jupiter, Merkur.* Auffallend ist die Umstellung von Venus und
Merkur (oder sind die Biisten anders zu deuten?). — Aus spitgriechischer
Zeit mag noch Johannes Lydus genannt werden, der in seinem Werke
De mensibus Buch II ausfiihrlich iiber die Planeten und die nach ihnen
benannten Tage handelt. Er zihlt sie dabei in folgender Ordnung auf:
Helios, Selene, Ares, Hermes, Zeus, Aphrodite, Kronos.

b. Westliche Reichshilfte.

"Erstes Jahrhundert vor Chr. Das ilteste Zeugnis fiir die Be-
kanntschaft der Planetenwoche im Abendlande ist die Erwihnung des
»Jaturntages® bei Tibullus (gest. 19 vor Chr). Er sagt Eleg. ], 3, 18,
dab er, um Rom nicht verlassen zu miissen, allerlei Vorwidnde gesucht
habe: er habe den Vogelflug vorgeschiitzt oder bose omina: dab der
Tag des Saturn ihn aufhalte (Saturni sacram me tenuisse diem). Die
herkémmliche” Auslegung versteht darunter den jiidischen Sabbat, an
welchem es verboten war. zu.reisen. Mir scheint es kaum fraglich, dal
der Saturntag der Astrologen gemeint ist, der als Ungliickstag galt (s.
oben S. 17). Aber auch wenn der jiidische Sabbat gemeint sein sollte,
wiirde Tibulls Auberung doch indirekt ein Zeugnis fiir die Planeten-
woche sein, denn erst auf Grund des Parallelismus dieser mit der jiidi-
schen ist jene Benennung des Sabbats entstanden. — Ebenfalls noch
der Zeit des Augustus (zw. 735 u. 757 a. U.) gehort ein Kalender-
Fragment an, auf welchem die Tage der. siebentigigen Woche mit

1 De Witte, Gazette archéologigue 1877, p. 82, und 1879, p. 3 (hier mit Abbildung
pl. 2). Haug, Westdeutsche Zeitschrift IX, 1890, S. 42. Maal, Die Tagesgotter in
Rom und den Provinzen S. 240—242 (mit Abbildung nach de Witte).
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denen der achttigigen rémischen in Parallele gesetzt werden. Das
Ganze, soweit es erhalten ist, hat folgende Form:*

o]
-F € C ldi C C C lunoni M
G D C ludi D D MEDMN
A E C ludi E E AVGMNP
B F C ludi F F FONT
C G N ludi G G EN
D H EID Jovi epul A I EID
XI1x XVIL
E A T equor prob B AF
F B N C B C
G CC DCC
A D C in circo E D APM
B E C in circo FEC
CF C G F C
DG C AGC
E HC B H C
F A C CAC
GB F pec
ud victor
ACC ECC sull comm
DC F D C ludi

Die eine Kolumne bezieht sich auf den September, die andere auf
den Oktober. Die Buchstaben von A bis G bezeichnen die Tage der
siebentigigen Woche, die Buchstaben von A bis H die der achttigigen.
Zu jedem Tage werden kalendarische Notizen gegeben.? Das hiufige
C ist = dies comitialis, N = nefastus oder nefas, F = fastus oder fas.
Alle ghnlichen Kalenderfragmente, die in erheblicher Zahl erhalten sind,
beriicksichtigen nur die achttigige rémische Woche. Die Vergleichung
mit der siebentigigen ist eine Singularitit unseres Fragmentes. Man
hat diese siebentdgige Woche wohl fiir altsabinisch gehalten, weil das
Fragment im Sabinerlande gefunden wurde (weshalb man es fastZ Sabini
zu nennen pflegt).s Aber von einer siebentigigen Woche im alten Italien
ist sonst nichts bekannt; sie ist zweifellos aus dem Orient gekommen,
und es kann sich bei unserem Fragmente nur darum handeln, ob an die
jiidische oder an die astrologische Woche zu denken ist. Trotz der

¥ Corp. Inscr. Lat. t. I ed. 2 p. 220 und t. IX n. 4769. Vgl auch Mommsen,
Die romische Chronologie bis auf Cisar, 2. Aufl. 1859, S. 313f. De Rossi, Juscriptiones
christianae urbis Romae t. I, p. LXXVIL. Gundermann, Zeitschr, fir deutsche Wort.
forschung I, 177. .

2 Vgl zur Erliuterung: Marquardt, Romische St Itung, Bd. ITL, 1878,
S. 2771 .

3 So Huschke, Das alte romische Jahr, 1869, S. 293f. Marquardt, a. a. O.
S. 278, Anm. 3.
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starken Verbreitung des Judentums in Rom und dessen Umgebung zur
Zeit des Augustus diirfte letzteres wahrscheinlicher sein, denn in einer
wenn nicht-amtlichen, so doch halbamtlichen Bekanntmachung von der
Art unseres Kalenders ist Beriicksichtigung astrologischer Anschauungen
eher zu erwarten als eine solche jiidischer. Mommsen hat in seinen
Bemerkungen zum Corp. Inscr. Lat. t. I, p. 285sq. die Hypothese von
der ,,sabinischen* Woche iiberhaupt nicht beriicksichtigt. :

Erstes Jahrhundert nach Chr. Wegen der sicheren Zeitgrenze
(Untergang Pompejis 79 n. Chr.) sind besonders wertvoll einige Zeug-
nisse aus Pompeji. Zunichst eine Wand-Inschrift, welche ausdriicklich
»die Tage der Gotter® aufzihlen will in folgender Weise:*

Oewv nuepac
Kpovou
Hwou
ZeAqvnc
Apeuwc

E[pJuou
Avoc

) [A@poldermec.

Im Jahre 1901 ist in Pompeji folgende Wand-Inschrift gefunden
worden (At delle R. Accademia dei Lincei, anno 1901, Serie V, Classe
di scienze morali efc. vol. IX, Notizie degli Scavi p. 330):

SATVRNI
SOLIS
LVNAE
MARTIS
IOVIS
VENERIS

Merkur fehlt nach Mars, sicher nur infolge eines Versehens.

Lingst bekannt ist eine Wand-Malerei in Pompeji, welche in sieben
Medaillons die Biisten der Wochengétter darstellt, nach Helbigs Be-
schreibung in folgender Form.2 1. Saturn mit gelbem Mantel, die
Sichel an der rechten Schulter. 2. Sol mit Strahlenkranz und roter
Chlamys, die Geilel an der linken Schulter. 3. Luna ‘mit Nimbus, in
weilem Gewande, mit Scepter. 4. Mars, vollstindig gewaffnet, mit
Speer. 5. Merkur mit Petasos, nach P. dE. mit nackter Brust, nach

1 Mau, Bullettino dell’ Instituto di ispond. .archeologica 1881, p. 30.

2 Helbig, Wandgemilde der vom Vesuv verschil Stadte Campaniens (1868)
S. 200. Die Werke, auf welche Helbig Bezug nimmt, sind: P. d'E. = Le pitture anticke
& Ercolano 1—V, Nap. 1757—79. M. B.= Real Museo Borbonico I—XVI, Nap. 1824—57.
— Vgl iiber das obige Gemilde auch Lersch, Jahrbiicher des Vereins von Altertums-
freunden im Rheinlande IV, 163f.
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M. B. mit Chlamys; was richtig ist, it sich gegenwirtig nicht mehr
entscheiden, 6. Jupiter mit rotem Gewande, welches die Brust frei
1i6t. Dic . d'E. stellen ihn ohne, M. B. mit Scepter dar; was richtig
ist, Jibt sich gegenwirtig nicht mehr entscheiden. 7. Venus mit modius-
artiger Krone, in weilem Gewande; iiber der rechten Schulter sieht Amor
hervor (P. d'E. III, 50 p. 263. M. B. XI, 3). — Auf einer Inschrift aus
Pompeji vom 6. Februar 60 n. Chr,, deren Lesung unsicher ist, werden,
wie es scheint, die Tage des so/ und der Juna erwihnt (Corp. Inscr.
Lat. I, ed. 2, p. 342), auf einer Wand-Inschrift dasclbst der dies lunae
(Corp. Inscr. Lat. IV n. 1306). — Auf dem Bruchstiick einer Markttafel
ungewissen Ursprungs, welche nach den Buchstabenformen noch ins
erste Jahrhundert gehért, sind die Namen (Merc)VR IOVIS V(eneris)
erhalten (Corp. Inscr, Lat. I, ed. 2, p. 218). Offenbar waren hier die
siecben Tage der Planeten-Woche angegeben. Die Tafel diente prak-
tischen Zwecken, denn sie will hauptsichlich die Markttage in einer
Anzahl wichtiger Stidte nachweisen.* — Der zur Zeit Neros schreibende
Petronius erzdhlt in seiner cena Trimalchionis c. 30, dab am Eingang
zum Speisezimmer des Trimalchio an den beiden Tiirpfosten je eine
Tafel angebracht war, auf deren einer angeschrieben war: ,am 30. und
31. Dezember speist unser Gajus auswirts”, wihrend auf der andern der
Lauf des Mondes und die Bilder der sieben Planeten gemalt waren, und
durch verschiedene Knépfe angegeben war, welche Tage giinstig und

x Verwandt ist ein in Puteoli gefund Inschriften-Fragment, auf welchem die
Namen Saiur. Solis Lunae Martis und darunter Romae Capuae Calatiae Benev. erhalten
sind (Corp. Inscr. Lat. I, ed. 2, p. 218). Ich erwihne dies hier in der Anmerkung, da
die vorliegenden Publikationen nicht ermdglichen, die Zeit der Inschrift niher zu be-
stimmen. — Das Gleiche gilt von dem Fragment Corp. Inscr. Lat. X n. 1605 (ebenfalls
aus Puteoli), auf welch die Tag (Mercu)ri . Tovis . Veneris erhalten sind. —
Wegen der sachlichen Verwandtschaft sei hier auch die Kalenderzeichnung erwihnt,
welche in den rdmischen Titus-Thermen auf einer Wand eingeritzt gefunden worden
ist. ,JIn einem viereckigen Rahmen erscheinen hier in oberster Reihe die sieben Planeten
(in Biistenform) neben einander: Saturn (zerstdrt), Sol, Luna, Mars, Merkur, Ju-
piter (zerstort), Venus; darunter die zwdlf Zeichen des Zodiacus im Kreise; neben
diesem rechts die Tage I—XV, links XVI—XXX. Neben jedem Wochentag, Monats-
sternbild und Monatstag ist ein Loch, in deren einem sich ein beinerner Knopf fand;
durch das Umstecken dieser Knopfe gab man Monat, Wochentag und Monatstag an*
(Mommsen; Abhandlungen -der sichs. Gesellsch. der Wi h., phil-hist. Cl. Bd. I,
1850, S. 569). Vgl die Abbildungen in: Guattani, Memorie enciclopediche sulle antickits
¢ belle arti di Roma t. V1. (per il 1816) Roma 1817 p. 160, und bei Ant. de Romanis,
Le. antiche camere Esquiline detie comunemente delle Terme di Tito (Roma 1822), p. 12. Die
interessante Zeichnung ist schon bald nach ihrer Entdeckung (im Jahre 1812) zerstort
worden, s. de Romanis p. §9. Saturn und Jupiter fehlten schon bei der Entdeckung.
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welche ungiinstig seien (Petronii Cena Iyimalchionis, mit deutscher
Ubersetzung von Friedlinder 1891, c. 30: ef duae tabulae in utrogue
poste defixae, quarum altera, si bene memini, hoc habebat inscriptum:
WwlII et pridie Kalendas lanuarias C. noster foras cenat®, altera lunae
cursum stellarumque seplem imagines pictas; et qui dies boni
quique incommodi essent, distinguente bulla notabantuy). — Ein in-
direktes Zeugnis fiir die Planeten-Woche ist auch die Bezeichnung
des jidischen Sabbats als Saturntag, die zwar noch nicht bei
Tibull nachweisbar ist (s. oben S. 25), wohl aber seit dem ersten Jahrh.
nach Chr. bei Frontinus (unter Vespasian und Domitian), Tacitus,
Dio Cassius und anderen.® Dio Cassius bemerkt XLIX, 22, der Sabbat
sei schon ,damals®, niamlich zur Zeit des Herodes, , Tag des Kronos“
genannt worden.

Zweites Jahrhundert nach Chr. Bei Beschreibung der Thermen,
welche Alexander Severus erbaute, bemerkt sein Biograph Lampridius
(Vita Alexandri Severi c. 25, in den Scriptores historiae Augustae):
Oceani solium primus inter appellavit, cum Traianus id non fecisset, sed
diebus solia deputasset. Der Text kann so, wie er iiberliefert ist, nicht
iibersetzt werden. Liest man aber statt ZuZer mit Jordan und Maal 7
thermis, so ergibt sich ein ertrdglicher Sinn: ,,Alexander Severus hat in
den Thermen die Bezeichnung Oceanus-Bassin eingefiihrt (solizm =
Bassin, Badewanne), wihrend Trajan dies nicht getan, sondern die
Bassins den Tagen iiberwiesen hatte.“ Uns interessiert hier der letzte
Satz. ,Die Tage“ konnen nur die Tagesgétter, die Planeten sein.
Man wird anzunehmen haben, dal Trajan ihre Statuen in den
Thermen aufgestellt und nach ihnen die Bassins benannt hat.? —
Der zur Zeit Hadtians schreibende Suetonius sagt, daB Titus in einem
unansehnlichen Hause prope Septizonium geboren sei (Titus c. 2). Er
meint dabei sicherlich dieselbe Lokalitit, welche Ammianus Marcellinus
Septemzodium nennt, indem er berichtet, dab Marc Aurel hier, also in
unmittelbarer Nihe des Septemzodiums, ein prachtvolles Nymphaeum

x Frontin. Strotegem. 11, 1, 17: Divus Augustus Vespasianus Iudacos Saturni die, guo
eis nefas est quidquam seriae rei agere, adortus superavit. — Tacitus, Hist. V, 4: septimo
die ofium placuisse ferunt, guia is finem laborum tulerit . . . alii konorem eum Saturno haberi.
— Dio Cassius setzt die drei Eroberungen Jerusalems durch Pompejus, Herodes und
Titus alle auf den ,, Tag des Kronos*, womit er den Sabbat meint (XXXVII, 16: év 1@
700 Kpdvou fuépg, XLIX, 22: év T To0 Kpdévou kai tére fuépq wvopacuévy, LXVL, 7:
&v abrf) i) Tod Kpdvou fpépq). — Vgl. auch Tertullian. Apologet. 16, ad Nationes I, 13.

2 VgL die Erdrterung von Maal, Die Tagesgdtter in Rom und den Provinzen,
S. 157—160.
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erbaut habe (XV, 7, 3: cum ilidem plebs . . . ad Seplemzodium convenisset,
celebrem locum, ubi operis ambitiosi Nymphaeum Marcus condidit impe-
rator).* Die Formen Septizonium und Scptizodium werden uns noch
ofters begegnen. Sie sind anniherd gleich bezeugt und beide tatsich-
lich gebraucht worden. Den Vorzug wird nicht, wie Maall S. 122—131
will, dic Form Septizodium verdienen, sondern Septizonium. Denn td
Zhda ist in der astrologischen Sprache der feststehende Terminus fiir die
zwolf Bilder des Tierkreises, wihrend andererseits ) éntdZwvoc (von Livn)
ebenso sicher das System der sieben Planeten (das ,Siebenzonensystem*)
ist; jedem Planeten gehért eine Zone im Ather; s. Pauli Alexandrini Eica-
ywyh elc Thv dnotehecparnikiv ed. Andr, Schato, Witebergae 1586, und dazu
unten Excurs II, auch Leemans, Papyri graeci Musei Lugduni-Batavi
t. 1[, 1885, p. 178. Die ZYdia spielen dabei freilich auch eine wichtige
Rolle, denn es handelt sich auch um die Stellung der Planeten zu den
Bildern des Tierkreises. Hierdurch mag das Schwanken des Sprachge-
brauches entstanden sein. Auf welche Weise nun die éntdZwvoc in jenen
Gebiuden, welche man Seplizonia oder Scptizodia nannte, zur Darstellung
kam, wissen wir nicht. Als sicher aber diirfen wir annehmen — darin wird
den iiberzeugenden Ausfiihrungen von Riegel (Beitrige zur Kunstgesch.
Italiens 1898, S.'1—12) und Maall beizustimmen sein —, dal es sich um
Gebidude handelt, deren Errichtung in dem Glauben an die sieben
Planeten als Schicksalsgétter ihren AnlaB hatte und demselben in
irgend einer Form Ausdruck verlieh.? Ein solches hat es also spitestens
zur Zeit Suetons, wenn nicht friiher, in Rom gegeben. Da in dem Sieben-
zonensysteme die Planeten nicht nach der Reihe der Wochengétter, son-
dern nach ihrer Entfernung von der Erde geordnet waren, gehért die Sache
allerdings nur indirekt hierher. — Auch in Afrika ist sicher bereits im
zweiten Jahrhundert ein Septizonium erbaut worden; denn nach einer
Bau-Inschrift zu Lambaesis in Numidien (Corp. Inscr. Lat. VIII n. 2657) ist

1 Vgl. dazu MaaB a. a. O. S. 41—43.

2 Ein astronomisches Observatorium, an welches Riegel wenigstens nebenbei denkt,
diirfte wegen des monumentalen Charakters des Baues nicht wahrscheinlich sein. Da-
gegen liegt es meines Erachtens nahe, als Analogon die von Agrippa beabsichtigte
und von Augustus ausgefihrte Siulenhalle zu vergleichen, welche die von Agrippa aus-
gearbeitete Weltkarte, offenbar in grofitem Malstabe auf den Marmorwinden zu &ffent-
licher Darstellung brachte (Plin. Hist. Nat. III, 2, 17: Adgrigpam quidem ... cum orbem
tevrarum orbi spectandum proposilurus essel, errasse quis credal et cum co divum Augustum ?
Is namgue conplexam eum porticum ex destinatione et commentariis M. Agrippac a sorove gus
inchoatam peregit). So kann das Septizonium neben den Statuen der Planeten-Gétter auf
seinen Mar ind eine Darstellung des ,,Sieb Sy ¢ enthalten haben.
Vgl. iiberhaupt den Excurs II am Schlusse dieser Abhandlung.
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im Jahre 209—211 das dortige Septizonium . . . vetustate dilabsum wieder-
hergestellt worden. Seine erste Erbauung mub also geraume Zeit friiher
fallen. — Nicht niher bestimmbar ist die Zeit eines anderen Septi-
zodiums in Afrika proconsularis (Corp. Inscr. Lat. VIII Suppl. n. 14372).
Beachte die inschriftliche Bezeugung beider Formen: Septizonsum n. 2657,
Septizodium n. 14372. Die Form Septizonium ist auch durch den christ-
lichen Dichter Commodian bezeugt.! — Vielleicht darf als Zeuge fiir das
zweite Jahrhundert auch noch Ampelius angefiihrt werden, dessen Zeit
allerdings kontrovers ist (da er keinen spiteren Namen als Trajan nennt,
auch wo dazu Veranlassung wire, ist er wohl nicht viel spiter zu setzen).
Er sagt in seinem Liber memorialis c. 3 (ed. Woelfflin 1879): Stellae
potentissimae in caelo sunt septem: Saturnus, Sol, Luna, Mars, Mercurius,
Fuppiter, Venus, quac a Graecis planetae a nobis erraticae dicuntur, quia
ad arbitrium suum vagantur et moln suo hominum fala moderantur. —
Auch an Justin den Martyrer ist hier noch zu erinnern, der in seiner
an den Kaiser Antoninus Pius gerichteten Apologie ohne weiteres als
bekannt voraussetzt, was unter dem Tag des “Hhioc und dem Tag des
Kpévoc zu verstehen sei (vgl. oben S, 22).

Seit 200 nach Chr. — Der um 210—220 n. Chr. schreibende Dio
Cassius bezeugt (XXXVII, 18), dab die Zuweisung der Tage an die
sieben Planeten zu seiner Zeit allgemein verbreitet war (10 ¢ o
&c ToUc &crépac Tovc émTd TOUC TMAGVNTAC Wvopacpuévouc Tac Nuépac dva-
keicOat . . .. wapectt dE kai &mi wdvrac Gvepimouc). Die Richtigkeit dieses
Zeugnisses wird durch eine reiche Fiille uns noch zuginglichen Materials
bestitigt. Es scheint, dall das Beispiel des kaiserlichen Hofes unter
Septimius Severus (193—211 n. Chr) wesentlich dazu -beigetragen
hat, den seit zwei Jahrhunderten weit verbreiteten astrologischen Glauben
an die Macht der Planeten wenigstens im Abendlande zu allgemeiner
Herrschaft zu bringen und damit auch der siebentigigen Woche zum
Siege zu verhelfen. Septimius Severus selbst war der Astrologie
eifrig ergeben (Spartian. Sever. 3). Er erbaute in Rom ein Septizonium,
von welchem noch im 6. Jahrhundert bedeutende Reste erhalten waren
(Spartian. Sever. 19 [in den Scriplores historiae Augustae): opera publica

1 Die Gedichte C di Co diani carmina recogn.. Ludwig, P. I, Lips.
1878) sind akrostichisch, so dafll die Anfangsbuchstaben der einzel Verse den Titel
des betreflenden Gedich iedergeben. Eines derselben (Instruct. I, 7) handelt D¢

seplizonio et stellis. Die Polemik richtet sich hier nur gegen vier Planetengbtter: Jupiter,
Saturn, Mars, Venus. Die fehlenden drei werden in den beiden folgenden Gedichten
behandelt, I, 8: D Sole ¢t Luna, X, 9: Mercurius. Vgl. MaaB, Die Tagesgbtter S. 29.
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praccipua eius extant Sepligonium et thermae Severianae. ibid. c. 24:
cum Septigodium facerct, nilil aliud cogitavit, quam ut ex Afvica venien-
16bus suum opus occurreret; vgl. Spartian, Geta 7: specie Septizodii ex-
structum; an den beiden letzteren Stellen ist die Form Seplizodium
besser bezeugt; ebenso bei Hieronymus, Chron. ed. Schoene I, 177, zum
8. Jahre des Severus = 201 n. Chr.: Severo imperante thermae Severianae
aput Antiockiam et Romae factae, el Seplizodi extructum).* — Ein
dem Grammatiker Dositheus zugeschriebener kleiner Traktat in grie-
chischer und lateinischer Sprache, der nach den einleitenden Bemer-
kungen im Jahre 207 n. Chr. (Mazimo et Apro consulibus) verfabt ist,
gibt neben den Namen der Musen und Gétter auch folgende Liste:?

tnvd Zwdlwy  Auépar septe(m)zodi dies
Kpévou T Saturni
“Hifou a Solis
Zehjvnc B Lunae
* Apewc T SMarkis
‘Eppod ) Mereuris (sic)
Aiéc € lovis
*Appoditnc 9 Veneris

Die Planeten stehen hier in der richtigen Reihenfolge als Wochen-
gotter, mit Kronos beginnend. Da in der christlichen Zeit mit Helios
der Anfang gemacht wurde, hat dies ein Erginzer durch die daneben-
geschriebenen Ziffern zum Ausdruck gebracht.3 — Zur Zeit des Septimius
Severus schrieb auch Tertullian, der in seinem Apologeticum die Be-
zeichnungen dres Solis und dies Saturni als ganz geldufige gebraucht
(Apologet. c. 16: si diem solis laetitiae indulgemus, alia longe ratione
quam religione solis, secundo loco.ab eis sumus qui diem Saturni otio
et wvictui decernunt). Seinen -heidnischen ILesern sagt Tertullian ad
Nationes I, 13: vos certe estis, qui etiam in lateyculum septem dierum
solem recepistis.

Auch fiir die nérdlichen Provinzen des rdmischen Reiches haben

T Vgl. itber den Bau des Severus: Hiilsen, Das Septizonium des Septimius Severus
(46. Progr. zum Winkel £ der hiol. Gesellsch,) Berlin 1886. Maal, Die
Tagesgotter S. 3—19. Uber die Textiiberlieferung bei Spartian und Hieronymus: MaaB,
S. 106f.

2 Dosithei Magistri. interpretamentorum liber lertius ed. Bocking 1832 p. 68sq. =
Corpus Glossariorum latinorum ed. Goetz, vol. 1II, 1892, p. 58.

3 Maall, Die Tagesgdtter S. 132, sieht in dem Umstande, dal diese Erginzung
nur beim griechischen Text sich findet, eine Bestitigung der Ansicht, dal der latei-
nische Text der urspriingliche ist. In der Tat wird nmach dem oben S. 30 Bemerkten
die Ubersetzung émwtd Zwdlwy fir septemzodi (richtiger sef ) als eine irrige zu be-
trachten sein, Vgl dber Dositheus auch Goetz in Pauly-Wissowas Real-Enz, V, 1606f.

§- 2.1905.
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wir seit etwa 200 n. Chr. zahlreiche Belege fiir den Kultus der Planeten
als Wochengétter und fiir die Bezeichnung der Tage nach ihnen. Die
glteste lateiische Inschrift, auf welcher diese Bezeichnung zum Zweck
der Datierung gebraucht ist, ist in Apulum in Dacien (dem heutigen
Karlsburg in Siebenbiirgen) gefunden worden. Sie lautet im wesent-
lichen folgendermalen (Corp. Inscriptionum Lat. Il n. 1051): Z(ovz) O(ptimo)
Maximo) C. Sentius Anicetus dec(urio) col(ontae) Sar(misegetusae) . . ..
v(otum) s(olvit) Uibens) m(ertto) Aug(ustis) n(ostris) imp. Ant(onino) II et
[...cos. X. k. Tun. lun(a) XVIII die Iovis. Das Datum ist = 23. Mai
205 n. Chr. — Nicht viel jiinger ist eine andere in Raetien (Untersaal
bei Kelheim in Bayern) gefundene (Corp. Inscr. Lat. III n. 5938): Deo
ﬁ!rrcuri; Fortun(ae) red(uct) sacr(um) M. Vir(ius) Marcellus .. ... d(ze)
L(unae) X. K. Iun. Kuna) V. Aus den kalendarischen Daten hat Ku-
bitschek berechnet, daB die Inschrift in d. J. 231 n. Chr. fallen muf
(Corp. Inscr. Lat. IIT Suppl. n. 11943). — Aus der Zeit des Ubergangs
zum Christentum mag hier noch erwé&hnt werden eine Inschrift aus Pan-
nonien, durch welche wir erfahren, dal Konstantin d. Gr. die Ab-
haltung von Mirkten am Sonntag gestattet hat, Corp. Inscr. Lat. III
n. 4121: Jmp. Caes. Fl(avius) Vallerius) Constantinus pius felix mazimus
Aug(ustus) . . . provisione etiam pictatis suae nundinas die Solis perpeti
anno constiturt. — Besonders zahlreich sind die Wochengétter-Denk-
male aus der Rheingegend, dém westlichen Germanien und 8stlichen
Gallien.* Es sind altarformige Steine, welche aber wahrscheinlich (von
einem Teil ist dies sicher) einer Jupiter-Statue als Sockel dienten. Rings-
herum sind in Reliefs die Bilder der sieben Planeten als Wochengétter
dargestellt, mit Saturn beginnend. Wenigstens bei einem Teil ist der
Anfang mit Saturn sicher (Haug Nr. 8. 10. I1. 12. 15). Haug beschreibt
a. a. O. siebzehn solche Steine; der dlteste sicher datierbare ge-
hért — wiederum bemerkenswert — der Zeit des Septimius Se-
verus an (Haug S. 35, No. 17).

An die Wochengottersteine mégen hier Abbildungen der Wochen-
gotter -auf anderen Geriiten mancherlei Art aus verschiedenen Gegen-
den des romischen Reiches angeschlossen werden.? Einige sind oben
schon genannt (S. 22 goldenes Armband aus Syrien, S. 25 Silberfigur).
Die Gegenstinde, auf welchen sich solche Abbildungen sonst noch finden,
sind: Reliefplatten, Schifichen von Bronze, silberne Schépfkelle, bronzener

1 S. hieriiber bes. Haug, Westd he Zeitschrift fir Geschichte und Kunst IX,
1890, S. 26—40.
2 Vgl auch hieriiber bes. Haug a. a. O. S. 40—44.
Zeischr. £ d. neutest. Wiss. Jahrg. VI. 1905, 3

-7,
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Krug, Kistchen von Bronze, irdene Lampe, Mosaikboden, Zange von
Bronze, Trinkbecher. Hervorgchoben sei ein rundes Bronzeblech,
das als Kalender gedient zu haben scheint. Auf demselben sind in einem
Kreise herum von der Rechten zur Linken zweimal nach einander die
Namen der Wochengétter cingegraben: SAZ. SOL. LVN. MAR. MER.
IOV. VEN:

Denkmale fiir die Wochengétter in groficrem Stile sind uns noch fiir
die Gegend von Trient und Verona bezeugt. In Anaunum (im Gebiet
des Municipiums von Trient) sind sechs Steine, die offenbar als Basen
von Statuen dienten, mit folgenden Aufschriften gefunden worden: Se-
turno, Lunae, Marti, Mercur, Iovi, Veneri (Corp. Inscr. Lat. V n. 5051 —
5056; der Stein fiir So/ fehlt). In Verona bat noch ein Dichter der
karolingischen Zeit Heiligtiimer (oder ein Heiligtum?) der Planeten-Gotter
gesehen, die er folgendermallen besingt:?

Fana et temple constructa ad deorum nomina
Lunis (sic), Martis el Minervis (sic), Jovis atque Vene.is
et Saturni sive Solis, qui prefulget omnibus.

Minerva statt Merkur ist sicher ein Irrtum — wenn nicht der Text-
Uberlieferung, so doch des christlichen Beschreibers.

Auch in Mithras-Heiligtimern finden sich zuweilen bildliche
Darstellungen der Wochengttter. Es scheint, dab die Verehrung der-
selben in der synkretistischen Mithras-Religion der Kaiserzeit eine nicht
unwesentliche Rolle gespielt hat.s :

Trotz der Herrschaft der Planeten-Woche werden aber die Tage
derselben auf Inschriften zum Zweck der Datierung in heidnischer
Zeit nur selten angegebent Erst in christlicher Zeit ist dieser Ge-
brauch hiufig geworden.

* De Witte, Gazelte archéokgigue 1877, p. 84. Haug, a. a. O. S. 43. Abbildung
bei De Witte, Gazette archéol. 1879, p. 5.

-2 Laudes Veronensis civitalis. (Foctae latini aevi Corolini rec. Duemmler, t. I, 1881,
p- 118122, in den Monumenta Geimaniae historica) vers. 5.

3 S. Cumont, Textes et monuments figurés relatifs aux mystéres de Mithra I, 112—120.

4 Aufier den oben S. 33 genannten kommen etwa noch folgende Inschriften in
Betracht: Corp. Inscr. Lat, XIII n. 1906 (Lyon): D. M. ef memoriae acternae Vitalini Felicis
(Veteran der lgio Minervia). . . natus est die Martis, die Martis probatus, die Martis
missionem pereepit; die Martis defunctus est. — Corp. Inscr. Lat. VI n. 13782 (Rom):
L. Cacecilius L(ucis) lfibertiis) Sysus natus mense Maio hora noctis VI die Mercuri. — Viel-
leicht gehdrt auch hierher Corp. Inscr. Graec. n. 6731 = Inscr. gr. Sicil. et Ital. ed.
Kaibel n. 2184 (Rom): .. . 'vig Buyat(pi) YAukitdy) pvelac xdptv. &yakpd elut ‘Hiiou- xai
Yap ‘HAlou Huépq érevibn(v) xal ‘HAfov Huépq kpiac pou yéyovev. Die Inschrift
kann aber trotz des &yahua ‘HAou auch christlich sein. — Wahrscheinlich christlich
diirfte wegen ihres spiten Ursprungs (infimae actatis) folgende Inschrift sein, Corp. Inscr.



im Gebrauche der christlichen Kirche der ersten Jahrhunderte. 35

c. Gebrauch der Planeten-Woche in der christlichen Kirche.

Die -christliche Kirche hat, wie im ersten Abschnitt gezeigt worden
ist, zunichst die jiidische Woche aufgenommen. Der Kultus der Planeten-
Gotter mubte von ihr, sofern sie sich selbst treu blieb, als etwas Fremd-
artiges abgelehnt werden. Trotzdem ist im vierten und fiinften Jahr-
hundert die Datierung nach Tagen der Planeten-Woche in weiten
Kreisen iiblich gewesen. Wir stellen zunichst das Material hieriiber zu-
sammen, indem wir die Beurteilung desselben dem folgenden Abschnitte
vorbehalten. Fiir die Stadt Rom geben die von de Rossi heraus-
gegebenen christlichen Inschriften folgende Daten, die besonders wertvoll
sind, weil die Inschriften datiert sind (Juscriptiones christianae urbis Romae
septimo saeculo antiguiores ed. de Rossi, vol I, 1861, vgl. die Ubersicht
am Schlusse p. 615 sq.):

n. 11 (269 n. Chr.): dete Bevepec Aouva XXITIL
n. 597 (327 od. 411): die Beneris ina XVII
n. 68 (343 n. Chr.): (die) Martis
n. 172 (364 n. Chr):
ora noctis ITIT ., die Saturnis luna vigesima
n. 208 (368 n. Chr.): d. Martis
n. 235 (373 n. Chr.): d. Zun.
n. 275 (378 n. Chr.): dii Jovis luna XIS
n. 355 (385 n. Chr.): die Lunac .
n. 443 (397 n. Chr.), die Mercurii luna XIT
n. 473 (399 n. Chr.): die Veneris
n. 475 (399 n. Chr.): die Mercuris
n. 558 (400 od. 406): dic Beneris ora quarta
n. 596 (411 n. Chr.): die Satur. ora prima.
n. 645 (425 'n. Chr.): die Mercuris
. n. 711 (443 n. Chr.): die Solis
n. 730 (445 n. Chr.): die Peneris
n. 754 (452 n. Chr.): recessit die Mercuris
ora VIII et deposita die lovis
n. 798 (457 n. Chr.): dée Solis
n. 810 (457 n. Chr.): die Jobis .
851 (473 od. 491): die Veneris

‘Die christlichen Inschriften aulBerhialb Roms geben im wesent-

4

Graec. n. 5465 = Kaibel n. 235 (Acrae in Sizilien): “A\@(toc) KA@dic érehedTncev mpd
n' €ld(Wv) NoBew(Bpiwv) Huép. 'HA{ov. Der Verstorbéne war ein hervorragender stidti-
scher Beamter (¥pEac Tiiv deutépav GpxAv xai wpecBiac mpecBetcac mpoc Bacikéa kai Y
mapawovnéc). — Sicher heidnisch wire, wenn sie echt wire, die jetzt als gefilscht
geltende Inschrift Corp. Inscr. Gr. 6769 = Kaibel n. 2436 (Massilia): . . .. verévnrat elc
0 Odévepic, Bmov "HpakMic Hp. ’AppodeiTnc fpwdcdn Vmd Bedv xahoupévwv
TTublwv. .
3*
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lichen dasselbe Bild wie die rémischen. Auch hier sind es — soweit
sie datierbar sind — hauptsiichlich Inschriften des vierten und fiinften
Jahrhunderts, auf welchen die Tage der Planeténwoche vorkommen; und
die nicht datierbaren werden zum grobten Teil dersclben Zeit angehdren.
Dabei ist besonders hervorzuheben, dab sie fast alle dem Abendlande
angehdren (nur eine 4gyptische macht eine Ausnahme s. unter fi.
YeMivne). In der christlichen Kirche des Morgenlandes, mit Ausnahme
Agyptens, scheint die Benennung der Wochentage nach den Planeten
niemals in Aufnahme gekommen zu sein. — Ich ordne im folgenden
das mir bekannte Material nach Wochentagen, mit dem Sonntag be-
ginnend (der christlichen Zihlung der Wochentage entsprechend), und
bemerke dabei noch zweierlei: 1. Nicht bei allen Inschriften libt sich
mit Sicherheit sagen, ob sie christlich oder nichtchristlich sind. Aber
die Zahl der zweifelhaften ist verschwindend klein. Bei fast allen im
folgenden beriicksichtigten ist die christliche Herkunft entweder sicher
oder doch héchst wahrscheinlich. 2. Um eine moglichst vollstindige
Statistik zu geben, nehme ich auch die Stellen der ilteren christlichen
Schriftsteller, an welchen Planeten-Tage erwihnt werden, mit auf, und
verweise kurz auch auf de Rossis romische Inschriften:*

1. Tag der Sonne. fuépa ‘HAiou Justinus Martyr, Apolog. 67
(s. oben S. 22). — Juscriptiones graecae Sicil. et ltal. ed. Kaibel n. 142
(Syrakus). — Corp. Inscr. Graec. n. 9463 = Kaibel n. 165 (Syrakus).
— Corp. Inscr. Graec. n. 9475 = Kaibel n. 525 (Catania, Sizilien), hier
die eigentiimliche Kombination fuépg ‘Hhiou xupia(k). — Uber einige
Inschriften, deren christlicher Ursprung zweifelhaft ist (CIG 6731 = Kaibel
2184, CIG 5465 = Kaibel 233), s, oben S. 34f. — dies Solis, Tertullian.
Apolog. c. 16, vgl. ad Nationes 1, 13. — de Rossi n. 711. 798. — Corp.
Inscr. Lat. X n. 5799 (Verulae in Latium). — Konstantin d. Gr. verbot
das Gerichthalten und jeden Gewerbebetrieb venerabili die Solis, ge-
stattete aber notwendige Feldarbeit (Cod. Just. I, 12, 2, Erlal vom
J. 321); auch das Abhalten von, Mirkten die Solis wurde von ihm ge-
stattet (Corp. Inscr. Lat. III n. 4121, s. oben S. 33). — Auch die Nach-
folger Konstantins bedienen sich in ihren Erlassen noch des Ausdrucks
dies Solis (Cod. Theodos. VIII, 8, 1 vom J. 365, ib. XV, 5, 2 vom J.
386). Erst seit Ende des 4. Jahrh. tritt an dessen Stelle der kirchliche
Ausdruck dominicus djes. Den Ubergang bezeichnet ein Erlal vom

* Das meiste Material ist bereits g 1t fir das griechische Sprachgebiet von
Thumb, Zeitschr. fir deutsche. Wortforschung I, 171f,, fir das lateinische Sprachgebiet.
von Gundermann, ebendas. S. 181—183.
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J. 389, Cod. Just. I, 12, 6: #n eaden: observatione numeramus et dies
Solis, quos dominicos rvite dixere maiores.

2. Tag des Mondes. fpépa Zednvnc. Corp. Inscr. Graec. n.
9523 = Kaibel n. 252 (Mutyca, Sizilien). — CIG n. 9522 (Mutyca, Lesung
unsicher). — Kaibel n. 444 (Tauromenium, Sizilien, datiert v. J. 411
n. Chr). — Corp. Inscr. Graec. n. 9810 (Rom). — Bulletin de correspon-
dance hellénique 1, 322 (Agypten, 344 n. Chr)). — dies Lunae oder
Lunis, dé Rossi n. 235. 355. — Corp. Inscr. Lat. V n. 5692 (Gegend
von Mailand, 535 n. Chr.). — 6215 (Mailand). — ib. IX n. 6192 (Canu-
sium, Unteritalien, 393 n. Chr.: die Lunis IX Ki. Funias ora diei secunda).
— ib. XII n. 1497 (Vasio, Gallia Narbonensis, 470 n. Chr.).

3. Tag des Mars. fuépa *Apewc, griechisch nur auf den syn~
kretistischen von Wiinsch' herausgegebenen Verfluchungstafeln (s. oben
S. 24). — dies Martis, de Rossi n. 68. 208, — Corp. Inscr. Lat. IX
n. 5274 (Asculum Picenum, Unteritalien).

4. Tag des Merkur. fuépa ‘Eppod. Clemens Alex. Strom. VII,
12, 75. — Corp. Inscr. Graec. n. 9521 = Kaibel n. 251 (Mutyca, Sizilien)
— dies Mercurii oder Mercuris, de Rossi n- 443. 475. 645. 754. —
Corp. Inscr. Lat. V n. 4850 (Brescia). — ib. 6278 (Mailand, 425 n. Chr.).
— ib. IX n. 1362 (Aeclanum, Unteritalien, 376 oder 378 n. Chr). —
ib. n. 2080 (Benevent). — ib. XIII n. 2357 (Lyon, 449 n. Chr.).

5. Tag des Jupiter. fpépa Aréc, Corp. Inscr. Graec. n. 9520 =
Kaibel n. 249 (Mutyca, Sizilien). — Corp. Inscr. Graec. n. 9621 (Rom). —
dies Fovis, de Rossi n. 275. 754. 810. — Corp. Inscr. Lat. V n. 1707
(Aquileja). — ib. 6243 (Mailand, 388 n. Chr.).

6. Tag der Venus. fuépa ’Appoditnc, Clemens Alex. Strom.
VII, 12, 75. — Kaibel n. 696 (Salerno). — dies Veneris, de Rossi n.
1. 597. 473. 558. 730. 851. — Corp. Inscr. Lat. IIl n. 9551 (Dalmatien,
Sarkophag einer Abtissin, nach 600 n. Chr,). — ib. V n. 1620 (Aquileja,
382 n. Chr.). — ib. n. 1634 .(Aquileja: nata est die Veneris ora XI eo
die defuncta est ora secunda die Veneris). — ib. XIII n. 2356 (Lyon
448 n. Chr). .

7. Tag des Saturn. fpépa Kpovou Justin. Martyr. apol. c. 67
(s. oben S. 22). — Corp. Inscr. Graec. n. 9475 = Kaibel n. 525 (Catania,
Sizilien). — Kaibel n. 82 (Syrakus). — dies Sazurni, Tertullian. Apo-
loget. c. 16. — de Rossi n. 172. 596.

Zur Ubersicht stelle ich die mit Datum versehenen, abgesehen von

1 Vgl. Gundermann, Zeitschr. fir deutsche Wortforschung I, 184f.
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den rémischen, in chronologischer Reihenfolge hier noch-
mals zusammen:

Hu. TeMvne, 344 n. Chr. (Dulletin de corr. hell. 1, 322, Agypten).

d. Merc(uri), 376 od. 378 n. Chr. (CIL. IX n. 1362, Acclanum, Unteritalien).

d. Veneris, 382 n. Chr. (CIL V n. 1620, Aquileja).

d. Jovis, 388 n. Chr. (CIL V n. 6243, Mailand).

d. Lunis, 393 n. Chr. (CIL, 1X n. 6192, Canusium, Unteritalien).

A Zeivne, 411 n. Chr, (Kaibel n. 444, Tauromenium, Sizilien).

d. Mereuris, 42§ n. Chr. (CIL V n. 6278, Mailand).

d. Veneris, 448 n. Chr. (CIL XIII n. 2356, Lyon).

d. Meveuri, 449 n. Chr. (CIL XII n. 2357, Lyon).

d. Lunae, 470 n. Chr. (CIL XII n. 1497, Vasio, Gallia Narbonensis),

d. L(uni)s, §35 n. Chr. (CIL V n. 5692, Gegend von Mailand)

d. Veneres,  nach 600 n. Chr. (CIL IO n. 9551, Dalmatien).

Bei Zahlung der Wochentage haben die Christen den Beginn mit
dem Sonntag festgehalten, und man darf als wahrscheinlich annehmen,
dab iiberall da, wo die Reihe der Planeten-Tage nicht mit Saturn, sondern
mit Helios begonnen wird, dies auf christlichem Einflul béeruht. Wir
sind dieser Anordnung begegnet in einem &gyptischen Zauber-Papyrus,
in welchem sicher Jiidisch-christliches mit Heidnischem gemischt ist (s.
S. 24), bei dem Byzantiner Johannes Lydus (S. 25) und bei dem
Interpolator des Dositheus (S. 32). Bei allen ist christlicher Einflub
von vornherein wahrscheinlich. Auch die mit der Sonne beginnende
Liste bei den Ssabiern (oben S. 23) ist wohl von dem christlich-ara-
bischen Berichterstatter redigiert. Anders stiinde die Sache, wenn auch
auf heidnischen Geriten der Beginn mit Sol vorkime. Man hat ge-
glaubt, bei einer silbernen Schopfkelle und einem Limpchen dies an-
nehmen zu miissen, und die Sache wire an sich auf heidnischem Boden
nicht undenkbar, da seit der Zeit der Severe der Sonnengott im heid-
nischen Kultus stark in den Vordergrund trat. Aber der Beweis fiir
jene Annahme ist zu schwach.* Nicht hierher gehért ein Mithras-Monu-

* Es handelt sich besonders um die bei de Witte, Gazette archévlogigue 1879,
pl. I abgebildete silberne Schopfkelle. Vgl. dariber auch Lersch, Jahrbb. des Vereins
von Altertumsfr, im Rhbeinlande 1V, 176. V—VI, 301f. de Witte, Gazette archéol. 1877,
p. 79—81, 1879, p. 1—2, Haug, Westdeutsche Zeitschr. IX, S, 41. Auf derselben sind
ringsherum die sieben Wochengdtter in ganzer Figur abgebildet. Weil neben dem Bilde
der Sonne ein liegender Krug sich befindet, hat man geglaubt, dall dadurch der Anfang
der Reihe bezeichnet werden solle. Aber das ist doch keineswegs sicher (s. Haug S. 43).
Uberdies ist die Entstebungszeit des Gerites ungewib und christlicher Einflud wohl
mbglich, — Gundermann (Zeitschr. f. deutsche Wortforschung I, 179) glaubt, dab
auch auf dem Lampchen bei Haug S. 42 Nr. 26 (abgeb. bei de Witte, Gasz. arci. 1879
P 5) der Anfang mit Sol sicher sei, ,weil sich hier die ganze Darstellung auf Sol auf-
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ment in Bologna, auf welchem die Reihe der Wochengbtter-Biisten aller-
dings mit Sol beginnt, aber so dall dann folgen: Saturn, Venus, Jupiter,
Merkur, Mars, Luna. Hier wird also der Einschnitt zwischen Sol und
Luna gemacht und von Sol an riickwirts gegangen® Man wird dem-
nach sagen diirfen, dafl erst in christlichen oder christlich beeinflubten
Kreisen die Zahlung der Planeten-Tage vom dies Solis an aufgekommen
ist. Die heidnische Planeten-Woche beginnt iiberall mit dem Saturntag.

3. Gang der Entwickelung.

Zwei Tatsachen sind bisher von uns festgestellt worden. Die christ-
liche Kirche hat zunidchst die jiidische Woche aufgenommen; und sie
hat dann — zwar nicht allgemein, aber doch in weiten Kreisen — auch-
die Planeten-Woche aufgenommen und sie mit jener kombiniert. Beide
Tatsachen sind im Grunde befremdlich und bediirfen einer niheren Er-
wigung.

1. Dem griechischen und rémischen Altertum der klassischen Zeit
ist die siebentigige Woche iiberhaupt unbekannt. Bei den Griechen
spielt zwar die Siebenzahl auch eine Rolle; man kann sogar von sieben--
tagigen ,Fristen bei ihnen sprechen.? Aber eine regelmiliige Aufein-
anderfolge solcher, also eine siebentigige Woche haben sie nicht gekannt.
Ja sie haben iiberhaupt keine ,,Woche“ im eigentlichen Sinne gekannt.
Sie teilten den Monat in drei Dekaden, wobei die Tage entweder durch
den ganzen Monat hindurch, oder innerhalb jeder Dekade fiir sich ge-
zihlt wurden.s Da aber die Monate sich nach dem Mondlauf richteten,
also bald 30, bald nur 29 Tage hatten, so hatte die dritte Dekade in
ziemlich regelmiBigem Wechsel im einen Monat 10, im andern aber nur
9o Tage. Von ,Wochen“ im eigentlichen Sinne kann man hier also
nicht sprechen. Dagegen ist dies allerdings der Fall bei’ den Rémern.
Sie hatten eine regelmibig ohne Riicksicht auf den Mondlauf fortrollende
Woche von acht Tagen. Die Landleute arbeiteten sieben Tage und
kamen am achten zum Markt in die Stadt. Dieser Markttag hiel Nuzn-

baut. Es wire wohl eher zu sagen, dall hier ‘Sol beherrschend im Mittelpunkt steht,
Damit ist nicht bewiesen, dall mit ihm die Z3hlung beginnen solite.

1 Cumont, Textes et monuments figurés. ete. 1, p. 114. 119.

2 S. Roscher, Die disch und hebd dischen Fristen und Wochen der
iltesten Griechen (Abhandlungen der sichs. Gesellsch. - der “Wissensch., phil-hist. K1
Bd. XXI, Nr. 4, 1903).

3 S..1deler, Handbuch der Chronologie I, 279—285. Aug. Mommsen, Chrono.
logie, Untersuchungen iiber das Kalenderwesen der Griechen, insonderheit der Athener,
1883, S. 8o—115. ) .
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dinae (wortlich: der neunte, in Wahrheit der achte).* Den tatsiichlichen
Gebrauch dicser achttigigen Woche bezeugen uns zahlreiche inschriftlich
erhaltene Kalender-Fragmente aus dem Anfang der Kaiserzeit (zusammen-
gestellt und erldutert von Mommsen, Corp. Inscr. Lat. t. I ed. 2,
p- 2035qq.). Sie hat sich mindestens bis ins vierte Jahrhundert n. Chr.
crhalten, damals allerdings in Konkurrenz mit der siebentigigen Woche.
Diesen Zustand bezeugt uns der Kalender des Philocalus, welchen der
Chronograph vom J. 354 n. Chr. in sein Sammelwerk aufgenommen hat.
In demselben werden durch das ganze Jahr hindurch die Tage der
siebentiigigen und die der achttiigigen Woche gleichmibig beriicksichtigt.*

Als das Evangelium in den Bereich der griechisch-rémischen Welt
eintrat, waren also weder hier noch dort die &ffentlichen Ordnungen
durch die sicbentigige Woche bestimmt. Der staatliche Kalender hat
sie nicht gekannt. Aber sie war doch auch nicht mehr unbekannt.
Durch die weite Verbreitung der jiidischen Diaspora und ihren Einflub
auf heidnische Kreise war die jiidische Woche bereits weit iiber
die Kreise des Judentums hinausgedrungen. Die Zeit, in welcher
die christliche Predigt ihren Lauf begann, ist zugleich die Zeit, in welcher
die jiidische Propoganda den Hohepunkt ihres Erfolges erreicht hatte.
In allen grollen Handelszentren am mittellindischen Meere gab es eine
Judengemeinde; und iberall hat sie durch ihre Propaganda einen Kreis
pgottesfiirchtiger“ Heiden gewonnen, der sich als Anhang an die jiidische
Gemeinde anschlofl und ihren Gottesdienst besuchte. Und selbst noch
iiber diese Kreise hinaus scheint jiidische Sitte ohne feste Abgrenzung
eingewirkt zu haben. So kann Josephus behaupten, daB es keine Stadt
gebe, weder bei Hellenen, noch bei-Barbaren, noch sonst irgendwo, und
kein Volk, wohin nicht die Feierdes jiidischen Sabbats gedrungen wire
(Joseph. contra Apion. II, 39: odd’ &tv ob wohc ‘EANMjvwy o0d’ fricodv
ovde BapBapoc odde &v ZBvoc, Eva uR TO TiC €Bdopddoc, fiv dpyoluev
Nuetc, 10 €oc [d¢] blanscpoirnkgv). Er meint damit, wie der Zusammen-

1 Vgl. iiber den romischen Kalender: Ideler, Handbuch der Chronologie II, 135 ff.
Theod. Mommsen, Die romische Chronologie bis auf Cisar, 2. Aufl. 1859. Huschke,
Das alte rémische Jahr, 1869. Matzat, Romische Chronologie 2 Bde. 18383—1884,
Soltau, Rémische Chronologie, 1889. Marquardt, Rémische Staatsverwaltung Bd. I,
1878, S. 270ff. (gute Ubersi ht). Rihl, Ch logie des Mittelalters und der Neuzeit,
1897, S. 50.

2 Der Kalender ist zw:schen 340 und 350 geschricben (Mommsen, Abhandlungen
der sichs. Gesellsch. der Wissensch., phil.-hist. K1, Bd. I, 1850, S. 570f). — Den Text
hat Mommsen in seine neue Ausgabe des Chronographen (Clronica minora vol. 1, 1892)
nicht aufg ielmehr im Z hang mit den inschriftlich erhaltenen Kalender-
Fragmenten mltgetellt und erldutert (Corpus I:mnp!mnum Laotinarum t. 1, ed. 2 p. 254—279).
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hang zeigt, die Feier des Sabbats von Seite nicht-jiidischer Kreise. Da
er den Mund gerne voll nimmt, wird man seine Behauptung ja erheblich
reduzieren miissen. Aber ein gutes Stiick Wahrheit liegt ihr sicher zu
Grunde. Das beweisen auch andere Zeugnisse.* Auch Tertullian spricht
von Heiden, die in jlidischer Weise den Tag, welcher dem Tag der
Sonne vorhergeht, also den Sabbat feiern, ohne zu wissen, dal dies
jldisch ist, @ad Nationes 1, 13: Vos certe estis, qui etiam in laterculum
septem dierum solem recepistis, et ex diebus ipso priorem praclegistis, quo
die lavacruin subtrakatis aut in vesperam diffcratis, aut otium et pran-
dium curetis. Quod quidem facilis exorbitantes et ipsi a vestris ad
alienas religiones. Iudaei enim festi sabbata et coena pura et Iudaici
vitus lucernarum et jejunia cum azymis et orationes litorales, quae utique
aliena sunt a diis vestris. Zur Zeit des Tiberius lebte in Rhodus ein
Grammatiker Diogenes, der nur am Sabbat zu disputieren pflegte und
auch dem Tiberius nur an diesem Tage Audienz erteilte (Sueton. Tiber.
32: Diogenes grammaticus, disputare sabbatis Rhodi solitus, venientem
eum, ut se extra ordinem audivet, nom admiserat ac per servolum suum
in septi; diems distulerat).- Seneca schreibt epist. 95, 47 (ed. Haase):
Quomodo sint di colendi, solet praecipi: accendere aliqguem lucernas sab-
batis prohibeamus. Die jiidische Sabbatfeier und damit die jiidische
Woche war also um jene Zeit doch schon erheblich iiber die jiidischen
Kreise hinaus vorgedrungen. — Mit der jiidischen Woche konkur-
rierte die der Astrologen. Auch sie hat seit Anfang der Kaiserzeit -
immer weitere Kreise ergriffen, wie oben gezeigt worden ist. Der Glaube,
dab die sieben Planeten in regelmifligem Wechsel Tage und Stunden
beherrschen, hatte bereits zu einer festen Bezeichnung der Tage nach
ihnen gefithrt. Mit der Ausbreitung jenes Glaubens kam also auch eine
siebentigige Woche, wenn auch eine ganz andere, als die jiidische.

Dies alles erklirt aber nicht die auffallende Tatsache, daB in den
heidenchristlichen Gemeinden von Anfang an die siebentigige Woche
in Gebrauch war. Von der Woche der Astrologen wird von vornherein
abzusehen sein. Sie war noch nicht in dem Mabe verbreitet, da sie
iiberall in den Kreisen, welche sich dem Christentum zuwandten, als
herrschend angesehen werden diirfte. Und -die ersten Verkiindiger des
Evangeliums wiirden sie zweifellos da, wo sie auf diesclbe stieben, be-

1 Vgl zum Obigen die von Ideler, Handbuch der Chronologic II, 176 zitierten
Werke von Selden, De jure naturali et gentium 1. 11, c. 15f. und Gottlieb Werns-
dorff, Dissertatio’ de gentilium sabbats, Wittenberg 1722; sowie meine Geschichte des
jidischen Volkes Bd. III, 3. Aufl. S. 116f.
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kimpft haben. Es war ja auch, wic oben gezeigt worden ist, tatsichlich
nicht die Planeten-Woche, sondern die jiidische Woche, deren die
christliche Kirche der ersten Jahrhunderte von der Apostel Zeiten an sich
bediente. Ihre Aufnahme mag immerhin dadurch erleichtert und beférdert
worden scin, dab die ,gottesfiirchtigen* Heiden (ceBdpevor oder goBod-
pevor Tdv Bebv) sie bereits aufgenommen hatten.  Es ist sehr wahrschein-
lich, dal§ aus diesen Kreisen manche sich dem Christentum zuwandten,
und dal die geistige Atmosphiire, die in ihnen herrschte, auch die lte-
sten Christengemeinden beeinflubte. Aber dies reicht doch nicht aus,
um die sofortige allgemeine Aufnahme der jiidischen Woche in den
heidenchristlichen Gemeinden zu erkliren. Ihr Gebrauch ist gerade in
den paulinischen Gemeinden und in den von Paulus beeinflubten Kreisen
durch die im Eingang dieser Erérterung erwihnten Stellen I Cor 16, 2
und Act 20, 7 sicher verbiirgt. Derselbe Apostel geht aber im Galater-
brief in der Bekimpfung der judenchristlichen Neigungen der Galater
so weit, dab er sagt, er fiirchte vergeblich gearbeitet zu haben, wenn
sie die jiidischen Tage und Monate und Festzeiten und Jahre beobach-
teten (Gal 4, 10—11: fjuépac mapatnpeicBe kai pfvac kai kopouc kai
¢viautolc; @ofolpar Uudc pimwe eikf kexomioka eic Oudc). Wie ist es
denkbar, daB derselbe Apostel, der so schreibt, doch in seinen Gemeinden
die jiidische Woche eingefiihrt haben soll? Denn um eine Einfiibrung
durch ihn muB es sich nach allem, was wir festgestellt haben, geradezu
- handeln. Man kann auf diese Frage im Grunde nur antworten, dal das
so befremdlich Erscheinende eben doch eine sichere Tatsache ist. Sie
lehrt uns (wie manches Andere), dab man ein einseitiges Bild von Paulus
gewinnt, wenn man sich nur an ‘den Galaterbrief und an die mit ihm
verwandten Aulerungen in den  anderen Briefen hilt. Die Verbindlich-
keit des Gesetzes hat Paulus freilich iiberall bekdmpft. Aber jiidische
Sitte hat er darum doch vielfach in die christlichen Gemeinden heriiber-
genommen; namentlich auf dem Gebiete der gottesdienstlichen Ordnungen.
Auch in den paulinischen Gemeinden wurde, wie in den Synagogen der
Diaspora, die griechische Bibel des Alten Testamentes gelesen und zur
Grundlage der Belehrung und Erbauung gemacht. Auch hier erfolgte
solche Belehrung und Erbauung in Gemeinde-Versammlungen, die sich
in gewissen Zeitabstifiden regelmiBig wiederholten. Auch hier war
Schriftlektion und Ansprache eingerahmt durch Gebete, die ihren Stoff
vielfach aus dem Alten Testament, aber héchst wahrscheinlich auch aus
der synagogalen Liturgie des griechischen Judentums entnahmen. Bei
solcher Anlehnung an deén-Gottesdienst der Synagoge ist es begreiflich,
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dab Paulus seine Gemeinden auch dazu anhielt, in denselben Zeit-
abstdnden, in welchen es im Judentum iblich war, sich regelmiBig zum
Gottesdienst. zu versammeln. So werden wir uns die Einfihrung der
judischen ,,Woche* zu denken haben, und es begreiflich finden, dab sie
auf denselben Apostel zuriickgeht, der die Forderung der jiidischen
Sabbatfeier so energisch bekdmpfte. Die gottesdienstlichen Versamm-
lungen der Christen erfolgten ja auch nicht am Sabbat, dem letzten
Tag der Woche, sondern am ersten Tage derselben als an dem Tage,
an welchem der Herr auferstanden war.

2. Bis tief ins dritte Jahrhundert hinein haben wir keinen Beweis
dafiir, daB auch die Planeten-Woche in christlichen Kreisen Aufnahme
gefunden hitte. Die Auberungen bei Justin, Tertullian und Clemens
kénnen nicht in diesem Sinne gedeutet werden. Justin schreibt fiir
heidnische Leser. Wenn er sagt, daB die christlichen Versammlungen
stattfinden Tf 7100 ‘HAiov Aevopévy fipépa, und dab Christus gekreuzigt
worden sei tf} mpd Tiic Kpovikfic und auferstanden sei T/ perd v Kpo-
vikiiv (apol. 67), so beweist dies nicht, dal solche Ausdrucksweise in
christlichen Kreisen iiblich war. Justin wihlt sie, weil sie in heidnischen
Kreisen schon weit verbreitet war und er durch Anlehnung an sie sich
am leichtesten verstindlich machen konnte. Auch heidnische Schrift-
steller haben ja den jiidischen Sabbat den Tag des Saturn oder Kronos.
genannt (s. oben S.29). Von Tertullian gilt dasselbe wie von Justin.
Auch er schieibt in seinem Apologetscum und in den Biichern ad Nationes
fir heidnische Leser. Aus der Art, wie er sich dulert, geht in keiner
Weise hervor, dab die Ausdriicke dies Solis, dies Saturni in christlichen
Kreisen recipiert waren (s. oben S. 32). Etwas anders steht die Sache
bei Clemens. Er verwendet die planetarischen Tagesbezeichnungen
zu einer tiefsinnigen Allegorie. Der wahre Gnostiker nidmlich (d. h. der
vollkommene Christ) kennt die aiviypata des Fastens am vierten und
sechsten Tage. Diese Tage heilen ja Tage des Hermes und der
Aphrodite. Das Fasten an diesen Tagen bedeutet daher, dall der
Christ .sich in seinem Leben der Geldgier und sinnlichen Lust enthalt
(Strom. VII, 12, 75: émonuiZoviar y&p f) pév ‘Eppod, §| d¢ Agpodimc.
adtika vncreda kata Tov Biov @ilapyupiac Te Opod kai @ikndoviac, ¢& dv
ai mdcar Eékplovrar kaxio). Auch hier also ist von irgendwelcher An-
eignung des astrologischen Glaubens, auf welchem' die Tagesbezeich-
nungen beruhen, nicht die Rede. Der vollkommene Christ enthilt sich
vielmehr jener Laster, welche Hermes und Aphrodite beschiitzen.

Wihrend in diesen Aulerungen nur gelegentliche Beniitzung der
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heidnischen Ausdrucksweise zu erkennen ist, wird die Sache anders seit
Ende des dritten Jahrhunderts nach Chr. Bis dahin bedicnten die Christen
zum cigenen Gebrauch sich ausschlieBlich der jiidischen Bezeichnung der
Wochentage, wic oben durch Vorfithrung eines reichen Materiales gezeigt
worden ist. Nun aber finden wir auch im innerchristlichen Gebrauch
hiufig die Bezeichnungen dies Solis, dies Lunae, dies Martis usw., und
im Bereich des griechischen Sprachgebietes, namentlich in Sizilien, die ent-
sprechenden griechischen Ausdriicke. Die lteste datierte christliche Grab-
schrift, auf welcher dieser Gebrauch sich findet, ist die rémische vom J. 269
n. Chr. (de Rossi n. 11: dere Bevepec hovva XXIIl). Alle anderen ge-
héren dem vierten oder fiinften Jahrh. n. Chr. oder ciner noch spiteren
Zeit an. Und zwar ist die Erscheinung fast ganz auf das Abendland
beschrinkt. Im christlichen Osten finden sich fast keine Belege dafiir;
nur Agypten macht eine Ausnahme (s. oben S. 36. 37). In kaiserlichen
Erlassen wird seit Constantin der christliche Herren-Tag dres Solis ge-
nannt; seit Ende des vierten Jahrhunderts wird dieser Gebrauch aber
wieder verlassen. )

Was hat diese Aufnahme der astrologischen Tages-Namen in der
christlichen Kirche zu bedeuten? Sind es nur die Namen, die man,
weil allgemein eingebiirgert, auch in christlichen Kreisen gebraucht hat,
ohne astrologische Vorstellungen damit zu verbinden; oder ist der Ge-
brauch der Namen ein Beweis dafiir, dab auch astrologische Vor-
stellungen, also der Glaube an die Macht der Planeten, in weitem
Mafle Eingang in die Kirche gefunden haben? !

Die amtlichen Vertreter der Kirche, die Theologen, haben den
astrologischen Glauben stets bekidmpft. Er steht ja auch in schreiendem
Widerspruch mit dem christlichen Glauben an Gottes gnidige und viter-

‘liche Vorsehung, die alles, auch das Kleinste, im Leben des Menschen
iiberwacht und regiert. Schon Philo hat im Interesse des Vorsehungs-
glaubens die Astrologie bekdmpft.* Aus der Zahl der christlichen Apo-
logeten, welche den Fatalismus des Planetenglaubens bekimpft haben, )
seien nur die iltesten hier genannt. Tatians herbe Polemik gipfelt in |
dem Satz (Orat. ad Graecos c. 9): ‘Hpeic dt xai eipappévnc ecutv dvi-
Tepor, kai Avri mAavnTdv darpdvwy Eva TOV GmAavii decrdTNY MeuabhKauey,

* Philo, D¢ providentia 1, § 77—88 (iiber die Echtheit s. meine Gesch, d. jid.
Volkes III3, S. 531f.)) — Wendland, Philos Schrift von der Vorsehung 1892, S. 24ff.

" hat dazu ein reiches Material an Parallelstellen beigebracht, welches zeigt, wie schon
die griechisct peziell die peripatetische Philosophie in der Kritik des astrologischen

Glaubens der jiidischen und christlichen Polemik vorgearbeitet hat. H
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Kkai o0 ka®' eluapuévnv dyéuevor Tobc TadmcC vopodétac mapnthpeda. Da-
bei verrit seine ganze Polemik, daf er die Planeten als Verkérperung
der Damonen doch fiir reale Wesen hilt, aber freilich fiir ohnmichtige,
die man verachten darf. — Clemens Alexandrinus erklirt es fiir
widersinnig, das géttliche Kunstwerk statt Gott selbst anzubeten, indem
man Sonne und Mond und den iibrigen Chor der Sterne fiir Gotter hilt,
die doch nur Mittel der Zeitrechnung sind (Protrept. IV c. 63: TIhavi-
pevol YoOv Tivec &vtelfev olk ol Smwc Beiov mev Téxvny, TRV GAN ol
6edv mpockuvolcty, MOV Te kal celMivnv kai tOv EAlov TV dctépwv
xopdv, mapakéywe ToUTouc Beouc UmohauBdvovrec, Td Spyava 00 Xpdvou.
Vgl. VI c. 67). — Tertullian hilt es bei seiner Bekiimpfung des Gétzen-
dienstes eigentlich nicht fiir der Miihe wert, auch von den Astrologen
zu reden. Er tut es nur, weil er von einem Christen weill, der sein
Beharren bei dieser Lehre rechtfertigen wollte (de idololatr. 9: De astro-
logis ne loquendumn quidem est. Sed quoniam quidam istis dicbus provo-
cavit defendens sibi perseverantiam professionis istius, paucis utar). —
Sehr eingehend beschiftigt sich Hip polytus in seiner Streitschrift gegen
alle Ketzereien mit den Astrologen (Plilosophumena 1. IV). — Der
Dichter Commodian behandelt in einigen seiner gut gemeinten aber
geistlosen Gedichte die physische und moralische Schwiche der Planeten-
gotter (Instr. I, 7: de Septizonio et stellis, wozu noch gehort I, 8: de sole
et luna, 1, 9: Mercurius). — Fir Origenes ist das Hauptinteresse die
Wahrung der menschlichen Freiheit. In seiner ausfiihrlichen Erérterung
iiber Genesis 1, 14ff. (bei Euseb., Pragp. evang. V1, 11 und in der Philo-
calia, s. Orig. gpp. ed. Lommatzsch VIII, 7ff) unterscheidet er zwei
astrologische Theorien: die eine, wonach die Gestirne die menschlichen
Handlungen und Geschicke bewirken, und die andere, wonach sie die-
selben nur im Voraus anzeigen (nach der einen sind sie womtikoi, nach
der andern cnpavTikoi, Eus. ed. Gaisford VI, 11 § 30, 54, 66). Die
erstere verwirft er entschieden, die andere hilt er fir ertriiglich, lehnt
sie aber ebenfalls ab. — Auch Methodius bekimpft den Fatalismus
des astrologi'Schen Glaubens im Interesse_der menschlichen Freiheit und
Verantwortlichkeit (Convevium VI, 14—16, Methodii opera ed. Jahn 1865,
P- 39—41 = Migne, Patrol. gr. 18, 162—174). Er betont den Wider-
spruch, in welchem dieser Glaube mit den_ Gesetzen stehe. Wenn die
Geburt (unter einem bestimmten Stern) einen zwingt zu téten und die
Hinde durch Mord zu beflecken, das Gesetz dies aber verbietet, so
stehen beide im Widerspruch mit einander (VII, 16, ed. Jahn § 224f.
Migne 18, 169f.: € TO Gvehelv Tva kai @évw Tac xeipac afpdEa yéveac
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¢praterar, To010 d¢ vépoc kwhle . . . dvavriov dpa 8 vépoc yevécer. &ca
ptv rép véveac dpice, Tadta vépoc xwhde, Sca dt véuoc xwhier, TubTu
révearc moieiv PidZetar). Wenn die Bésen bos werden vermége der Ge-
burt durch Zwang der Vorschung, so sind sie nicht mehr tadelnswert
und strafbar (ed. Jahn § 228, Migne 18, 172 D): el of movnpol movnpot
xard ‘réveciv @uouct mpovofac taraic, odk elci peunrtoi kai dEior Tipwpiuc.
— Dieser Gesichtspunkt, dall der astrologische Fatalismus die mensch-
liche Freiheit und Verantwortlichkeit aufhebe, steht iiberhaupt bei den
meisten gelehrten Bekdmpfern desselben im Vordergrunde, Eine weitere
Verfolgung der Geschichte dieser Polemik ist hier nicht erforderlich.
Es fchlen fiir dieselbe auch noch fast alle Vorarbeiten.* Erwihnt sei
nur noch, dab der Verfasser der clementinischen Homilien die Planeten-
gétter dadurch am griindlichsten beseitigt, dal er sie als Menschen be-
handelt, die bereits verstorben und begraben sind. Er weist auch im
einzelnen nach, wo ihre Griber sich befinden (Clem. Homil, VI, 21).
Mit der Theorie der Theologen hat der Glaube der Gemeinde nie-
mals gleichen Schritt gehalten; am wenigsten auf dem Gebiete des Aber-
glaubens. Dieser ist immer bekdmpft worden und hat immer in den
breiten Schichten des Volkes ein mehr oder weniger iippiges Dasein
gefiihirt. Er gehort zu dem Stiick Heidentum, das in der christlichen
Kirche fast immer und iiberall fortgelebt hat, bald gréber und michtiger,
bald feiner und schwiicher, kaum je aber ganz ausgerottet. — In der Zeit,
als die christliche Kirche die Welt sich unterwarf und zugleich die Welt
in sich aufnahm, hat im Bereich der griechisch-rémischen Bildung, nament-
lich der abendldndischen, der astrologische Glaube in ungewéhnlich
starkem Mabe und weiter Ausdehnung die Gemiiter beherrscht. Schon
geraume Zeit vor dem Auftreten des Christentums ist die Weisheit der
»Chaldder, wahrscheinlich von Agypten aus und mit #gyptisch-helle-
nistischer Weisheit gemischt, nach Rom gekommen und hat trotz aller
gelegentlichen MabBregeln gegen die ,,Chaldder* und ,Mathematiker sich
das Abendland unterworfen. Die Astrologie war zu einem wissenschaft-
lichen System ausgebildet worden, mit der Astronomie eng zusammen-
hidngend; zugleich aber ist sie in der Form groben Aberglaubens in die
breitesten Volksmassen gedrungen.? — Dies war der Stand der Dinge,

© Material weisen nach: Fabricius-Harles, Bibliotheca graeca IV, 167 sq.
Plumptre Art. ,Astrologers® in: Diclionary of Christian Anliquities 1, 150 sq. Kraus,
Art. ,,Astrologie® in: Real-Enzyklopadie der christlichen Altertimer I, 100f. Bouché-
Leclercq, L'dstrologic greapue 1899, p. 609—627.

2 Vgl iber die Astrologie im Altertum Gberhaupt: Fabricius-Harles, Bibliotheca
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als das Christentum mehr und mehr in der Welt Fub falte. Kann es
iiberraschen, dab es der Kraft des Evangeliums nicht gelungen ist, diesen
Sauerteig véllig auszufegen? Wenn nicht alles triigt, war der Gang der
Entwickelung auf diesem Spezialpunkt ganz derselbe wie bei der Auf-
nahme heidnischer Bildung durch die Kirche iiberhaupt. Im zweiten
Jahrhundert iiberwiegt noch die Abweisung. Der Versuch des Gnosticis-
mus, das Evangelium zu verschmelzen mit griechischer Philosophie und
orientalischer Mythologie, wird siegreich abgewiesen. Diesem groben
Synkretismus gegeniiber zeigte die Kirche sich gewachsen. Man wird
dies auch auf die Astrologie beziehen diirfen. Auch sie spielt im Gno-
sticismus eine Rolle. Aber eben weil sie hier im groben mythologischen
Gewande auftritt, hat die Kirche sich ihrer erwehrt. Wir haben freilich
fir diese Zeit keine solchen Stimmen aus der Gemeinde, wie sie die
Grabschriften des 4. und 5. Jahrhunderts uns bieten. Es mag auch im
2. Jahrhundert mancher astrologische Glaube in den Gemeinden umge-
gangen sein. Aber im allgemeinen diirfen wir nach dem vorliegenden
Material doch annehmen, dall die Astrologie, die als Gétterglaube auf-
trat, im 2. Jahrhundert noch keinen erheblichen Einflul auf das innere
Leben der christlichen Gemeinden gewonnen hat. — Seit dem 3. Jahr-
hundert aber ist die Kirche mehr und mehr ,verweltlicht*. Sie gewinnt
nicht nur immer mehr Boden in der Welt, sondern sie nimmt auch in
steigendem MaBe weltliche Bildungselemente in sich auf. Zu diesen
,»Bildungselementen gehort zweifellos auch der astrologische Glaube.

graeca 1V, 133—170. — Gesenius, Der Prophet Jesaia TI III, 1821, S. 327—356:
Uber die Astrologie und das Religionssystem der Chaldaer. — Grafe, Lehrb. einer
allgem. Literargesch. I, 2, 688. 1183—1185. — Becker-Marquardt, Handbuch der
romischen Altertimer IV, 1856, S. 100—102 = Marquardt, Rém. Staatsverwaltung III,
1878, S. 90—92. — Uhlemann, Grundziige der Astronomie und Astrologie der Alten,
Leipzig 1857. — Leyrer, Art. ,,Gestirndeutung® in Herzogs Real-Enz. 1. Aufl. XIX,
1865, S. 559—561. — Hibler, Astrologie im Altertum, Zwickau, Gymnasialprogr. 1879.
— Rield, Art. ,Astrologie’ in Pauly-Wissowas Real-Enz. II, 1896, col. 1802—1828. —
Bouché-Leclercq, L'Asirologic grecque, Paris 1899 (658 S.) [Hauptwerk!]. — Kroll,
Aus der Geschichte der Astrologie (Neue Jahrbb. fir das klassische Altertum Bd. VII,
1901, S. §59—577). — La Ville de Mirmont, Z'astrologic ches les Gallo-Romains (Revue
des udes anciennes t. IV, Bordeaux 1902, p. 115—141, 298 5q. t. V, 1903, p. 255—293).
— Reitzenstein, Poimandres, 1904, S. 69ff. — Nicht zuginglich war mir das noch
unvollendete Werk von Virolleaud, Z'astrolygie ckaldéenne. — Viel Material gibt der
unter Cumonts Leitung erscheinende Catalg di astrologortim graecorum 1—1V u. VI,
Bruxelles 1898—1903 (I—1V die Bibliotheken Italiens umfassend; VI die Wiener). In den
Appendices jedes Bandes werden auch Texte mitgeteilt. — Endlich beriihrt sich die Geschichte
der Astrologie mit der Geschichte der Sternbilder, welche behandelt ist von Boll, Sphaera,
Neue -griechische Texte und Untersuchungen zur Geschichte der Sternbilder, 1903.
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Als im 3. und 4. Jahrhundert breite Massen der Bevélkerung in die
Kirche cinstrdmten, brachten sie aus ihrer heidnischen Vergangenheit den
astrologischen Glauben mit. Der Bekehrte mulite ihm zwar entsagen,
sofern er in der Form des Gétterglaubens auftrat. Aber die Abstreifung
der groben Form war nicht gleichbedeutend mit volligem Aufgeben der
Sache. In sublimirter Form lebte der alte Glaube an die
Macht der Sterne auch im Schobe der christlichen Gemeinde
weiter. Die Sterne waren nicht mehr Gétter, aber sie waren doch noch
reale Michte, nach der Vorstellung vieler wohl Dimonen, jedenfalls
Michte, die das Geschick des Menschen bestimmen. Mochten die ge-
lehrten Theologen auch noch so sehr diesen Fatalismus als mit dem
christlichen Glauben unvereinbar bekimpfen, in den Gemeinden lebte er
doch weiter.

In diesem Sinne wird es zu verstehen sein, wenn die Christen nun
auch vom dies Martis, dies Mercurss, dies lovis usw. sprechen. Das
waren nicht nur Namen, sondern mit den Namen war die Vorstellung
verbunden, dab jeder Tag unter der Herrschaft eines bestimmten Sterns
steht; der Tag gehorte dem Stern als seinem Regenten.* Einen sichern
Beweis dafiir, dab es so gemeint ist, bietet der Chronograph vom
J. 354. Dieser christliche Schriftsteller, der alles mégliche Wissenswerte
in einem Handbuch zusammenstellen will, teilt seinen Lesern nicht nur
die Listen der romischen Bischoéfe und die Gedenktage der Mirtyrer
mit, sondern auch einen ganz detaillierten astrologischen Kalender.
Eine Probe daraus ist oben (S.17) mitgeteilt. Die Beschreibung des
giinstigen oder ungiinstigen Charakters eines Tages ist zwar so gefall,
dal nicht direkt gesagt ist, der Stern bewirke diesen Charakter (vgl.

" oben die Beschreibung des Saturn-Tages). Aber die Meinung ist doch,
daf dem Tag dadurch, dabB er unter diesen oder jenen Stern fillt, un-
abwendbar sein Charakter aufgeprigt ist: gewisse Dinge gelingen an
demselben bezw. sie gelingen nicht. Auch die Geburt an dem einen

oder andern ist fiir das Leben entscheidend. Qui nascentur periculos:

erunt, heibt es im einen Fall; gui nascentur vitales evunt im andern. Ja
nicht nur der Tag, sondern jede Stunde empfingt ihren Charakter
durch den Stern.? Die eine Stunde ist giinstig, die andere ist ungiinstig,

1 Vgl. de Rossi, Juscriptiones christianae Urbis Romae 1, p. LXX1: Sane illas, quae
in ethnicis epitaphiis raro incide dierum Jiebdomade lati non desig ds Iempon ad-
“Jibitas esse, sed superstitionem aliguam et ab astrologiae ts prognal i Sere
semper innuere el significare, qui veleres inscriptiones altente examinabit, facile .\'mlul

2 Vielleicht ist dies auch der Grund, weshalb auf Grabschriften nicht selten auBer

8. 2. 1905.
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je nachdem dieser oder jener Stern regiert.  Mit grober Genauigkeit
gibt der Kalender fiir die ganze Woche die entsprechenden Notizen.
Er huldigt damit eben dem Fatalismus, welchen die Kirchenviter im
Interesse des christlichen Glaubens bekimpfen.! Wie stark der Verf.
noch in den antiken Traditionen lebt, zeigt er besonders dadurch, dab
erauch bildliche Darstellungen der Planeten-Gétter in seinen Kalender
aufgenommen hat. Bei der Beschreibung eines jeden Wochen-Tages
steht das Bild des betreffenden Planeten-Gottes (in ganzer Figur mit den
iiblichen Emblemen) beherrschend oben an. Links und rechts davon
stehen die astrologischen Notizen iiber die zwslf Stunden der Nacht und
des Tages, unterhalb der Figur die Charakterisierung des ganzen Tages.?

Der Chronograph vom J. 354 ist aber nicht unser einziger Zeuge
fiir das Fortleben des astrologischen Glaubens in der christlichen Kirche.
Tertullians Polemik de idololaty. c. 9 ist dadurch veranlalt, dab ein
Christ sein Verharren bei dieser Lehre verteidigte (provocavit defendens
sibi perseverantiam professionss istius). Origenes erwihnt im Eingang
seiner Erérterungen bei Euseb. Praep. evang. VI, 11, daB viele Christen
(moMhoi) der Lehre anhiingen, es sei unmdglich, dab etwas anders ge-
schehe, als es die Sterne nach ihren verschiedenen Konstellationen be-
wirken (Guixavov dMwc yvevécBou A we of dcrépec xata ToUc dragdpouc
cxnpaticuobe émreloday). - Eusebius von Alexandria sagt im Eingang
seiner Oratio mepi &érpovéuwv (ed. Thilo, Halle, Progr. 1834, p. 18):
eici Tivec xatapipevor ToUc derépac, Stav xard Tivoc SpyiZwvran xai
Méyouatv: ovol T dctpw cou. GAhor d¢ Aéyouct® keAd Gctpw éyevvion:
xai ovai Toic TadTe Aéyouawv. odai Toic mpockuvolct TOV fjAtov kai THY
ceMivnv kol ToUc dctépac. mOMNoUC Ydp oida TOoUC Tpockuvolviac Kai

dem Tag auch die Stunde angegeben wird. De Rossi, Juscr. christ. 1 n. 172: ore noctis
Il . .. die Saturnis. n. 558: die Beneris ora quarta. n. 596: die Satur. ora prima. n. 754 :
die Mercuris ora VIZI. — Corp. Inscr. Lat. IX n. 6192: die Lunis . .ora diei secunda. —
CIL V n. 1634: nata est die Veneris ora XI eo die defuncla est ora secunda die Veneris. —
Unter den vermutlich heidnischen Inschriften kommt in Betracht CIL VI n. 13782:
natus mense Maio hora noctis VI die Mercuri. — Mit Bestimmtheit 1abt sich jedoch nicht
sagen, dal die Stunden-Angabe immer in astrologischen Anschauungen ihren Grund habe,
denn sie findet sich auch auf griechischen Grabschriften der byzantinischen Zeit, wo
astrologische Motive nicht nachweisbar sind, s. Corp. Inscr. Graec. n. 9286. 9355. 9356.
9357. 9358. 9359- 9372.

1 Vgl. Victor Schultze, Geschichte des Untergangs des griechisch-romischen
Heidentums Bd. 1I, 1892, S..89: ,,Dieser A hnitt aus dem Gebiete der Tagewihlerei
kommt einer Superstition entgegen, die ein grofier Teil der Christen mit den Heiden
teilte, deshalb kann sein Vorhandensein nicht Gberraschen.

2 Vgl. Strzygowski, Die Calenderbilder des Chronographen vom Jahre 354 (Jahr-
buch des deutschen archiol. Instituts, 1. Erginzungsheft 1888) Tafel X—XIV.

Zeitschr. f. d. neutest, Wiss, Jahrg. VI. 1905, 4




50 E. Schiirer, Dic sicbentigige Woche

evxopévouc elc Tov fihov. Hidn rap dvatefhavroc o0 fikiov mpocelyovrar
kai Aérouctv: ENéncov fudc. kal o0 pbévov NAtorvcerar xul alpetikot
700710 motwodcwy, dAMG kal Xpictiavoi, xal dpévrec Tiv micniv Toic
alpetikoic cuvavapiyvuvtat. Augustin in Ps LXI c. 23 (Migne, Patrol.
lat. 36, 746{.) erwihnt einen Christen, der seductus ab inimico cum esset
Jedelis diu mathematicus fust . . . Iste dicebat, quia adulterium non faciebat
voluntas propria sed Venus, et homicidium non facicbat voluntas propria
sed Mars, et justum non faciebat Deus, sed lovis (sicl). — Von Kaiser
Constantin kann es bei seiner religidsen Stellung nicht iiberraschen,
dab er bei der Griindung von Konstantinopel den Astrologen Valens
befragte.* Aber auch ein Kirchenlehrer wie Eusebius von Emesa
wurde beschuldigt, dab er denjenigen Teil der Astronomie pflege, welcher
von der Wirkung der Gestirne handelt (Sozom. I, 6: dieBdANeto dckel-
O ThHC derpovopiac & pépoc Grotehecpatikdy kalotct). — Ein merk-
wiirdiges Zeugnis fiir das Fortleben des Planeten-Glaubens in der christ-
lichen Kirche ist die oben S. 20f. bereits besprochene Inschrift am
Theater zu Milet (Corp. Inscr. Graec. n. 2895). Sie ist nicht der
romischen Kaiserzeit, sondern der byzantinischen Zeit zuzuweisen, also
als ,,christlich” zu betrachten, denn erst in diese Zeit fillt der Umbau
des Theaters, welchem die Inschrift angehért (Wiegand, Sitzungsber. der
Berliner Akad. 1904, S. 9of.). Hier werden die Planeten als &pxdyrelot
angerufen und jeder Einzelne gebeten, die Stadt der Milesier zu bewachen
(Gyie, pUragcv TV oMV Miknciwv kai mdvrac ToUC xaToKOUVTAC).

Von der streng-fatalistischen Form des Planeten-Glaubens, wonach
die Sterne momntikoi sind (das Geschick und die scheinbar freien Hand-
lungen des Menschen bewirken.d),'ist zu unterscheiden die andere Form,
wonach sie nur cnpavrikoi sind (vorher anzeigend); vgl. die oben S. 45
‘angefiihrten Auberungen des Origenes. In der letzteren Form hat sich
der astrologische Glaube noch linger und allgemeiner in der Kirche er-
halten als in der strengeren. .In diesem Sinn vertritt ihn z. B. der vom
Neuplatonismus beeinfluite christliche Verfasser des Dialoges Hermippus.*

1 Zonaras XIII, 3, 6: 8te, Wc mvec lcroprikacy, Tév dcrpovépov xarécac Obdhevra,
v Téte Mepl TV TéXvnVv Tavtnv écxodakétwy Tov dxpiféctepov, éxéheucev émi Td
Yevehiw Tiic méhewe cuvrdEar Bepdriov, v’ dmwbcouc péhor diapelvar admm yvoin éwi-
autolc. Von dem Werke. eines Astrologen Valens sind uns noch umfangreiche Frag-
mente erhalten (s. dariiber 'die oben S. 46f. genannte Literatur, zuletzt Boll, Sphaera
S. 59ff.). Wenn dasselbe, wie jetzt von den Meisten geschieht, in das 2. Jabrh. n. Chr.

. zu setzen ist, so wiirde wohl anzunehmen sein, dald in der Nachricht des Zonaras eine
Verwechselung vorliegt zwischen K Itierung seines Werkes und Befragung des Lebenden.

2 Anonymi christiani Hermippus de astrologia dialogus edd. Kroll et Viereck, Lips.
1895 (angez. von Gundermann, Theol.-Litztg. 1898, 684).

.
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Auch Theologen wie Origenes und Augustin halten ihn in dieser Form
fiir ertriglich;* ja er hat mindestens in dieser Form, wenn nicht in der
strengeren,- das ganze Mittelalter hindurch geherrscht und noch im
17. Jahrhundert eine neue Bliitezeit erlebt.* Wie aber in der Theologie
die Unterscheidung zwischen géttlicher praescientiz und praedestinatio
eine sehr schwierige und subtile ist, so flieBen auch hier beide Theorien
in einander iiber. Tatsdchlich ist auch die feinere mit dem christlichen
Glauben unvertriglich.

Es war daher ein richtiger Takt, daB die Kirche die Bezeichnung
der Wochentage nach den Planeten im amtlichen Sprachgebrauch eigent-
lich nie, oder doch nur ganz sporadisch geduldet hat. Verhiltnismibig
am meisten hat die Bezeichnung des ersten Tages als dfes So/ss Eingang
gefunden. Sie wird in kaiserlichen Erlassen im 4. Jahrhundert gebraucht
(s. oben S. 36) und kommt auch bei orthodoxen Kirchenlehrern des 4.
und 5. Jahrhunderts vor. Ersteres ist wohl darauf zuriickzufithren, daf
der Kultus der Sonneé im 3. Jahrhundert zu einer Art von Reichsreligion
geworden war. In ihm flossen die Kulte der einzelnen Gottheiten zu-
sammen und wurden dadurch-neutralisiert.3 Daher lag es fiir Constantin
nahe, hieran anzukniipfen, indem er dieser Reichsreligion eine Wendung
ins Christliche gab. Aber auch orthodoxen Kirchenlehrern war der d7es
Solis annehmbar, weil er leicht im christlichen Sinne gedeutet werden
konnte: er ist der Tag, an welchem Christus, unser Licht, auferstanden
ist.+ Auch die Bezeichnung der iibrigen Wochentage nach den Planeten
ist nicht ganz auf das Gemeinde-Christentum, wie es die Grabschriften
uns.bezeugen, beschrinkt. Der Dichter Ausonius, der klassische Re-
prisentant der romischen Bildung in Gallien in der Zeit des Ubergangs

1 Origen.es s. oben S. 45; Augustin, D¢ av. Dei V, 1fl.; vgl. Bouché-
Leclercq, Lastrologic grecque p. 6181l

2 Vgl. dber die astrologis&ﬁe Literatur vom Beginn des Mittelalters bis zum 17. Jahr-
hundert: Grille, Lehrbuch einer allgemei Literirgeschichte II, 1, 513—516. 534.
., 2, 2, 827—844. 11, 1, 936f. III, 2, 613ff.

3 Vgl. Seeck, Geschichte des Untergangs der antiken Welt Bd. II, 1901, S. 378—420,
dazu- Anhang (1901 sepa hi ) S. 572—601.

4 Euseb. Vita Constantini IV, 18, 3: v bé v cwnipov fuépav, fiv kol purdc etvar
xal HAfou émdvupov cupBaivel. — Maximus von Turin, komil. in Pentecosten 1 (Migne,
Patrol. lat. 57, 371): Dominica enim nobis ideo venerabilis est atque solemnis, quia in ea
sakvator velut sol oriens, discussis infernorum tenebris, luce vesurrectionis emicuit, ac prop-
tevea ipsa dies ab hominibus saeculi dies solis vocatur, guod ortus eam sol justitiae
Christus illuminet. — Diesclbe Homilie steht auch in den ilteren Ausgaben der Werke
des Ambrosius unter dessen Namen, z. B. Ambrosii opera t. V, Paris 1603, col. 81
(Sermo LX, De satione festivitatis Pentecostes, Sermo alter). — Ich habe den Text nach
diesem Druck gegeben, der korrekter zu sein scheint als der bei Migne.

- 4*
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vom Heidentum zum Christentum (4. Jahrh), handelt in einem Gedicht

de nominibus seplem dierum von der Benennung der Wochentage nach

Sol, Luna, Mavors, Mercurius, Fupiter, Venus, Saturnus* In Bedas

Traktat De tonitruis (Migne, Patrol. lat. 9o, 609ff) sind die einzelnen

Abschnitte von ¢. UL De septem feriis iiberschrieben: de dominico die,

de Lunae die, de Martis die, de Mercurii die, de Fovis die, de Veneris

die, de Sabbati die. Immerhin sind die Beispiele dieser Art nicht hiufig.

Die Bildung des Ausonius ist ohnehin noch eine halbheidnische. Die

Theologen haben ganz iiberwiegend die Benennung der Wochentage

nach den Planeten als fremdartig empfunden und abgelehnt. Vgl. Sozo-
menus I, 8 (Migne Patrol. gr. 67, 880f): Tiv d¢ kuploki)v xahoupévny

Nuépay, fiv ‘Efpaior mpditnv tiic éBdopddoc SvopdZovav, “EANAnvec d&
fiMw &vatiBéact. — Philastrius de faeres. c. 113 (ed. Marx, Corp.

script. eccl. lat. XXXVIIN): Alia est haeresis quae dicit nomina dierum Solis,
Lunae, Martis, Mercurii, Fovis, Veneris, Saturni a deo haec ita posita
ab origine munds . . . cum . . . si quaerere voluerts, invenies . . . paganos id
est Graecos laec nomina posuisse . . . . eliam secundum seplem stellas
dixerunt hominum generationem consistere . . . Dievum enim numerus pri-
wius, secundus, tertius, quartus, quintus, sextus, septimus a deo est ap-
pellatus. — Augustinus, in Ps. 93, 3 (Migne, Patrol. lat. 37, 1192).
secunda sabbati, secunda feria, quem saeculares diem Lunae vocant; tertia
sabbati, tertia feria, quem diem illi Martis vocant. Quarta ergo sabba-
torum, quarta feria, qui Mercurii dies dicitur a paganis et a multis
Christianis; sed nollemus, atque utinam corvigani et non dicant stc. —
Hieronymus Epist. 120, 4 (Vallarsi I, 825): guam ethnici idolorum et
/ torum nibus appellant (vgl. oben S. 9f). — Maximus von Turin
(s. oben S. 51 Anm. 4). — Gregor von Tours /Jést. Franc. 1II, 15: ecce
enim dies Solis adest; sic enim barbaries vocitave diem dominecum con-
sueta est. — lsidor. Hisp., Etymol. V, 30, 9: apud Hebraeos autem dies
prima una sabbati dicitur, quae apud nos dies dominicus est, quem gen-

tiles Soli dedicaverunt. Secunda sabbati secunda feria, quem saeculares

diem Lunae vocant. Tertia sabbati tertia feria, quem illi diem M arti
vocant. Quarta sabbati quarta feria, qui Mercurii dies dicitur a paganis
usw. — Durch urwiichsige Kraft zeichnet sich die Polemik des Martin
von Bracara (im nordwestl. Spanien, 6. Jahth. n. Chr.) aus in seiner

* Ausonius V, 1 (opusc. ed. Schenkl in: Monumenta Germaniae historica, Auclores
antiguissimi V, 2, 1883). — Uber die Stellung des Ausonius zur Astrologie vgl. bes. La
. Ville de Mirmont, Revue des études anciennes t. V, Bordeaux 1903, p. 255—275.
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Schrift De corvectione rusticorum (hrsg. von Caspari, Christiania 1883).
Er hilt den-Jupiter, Mars, Merkur, Saturn und die Venus fiir verbreche-
rische Menschen, die wirklich gelebt haben (Jupiter ein Ehebrecher,
Mars ein Raufbold, Merkur der Vater der Diebe, Saturn ein Menschen-
fresser, Venus eine muerefriz). Deren Namen hidtten Dimonen sich
angeeignet, um sich von den Menschen verehren zu lassen (c. 7—S8).
Und es gibt wirklich Menschen, die so schwach sind, uz nomina psa
daemoniorum in singulos dies nominent et appellent diem Martis et Mer-
curii et Tovis et Veneris et Satuyni, qui nullum diem fecerunt, sed fuerunt
lomines pessimi et scelevati in gente Graccorum (c. 8). ... Qualis ergo
amentia est, ut homo baptizatus in fide Chyisti diem dominicum, in quo
Christus resurvexit, non colat et dicat, se diem lovis coleve et Mercurii
et Veneris et Saturni (c. 9). — Eine #hnliche Philippika findet sich in
einer pseudo-augustinischen Predigt (Serm. 130, 4, s. Casparis Anmerkung
zu c. 8). .

Wenn man die Theologen als Vertreter der Kirche betrachtet, mufl
man demnach sagen, dab die Kirche so gut wie immer die Planeten-
Namen abgelehnt hat. Die- alte Sitte, die Tage nur zu zihlen, ist im
offiziellen Gebrauch die herrschende geblieben und zwar ist in der spiteren
Zeit der Ausdruck feria fiir ,\Wochentag” gebriuchlich geworden (vgl.
oben S. 11). In der Gemeinde freilich und im biirgerlichen Leben haben
die Planeten-Namen fortgelebt: in den romanischen Lindern in ihrer
lateinischen Form, wihrend in Germanien die rémischen Gétternamen
durch deutsche ersetzt worden sind. Man wird annehmen miissen, dall
letzteres noch vor der Bekehrung der Germanen zum Christentum ge-
schehen ist, denn eine Ersetzung der romischen Gotternamen durch
deutsche setzt noch ein deutliches Bewufltsein davon voraus, dafl es sich
um géttliche Michte handelt. Eine solche Ubertragung ist also nach
einmal erfolgter Christianisierung nicht mehr denkbar. — Wie lange sich
das Bewultsein darum, daB die Planeten-Namen ein Ausdruck des
Planeten-Glaubens sind, in christlichen Kreisen erhalten hat, wissen wir
nicht. Fiir das yierte und fiinfte Jahrhundert werden wir nach dem oben
Ausgefiihrten dieses Bewultsein noch als lebendig voraussetzen miissen.
Mit dem Ausgang des Altertums wird es sich verloren haben. Es gehort
auch zu der antiken Bildung, die im vierten und fiinften Jahrhundert noch
lebendig war, an deren Stelle aber dann die mittelalterliche trat. Die
planetarischen Bezeichnungen der Wochentage werden jetzt zu blofen

-1 8. J. Grimm, Deutsche Mythologie 4. Ausg. Bd. I, 1875, S. 101—108.
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Namen; nur in dem Glauben, daB es Gliicks- und Ungliickstage gibt, wirkt
der heidnische Sauerteig noch nach.

Die griechische Kirche hat, wie es scheint, die planetarische Be-
zeichnung der Wochentage niemals aufgenommen. Der Glaube an die
Planeten als Regenten der Wochentage ist hier nie in der Weise, wie
im Abendlande, zum Volksglauben geworden. Nur Agypten macht
eine Ausnahme. Eine Z#gyptische Grabschrift, auf welcher die Auépo
Tehivne erwihnt wird, ist bereits oben (S. 37) mitgeteilt worden. Sehr
merkwiirdig sind die Daten in den Festbriefen des Athanasius. Als
diese nach dem Tode des Athanasius gesammelt wurden, wurde jedem
Brief eine Vorbemerkung vorangestellt, in welcher das Datum des
Ostersonntags fiir das betreffende Jahr, in welchem der Brief geschrieben
ist, genau fixiert wird. Dabei werden auch die Wochentage angegeben,
auf welche jedesmal der 28. Phamenoth, der als Ausgangspunkt der
Berechnung zu Grunde gelegt ist, fiel (vgl. iiber diese Daten: Schwartz,
Nachrichten der Géttinger Gesellsch. der Wissensch. phil.-hist. Kl. 1904,
S. 333ff). Da uns die Briefe nur in syrischer Ubersetzung erhalten
sind (herausg. von Cureton, Tl festal letlers of Athanasius, 1848,
deutsch von Larsow, Die Festbriefe des heil. Athanasius, 1852), 1d6t sich
leider der griechische Wortlaut nicht mehr sicher feststellen. Nach der
syrischen Ubersetzung wire anzunehmen, da die Wochendaten gelautet
haben: @edv o, Gedv B’ usw. Das klingt sehr seltsam. Es mub mit
der Moglichkeit gerechnet werden, dal im griechischen Text die ge-
briuchlichen Bezeichnungen fuépa ‘HAiou, Zejvnc usw. gestanden haben,
und dab der syrische Ubersetzer diese nicht wiedergeben konnte oder
wollte und sich daher mit der glexchmaﬂngen Formel: ,der Gétter 1%,
wder Gotter 2¢ half.* Vielleicht aber ist die kiinstliche Formel von dem
Verfasser dieser Notizen mit_ Absicht gewihlt, weil es sich ja darum
handelte, den rechnungsmiBigen Abstand des betreffenden Wochentages
vom Ostersonntage festzustellen. Jedenfalls haben wir hier ein Zeugnis
fir die Bezeichnung der Wochentage nach den Planeten-Géttern. Im
Allgemeinen aber darf.man sagen, dafl die griechische Kirche stets, und
bis auf den heutigen Tag, bei der einfachen Zihlung der Wochentage
geblieben ist. Ich begniige mich, nur noch die Zeugnisse mitzuteilen,
welche die griechischen'Grabschriften der byzantinischen Zeit darbieten,
soweit sie im Corpus. inscriptionum graecarum zusammengestellt sind.

1 Ich verdanke diese Ver g einer miindlichen Bemerkung meines Kollegen
Schwartz,
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Sie gehoren fast alle nach Athen; nur n. 9286 (Chersonesus Taurica)

und 9544 (Unter-Italien) stammen nicht von da. Die Wochentage werden

auf diesen_Grabschriften in der Regel in folgender Weise bezeichnet

(Auépq ist fast immer abgekiirzt, am hiufigsten ny):

Aué(pa) « CIG 9350 (694 n. Chr.). 9359 (922 n. Chr.).

Nuélpe) B CIG 9355 (842 n. Chr.). 9372 (1190 n. Chr.).

Hué(pe) ¥ CIG 9357 (881 n. Chr.). 9368 (1103 n. Chr.). 9301 (1314 n. Chr.).

fiué(pq) 3 CIG 9286 (819 n. Chr.). 9353 (780 n. Chr.). 9373 (chne Datum).

finé(pq) € CIG 9375 (ohne Datum). 9544 (1186 n. Chr.).

Aué(pe) ¢ CIG 9351 (704 n. Chr.). 9352 (714 n. Chr.). 9356 (879 n. Chr.).
9358 (914 n. Chr.). 9360 (927 n. Chr.).

Excurse,
I

Es ist oben (S. 17) bemerkt worden, dab die Wirkung der Pla-
neten teils eine giinstige, teils eine ungiinstige ist. Um eine
Vorstellung zu geben von der Kompliziertheit und Feinheit, mit welcher
dieser Glaube von der astrologischen Wissenschaft des Altertums aus-
gebildet worden ist, sei hier noch einiges Nahere dariiber mitgeteilt.
Zur Orientierung dienen uns namentlich folgende astrologische Werke
(es sind die wichtigsten der uns erhaltenen und durch den Druck zu-
ginglich gemachten — manches ruht noch handschriftlich in den Biblio-
theken; auch von den gedruckten Werken sind manche seit dem 16. Jahr-
hundert, in welchem man diesen Dingen noch eine innere Anteilnahme
entgegenbrachte, nicht wieder neu herausgegeben worden):

1. Manilii Astronomicon libri V, in lateinischen Hexametern, zur
Zeit des Augustus geschrieben. Der Inhalt bezieht sich mehr auf die
zwolf Zeichen des Tierkreises als auf die Planeten, ist daher fiir unseren
Zweck wenig ergiebig. Nach Boll (Jahrbb. fiir klass. Philol, XXI. Sup-
plementbd. 1894, S.218—235) hat Manilius besonders den Posidonius
beniitzt. Der Text ist oft gedruckt worden (s. dariiber die Werke iiber
die rémische Literaturgeschichte). Besonders geschitzt ist die mit ge-
lehrten Anmerkungen versehene Ausgabe "von Scaliger (1579 u. sonst).
Neueste Ausgabe: M. Manili Astronomicon libri quingue rec. Fr. Facod,
Berol. 1846. Die Ausgabe von Housman (London 1903) umfabt nur das
erste Buch.
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2, Ptolemaei Terpdfiphoc cOvrafic, das bedeutendste unter den
uns erhaltenen astrologischen Werken des Altertums, Der Verf. ist der
beriihmte Mathematiker, Astronom und Geograph Claudius Ptolemius,
der um die Mitte des 2. Jahrh. n. Chr. (von Hadrian bis Marc Aurel) in
Alexandria lebte. Seine bekanntesten Werke sind die XdvraZic padnparxi,
gewshnlich der ,,Almagest” genannt (uéyictoc mit dem arabischen Artikel)
und die Geographia in 8 Biichern. Die Herkunft der Terpdfifloc von
dem Verfasser dieser hervorragenden wissenschaftlichen Werke ist hiufig
bestritten, von Boll aber siegreich erwiesen worden (Jahrbb. fiir klass.
Philol, XXI. Supplementbd. 1894, S. 111—181). Die TerpdBiBroc hat
auf die Folgezeit grofen Einflub gelibt; sie wird z. B. von Paulus Alexan-
drinus und Firmicus Maternus stark beniitzt und ausdriicklich zitiert (Boll
S. 127ff). Herausgegeben ist das Werk zu Niirnberg 1535 von Joachim
Camerarius mit einer lateinischen Ubersetzung der beiden ersten Biicher,
und zu Basel 1553 von Melanchthon, der den griechischen Text des
Camerarius verbesserte und dessen lateinische Ubersetzung durch eine
solche der beiden letzten Biicher erginzte (vgl. auch Fabricius-Harles,
Biblioth. gr. V, 284—289).- Auberdem ist das Werk auch gedruckt in:
Fr. lunctini Speculum Astrologiae 2 Bde. fol. Lugd. 1581 (erwihnt von
Bouché-Leclercq, L'Astrologie grecque p. XI; war mir nicht zuginglich).
Bezeichnend fiir Melanchthons Stellung zur Astrologie ist sein Vorwort,
in welchem er darauf hinweist, da} die Lehren der Astrologie auch zu
seiner Zeit sich wiederholt bestitigt hitten. So sei eine grobe Nisse
gewesen im J. 1524 propter contuncts lorum planetarum: in Piscibus,
und eine groBe Trockenheit im J. 1540 gropter solis eclipsin in Ariete . . .
Haec omnia significant, et arte institutam esse hanc corporum cognationem
et Deum wvoluisse utilitati nostrae consulere. Prodest igitur sapienter con-
siderare, quae sint vires luminis. Nec propterea lota doctrina deleatur,
eliamsi tmpostores aliqgui et agyriae yecensiores miscuerunt corruptelas aut
praestigias. Scd hanc ipsam o0b causam vetus doctrina consideretur et con-
servetur, quia vervecundior et gravior est. Et in naturae considevatione
semnper Deum opificen: int ) SCE ip praeesse naturae et liber-
rimum agens esse ac tnvocaniibus ipsum vere lenive mala.

3. Manethonis ’Amotehecparikd in 6 Biichern: ein astrologisches
Werk in griechischen Hexametern, wahrscheinlich von verschiedenen
Hinden im 3. Jahth. n. Chr. verfabt. Die Ansicht der meisten Neueren,
dall es pseudonym ist und von dem berithmten Historiker Manetho im
3. Jahth. v. Chr. verfalit sein will, wird von Engelbrecht (Hephistion von
Theben S. 37—42) bestritten. Die erste Ausgabe besorgte Gronovius,




im Gebrauche der christlichen Kirche der ersten Jahrhunderte. 57

Lugd. Bat. 1698, neuere: Axt und Rigler, Céln 1832, und Kéchly in:
Poetae bucolici et didactici, Paris, Didot, P. I, 1851, und separat: Mane-
thonis Apotelesmaticorum qui feruntur libri VI vel. Koechly, Lips. 1858.
Vgl. Fabricius-Harles, Bzlioth. gr. IV, 133—139. Bihr in Paulys Real-
Enz. IV, 1480.

4. Pauli Alexandrini Elcaywyn eic v dnotehecuatixiy, nach einer
Andeutung des Verfassers im Jahre 94 der diokletianischen Ara — 378
n. Chr. verfallt. Herausgegeben von Andreas Schato, Vitebergae 1586.
Zweiter Druck 1588. Vgl. Fabricius-Harles, Biblioth. gr. IV, 139—142.

5. Firmici Materni Matheseos libri VIII, das ausfiihrlichste und
bekannteste lateinische Werk iiber Astrologie, das uns erhalten ist. Nach
den neueren Untersuchungen von Mommsen (Hermes Bd. XXIX, 1894
S. 468ff) ist es nicht, wie man friiher annahm, im J. 354, sondern bereits
zwischen 334 und 337 nach Chr. geschrieben. Etwa zehn Jahre spiiter,
um 346, ist das Werk eines gleichnamigen Christen: Firmici Materni
liber de errove profanarum religionum (ed. Halm 1867) verfalt. Die
Gleichheit des Namens, das zeitliche Verhiltnis und andere Griinde
machen es, trotz der Verschiedenheit der Stimmung, héchst wahrschein-
lich, dab der Astrolog und der Christ ein und derselbe Autor ist, der in
der Zwischenzeit sich zum Christentum bekehrt hat. Vgl. Moore, Julius
Firmicus Maternus, der Heide und der Christ, Miinchen, Diss. 1897.
Hauck, Real-Enz. fiir prot. Theol. und Kirche 3. Aufl. XII, 424f.; iiber
den Astrologen s. die Werke iiber rémische Literaturgeschichte. Die
letzte Ausgabe des vollstindigen Textes ist bis jetzt noch die von Nico-
laus Prucknerus, Basileae 1551. Eine neue Ausgabe von Sittl (Pars I,
libri I—IV, 1894) erwies sich als ungeniigend und ist nicht fortgesetzt
worden. Aber auch von der an ihre Stelle getretenen von Kroll und
Skutsch ist bis jetzt nur die erste Hilfte erschienen (Fzrmici Materni
Matheseos libri VIIT edd: Kroll et Skutsch, fasc. I, 1897).

6. Eine Sammlung kleinerer astrologischer Texte hat Joachim
Camerarius herausgegeben (Astrologica, Norimb. 1532). Hervorzuheben
sind hierunter Exzerpte aus Hephaestion und Fragmente des Vettius
Valens, letztere nur in lateinischer Ubersetzung. Vgl. Fabricius-Harles,
Bibliotheca graeca IV, 143sq. Das erste Buch des Hephidstion ist
von Engelbrecht herausgegeben worden (Hephistion von Theben, 1887).

Reiches Material iiber die Lehren der Astrologie. findet sich auch
in dem sie bekimpfenden Werke des Skeptikers Sextus Empiricus
Contra Mathematicos, um 200 n. Chr. (ed. Bekker 1842), das auch in
den Philosophumena des Hippolytus stark beniitzt ist.
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Unter den neueren Arbeiten iiber die griechisch-rémische Astrologie
(s. oben S. 46f) bieten eingehende systematische Darstellungen der
astrologischen Lehren: Uhlemann, Grundziige der Astronomie und
Astrologie der Alten, besonders der Agypter, Leipzig 1857, und Bouché-
Leclercq, L'astrologie grecque, Paris 1899.

Da nach allen Zeugnissen die Lehren der Chaldier die Grund-
lage bilden fiir die astrologische Wissenschaft des Abendlandes, teile
ich hier zunichst die Hauptstelle Diodors iiber die Astrologie der
Chaldier im wesentlichen mit. Er schreibt (I, 30—31): ,Die Chaldder
sagen, dab die Natur der Welt ewig sei und weder Anfang noch Ende
habe. Die Ordnung und der Verlauf aller Dinge aber geschehe nach
géttlicher Vorsehung und alles, was im Himmel geschieht, werde nicht
zufillig und von selbst vollbracht, sondern nach dem zuvor bestimmten
und festgeordneten gottlichen Willen. Da sie seit langer Zeit die Sterne
‘beobachtet haben" und ihre Bewegungen und Wirkungen am genauesten
von allen Menschen kennen, so sagen sie vieles Kiinftige voraus. Am
wichtigsten aber, sagen sie, sei Kenntnis und Wirkung der sogenannten
fiinf Planeten, welche sie im allgemeinen épunveic nennen, insonder-
heit aber nennen sie den von den Hellenen Kronos genannten. . (den
Stern) der Sonne. Die andern vier aber nennen sie, wie unsere Astro-
logen (die Sterne) des Ares, der Aphrodite, des Hermes, des Zeus.
‘Epunveic aber nennen sie dieselben, weil nur sie (im Unterschied von
den Fix-Sternen) einen eigenen Lauf haben und dadurch Kiinftiges voraus-
sagen, den Menschen den Willen der Gétter verkiindend. Manches
zeigen sie im voraus an durch ihren Aufgang, anderes durch ihren Unter-
gang, wieder anderes durch ihre Farbe, wenn man genau darauf achtet.
Bald verkiinden sie furchtbare Stiirme, bald Regengiisse oder Gluthitze,
bald die Ankunft von Kometen oder Verfinsterung der Sonne oder des
Mondes, auch Erdbeben und iiberhaupt alle niitzlichen und schidlichen
Ereignisse, nicht nur Volkern und Lindern, sondern auch Kénigen und
Privatleuten. Den Planeten untergeordnet seien dreiBig Sterne, welche
sie beratende Gétter (Bouhaiouc Beolic) nennen. Von diesen fiihre die
eine Hilfte die Aufsicht iiber die Orte auf der Erde, die andere Hilfte
die Aufsicht iiber die Orte unter der Erde ... Herren unter den Géttern
aber, sagen sie, gebe. es zwdlf an der Zahl, deren jedem sie einen
Monat und eines der sogenannten zwélf Zbdra (Bilder des Tierkreises)
.zateilen.  Durch diese, sagen sie, machen die Sonne und der Mond und
die fiinf Planeten ihren Lauf; die Sonne in einem Jahre, der Mond in
cinem Monat; von den Planeten aber habe jeder seinen eigenen Lauf,

[Py SO
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sehr verschieden an Schnelligkeit und Zeitdauer. Sehr viel, Gutes und
Boses, wirken diese Sterne mit bei der Geburt des Menschen (II, 31, 1:
mheicta d¢ mpdc Tac yevéceic TWV GvOpwimwy cupBdilecdar TodTouc TouC
dcrépac dyabd te xai kakd, d.h. sie iiben bei der Geburt einen Einflub
in bezug auf Charakter und Schicksal des Menschen aus), durch ihre
Natur und Betrachtung aber erkenne man, was den Menschen zustoBen
wird.“ :

Von dieser Weisheit der Chaldier bis zu den komplizierten Systemen
der griechischen und rémischen Astrologen ist noch ein weiter Weg.
Wie viel von dem, was wir bei letzteren finden, noch aus der Ur-Heimat
stammt, wie viel sie selbst, namentlich die alexandrinischen Gelehrten,
zur Ausbildung des Systemes beigetragen haben, 140t sich nicht genauer
kontrollieren. Die Einzel-Ausfiihrung ist auch bei den Griechen und
Roémern eine sehr verschiedene und mannigfach verzweigte. Wir be-
schrinken uns hier darauf, einige Hauptpunkte aus dem beriithmtesten
Werke, der TerpdfiBloc covraZic des Ptolemius, mitzuteilen (ich zitiere
nach den Seitenzahlen der Ausgabe Melanchthons von 1553, gr. = grie-
chischer Text, lat. = lateinische Ubersetzung).

Ptolemdus handelt zundchst iiber Berechtigung und Nutzen der
Astrologie (gr. S.2—17, lat. S. 12—28), und beginnt dann die eigent-
liche Darstellung mit einer Erorterung mepi Tiic TWv mhavitwy duvdpewc
(gr. S. 17ff, lat. S. 28ff). Die Sonne hat die Kraft zu wiarmen und zu
trocknen, was aus ihren Wirkungen leicht zu erkennen ist. Der Mond
leistet am meisten im Befeuchten (év T® Uypaivew), weil er der Erde
und den-von ihr aufsteigenden feuchten Dimpfen am nichsten ist. Daher
wirkt er auf die Kérper erweichend und Faulnis erregend. Weil er aber
sein Licht von der Sonne empfingt, hat er auch Anteil an deren er-
wirmender Wirkung. Der Stern des Kronos macht kalt und trocken,
weil er am weitesten von der warmen Sonne und der feuchten Erde
entfernt ist. Seine Wirkungen wie die der iibrigen Planeten variieren
aber je nach der verschiedenen Stellung zur Sonne und zum Monde.
Der Stern des Zeus ist gemibigter Natur; er steht in der Mitte zwischen
dem kalten Kronos und dem brennenden Ares. Er wirmt und befeuchtet
zugleich. Da aber ersteres iiberwiegt, bringt-er fruchtbare Winde. Der
Stern des Ares hat cine austrocknende und verbrennende Wirkung ent-
sprechend. seiner feurigen Farbe und seiner Nihe zur Sonne. Der Stern
der Aphrodite ist gemaBigter Natur (eVkparoc) wie der des Zeus, aber
in umgekehrter Ordnung: bei ihm ist die befeuchtende Wirkung stirker
als die wirmende, da er vermdge der Grébe seines Lichtes die feuchten
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Dimpfe der Erde an sich zieht. Der Stern des Hermes hat bald eine
trocknende, bald eine befeuchtende Wirkung: ersteres, weil er nie sich
weit von der Sonne entfernt, letzteres weil er dem Monde nahe ist.
Seine Wirkungen sind plétzliche, entsprechend der Schnelligkeit seines
Laufes. Da nun von den vier Ergiissen (XxUpata) zwei fruchtbar sind:
der warme und der feuchte, und zwei schidlich: der trockene und der
kalte, so sind zwei Planeten, der des Zeus und der der Aphrodite,
und auch der Mond nach der Lehre der Alten wohltitig, zwei, der des
Kronos und der des Ares schidlich..., die Sonne aber und der
Stern des Hermes beides vermégend, je nach der Verbindung, in welcher
sie stehen (gr. S. 19: Tobc pév dvo TV TAaviTwy, TOV TE Tod Y kal TOV
Tic @ kai &n v C we dradomorovc of mahawoi mapeMipact ... .. TOV
d¢ 100 B kai 1OV 100 & Kakomotolc. .. TOV d¢ (O xai TOV T00 § ... dic
Gu@otepa duvapévouc).*— Nach dieser instruktiven Erorterung, welche
uns die Fundamente der astrologischen Lehre, sofern sie Wissenschaft
sein will, deutlich macht, zeigt Ptolemius weiter, daB die Planeten in
minnliche und weibliche, Tages- und Nachtsterne zerfallen, und dal ihre
Wirkung sich modifiziert nach ihrer Stellung zur Sonne (gr. S. 19—22,
lat. S. 31—34). — Der nichste Abschnitt handelt iiber die Wirkung der
Fixsterne, mepi Tfic TV dmhavdyv duvdpewc (gr. S. 22ff, lat. S. 34ff). Die
wichtigsten sind hier die zwdlf Bilder des Tierkreises (Zwbiakéc). Bei
ihnen ist namentlich darauf zu achten, welche von ihnen in Beziehung
zu einander stehen (als cucxnuatiZépevor zu betrachten sind). Solche
Beziehungen finden statt zwischen denen, welche sich im Kreis direkt
gegeniiber stehen, oder welche zusammen ein Dreieck oder Viereck oder
Sechseck bilden (gr. S. 34f, lat. S. 46f) [dieser Punkt wird fast iiberall
als wichtig behandelt; vgl. dariiber auch Censorinus, De die nataki c. 8).
— Die Erorterung geht dann iiber zum Verhiltnis der Planeten zu
den Bildern des Tierkreises (gr. S. 3711, lat. S. 40ff.). Auch zwischen
ihnen finden gewisse Beziehungen statt und zwar 1. in betreff der Hauser,
2. der Dreiecke, 3. der Hohen, 4. der Grenzen (gr. S. 37: olkeodvroan d¢
ki of mhdvnrec Toic T00 Zwdiakol pépect katd Te TOUC KaAoupévouc ofkouc
kai Tpiywva kai Yydpata koi Spia kai & Towadta). Ich hebe hieraus nur
hervor, was iiber die ,Hauser” gesagt wird (gr. S. 37f, lat. S. 49—51)-
Jeder Planet steht vermége seiner Eigenschaften (sofern er Wirme,
Trockenheit, Kilte, Feuchtigkeit bewirkt oder gemibBigt ist) zu einem

* Wie Ptolemius, so rechnet auch Hephistion von Theben den Mond zu den

dyaBomowol (Engelbrecht, Hephastion von Theben S. 67), wihrend andere ibn zu den
neutralen rechnen, s. oben S. 17.
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oder mehreren Bildern des Tierkreises in einer verwandtschaftlichen Be-
ziehung, so dab er in ihnen gleichsam zu Hause ist. Sonne und Mond
haben je ein Haus: die Sonne den Lowen, der Mond den Krebs. Die
fiinf{ eigentlichen Planeten haben je zwei Hiuser:

Kronos ist im Steinbock und im Wassermann zu Hause,

Zeus im Schiitzen und in den Fischen,

Ares im Skorpion und im Widder,

Aphrodite in der Wage und im Stier,

Hermes in den Zwillingen und in der Jungfrau.

Diese Theorie scheint allgemein rezipiert gewesen zu sein. Sie findet
sich auch bei Paulus Alexandrinus (im Anfang), Firmicus Maternus (II, 2)
und kommt bereits zum Ausdruck auf einem igyptischen Denkmal aus
der Zeit des Augustus, nimlich auf dem einen (rechteckigen) der beiden
Tierkreise von Dendera, nur daB hier die Hiuser des Jupiter und Mars
vertauscht sind (Boll, Sphira 1903, S. 158ff, 232ff.), sowie auf einer Serie
von Miinzen des Antoninus Pius (s. oben S.23). Vgl iiberhaupt iiber
die olkm auch Bouché-Leclercq, L'Astrologie grecque p. 182—192. —
Wie die Wirkung der Planeten “eine verschiedene ist, je nachdem sie sich
in ihrem Hause befinden oder nicht, so kommt auch in Betracht ihre
Stellung hinsichtlich der Tpiywvae, dywpare und Spla.

Nachdem Ptolemdus so im ersten Buche die grundlegenden Theorien
entwickelt hat, macht er in den drei folgenden Biichern die praktischen
Anwendungen. In Buch II zeigt er, inwiefern die Beschaffenheit der
Linder und der Charakter der Vilker abhingig ist von der Wirkung
der Sterne. Der gelehrte Geograph und Ethnograph gibt hier eine Art
Vélker-Psychologie. Die beiden letzten Biicher handeln von der Ein-
wirkung der Sterne auf das Geschick des Einzelnen, und zwar Buch III
von der Bedeutung der Geburtsstunde fiir die Bildung des Charakters,
Buch IV von dem Einflub der Sterne im ferneren Leben des Menschen.
Uberall wird in der mannigfaltigsten und kompliziertesten Weise der
giinstige oder ungiinstige Einflub der Sterne aufgezeigt, wie er sich er-
gibt teils aus ihrer eigenen Natur, teils aus den Stellungen, in welchen
sie sich befinden.

Bei diesen gelehrten Erdrterungen ist eines bemerkenswert: das
vollige Zuriicktreten des mythologischen Elementes. Es ist eigentlich
alles Naturwissenschaft, in der Weise, wie der Verfasser sie eben ver-
steht. Von der mythologischen Bedeutung der Gétter erfahrt man nichts.
Nicht weil Ares der Gott des Krieges ist, wirkt er Krieg und Mord,
sondern weil sein Stern feurig ist; nicht weil Aphrodite die Gottin der
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Liebe ist, wirkt sic Buhlschaften, sondern weil ihr Stern eine befeuchtende
und wiirmende Wirkung ausiibt, Es ist auch bedeutsam, dall Ptolemius
nicht die Gotter und die Sterne identifiziert, sondern vom Stern des
Kronos, Stern des Zeus, Stern des Ares usw. spricht. Der Volksglaube
hat sicher cine andere Gestalt gehabt. Hier stand die Mythologie im
Vordergrund und die Sterne selbst wurden als personlich wirkende
Krifte vorgestellt. Aber die wissenschaftliche Fundamentierung des
astrologischen Glaubens hat ihm einen so starken Eingang auch in den
Kreisen der Gebildeten und damit eine so zihe Dauer verliehen.

Mit dem wissenschaftlichen Charakter der Terpdfifhoc civraZic des
Ptolemius und ihnlicher astrologischer Werke hingt es woh! auch zu-
sammen, daB sie uns keine Theorie von den Wochengéttern
geben. Diese scheint mehr dem populdren Glauben angehdrt zu haben.
Unter den uns erhaltenen astrologischen Werken ist meines Wissens
nur eines, welches auch diese Theorie entwickelt: die Elcaywt) eic miv
amotehecuatikiv des Paulus Alexandrinus.® Er bemerkt (Bogen J, 4
der Ausg. von 1586), dal man den Regenten des Tages und den der
Stunde (10v moleUovta kai diémovra) bei jeder Geburt und an jedem Tage
finde gemil der Reihenfolge der Sterne im System der sieben Zonen
(xohotBwe T ThC émTaliivou croixewtik®d Adyw). “Ecmt d¢ § tékic Thc
éntalivou ¥xouca oltwe* & pév 100 b deriip (Saturn) &khnpicaro Tiv
o xai dvwrdtw Zwwny, Katdyuxpov obcav kai kepévny &v T mdyw. 6
d¢ 100 2 (Jupiter) TAv deutépav kai elxpatov, Bpemmikiy kai Zwoydvov
undpyovcav, 100 & (Mars) v ¥ kai didmupov Zivnv QOapTIKAYV TeTeu-
xviav xnpwcopévou. 6 dt (O (Sonne) v d xai péenv Zdivnv Tol
aiépoc €iknxe ddmupov kai Zwoydvov olcav. fi @ (Venus) tiv € kai
elidlov Zwvny xAnpwcapévn cmoplc kai Yovic aitia kaBéctnke. TV 8¢
&y xai &nikovov Zwvnv Oypav odcav & 100 ¥ (Merkur) dcrip &khn-
picato, v d¢ I weadtwe Oypav olcav kai mepiyewotépav Zwvnv f
wpatarorédt € (Mond) hayodca kai dexopévn tac TV derépwy droppoiac,
Uynlotépac adtdy éxévrwy Tdc Zbvac émhaupdvouca, adEnay kai peiway
100 mwavtdc moieitar did TAc Idiac eikévoc TOV TOV GvBpwimwy Biov év
Gvwpalia dekvupévn. Nach dieser Darstellung des Sieben-Zonen-Systems,
in welchem die Planeten nach ihrer Entfernung von der Erde geordnet
sind (vgl. oben S. 15),. fihrt Paulus fort: # & péBodoc 70U mohedovroc
kai diémovroc Gcrépoc (d. h. des Regenten des Tages und des Regenten

1 Moglicherweise hat eine solche auch Hephastion von Theben. Leider hat

Engelbrecht nur den Text des ersten Buches herausgegeben; von den iibrigen zwei
Biichern nur die Inhaltsangaben. Nach letzteren liegt obige Vermutung nahe.
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der Stunde), eite &’ édcrnc fijpépac efre ém yevécewc, TpaypaTederar
TpéTw Tordde: ded6cOW elvan Apépav b (des Saturn), 6 adrdc derip KOproc
Tic fpépac- yiverar xoi moleder Sy Tiv fpépav, TV o Wpav adrdc
mohebwv kai Némwy, v B’ mapodidwa T@ 2} (dem Jupiter), kai Aéyopev
Tiv B’ Wpav b mohebovroc xod 24 démovroct TV 8 ¥ 3 (Mars), kai
Méyopev B molelovroc 3 diémovroc (n. 4 die Sonne fehlt in beiden
Drucken von 1586 und 1588, durch. Versehen des Schreibers oder
Setzers)' Tiv € @ (Venus), i moledovroc *Agpoditnc diemodenc: mv ¢ ¥
(Merkur), H moledovroc § diémovroc: Tiv d¢ & C (Mond), fj moledovroc
@ demovtenc: Tiv d¢ n’ mdhv avtdc (ndmlich Saturn) moheder xai diémer.
v d¢ 0 Kpbvoc modeler 2 biémovroc, v v b modever & diémovroc
usw. usw. xai &&fjc éwc &v Tiic YukToc TAnpwbeicne Apépa Tod © [Liicke
im Text], xai kUptoc Tic fpépac 6 (O xpnpoticac wdcav THY fuépav
moledwv TOXn kai équt® TRV mptnv Wpav dmopepicac moledwv xai
dénwv adtiic yévntae &Efc d¢ Tiv B’ Wpav @ mapalaBolca map adTod
diémel, adtod molebovroc: THvV d¢ ¥ §' diémer (O molevovrtoc' TV d¢ &
biénar O molevovroc usw. Es ist dasselbe System, das wir auch aus
Dio Cassius und aus dem Chronographen vom J. 354 kennen (s. oben
S. 16f). Es ist unendlich viel einfacher als das der astrologischen Wissen-
schaft. Wihrend diese durch umstindliche Beobachtung und miihevolle
Kombinationen erst feststellt, welche Einfliisse auf Grund der gegebenen
Konstellation zu einer bestimmten Stunde wirksam sind, hat der Glaube
an die Tages- und Stunden-Gotter dies alles nicht notig. Er braucht
nur seine Tabelle anzusehen, um fiir jede Stunde des Tages und der
Nacht sofort zu wissen, welches der Haupt- und der Neben-Regent der-
selben ist. Diese Einfachheit hat ohne Zweifel dem System der Tages-
Gétter im Volksglauben das Ubergewicht iiber die komplizierten Systeme
der gelehrten Astrologie verschafft.

I.

Die zuletzt mitgeteilte Stelle des Paulus Alexandrinus gibt uns auch
Aufschlub iiber die Bedeutung des Wortes Septizonium. Die An-
schauung, welche den Ausfiihrungen des Paulus zugrunde liegt, ist die
dem Altertum geliiufige, dall iiber oder um die Erde, welche als Scheibe
oder Kugel gedacht ist (letztere Ansicht in der wissenschaftlichen Be-
trachtung der hellenistischen Zeit bereits vorherrschend), sich der Himmel
wie eine Kugel wolbt. Der Raum zwischen Himmel und Erde ist von
Ather erfiillt und wird in sieben ebenfalls kugelformige Etagen oder Zonen
geteilt. Vgl. iiber die Zonen als konzentrische Kugeln: Berger, Geschichte
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der wissenschaftl. Erdkunde der Griechen, 2. Aufl. 1903, S. 206, iiberh.
197(. Daher heibt der Himmel selbst ,siebenzonig” (Nonnus Dionysiaca
1, 241: olpavdv éntdZwvov), oder es ist vom ,siebenzonigen Umkreis des
Athers* die Rede (Nonnus Dionys. 38, 115: albépoc éntdZwvov ituv). Es
ist im wesentlichen dieselbc Anschauung, die uns auch in der spiteren
judischen Theologie begegnet, indem diese von ,,sieben Himmeln“ spricht,
denn auch diese sind etagenformig iibcreinander geschichtet zu denken.*
Man wird annehmen diitfen, dall die griechische wie die jiidische An-
schauung unabhingig von einander auf eine gemeinsame babylonische
Grundlage zuriickgehen. Jedenfalls zeigen uns die Ausfiihrungen des
Paulus Alexandrinus deutlich, dal die Anschauung von den sieben
Zonen des Welt-Raumes eng zusammenhidngt mit der Theorie
iiber die sieben Planeten, oder vielmehr dab erstere aus letzterer
entsprungen ist. Die sieben Zonen sind nichts anderes als die Bereiche,
innerhalb deren die Planeten sich bewegen. Vgl. Achilles Tatius in:
Pretavius, Uranologion p. 135: Die Astronomen sagen: Zivac mvic eivor
tmra, 30 Ov pépovror of émtd Gerépec. Wir wissen ja (vgl. oben
S. 15 und die Ausfilhrungen des Ptolemius oben S. 59f), dab man die
Planeten ordnete nach ihrer Entfernung von der Erde. Saturn ist der
am weitesten von der Erde entfernte; etwas niher nach der Erde zu
steht Jupiter usw. bis zum Monde, welcher der Erde am nichsten ist.
Die Bereiche, innerhalb deren die Planeten sich bewegen, werden ,,Zonen*
genannt. So bewegt sich Saturn in der obersten Zone (Catalogus
cod. astrol. graec. 1V, 114: Kpdvoc . . . mopeleton . . . &v Tff dvwrdTw
hvy d° &rdv X)), Jupiter in der zweiten, Mars in der dritten, die
Sonne hat die mittlere Zone d_esuAthers erhalten (Paulus Alex.: v &
kol pécnv Zhvny 1o aiBépoc eiknxe), usw.? Daher heibt nun bei

x Uber die sieben Himmel s, die Testamente der 12 Patriarchen Levi c. 2—3,
Ascensio Jesajae c. 7—9, das ‘slavische Henochbuch ¢. 3—20 (deutsch von Bonwetsch,
Abh. der Géottinger Gesellsch. der Wi h. phil-hist. K1. N.F. 1, 3, 1896), Abotk
de rabbi Nathen c. 37. bab. Chagiga 12° (an ersterer Stelle wird eine Aulerung dber die
sieben Himmel dem R. Meir zugeschrieben, an letzterer dieselbe dem R. Simon b. Lakisch,
s. dazu Bacher, Die Agada der Tanmaiten II, 65f) Pkl ed. Buber p. 1%. Mehr
rabbinisches Material bei Schoettgen, Horae hebr. 1, 718—721 (zu II Kor 12, 2),
Wetstein, Now, Test. 1I, 211 (2u 11 Kor 12, 2), Gfrérer, Das Jahrhundert des Heils
II, 35fl. Weber, System der altsynagogalen palist. Theologie S. 197f. — Aus der
altesten christlichen Literatur vgl. Aristo v. Pella fr. 4 bei Otto, Corgus apologet. IX, 357,

. Clemens Alex. Strom. 1V, 25, 159. Origenes contra Cels. V], 21. Epiphan. haer. 31, 4. 40, 2.

2 Dall die Planeten sich unterhalb des Fixsternhimmels im Luftraum bewegen,
sagt auch Achilles Tatius (Petav. Uranologion p. 138): Tdv d¢ dcrépwy ol pév
amaveic évapripact Td olpavy (sind am Himmel befestigt) .. ... o ¥é elav émta

8. 2. 2903,
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Paulus Alexandrinus diejenige Anordnung der Planeten, welche ihrer
natiirlichen Entfernung von der Erde entspricht, geradezu ) éntdZwvoc,
wobei ein Wort wie tdZic zu ergédnzen ist. Es ist die natiirliche Reihen-
folge ,gemil den sieben Zonen“. Um die Reihenfolge der Tages-
Gétter zu finden, ckomely deficet dd ThAC TMV &eTépwy cQoupikiic Oécewc,
Gkodovbwe T Thc énTalwvov croixewtikP Aéyw. Auch bei Gelegenheit
einer friiheren Erdrterung gebraucht Paulus éntdZwvoc in diesem Sinne.
Er handelt (Bogen C, 2—4) von der Stellung der Planeten in den zwslf
Bildern des Tierkreises. Bei dieser Erorterung heillt diejenige Reihen-
folge oder Anordnung der Planeten, welche ihrer Entfernung von der
Erde entspricht, 6 kara Tiv énrdZwvov Aéyoc (C, 4). Auch der Ver-
fasser der Scholien zu Paulus folgt demselben Sprachgebrauch (C, 3: &v
T xatd v Eéntdlwvov TéEe, ibid. eita maMv We & dpxfic & b [Saturn),
péxpic o0 cuuminpweel f) éntdlwvoc xabodoc kai TdZic). Ebenso heibt
in dem oben S. 24 erwihnten Papyrus-Text die Anordnung der Planeten
nach ihrer Entfernung von der Erde éntdZwvoc, wihrend die Anordnung
nach der Reihe, in welcher sie die Tage beherrschen, é\A\nvikdv heilt.
Zonen und Planeten gehéren also eng zusammen. Jeder Planet
hat seine Zone, und die Zone ist nichts anderes als der Bereich, in
welchem sich der Planet bewegt. Von hier aus wird auch das Gedicht
Commodians (Instr. I, 7) De septizonio et stellis verstdndlich, dessen Titel
durch das Akrostich gesichertist. Es handelt tatsichlich von der Macht
oder vielmehr Ohnmacht der Planeten. Diese sind septzzonzo jfortes, was
nur heilen kann, daB ihre Wirkungskraft (dOvapic) sich bemifit nach ihrer
Stellung im Bereich der sieben Zonen. Saturn als der oberste hat eine
" andere Kraft als Jupiter der gemiligte usw. (vgl. die Ausfithrungen des
Ptolemius oben S. 50f.). Das septizonium ist also das System der sieben
Planeten. Die enge Zusammengehorigkeit der Zonen und Sterne zeigt
sich namentlich auch in den Spekulationen der christlichen Gnostiker
wie in denjenigen der Mithras-Religion, welche aus den hier gezeichneten
astrologischen Anschauungen erwachsen sind.*

&crépec katwrépw 100 odpavod év TH &ép1, xal idlwe xal perd Tod obpaved Kivol-
pevor* ofrivec T {dbiav xivnav. Exewv xai uf dpnpévar T® obpavd AN év Td aibépr
@épecOdar, odte kard @ abrd ofre Weadtwe dvatéouct,

1 Vgl. hieriiber bes. Anz, Zur Frage nach dem Ursp des Gnostizi 1897
(Texte und Ui hungen von Gebhardt und Harnack XV, 4), auch Bousset, Die
Himmelsreise der Seele (Archw fiir Religionswissenschaft IV, 1901, S, 136—169, 229-—273).
— Die Gnostiker lehrten, dal die Seele, um erlost zu werden, durch sieben Tore hin-
durchgehen mull, deren jedes von einem Archon bewacht wird. Diese Archonten werden
mit mythologischen Namen semitischen Ursprungs bezeichnet, sind aber tatsichlich die

Planeten-Geister. Denn der oberste von ihnen ’laAbaBal® hangt mit dem Stern ®aivwy
Zeitschr. f. d. neutest. Wiss. Jahrg. VI - 1905. 5

——
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Durch das hier mitgeteilte Material diirfte eine sichere Grundlage
gegeben sein fiir dic Erklirung des Wortes Septizonium als Bezeichnung
cines Gebiudes. Das Wort kann nichts anderes heillen als ,,das System
der sieben Zonen“ oder adjektivisch: ,auf das System der sieben Zonen
beziiglich¥, welches System aber identisch ist mit dem System der sieben
Planeten. Dieses mub also in jenen grolen Monumentalbauten irgendwie
zur Darstellung gckommen sein. Auf welche Weise? wissen wir leider nicht.
Einige Méglichkeitcn sind oben S. 30 angedeutet worden. Hier sei nur noch
daran erinnert, daB zum astrologischen System der Planeten auch die
Angaben iber ihre oikoi, Tpiywva, dydpara und 8pla gehdrten (s. oben
S. Gof.).* Es ist keineswegs notwendig, dab der Bau sieben Etagen hatte,
wie der beriihmte turmartige Tempel zu Borsippa, welcher das System der
sieben Planeten-Zonen durch sieben iiber einander liegende Etagen zur
Darstellung brachte. Insofern Maab (Die Tagesgétter S. 20ff) dagegen
polemisiert, da} man sich die abendlindischen ,Septizonien” dhnlich vor-
stelle, ist er gewiB im Rechte, denn die erhaltenen Zeichnungen des
einstigen Severusbaues sprechen entschieden dagegen. Aber diese Vor-
stellung ist auch nach der von uns gegebenen Erklirung des Wortes
durchaus nicht notwendig. Das ,,Siebenzonensystem® kann sehr wohl
auf andere Weise im Innern des Baues dargestellt gewesen sein.

Maal lehnt freilich die Form Septizonium ab und hilt Septizodium
fir die richtige (S. 106ff), indem er den Nachweis versucht, dab die
Planeten auch Zddia genannt worden seien (S. 118f.). Ich glaube nicht,
dal dieser Nachweis gelungen ist. Den griechischen Text des Dositheus
(s. oben S. 32) hilt Maal selbst fiir Ubersetzung aus dem Lateinischen.
Was aber S. 128ff. an Material béigebracht ist, beweist nur, dab man in
der Popular-Philosophie die Sterne im allgemeinen wohl auch als
Jlebende Wesen“ Zda bezeichnet hat (obwohl auch dieses selten). Eine
Benennung aber speziell der Planeten als Ziba, so dal man von den
sieben Zidi gesprochen hitte, . ist auch von Maab nirgends nachgewiesen.
Die Zdra schlechthin sind immer die zwélf Bilder des Tierkreises.

d. h. Saturn zusammen (Origenes contra Cels. VI, 31; vgl. den Parallel-Bericht des Irendus
1, 30, 5ff.; bes. 1, 30, 9: aulem hebdomad septem stellas, quas dicunt
planetas, esse volunt). Es handelt sich also um die sieben Zonen zwischen der Erde und
dem obersten Himmel, welche von den Planeten-Geistern beherrscht werden. Durch sie
muf die Seele hindurchgehen, um zum, obersten Himmel zu gelangen. In ihnlichen Speku-
lationen bewegte sich die Erlésungslehre der Mithras-Religion (Origenes contra Cels. VI, 22).

T Wenn das Septizonium solche Belehrungen enthielt, so begreift man, dall es im
christlichen Mittelalter ,die Schule des Virgil* d. h. die Schule der Weissagungskunst
genannt wurde,

[Abge‘schlossen am 9. Februar 1905.]



