DIE DREI WEISEN AUS DEM MORGENLANDE
UND DIE ANBETUNG DER ZEIT

¥. Duchesne-Guillemin

wie auch die bildlichen Darstellungen der drei Weisen aus dem

Morgenlande, manche Elemente, die man vergebens im Bericht des
Matthius-Evangeliums suchen wiirde. So wird einer der drei Konige
oft als Mohr dargestellt. Diese Gepflogenheit ist aber nur einige Jahr-
hunderte alt.
Auf Gemilden der flimischen Schule, zum Beispiel auf dem Polyptychon
aus der Schule des Rogier van der Weyden im Museum The Cloisters in
New York, ist im Stern der Magier ein kleines Kind zu sehen, ja sogar eine
Frau mit ihrem Kindlein. Die Weisen sind auf einem Berg als Badende
dargestellt — oder, genauer gesagt, sie waten mit nackten Beinen in einem
Teiche (Taf.IX). Auf demselben Bild erscheint den gleichen drei Konigen
— jetzt wieder angekleidet und kniend — der Stern mit dem Kindlein.
Die Szene des Fufibades fehlt auf einem Berliner Triptychon, auf das wir
noch zuriickkommen; es kann also dem New Yorker Polyptychon nicht als
Vorlage gedient haben, obwohl es von van der Weyden selbst stammt.

Der Volksglaube und das Brauchtum am Dreikonigstag enthalten,

1. DIE REIBETROMMEL

Die Reisen der heiligen drei Konige spiegeln sich in einem volkstiimlichen
Brauch wider, der noch vielfach auf dem Land weiterlebt: Zwischen Weih-
nachten und dem 6. Januar gehen Kinder singend von Hof zu Hof und
bekommen dafiir einen Groschen. Dabei wird manchmal ein sonderbares
Musikinstrument verwendet, im flimischen Land »Rommelpot« genannt.
Der Brauch ist unlingst von einem belgischen Musikwissenschaftler, Paul
Collaer, wie folgt beschrieben worden *:

Die Gruppe setzte sich gewohnlich aus drei Singern zusammen. Der erste trug einen an

der Spitze eines geschmiickten Stockes befestigten Papierstern. Er war der Hauptsinger.
Der zweite spielte die Reibetrommel, »Goebe« oder »Rommelpot« genannt. Der dritte
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trug eine Laterne. Oft waren die Singer verkleidet, begniigten sich jedoch manchmal
damit, ihre Kleider zu wenden. Auch beschmierten sie sich Gesicht und Hinde: der eine
schwirzte es mit Ruf}, der andere stiubte es mit Mehl weiff ein und der dritte firbte es
mit Schweineblut rot. Sie sangen vor den Tiiren und erhielten eine Geldmiinze zur Be-
lohnung. Aufierdem gab man ihnen Honigwaben, Lebkuchen oder ein Glas Schnaps.

Die Goebe oder der Rommelpot ist ein Fifichen oder eine zylindrische Schachtel, auf die
eine Membrane aus Schweinsblase gespannt ist, durch die ein Stab hin und her bewegt
wird, so dafl er ein dumpfes Gerdusch hervorbringt.

Der Brauch wird von Paul Collaer folgendermafien gedeutet, ohne daf} er
jedoch eine Beziehung zu den drei Kénigen herstellt:

Das Instrument ist, wie gesagt, mit Schweinsblase oder Pergament bespannt, und es wird
hiufig auf das Schweinchen angespielt, dessen Pfoten und Speck gegessen und mit dessen
Blut das Antlitz und die Hinde des Singers beschmiert werden; wihrend des ermiidenden
nichtlichen Ganges durch das Land 148t man den Rommelpot dréhnen; die Kollekte an
Speisen soll nicht den Musikanten gelten, sondern dem Rommelpot, der personifiziert er-
scheint. Einige Gesinge sprechen von dieser Speise als von einem Anteil Gottes, der ihm
als Dank fiir seinen gottlichen Schutz gebiihrt. (Diese Einzelheiten stimmen, fiigt Collaer
hinzu, mit der germanischen Mythologie zusammen, in welcher Gotter in tierischer Ge-
stalt auf die Erde herabkommen, um ihre Gaben zu verteilen.)

Die Vorstellung eines Opfers soll nicht ausgeschlossen werden, schreibt er weiter, und
zwar des Tieres, dessen Briillen nachts ertont, dessen Fleisch gegessen und dessen Blut auf
das Gesicht des Menschen gerieben wird. Der Opferbegriff wiirde das Wiedererscheinen
des Rommelpot wihrend der Karwoche rechtfertigen.

In einem zweiten Aufsatz 2 fafit Collaer die iiber den Gebrauch der Reibe-
trommel bekannten Tatsachen bei verschiedenen Volkern zusammen:

Zeremonien, bei denen ein solches Instrument gebraucht wird, sind mit Todes- und Auf-
erstehungsriten verbunden ... Der Tod wird durch ein Opfer hervorgerufen, das das
Leben erneuern soll. Frither waren es Menschenopfer . .. Meist wird ein Tieropfer symbo-
lisiert, indem die Reibetrommel das Opfertier darstellt und dessen Stimme ertdénen
laf3¢.

Wie steht es aber mit der roten, weiflen und schwarzen Farbe, mit der sich
die Singer das Gesicht beschmieren? Collaer gibt dazu, freilich mit Frage-
zeichen, eine Erklarung, die wir spiter erdrtern miissen: » Wenn das Be-
schmieren mit Ferkelblut leicht erklirbar ist«, schreibt er, auf das angeb-
liche Opfer anspielend, »was soll aber das Einstiuben mit Mehl bedeuten?
Konnte es mit den Krapfen, die man if3t, in Zusammenhang stehen? Also
Rufl = Tod; Mehl = Leben; Blut — Opfer?« Die richtige Antwort wer-
den wir in der schriftlichen Uberlieferung suchen.
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. DIE LEGENDEN VON DEN DREI KONIGEN

Die Weisen aus dem Morgenlande machten als Reliquien eine letzte Reise,
und zwar im zwolften Jahrhundert von Mailand nach Kéln.

Angeblich waren jene Reliquien zuerst von Helena, der Mutter des Kaisers
Konstantin, die auch das wahre Kreuz gefunden hatte, nach Konstantinopel
gebracht und dort in der Sophien-Kirche beigesetzt worden; spitestens im
12. Jahrhundert wurden sie dann nach Mailand in die Kirche Sankt Eustor-
gio iiberfiihrt. Im Jahre 1162 wurde aber Mailand von Kaiser Friedrich
Barbarossa erstiirmt, und er schenkte die Reliquien zuerst vielleicht dem
Fiirstbischof von Liittich, dann sicher dem Erzbischof von Koln, Rainald.
Dieser stellte sie in seinem damaligen Sankt Peters-Dom zur Verehrung
durch Gliubige und Pilger aus. Ugo Monneret de Villard schreibt in seinem
schonen Buch »Le Leggende Orientali sui Magi Evangelici« 3:

Der Kult solcher Reliquien entwidkelte sich ziemlich rasch. Philipp von Heinsberg (1167
bis 1191), der Nachfolger Rainalds (dem die Reliquien iibergeben worden waren) auf dem
bischoflichen Thron, lie den grofien Heiligenschrein herstellen, ein Denkmal von grofier
kiinstlerischer Bedeutung, in dem sie aufbewahrt wurden; der Wallfahrtsort, von einer
tiichtigen Propaganda ernihrt, gewann bald grofie Bedeutung. Im Jahre 1221 stiften
Heinrich von Lothringen und seine Gemahlin in St. Peter zu Kéln zu Ehren der heiligen
drei Konige eine Pribende, und 1247 gewihrt Papst Innozenz IV. allen denen einen
AblaB, die eine Wallfahrt zu den heiligen drei Kénigen nach Kéln machen. Aber im
folgenden Jahre wird der alte Dom durch einen Brand vernichtet. Man nimmt unverziiglich
den Bau eines neuen, kolossalen Doms in Angriff. Daher mufi man Geld fiir das riesige
Werk und fiir die Wallfahrtsstitte sammeln, die im Jahre 1249 Koénig Wilhelm von Hol-
land und 1338 Konig Edward IIL. von England anziehen sollte, und zu beiden Anléssen
muBte man Pilgern eine Geschichte der verehrten Heiligen liefern, eine Erzihlung von
ihren Taten, um ihren Ruhm zu erhéhen und den Eifer der Frommen anzufeuern.

So wurde eine reiche Literatur iiber die heiligen drei Konige geschaffen,
aus der besonders das Buch von Johannes von Hildesheim hervorsticht,
das in der Mitte des 14. Jahrhunderts verfait und ins Deutsche, Nieder-
lindische und Franzosische iibersetzt worden ist.

Die unmittelbare Quelle fiir das Werk war das »Speculum Humanae Salva-
tionis« (1324), das wiederum aus der »Legenda Aurea« des Jakob a Vora-
gine geschopft hatte. Dieser hatte seinerseits dltere Schriften benutzt,
namentlich das dem Johannes Chrysostomos filschlich zugeschriebene
»Opus imperfectum in Matthdume.

236



Die drei Weisen aus dem Morgenlande

In diesem Text und in einigen anderen erscheinen die Magier in der Zwolf-
zahl (in Nachahmung der Apostel, da sie vom heiligen Thomas beauftragt
werden, im Orient das Evangelium zu verkiinden). Nach dem »Opus
imperfectum« versammelten sie sich alljahrlich in Erwartung des Erlosers
auf dem Mons Victorialis, wo sich ein Wildchen befand, eine Quelle fiir
Waschungen und eine Grotte. Nach einer Waschung und drei Tagen des
Schweigens und des Gebetes sollen sie, wenn die Zeit dafiir reif ist, einen
Stern sehen mit dem Bild eines Kindes, das ein Kreuz tragt. Dieser Stern
gebietet ihnen, sich nach Judda zu begeben. Sie tun das denn auch, wie es
das Evangelium berichtet.

Die Chronik von Zuqnin, ein syrischer Text, berichtet zunichst von der
Niederlegung der Schitze zusammen mit einem Buch, das Seth, der Sohn
des Adam, verfaf3t haben soll, in der Grotte auf dem Berg der Siege. Dann
sehen die zwolf Magier, sobald der Augenblick gekommen ist, einen
grofien Stern, der sich iiber einer Sdule erhebt und mit dem sich etwas ver-
bindet, das die Form einer menschlichen Hand hat. Dann tritt der Stern
in die Grotte ein, aus der eine Stimme ihnen zu folgen gebietet; und sie
finden drinnen das Licht des Sterns gleichsam zusammengedrangt zu einem
kleinen Mann, der sie begriifit, ihnen enthiillt, wer er ist, und sie nach
Palistina schickt. Sie begeben sich dorthin und finden den Sohn, dem sie ihre
geheimen Schitze anbieten.

Diese Traditionen haben lediglich den Text des Matthdus-Evangeliums
paraphrasiert und glossiert, um die Religion der Magier mit dem Christen-
tum zu verbinden. Eine andere Gruppe von Legenden 1a3t die Beziehungen
zwischen den beiden Religionen in einem anderen Licht erscheinen, indem
sie die Verehrung des Feuers, die fiir die Religion der Magier charakte-
ristisch ist, als eine jiidische oder christliche Einrichtung ausgeben. Nach
dem »Buch der Schatzhohle« und dem »Buch von Adam und Eva« sah
Nemrod ein Feuer aus der Erde aufsteigen und richtete um seinetwillen
den Kult ein. Andere Legenden bringen die Feuerverehrung mit dem Ge-
schenk in Verbindung, das Jesus oder auch Maria den Magiern gemacht hat
zum Dank fiir die Gaben, die sie nach Bethlehem gebracht haben.

Nach einem uighurischen Text, der in Bulayiq (in der Nihe von Turfan
in Zentralasien) gefunden wurde, hat Jesus ihnen einen Stein geschenkt,
und da sie auf dem Heimweg schwer an dieser Last zu tragen haben,
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entledigen sie sich ihrer, indem sie den Stein in einen Brunnen werfen und
ihren Weg fortsetzen. Aber nun sehen sie ein grofies Leuchten am Him-
mel und kehren um: eine Flamme erhebt sich aus dem Brunnen. Sie be-
greifen, da} der Stein gottlich war und dafl dieses Feuer der Anbetung
wiirdig ist.

Nach dem arabischen Autor Mas‘udi ist es Maria, die die Magier fiir ihre
Geschenke belohnt:

... Maria gab den Boten der Konige ein rundes Brot. Diese versteckten es nach ver-
schiedenen Abenteuern unter einem Stein. Das Brot verschwand in der Tiefe der Erde an
einem Ort in der Provinz Fars. An dieser Stelle grub man einen Brunnen und sah zwei
Feuerzungen emporlodern, die wie der helle Sonnenschein leuchteten.

Dieselbe Legende findet sich wieder in der dthiopischen Version des Proto-
Evangeliums des Jacobus, wihrend das arabische »Evangelium von der
Kindheit« — einem syrischen Text folgend — eine Variante bietet. Diesmal
gibt Maria den Magiern die Windeln, in die sie das Kind gewickelt hatte.
In ihre Heimat zuriickgekehrt, opfern die Magier ihrer Sitte gemifl dem
Feuer und werfen die kostbaren Windeln in die Flammen. Aber sobald das
Feuer erloschen ist, kommen, weify wie Schnee, die Windeln wieder zum
Vorschein: das Feuer hat ihnen nichts anhaben konnen. Der Sinn des Textes
ist deutlich: indem die beiden Religionen so handgreiflich einander gegen-
iibergestellt werden, soll die Uberlegenheit des Christentums bewiesen
werden. So sagt denn auch der syrische Text:

Die Magier ergriffen die Windeln, die so wunderbar bewahrt worden waren, kiiiten sie
und legten sie sich auf die Augen, indem sie sagten: »Wahrhaftig, dies ist ohne Zweifel
die Kleidung des Gottes aller Gotter, denn das Feuer unserer Gotter hat sie nicht ver-
zehrt«.

Viele Legenden tiber die Magier liefen im Orient um, noch zur Zeit Marco
Polos, der sie in seinem berithmten »Milione« aufgezeichnet hat. Diese
Texte enthalten, wie gesagt, die Losung unseres kleinen Problems der
roten, schwarzen und weiflen Burschen. Beschiftigen wir uns aber zuerst
mit einer allgemeineren Frage namlich der der vorchristlichen Elemente in
diesen Legenden, und mit der Vorstellung der Geburt eines gottlichen
Erloserkindes. Die Frage ist die, ob das Heidentum, und im besonderen
der Mithrakult dem Christentum hinsichtlich dieser zentralen Vorstellung
zuvorgekommen ist.
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3. MITHRA ALS ERLOSER

Fassen wir zuerst zusammen, was man von Mithra als Erloser wissen, oder
besser, vermuten kann.

Zarathustra, der iranische Prophet, rief in seinen Gesingen die Erloser
(Saoshyant) an, die als Morgenréote neuer Tage in die Welt kommen sollten
(Yasna 46. 3). Und er hoffte, selbst einer derjenigen zu sein, »die diese
Welt herrlich werden machen« (Yasna 30. 9).

Nach des Propheten Tode wurde im jiingeren Awesta dieser Glaube an
kiinftige Erloser weiterentwickelt. Zarathustra sollte, wenn auch nicht als
er selbst, so doch in der Person seiner drei Sohne, in die Welt wiederkom-
men, um sie zu retten. Jene drei Sohne, aus seinem in einem Meer auf
wunderbare Weise bewahrten Samen und einer Jungfrau geboren, sollten
nach je einem Jahrtausend einander folgen. Der dritte von ihnen, der Er-
loser par excellence, sollte die Auferstehung herbeifithren und, mit der
Keule der mythischen Helden bewaffnet, die Liige besiegen und die Wut
in die Flucht schlagen, ein Vorspiel zum allgemeinen Kampf, in dem die
Teufel vernichtet werden sollten.

Und Mithra? Spielte er im Drama des Weltendes eine Rolle? Im Awesta
erfahren wir dariiber nichts. Und gemifl den Pahlavibiichern (im 9. Jahr-
hundert nach Chr. abgefafit) ist Mithras Rolle eine nebensichlich-episo-
dische. Im Bahman Yasht ist er nur ein Statthalter Ohrmazds, der Anfithrer
seiner Heere. Dem Peshotan (einem der Vorliufer des Erlosers) zu Hilfe
geschickt, schldgt er die Wut in die Flucht. Es scheint also unberechtigt,
wenn Reitzenstein schreibt: »Noch in der Auffassung des persischen Bah-
man Yasht ist Mithra beim Weltende der Gegner Ahrimans und der eigent-
liche Erloser.«

Immerhin scheint es, daf3 Mithra auflerhalb der mazdaistischen Orthodoxie
eine wichtigere Rolle in der Eschatologie gespielt hat. Um dies zu erlautern,
stehen uns nur aufler-iranische Dokumente zur Verfiigung, namlich die
Denkmaler der Mithra-Mysterien und ein paar griechische und lateinische
Texte.

Der Weltbrand ist im Mithraismus und bei den Magiern von Kleinasien
auf einem Denkmal und in einem Text bezeugt. Auf dem 1926 in Dieburg
gefundenen Relief sieht man, wie der Sonnengott seinem Sohn Phaéthon
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die Erlaubnis gibt, seinen Wagen zu lenken. Nun sah schon Plato in diesem
Mythos eine Anspielung auf den Brand, der die Welt periodisch verheeren
soll. Vermutlich wollten die Anhinger von Mithra die Rolle ihres Gottes
im Weltbrand festlegen, indem sie Mithra mit Phaéthon identifizierten.

Die Kosmogonie des Dio von Prusa beweist, da} die Magier schon im
Kleinasien des ersten Jahrhunderts vor Christus die Lehre des Weltbrandes
lehrten.

Ein weiteres Zeugnis von der eschatologischen Rolle des Mithra ist Ter-
tullian zu entnehmen, der schreibt, dafl Mithra »imaginem resurrectionis
inducit«.

Es gibt auch, wie gesagt, griechische und lateinische Texte, bis in die ersten
Jahrhunderte nach Christus, ja sogar bis in die letzten zwei vorchristlichen
Jahrhunderte zuriickreichend, die, ohne Mithra ausdriicklich zu erwihnen,
eine Verbreitung des Glaubens an einen sonnenhaften Erloser von Baby-
lonien bis Italien erweisen. Es sind das die Sibyllinischen Biicher, die Orakel
des Topfers und des Hystaspes, und schlieflich Vergil.

Die Sibylle kiindigt im dritten Buch (das ungefihr 140 vor Chr. verfafit
worden ist) einen Konig an, der von der Sonne aus geschickt wird: xai zov’
G’ Aot Oeds méuyper faodia (»und dann schickt der Gott einen Konig von
der Sonne«). Ebenso spricht der aus Agypten als »Orakel des T6pfers«
bekannte griechische Text von einem Konig aus der Sonne: éx6 #iov .. . fao-
sevs. Das Orakel des Hystaspes hat teilweise Laktanz bewahrt, der es nur
zum Teil dem Christentum angepaf3t hat. Die Weltgeschichte lduft in sechs
vom Bosen beherrschten Jahrtausenden ab, denen das Jahrtausend Christi
nachfolgen wird, wie etwa nach der Schopfung der siebente Tag. Dann
iibernimmt der Teufel ein letztes Mal die Herrschaft: zeitweilig verheeren
viele Kriege die Welt; die Berge verflachen sich, die Gerechten suchen in
den Bergen Zuflucht, wo der Feind sie belagert; aber der Erloser wird sie
dort schlieflich befreien. Diesen Erloser nennt Laktanz »rex magnus de
caelo«.

Vergil verbindet in seiner berithmten 4. Ekloge drei Themata, namlich die
Wiederkunft des Goldenen Zeitalters, das Sonnenkonigtum und das Er-
l6serkind. Es ist gefihrlich, einen so umstrittenen Text wie diesen zu ver-
werten: die Interpretationen schwanken. Im Augenblick scheint die Ten-
denz zur Deflation vorzuherrschen. Man hat sich nach den herrlichen
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Exegesen eines Eduard Norden, eines Jeanmaire eines anderen besonnen.
Man behauptet namentlich ®, das Kind, von dem Vergil spricht, sei kein
Erloser; andere vermuten, dal kein Wort iiber ihn von der Sibylle geduflert
worden sei; man bestreitet sogar 6, dafl Apollo — in »tuus iam regnat
Apollo« — die Sonne bedeute. Dies geht offensichtlich zu weit, war doch
die Gleichsetzung Apollo = Sonne fiir einen Servius und einen Zosimus
selbstverstindlich und — woran Alf6ldi 7 erinnert hat — wurde Antonius
seit 43 als Sol dargestellt.

Wie dem auch sei, es gelang Franz Cumont auf Grund jener Texte wie
auch der Tatsache, dal Mithra ein Sonnengott (der oft mit der Sonne
identifiziert wird) und ein Erl6sergott war, die apokalyptische Rolle, die
diesem Mithra nach den sogenannten hellenisierten Magiern zukam, zu
rekonstruieren.

Nachdem nun mit geniigender Wahrscheinlichkeit festgestellt worden ist,
dafy Mithra im ersten Jahrhundert vor Christus eine grofie Rolle in der
Eschatologie spielte, miissen wir priifen, ob er je als Erloserkind aufgefaf3t
wurde, auf dessen Geburt die Menschheit wartete.

Mithras Geburtstag wurde am 25. Dezember gefeiert. Auf diesen Tag legte
man 354 in Rom das Weihnachtsfest. Bis dahin waren die Geburt Christi,
die Anbetung der Magier und die Taufe Christi am 6. Januar gefeiert wor-
den. In der vorchristlichen Zeit war der 6. Januar der Geburtstag des Aion
gewesen, namentlich in Agypten. Vermutlich hat sich von Agypten aus das
christliche Fest an eben diesem Tage iiber die ganze Christenheit, auch die
abendldndische, verbreitet. Umgekehrt verbreitete sich von Rom aus der
25. Dezember als Tag des Weihnachtsfestes iiberallhin, auch im Orient.
Schliefilich wurden die beiden Feste iiberall gefeiert, die Geburt Christi
allerdings auf das erste, die Anbetung der Magier aber auf das zweite
Datum eingeschrinkt.

Lassen wir jedoch das zweite Datum vorliufig beiseite. Mithras Geburts-
fest war ein Erinnerungsfest; aber sein Datum erweist, daf} es ein perio-
disches Ereignis feierte, nimlich die jihrliche Wiederkehr des Sonnenlichtes
nach dessen tiefstem Stande zur Zeit der Wintersonnenwende, dafl man
also diese Geburt oder ihr Gedenken als ein kiinftiges Ereignis feierte. Der
neugeborene Mithras wird jedoch nie als Kindlein in Windeln (Lukas 2. 7),
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sondern als Kniblein dargestellt, das saxigenus bzw. mergoyévns hief3.
Woas bedeutete dieser Beiname genau? Nach all den Abbildungen besagt er,
dafl Mithras als aus Stein geboren galt, so wie das Feuer aus dem Feuerstein
hervordringt oder vielmehr: wie die Sonne hinter den Bergen emporsteigt.
Andrerseits diirfen wir nicht vergessen, dafl dieses Fest in den Mithras-
tempeln begangen wurde, die — in Anspielung auf das Himmelsgewolbe —
die Form von Grotten hatten. Von hier aus war es nur noch ein Schritt,
Mithras als in einer Hohle geboren aufzufassen.

Versetzen wir uns einen Augenblick in die neue Perspektive, die durch die
Geburt Jesu und den Evangelienbericht geschaffen worden war. Halten
wir zunichst fest, daf den kanonischen Evangelien zufolge Jesus in einer
Krippe geboren war: daf} dies in einer Grotte oder Hohle geschah, wird
nicht ausdriicklich gesagt. Es bestanden also nebeneinander drei Vor-
stellungen:

1. Das im Stalle geborene Jesuskind; 2. der aus Stein hervorgegangene
Mithrasknabe; und 3. dessen Geburtsfeier in grottenformigen Tempeln.
Sind nun diese drei Vorstellungen miteinander verschmolzen worden?
Eine Stelle bei Justinus dem Mirtyrer legt den Schlufl nahe, man habe die
Ahnlichkeit, den Parallelismus der drei Vorstellungen gesehen. Aus diesem
Grunde lieff man seit Justinus, Origenes und dem apokryphen Evangelium
Jacobi Jesus in einer Grotte geboren werden.

Eine andere Frage ist, ob diese Kombination bereits vor dem Christentum
stattgefunden hatte. Mit anderen Worten: ein Bericht iiber das in einer
Grotte geborene Mithrakind fehlt 8. Die These, die Iranier hitten vor dem
Christentum an das nahe oder ferne Kommen des Mithra geglaubt, der, als
wirklicher Mensch in einer Grotte geboren, die Welt erlosen wiirde, bleibt
in den Tatsachen unbewiesen. Wir sind auf eine logische Folgerung ange-
wiesen. Da die Geburt eines sonnenhaften Erloserkonigs erwartet wurde,
eine Uberlieferung, die in Vergil ihren Niederschlag gefunden hat, und da
anderseits Mithra ein sonnenhafter Erloserkonig war: warum sollte dann
nicht er dieses wunderbare Kind sein?

Es unterliegt keinem Zweifel, dafy die drei von Vergil verschmolzenen
Motive, nimlich die Wiederkunft des Goldenen Zeitalters, das sonnenhafte
Ko6nigtum und das Erloserkind, schon lange vor ihm bestanden, obwohl
sie vielleicht nie zuvor zu einer Synthese vereinigt worden waren.
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Die babylonische Lehre vom Grofien Jahr und schon friiher die Vorstel-
lung von einer periodischen Erneuerung und einer ewigen Wiederkehr
hatten die Hoffnung auf eine neue Ara bis nach Italien verbreitet. Das
bestitigen romische Miinzen mindestens seit Cisars Tod. Aufierdem war
die Idee von einer neuen Ara besonders in Agypten mit der der Erscheinung
eines neuen Konigs verkniipft. Auch wurde in Agypten der Konig aus-
driicklich als sonnenhaft aufgefafit. Dariiber hinaus wurde jedes Jahr am
25. Dezember die Riickkehr des Sonnenlichtes gefeiert und am 6. Januar die
Erneuerung des Aion ?.

Endlich — und dies fithrt zum dritten Thema — wurde die Riickkehr der
Sonne als die Geburt eines Kindes dargestellt, indem Isis, die Jungfrau,
den Horusknaben, das Sonnenkind, gebar.

Man sieht, welche innere Verwandtschaft zwischen diesen Motiven bestand
und sie pridisponierte, sich zu einer Synthese zusammenzuschlieen.
Wurde nun diese Synthese schon vor der Sibylle, oder aber erst von ihr,
oder von Vergil zum ersten Mal hergestellt, oder — wie einige neuere
Exegeten behaupten — hatte Vergil selbst unbewufit die Synthese bewirkt,
indem er deren Elemente von ungefihr vereinigte, ohne der Verbindung
zwischen ihnen gewahr zu werden? Mir scheint das ein nur schwierig auf-
rechtzuerhaltender Standpunkt, und ich gestehe, daf} ich von Eduard Nor-
dens meisterhaftem Buch »Die Geburt des Kindes« (1924) immer noch faszi-
niert bin.

Gemifl Norden bestand unsere Synthese schon im griechisch-igyptischen
Heldentum: Es war nicht nur der Mythos vom Sonnenkinde (Horus) !°,
dessen Erscheinung das Goldene Zeitalter wiederbringen sollte, dem Chri-
stentum vorangegangen, sondern er war die eigentliche Quelle der Isaiah-
Prophetie iiber das Kommen des Erloserkindes Emmanuel.

Selbst die sonnenhafte Eigenart dieses Mythos lebte schwach weiter, ob-
wohl die Israeliten, als Verehrer des einzigen Gottes, sie vermutlich bewuf3t
verdunkelten, und hinterliefl im Datum der Geburt Christi — nimlich der
Wintersonnenwende — wie in demjenigen des Festes Johannes des Tdufers
— der Sommersonnenwende — eine Spur.

Wir haben uns nun wohl geniigend mit dem grofien Thema des Erloser-
kindes beschiftigt, um jetzt den Bericht des Evangeliums im einzelnen ver-
folgen zu kénnen.
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4. DER BERICHT DES MATTHAUS

Kaum geboren, wird der Erl6ser angebetet, zuerst von den Hirten, dann
von den Magiern. Im ersten dieser beiden Motive wird sozusagen die
idyllische Atmosphire fortgesetzt, in der sich bei Vergil die Geburt des
Erlosers ankiindigt. Man braucht daraus vermutlich nicht mit Réville und
Geffcken auf orientalischen Ursprung zu schlief3en.

Hier interessiert uns besonders das zweite Motiv, die Anbetung der Magier.
Um seine Bedeutung zu erfassen, muf} man sich vor Augen halten, was die
Alten, d. h. die Griechen und Rémer, von den Magiern wuf3ten.

Die Magier waren nach Herodot, der ihre eigentiimlichen Gebriuche be-
schrieben hat, ein medischer Volksstamm. Sie bestatteten weder ihire Toten,
noch verbrannten sie sie, sondern setzten sie den Vogeln aus. Sie kannten
die Ehe unter Blutsverwandten. Ihre dualistische Auffassung von der Welt
lieB} sie unterscheiden zwischen Tieren, deren To6tung verboten, und sol-
chen, deren Totung Pflicht war.

Unter den ersten Achiameniden wuchs der Einflufl der Magier im Staate
weiter, so daf} sie schliefilich das Monopol der Religion in Hinden
hielten.

Die Religion des Avesta ist das Ergebnis der Verschmelzung der mit volks-
timlichen Kulten und Sitten vermischten Lehren und Gebriduche der
Magier mit der zarathustrischen Reform. Die Magier gaben Zarathustra
als einen der ihren aus, um so als Erben der ersten Zarathustra-Anhianger
zu gelten. Zwar kommt der Ausdruck »magu« (Magier) in den Gathas
iiberhaupt nicht und im Avesta nur ein einziges Mal vor, aber die Gathas
bringen ein Wort »magavan«, das diesem dhnelt und ihm letztlich vielleicht
doch verwandt war. Es scheint die Bedeutung »teilhabend an dem Biindnis,
dem mystischen Geschenk« besessen zu haben. Die Existenz dieses Aus-
drucks hat ohne Zweifel die Annahme der zarathustrischen Religion durch
die Magier erleichtert.

In Griechenland wurde die Magie nach den Magiern benannt, zumindest
seit dem 5. Jahrhundert. Einige Autoren wuften allerdings, daf} die ge-
wohnliche schwarze Magie zu unterscheiden ist von der wahren Magie,
derjenigen der Perser, die eine Form des Gotterkults ist. So etwa der Ver-
fasser des pseudoplatonischen Dialogs, Alkibiades. Und Aristoteles — oder
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war es Antisthenes von Rhodos? — konnte in dem verlorengegangenen
Traktat »Magikos« erkliren, dafl die iranischen Magier die Magie iiber-
haupt nicht kennen. Aber der allgemeine Sprachgebrauch vermischte immer
mehr die iranischen Magier mit den Zauberern und Astrologen der
Chaldaéer.

In hellenistischer Zeit war die allgemeine Vorliebe fiir den Orient so grof3,
dafl man, um irgendeiner magischen oder alchimistischen oder astrologi-
schen Schrift mehr Gewicht zu verleihen, nichts Besseres tun konnte, als sie
unter die Autoritit Zoroasters oder eines anderen angeblichen Magiers zu
stellen.

Die Reise der Magier nach Bethlehem wurde von A. Dietrich in einem
beriihmten Aufsatz !! verglichen mit einem Ereignis des Jahres 66 — einem
Ereignis also, das wenige Jahre vor der vermutlichen Abfassung des Mat-
thius-Evangeliums stattfand. Es handelt sich um die Reise des Konigs
Tiridates nach Neapel und Rom, die er mit einigen Magiern in seinem
Gefolge unternahm, um dem Herrn der Welt, Kaiser Nero, zu huldigen.
Dieses Ereignis hitte jedoch offensichtlich nicht geniigt, um die Idee einer
Reise der Magier nach Bethlehem entstehen zu lassen, wenn nicht gewisse
religiose Vorstellungen und gewisse Gebriuche bereits verbreitet gewesen
wiren. So erwihnten wir schon die Vorstellung, dafy die Geburt grofier
Minner durch das Erscheinen eines Sterns angezeigt wird. Daraus folgte,
daf} die Magier, da sie Astrologen waren, die Fihigkeit besafien, eine solche
Geburt vorauszusehen und auf sie zu achten. Vielleicht wufite man sogar in
der antiken Welt, daf} die iranischen Magier, als Jiinger Zarathustras, die
Ankunft von Erl6sern erwarteten.

Andererseits war das Motiv, dafl Orientalen einem Herrscher Geschenke
bringen, um ihm ihre Ergebenheit zu beweisen, in der griechisch-rémischen
Welt verbreitet, wie das Cumont 12 gezeigt hat. Wir werden davon noch
zu sprechen haben.

In der Literatur der Apokryphen und in Kommentaren zum Matthaus-
Evangelium schlossen sich noch weitere folkloristische Themen dem Stern-
Motiv und dem Geschenk-Motiv an 13:

1. Die Geschichte vom Besuch eines Konigs bei einem Heiligen in einer
Grotte. Man kann hier an Indras Besuch bei dem Buddha denken, oder an
die Szene im Alexander-Roman, in der der Kaiser einen indischen Eremiten
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aufsucht. Es gilt dabei zu beachten, dafl der Bericht des Matthius nur von
Magiern spricht, nicht von Magiern, die zugleich Konige sind. Dafl man
die Magier spiter als Konige auffafite, beruht auf einer Kontamination mit
Psalm 72, Vers 10: »Die Konige von Tarsis und der Inseln werden Ge-
schenke bringen; die Konige aus dem gliicklichen Arabien und aus Saba
werden Gaben herbeifiihren.« Diese Kontamination konnte jedoch sehr
bald entstehen, sofort nach der Abfassung des Matthius-Evangeliums, da
alle Leser des Evangeliums die Psalmen auswendig konnten 14,

2. Ein weiteres volkstiimliches Motiv, das sich mit der Legende von den
Magiern verbunden hat, wie sie das »Opus imperfectum« und die anderen
bereits genannten Texte darstellen, ist das Motiv von dem Berg, der als
Mittelpunkt der Welt aufgefalt wird.

Gewisse der hier angefithrten Motive und verschiedene Einzelheiten des
Berichtes von Matthidus finden sich auch in einer Apokryphe, dem so-
genannten » Testament Hiobs«.

5. DAS »TESTAMENT HIOBS«

Ob dieses Werk jiidisch oder christlich ist, weify man nicht, aber die Uber-
einstimmungen mit dem Bericht des Evangelisten sind so, dafl man sich
fragen muf}, welches der beiden Werke das andere beeinflufit hat. Schon
1907 hat Spitta 15 darauf aufmerksam gemacht, dal Hiobs drei Freunde
ebenso wie er selbst Konige sind, in Ubereinstimmung mit dem Buch Hiob
in der Septuaginta. Nachdem sie von Hiob vernommen haben, kommen
sie aus dem Osten herbei, jeder aus seinem Lande. Sie treffen in der Stadt
Lepsitis ein, forschen nach Hiob, und erfahren, daf} er auf seinem Dung-
haufen aulerhalb der Stadt sitzt. Darauf begeben sie sich mit ihrem Weih-
rauch zu ithm . ..

Man konnte zundchst mit Spitta annehmen, dafl diese Erzihlung dem Be-
richt des Matthius zugrunde liegt, aber es besteht eine Schwierigkeit, die
der gelehrte StraBburger Exeget nicht erwihnt hat: wenn Matthdus tat-
sichlich diesen Text verwendet hitte, warum sagte er dann nicht — warum
iiberlie} er es der Nachwelt, zu prizisieren —, daff die Magier Konige und
daf} ihrer drei waren?
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Die umgekehrte Hypothese, nach der der Besuch der orientalischen Konige
bei Hiob aus denjenigen der drei Magier in Bethlehem hervorgegangen ist,
hat Spitta summarisch verworfen. Aber warum eigentlich?

Geschah es, weil sie aus dem »Testament Hiobs« ein christliches Werk
machen wiirde, wihrend doch nichts darin spezifisch christlich ist? Aber
liee sich nicht denken, dafl der Verfasser dieses Werkes die christlichen
Legenden gekannt hat, sich aber streng an die jiidische Linie hielt? Die zahl-
reichen Ubereinstimmungen in Wortschatz und Stil, die Spitta zwischen
dem Testament Hiobs und den neutestamentarischen Berichten im all-
gemeinen festgestellt hat, wiirden sich durch diese Hypothese ebensogut
erkliren lassen wie durch die der vorchristlichen Entstehung des »Testa-
ments Hiobs«. Gewi3 war Hiob wie auch die Gestalt des leidenden Ge-
rechten ein Vorldufer von Jesus. Aber was hindert uns, anzunehmen, daf},
wenn die Juden die Geschichte von Hiob weiterentwickelt haben, dies auch
ein biichen deshalb geschah, um Jesus Konkurrenz zu machen? Ich begniige
mich damit, diese Frage den Fachleuten vorzulegen.

In den iltesten bildlichen Darstellungen sind die Magier von Bethlehem
mit einer phrygischen Miitze bekleidet. Dies charakterisiert sie nicht — wie
einige Gelehrte neuerdings meinten — als Priester des Mithra, sondern
— wie Cumont in dem soeben zitierten Aufsatz bewiesen hat — einfach
als Orientalen, als Iranier 16,

Die ersten Darstellungen der Magier zeigen sie alle gleich, einen wie den
anderen. Das einzige, wodurch sie sich unterscheiden, sind die Geschenke,
die sie tragen: Weihrauch, Myrrhe, Gold. Deren Zahl hat offenbar die Zahl
der Magier selbst bestimmt. So auf dem Sarkophag-Relief im Lateran-
Museum aus dem 4. Jahrhundert, oder auf dem Holzrelief von der Sabina-
e L2

Daf} man spiter die Magier differenzierte, geschah auf zwei verschiedenen
Wegen.

6. ROT, SCHWARZ, WEISS

Jetzt konnen wir endlich zu unserem anfinglichen Problem zurtickkehren:
Warum beschmieren sich die drei Burschen das Gesicht rot, weif) und
schwarz? Steckt vielleicht etwas Heidnisches darin?
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Die unmittelbare Losung findet sich meines Erachtens in den bildlichen
Darstellungen und in den schriftlichen Uberlieferungen von den Weisen
aus dem Morgenlande.

Wir pflegen uns die drei Konige als einen Neger und zwei Weifie zu
denken. Diese Darstellung reicht aber, wie Kehrer und Monneret bewiesen
haben, nicht weiter als in die Mitte des 14. Jahrhunderts zuriick und ist nie
allgemein durchgedrungen.

Freilich erscheint die Vorstellung, dafl die Weisen, deren Zahl offenbar
von der Dreiheit der Gaben bestimmt wurde, die drei Weltteile vertraten,
schon bei Augustinus. Aber ein Afrikaner wurde nicht notwendig als
Neger aufgefafit.

Andererseits vertraten die drei Weisen, gemifl der Lehre von Beda (im
8. Jahrhundert), das ganze Menschengeschlecht in dessen drei Altersstufen:
Jugend, Mannestum und Greisenalter. So seien sie darzustellen, hief} es im
Handbuch der Malerei auf dem Berge Athos 8, und so erscheinen sie auf
manchen Bildern im ganzen Christentum, zum Beispiel auf dem Poly-
ptychon von The Cloisters (Taf. IX), auf dem Altar Rogiers van der
Weyden in der Pinakothek zu Miinchen, auf dem Gemilde des Hans Mult-
scher im Dahlemer Museum, auf dem des Gentile da Fabriano in den
Uffizien, auf einem spanischen Fresko-Gemilde von etwa 1200, auf dem
Mosaik von Ravenna, auf einem Fresko-Gemilde in Faras (Sudan), das
ungefidhr vom 8. Jahrhundert datierbar ist19 (Taf. X), auf dem Etsch-
miadzin Evangeliar, etwa 550; und zuerst, am Beginn des 6. Jahrhun-
derts 20, auf dem Architravrelief des Nordportals der Westfassade von
S. Marco zu Venedig, und auf den Monzer Ampullen, die im heiligen Land
als Gefifle fiir das Ol des Kreuzes den Pilgern verkauft wurden und die
vielleicht Denkmiler von Bethlehem reproduzierten: dort sehen wir immer
einen bartlosen Jiingling, einen schwarzbirtigen Erwachsenen, einen Greis
mit weiflem Bart 2.

Und sie sind folgendermafien in einem Text beschrieben, der, »Collectanea
et Flores« genannt, filschlich Beda zugeschrieben wird:

tertius fuscus, integre barbatus (das heifit gebriunt und ganz birtig), Balthasar nomine . . .
secundus nomine Caspar, iuvenis imberbis, rubicundus . . .
tertius fuscus, integre barbatus (das heifit gebriunt und ganz bartig), Balthasar nomine . . .
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In seinem schonen Buch »Die Heiligen drei Kénige in Literatur und
Kunst« 22 hat sich Hugo Kehrer geirrt, als er »rubicundus« mit »rothaarig«
tibersetzte. Denn »rubicundus« bezeichnet nie die Farbe des Haares, son-
dern immer die der derben kriftigen Gesundheit 23 (z.B. »adulescentem
rubicundumc«). Andererseits pflegt man nicht rothaarig zu sein und dann
nacheinander schwarz und weifl zu werden. Die natiirliche Folge ist viel-
mehr die, dafl man erst bartlos ist, dann einen schwarzen und schlieflich
einen weiffen Bart trigt. »Rubicundus« bezeichnet also, im Gegensatz zum
schwarzen Bart des Erwachsenen und dem weifien des Greises, die roten
Wangen des Jiinglings.

Diese Farben aber, rot, schwarz und weif}, sind die namlichen, mit denen
sich die drei Gesellen auf dem Land das Gesicht beschmieren. Die Deutung
dieses Brauchs ist also ohne Zweifel die, dafl die drei Gesellen die drei
Lebensalter symbolisieren.

Als dann im Mittelalter die Vorstellung auftauchte, daf} einer der drei ein
Neger sei, ersetzte sie nicht die von den Lebensaltern, sondern wurde mit
ihr verschmolzen.

Es war zuerst Balthasar, der — vielleicht wegen seines schwarzen Bartes —
als Neger aufgefafit wurde: in einer Handschrift des ro. Jahrhunderts der
schon zitierten »Collectanea et Flores« erscheint im Satz iiber Balthasar
die Glosse »niger«: »fuscus, niger, integre barbatus«. Und Elisabeth von
Ungarn ruft Balthasar an, »der schwarz ist« — »qui niger«. Schon »fuscus«
weist auf eine dunkle Hautfarbe hin.

Noch in Giorgiones berithmten »Drei Philosophen« haben die Réntgen-
strahlen eine erste Version enthiillt, in der der Mann in der Mitte, der
weder jung noch alt ist, ein Neger war 24. Dieser Umstand, zusammen mit
der morgenlindischen Tracht und dem Turban, liefert uns meines Er-
achtens eine einfache Losung des angeblichen Ritsels dieses Gemiildes,
indem er beweist, dafl Giorgione, bevor er schlieflich Philosophen dar-
stellte, zuerst an die drei Weisen aus dem Morgenlande gedacht hat.
Jedoch konnte der Neger auch mit dem Jiingling identifiziert werden: dies
ist der Fall auf dem Triptychon von Rogier van der Weyden zu Berlin
(Taf. XI), auf einem Gemilde von Hugo van der Goes daselbst und bereits
in der ersten Darstellung eines Neger-Magiers, auf dem Portal zu Thann
im Elsaf} 25,
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Der Grund fiir diese Identifizierung — die Kehrer irrig dem Beda zuge-
schrieben hat, denn bei Beda findet man nichts davon — liegt wohl darin —
wie Kehrer sagt —, dafl der Neger im Mittelalter eine licherliche, lustige
Figur war, was zu dem jiingsten der drei Weisen am besten pafite: daher
in Deutschland die komische Figur des Kasperle.

Manchmal wird der Weise nicht selbst, sondern nur ein Mann in seinem
Gefolge als Neger dargestellt: so in den »Trés riches Heures du Duc de
Berry« im Schlof3 Chantilly.

Oder man eliminierte den Neger folgenderweise, und zwar im volkstiim-
lichen Brauch. In Hildesheim hatte noch am Anfang des 19. Jahrhunderts
»der Sterntriger das geschwirzte Gesicht, um ihn als Mohr kenntlich zu
machen; gegenwirtig ist er dem Herodes zugetheilt, wohl um ihn als grau-
sam zu bezeichnen« 26,

Dem Brauch in Flandern aber, den wir studiert haben, lag offenbar die
andere Vorstellung zugrunde, der gemif}, zwischen dem weiflen Greise
und dem rotwangigen Jiingling, der Erwachsene der Neger war.

7. ZURVAN — AION

Woher nun — dies ist unsere letzte Frage — stammt die Idee, die drei
Magier als Vertreter der drei Lebensalter aufzufassen? Vielleicht darf ich
dazu eine Antwort vorschlagen.

Auf einer Tafel aus dem Luristan, die mindestens bis zum 8. Jahrhundert
v. Chr. zuriickreicht und die vor fiinf Jahren veroffentlicht worden ist 27,
erscheinen vor einer mythischen Gestalt drei Reihen von Anbetern, nim-
lich Kinder, Erwachsene und Greise (Taf. XII). Diese Gliederung scheint
fiir die Anbetung eines Wesens besonders passend, das im tbrigen als eine
Art Zeitgott charakterisiert wird: er hat nimlich Fliigel sowie — als Sym-
bole der einem Urgott geziemenden Zweigeschlechtigkeit — zwei Ge-
sichter. Man hat hier eine Anspielung auf den Zeitgott Zurvan erkannt,
der andererseits auf syrisch als ASoqar, FraSogar und Zarogar bezeichnet
wurde, d. h.28 als Gott der Jugend, des Mannestums und des Greisen-
alters.

Ob die dargestellte Anbetung zu bestimmten Jahreszeiten stattfand, muf}
dahingestellt bleiben. Immerhin ist es vielleicht nicht unbedeutend, daf} bei
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uns im Christentum die entsprechenden drei Magier — der Junge, der
Erwachsene, der Greis — nicht einfach vor Gott auftreten, sondern sich
als Anbeter eines Gottes einstellen, der sich zu jenem Zeitpunkt mani-
festiert, an dem das Jahr — und daher ja die Zeit selber — sich erneuert.
Tatsichlich hiefl Zurvan auf griechisch Aion, und Aion war es, wie gesagt,
dessen Geburtstag am 6. Januar gefeiert wurde, an jenem Tag also, der
spiter das Fest der Drei Konige werden sollte. Er war aber als Jiingling
(von Herakleitos, Euripides, usw.) oder als vollkriftiger Mann (auf dem
Gemilde, das Johannes von Gaza beschrieben hat 29) oder als Greis (Clau-
dianus %) vor- und dargestellt, faite also in sich alle drei Lebensalter
zusammen, die dann auf die drei Magier verteilt worden sind.

! Paul Collaer, in Les Colloques de Wégimont (bei Liittich), I, 1954, S. 188 ff. — 2 In
Ethnomusicologie 11, Liége, 1960, S. 104 ff. — 3 Ugo Monneret de Villard, Le Leggende
Orientali sui Magi Evangelici, Citta del Vaticano, 1952, S. 223. — 4 Mas‘udi, Les Prairies
&’ Or, trad. Barbier de Meynard et Pavet de Courteille, 1861—1877, IV, S. 79 f. — 5 J. Carco-
pino, Le Mystere de la Quatrieme Eglogue, 1932, S. 22. — ® So Biichner in der Realencyclo-
padie der classischen Altertumswissenschaft, s. v. Vergilius. — 7 A. Alf6ldi in Hermes,
1930, S. 374. — 8 Solch einen Bericht glaubt der schwedische Gelehrte Geo ‘Widengren in
der syrischen Chronik gefunden zu haben. Jener Text bietet uns aber, wie ich in ZDMG
1961, S. 469 ff. gezeigt habe, nur eine spitere Variante der Legende. — ? Epiphanius,
Panarion, haer. 51, 22, 8 ff. ed. Holl, I, S. 285 ff. — 1° Vgl. Emma Brunner-Traut, »Pharao
und Jesus als Sohne Gottes«, Antaios II, S. 266, mit Literatur. — 1* A. Dietrich, »Die
Weisen aus dem Morgenlande«, Z. f. Neutest. Wiss. 111, 1902, S. 1 ff. — 2 F. Cumont in
Atti della Pontificia Accademia Romana di Archeologia, Ser. 111, vol. 111, 1032, S, ST L.
— 18 Vgl. Mircea Eliade, Méphistophélés et I Androgyne, 1962, S. 39 ff. — 4 Die Grotte des
Mithra hat hiermit nichts zu tun, trotz Sopers Abhandlung »Aspects of Light Symbolism«
in Artibus Asiae 1949 und 1950. Sie hat deshalb nichts damit zu tun, weil ja niemand
Mithra besucht. — 1 Spitta, Zur Geschichte und Literatur des Urchristentums, 111, 2, 1907,
S. 192. — 18 Widengren, der Cumonts Werk benutzt, schreibt auf S. 70 seiner Iranisch-
semitischen Kulturbegegnung, 1960, dafy der belgische Gelehrte aus seiner vollstindigen
Sammlung des ikonographischen Materials nicht den richtigen Schlufl gezogen habe, nim-
lich den, daff die Iranier schon wor dem Christentum die Anbetung eines Erloserkindes
durch die Magier dargestellt hitten. Aber einen solchen Schlufl geben die Dokumente nicht
her; es laBit sich aus ihnen nicht mehr gewinnen als Cumonts Folgerung, daf} die christ-
lichen Kiinstler nicht gewuf3t hitten, wie sie die Magier von Bethlehem darstellen sollten,
und daher die zahlreichen heidnischen Werke imitiert hitten, auf denen Orientalen zu
sehen waren, die Geschenke bringen — ein Motiv iibrigens, das man bis zu den Friesen
von Persepolis verfolgen kann. Das, was Widengren in bezug auf Cumont einen »un-
notigen Umweg« nennt, ist der einzige Schluf}, der sich aufdringt. — 17 Hugo Kehrer, Die
Heiligen Drei Kinige in Literatur und Kunst, II, 1908, Abb. 14 und 30. Besonders inter-
essant ist der Clipeussarkophag in der Calixtkatakombe, der neulich interpretiert worden
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ist: vgl. Friedrich Gerke, Die drei Weisen aus dem Morgenlande, ibre Entstebung in der
Kunst des Klassischen Altertums, Mainz 1963. Vgl. auch Hanna Jursch, »Das Weihnachts-
bild, seine Entstehung und seine Entwicklung bis zur Renaissance, in Wiss. Z. der Univ.
Jena, 4, 1954/55, gesellsch. u. sprachw. Reihe, Heft 1/2, S. 59 ff. — 8 Das Handbuch der
Malerei auf dem Berge Athos, ibers. v. Schifer, Trier 1855, S. 174. — 1* Von Prof. Dr. T.
Zawadzki, Krakau, iibermittelt und hier mit der freundlichen Genehmigung von Prof.
Dr. Michatowski zum ersten Mal reproduziert. — 20 Kehrer II, S. 45. — 2! Das Motiv der
drei Lebensalter ging auf die drei Hirten iiber, wie an Martin Schongauers Geburt Christi
im Dahlemer Museum zu sehen ist, und weiter noch in einem Gemilde von Cranach in
der Weimarer Galerie, auf die drei am Fufi des Kreuzes Anwesenden, nimlich: Johannes
der Tiufer, Martin Luther, Lukas Cranach. — 2 Kehrer, Ibidem, S. 67. — 2 Bliimner, Die
Farbenbezeichnungen bei den rémischen Dichtern, 1892, S. 174. — # G. F. Hartlaub, »Die
Symbolik von Giorgiones >Drei Philosophen« «, Antaios I, 1960, S. 13 ff. — * Dies trotz
Monneret de Villard, der in seinen Leggende Orientali, S. 218, 1, schreibt, daf} er in dieser
Figur keinen Neger sechen kann. — 26 Dr. Floss, Dreikonigbuch, Koln 1864, S. 174. —
27 R, Ghirshman, »Le dieu Zurvan sur les bronzes du Luristan«, Artibus Asiae, XXI, 1958,
S. 37 ff. — 28 Vgl. H. S. Nyberg, »Questions de Cosmologie et de cosmogonie magdéennesx,
Journal Asiatique, 1931, II, S. 89. — 2 Johannes von Gaza, Vers 138 (ed. Friedlinder,
1912, S. 141). — % Claudianus, De Consulatu Stilichonis, 11, Vers 425 ff. (ed. Plattnauer,
1922, II, S. 32). — Die dreifache Manifestation Zurvans ist bereits angezogen worden,
um eine von Marco Polo aufgezeichnete Version der Legende zu erklaren, nach der Jesus
dem ersten Magier als Kind, dem zweiten als Mann in den besten Jahren und dem dritten
»de greignor aajes« erschien, vgl. L. Olschki, »The Wise Men of the East in Oriental
Traditions«, in Semitic and Oriental Studies presented to W. Popper, Berkely 1951,
S. 3881—386, der eine ismailitische Vorstellung mit dieser Variante vergleicht. Anderseits
erwihnt Monneret de Villard, der diesen Artikel in seinen Leggende Orientali, S. 78,
zitiert, auch die armenische Version, wonach Kaspar Jesus als Kind, Balthasar Jesus auf
dem Thron und Melchior den toten und auferstandenen Jesus gesehen habe. Weder
Olschki noch Monneret haben an die dreifache Erscheinungsform Aions gedacht; beide
konnten natiirlich die erst spiter entdeckte Tafel aus dem Luristan nicht kennen.

TAFEL IX: Schule des Rogier van der Weyden, 2. Hilfte des 15. Jahrhunderts: Die
Anbetung der Magier. Mit freundlicher Genehmigung des Metropolitan Museum of
Art, the Cloisters Collection, New York.

TAFEL X: Die drei Weisen aus dem Morgenlande. Fresko aus der Basilika von Faras,
8. Jahrh. Vgl. Anm. 19.

TAFEL XI: Rogier van der Weyden, um 1450: Anbetung der drei Konige. Mit freund-
licher Genehmigung der Stiftung Preuflischer Kulturbesitz, Staatliche Museen, Gemalde-
galerie Berlin-Dahlem.

TAFEL XII: Silbertafel aus dem Luristan. 8. Jahrh. v. Chr. Mit freundlicher Genehmi-
gung des Cincinnati Art Museam, Cincinnati, Ohio.
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