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"VORWORT DES HERAUSGEBERS

Tyie Sammilung ,Christentum und Fremdreligionen®, die
mit dem vorliegenden Buche erdffnet wird, soll eine Er-
ginzung zu der Sammlung ,,Aus der Welt christlicher Frommig-
keit‘ bieten. Die neue Sammlung ist von demselben Grund-
gedanken getragen wie die ersté: alle duBeren Erscheinungen
der Religion — Dogma und Theologie, Kult und Kirchen-
organisation — sollen von dem inieren Frommigkeitsleben
~ her beleuchtet und begriffen werden (vgl. das Vorwort zur
ersten Sammlung). Im Unterschied von der fritheren Samm-
lung sollen hier, wie schon der Titel lehrt, alle Religionen, die
christliche wie die nichtchristlichen, beriicksichtigt werden.
. In der vorliegenden Schrift gibt uns der bedeutendste hol-
landische Religionshistoriker der Gégenwart einen umfassenden
und anschaulichen Uberblick iiber die gesamte Erscheinungs-
welt der Religion®. Der Verfasser dieses Buches sieht jedoch
die mannigfachen Erscheinungen der niederen und héheren
Religion nicht nur von auflen, sondern auch von innen, Er
registriert und Klassifiziert nicht nur, sondern betrachtet die
Fiille der Phénomene von dem festen Standort seiner christlich-
theologischen Anschauung. So vermag er einerseits die fremd-
artigsten ,,heidnischen” Kultformen mit grofier Liebe zu ver-
stehen und sie als unvollkommene Formen gottlicher Offen-
~ barung zu begreifen und doch am Schlusse seiner Arbeit ein
entschiedenes Bekenntnis zum Christusglauben abzulegen —
genitum non factum, consubstantialem patri per quem
omnia facta sunt, qui propter nos homines et propter
nostram salutem descendit de coelis. Damit hat der Ver- -
fasser das Ergebnis aller in die Tiefe bohrenden vergleichenden
Religionsforschung ausgesprochen.

.Minchen, April 1925.
FRIEDRICH HEILER.

.* Zum rechten Verstandnis des Titels sei beigefiigt, daB der Ver-
fasser dieses Buches das Wort ,,Phanomenologie” nicht im Sinne
der Philosophie von Husserl und Scheler gebraucht, sondern im
Sinn der vergleichenden Religionshistoriker wie Tiele, Chante pie
de la Saussaye, Edvard Lehmann, die darunter die systematische
Darstellung der religiésen Einzelphanomene wie des Gebets, des
Opfers, der Zauberei, Askese usw. verstehen.



VORWORT DES VERFASSERS

ie nachfolgende Einfithrung in die Phénomenologie

der Religion hat Unvollstéindigkeit und allzu grofe Kiirze
schwerlich vermeiden kénnen. Manche Tatsachen, welche
nicht unwichtiger sind als die hier angefuhrten konnten
keine Behandlung grfallren Die Zahl der Beispiele, welche
dem Ganzen erst die Glut und die Kraft des Lebens geben
konnen, muBte eingeschriinkt werden, und manche von
den herangezogenen mehr angedeutet als dargestelit.

Das Biichlein soll nur eine kurze, gemeinverstiindliche
Einfiibrung sein, zugleich eine Vorarbeit zu einer wirk-
lichen Phiinomenologie. Wer das herangezogene Material
einigermaflen kennt, wird fast auf jeder Seite spiiren, wie
Vieles zuriickbehalten wurde, und hmter einem Abschnitt,
oft hinter einzelnen Sitzen eine ganze Abhandlung, eine
nicht unerhebliche Materialsammlung vermuten konnen.

Vielleicht eignet gerade durch - diesen provisorischen
Charakter das Biichlein sich zur ersten Einfithrung in
dieses noch nicht allzuoft betretene Gebiet. Die Literatur-
angaben konnen den Interessierten jedesmal weiterfiihren.

Bei diesen letzteren habe ich mich beschrinkt auf das
durchaus Empfehlenswerte, also ebensowenig wi_e im
Text Vollstindigkeit angestrebt. Auch sind keine Abhand-
" lungen angefiibrt worden, sondern nur Biicher. Man wird
daher aus einem Gebiet oft weit mehr Literatur verzexch-
net finden als aus einem anderen.

Freundeshilfe danke ich die Durchsicht der Uber-

setzung, derzufolge manche Unebenheit des Deutschen ge-
glittet werden konnte,

Groningen, im November 1924, .



EINLEITUNG

§ 1. METHODE.

In der ersten Auflage des mit Recht berithmten Werkes
Lehrbuch der Religionsgeschichte von P. D. Chantepie de
la Saussaye findet sich im ersten Band eine kurze Uber-
sicht der ,,Phdnomenologie der Religion®. Seither hat das
- Interesse fiir diese Art, Religionsgeschichte zu behandeln,
immer mehr zugenommen und sich in allgemeinen Uber-
sichten, vor allem aber in Monographien, gedufiert, Ich
spreche von dieser ,,Phinomenologie” als von einer Art,
die Religionsgeschichte zu behandeln, denn ein eigenes
Gebiet hat sie nicht: es handelt sich in ihr um genau die-
selben Gegenstinde, welche in der eigentlichen Religions-
geschichte behandelt werden, aber die Phénomenologie
faBt sie auf ihre eigene Weise auf. Der eigentlichen Reli-
gionsgeschichte liegt zunichst an der Feststellung, wie es
gewesen, wie bestimmte Volker, Kirchen, Sekten, Per-
sonen in einer bestimmten Zeit getan und gedacht, welche
Dogmen sie aufgestellt, welche Mythen sie hervorgebracht,
- welche Kulthandlungen sie verrichtet haben. Ihre Frage-
stellung geht auf das Was? Wo? Wann? Der Religions-
historiker wird deshalb am sichersten gehen, wenn er sich
in seinen Studien jedesmal auf eine Religion beschrinkt.
Erst wenn er sich die Sprache, die Geschichte, die Kultur
des Volkes, dessen Religion er kennen lernen méchte, voll-
stindig zu eigen gemacht hat, wird er imstande sein, tiber
das Tatséchliche dieser Religion ein unzweideutiges und
-zuverliissiges Urteil zu féillen. Erst nachdem er iiber die
ganze innere und #uBere Geschichte einer bestimmien
Periode eine Ubersicht gewonnen hat, wird er eine reli-
.-giose Erscheinung dieser Periode griindlich beschreiben
konnen. Erst wenn er die Biographie einer religiosen Per-
sonlichkeit zu schreiben vermag und die dazu erforder-

1 van der Leeuw: Phﬁqdmenologie 1




EINLEITUNG

~ lichen Vorarbeiten in Archiven usw. hinter sich hat, wird
er die religiosen Anschauungen und Erfahrungen dieser
Personlichkeit recht zu wiirdigen verstehen. Und da ist es
bei der Kiirze des Menschenlebens und der Beschrinktheit
der menschlichen Kraft selbstverstindlich, daf ein ein-
. zelner Mensch in dieser Weise héchstens eine oder zwei
- Religionen, Perioden und Personen wirklich studleren
kann.

Es ist aber genau so selbstverstindlich, daB die Reh-
gionsgeschichte es bei dieser Untersuchung der Tatsachen
nicht bewenden lassen kann. Sie ist ihr die unumgéngliche,
nie fest und weit genug zu bemessende Grundlage; soll
aber von wahrer Geschichte die Rede sein, so mufl mehr
geschehen. Sonst wiirden ihre Adepten nur Kérrnerarbeit
verrichten, ohne da8 ein wirkliches Haus zustande kime.
Nichts ist notwendiger, aber auch, wenn es dabei bleibt,
unfruchtbarer als das Sammeln von Material, wovor Bédier
schon 1893 die Gelehrtenzunft warnte: ,Eure Mate:
rialsammlung wird nie etwas wert sein, wenn nicht schon
jetzt eine Hypothese sie leitet. Arbeitet fiir eine Idee, und
wenn von Andern oder gar von Euch selbst die Falschheit
Eurer Idee bewiesen werden miifite. Sammelt das Material,

~, um eine Hypothese zu erhiirten oder um sie zu vernichten;
aber sammelt nicht, um zu sammeln, oder sammelt Brief-
marken.“. — Die gesammelten Gegenstinde soll man also
nach bestimmten Gesichtspunkten ordnen, ihnen ihren
- Platz anweisen nach dem Mafstab einer allgememen Idee
der Religion.

Man hat das auf zwei Ar ten versucht "Zunichst indem
man die Gegenstande der Religionsgeschichte untersuchte
auf ihre Beziehung zur Wahrheitsfrage, zur Frage: was
ist in erkenntnistheoretischem Sinne ihr Wert? Man sticht
‘dann an erster Stelle nach der Begriindung der religiésen
Erkenntnis, um dann sich auf das Resultat dieser Unter-
suchung stiitzend den Wert oder Unwert der religiésen
Phénomene zu erschlieflen. Das ist der Weg der Religions-

hilosophie, welche von der Erkenntnistheorie zur Mefa-
physik hinfihrt; unter Umstinden leider anch umgekehrt.—
Man kann aber auch die religitsen BewuBtseinsinhalte,
welche den Dogmen, Mythen, Gebeten, Kulthandlungen
usw. zugrunde liegen, zergliedern und klassifizieren und
ilinen dann ihre Stelle anweisen unter den Begriffen und

2



METHODE

Klassen der allgemeinen Psychologie. Das ist der Weg der
Relzgzonsgsgcholog; , welche sich an die Gegenstinde der
Religionsgeschichte heranmacht mit der Frage: Wie ent-
stehen sie? Auf welche Weise entwickeln sie sich aus der
Psyche? Welche allgemeinen Gefiihle, Neigungen und psy-
chischen Komplexe liegen ihnen zugrunde?

Unsere Aufgabe ist eine andere und bescheidenere als %y
die der beiden genannten Wissenschaften; wir_fragen nur: ;
Wie sehen die. Gegenstande des_religisen Lebens aus? v
Sollen wir uns aber davon eine klare Vorstellung bilden, sof
werden wir nicht fertig mit der bloSen Feststellung desz
Faktischen. Diese bringt uns nur vor ein Chaos. Auch§
gehen wir hier nicht am sichersten, wenn wir uns auf eine |
oder zweiReligionen beschrinken. Es gibt zwar Religionen, j
wie zum Beispiel die griechische oder die christliche,
welche den groBeren Teil aller religisen Handlungen, Vor-
stellungen und Gedanken, die je existiert haben, umfassen,
von den primitivsten zu den modernsten. Daneben kennen
wir andere, welche eine bestimmte Geistesrichtung in typi-
scher und relativ reiner Weise vertreten, wie der Buddhis-
mus. Wollen wir aber eine Hiufung des Details vermeiden
und freien Blick gewinnen, so miissen wir es anders an-
stellen. Wir wollen wissen, was ein Opfer, ein Fetisch, was
Mystik ist. Dazu miissen wir anfangen die Gegenstiinde des |
rehglosen Lebens zu klassifizieren, versuchen zu ermitteln, :
was eine Handlung zum Opfer was einen verehrten: |
Gegenstand zum Fetisch, was eine Art der Fromm1gke1t
zur Mystik macht. Wir miissen dann die verschieden-
artigen Phinomene zueinander in Beziehung bringen, das:
Gleichartige zusammenstellen, das Entgegengesetzte tren-
nen, — Man wolle diese unsere Methode aber keineswegs
so verstehen, als ginge sie darauf aus, die Phinomene auf!
Formeln zuriickzufithren, das Ganze einzuschlieBen in ein |
geschlossenes System mit Rubriken und Schlagwrtern. |
Ein solches System kann niitzlich sein, aber nur als Hilfs- |
mittel. Es kann nicht, wie es denn iiberhaupt kein System ;
vermag, die Wirklichkeit umfassen oder auch nur unserm|
Verstindnis niaherbringen. Es versieht uns, wenn es uns

"seine Formeln und seine Terminologie zur Verfiigung
stellt, mit einer Anzahl sehr niitzlicher Kleiderhaken; die
Kleider miissen wir selbst erst noch aufhingen. Unser
Zweck ist daher, die Gegenstinde zu Klassifizieren, und”

T 3
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EINLEITUNG

nach ihrem eigentlichen Wesen, so vollstindig es uns mog-
] eschreiben. Dazu wollen wir immer wieder der
eigentlichen Religionsgeschichte charakteristische Beispiele
entnehmen, die Geschichte des Judentums und des Chri-
Istentums einbegriffen. Wir kénnen nicht, wie der Histo-
Iriker im engeren Sinne, bei einer Religion oder einer
|Religionsgruppe stehen bleiben. Denn die Einheit und
{ Gleichartigkeit der Phiinomene endet nicht bei den natio-
‘nalen oder konfessionellen Grenzen. So wollen wir ver-
‘ ' suchen, in fortwihrender Berithrung mit dem Besonderen
{ »zum Allgemeinen vorzudringen, und umgekehrt von unse-
iren allgemeinen Gesichtspunkten aus wieder das Beson-
1dere besehen.
; Wir konnen dabei der Hilfe der Religionspsychologie
™~ ehensowenig entraten wie derjenigen der Rehgxons-
geschichte. Wer Gegenstiinde trennt und verbindet, wer §ié
beschreibf, tut es kraft seiner Kenntnis ihrer duferen Er-.
scheinung und ihrer Bedentung. Die Aufiere Erscheinung
wird auf historischem, die Bedeutung nur auf psycho-
logischem Wege erfafit. Dagegen werden wir der Religions-
phllosophle immer vorarbeiten,, Ist es uns einmal gelungen,
ein Phinomen in seinem eigenen Charakter zu erfassen,
konnen wir einmal sagen: dieses ist es, und nicht das —
-dann taucht von selbst die Frage auf: Was ist es wert?
Inwiefern ist es wahr? Wir ziehen uns dann zuriick, mei-
nen aber, daB unsere Untersuchung dem Religionsphilo-
sophen’ Vlellelcht eine fester umrissene Vorstellung geben
kann von den Sachen, die er bespricht. Und das ist nicht
" immer unangebracht.
, Welchen Namen man unserer Methode geben will, macht
nicht viel aus. Viele Namen sind: schon vorgeschlagen
worden, darunter so einfache wie ,,allgemeine Religions-
geschichte* (die allgemeinen Gesichtspunkte im Gegen-
satz zu den Detailuntersuchungen; man bedient sich dieses
Terminus aber gewShnlich schon im Sinne einer Uber-
sicht iiber die Weltreligionen); und so schonkhngende wie
,,Formen]ehre der religiosen Vorstellungen“. Einstweilen
wollen wir den Namen ,,Phgmomenologle beibehalten?,

;o1 Emstwellen, denn das Auftauchen stets neuer Methoden,
. welche ,,phinomenologisch” arbeiten wollen auf andern Ge-
. bieten des Wissens (in der Philosophie diejenige - Husserls in




WESEN DER PHANOMENE

einen Ausdruck, der d1e emzelnen Erschemungen 1111‘

Diese ,,Einfithrung® fithrt also ms Geblet der Phanomeno-
logie., Nur muB sofort bemerkt werden, dal die Phéno-
menologie sich unmdoglich, wie das zwar manchmal gefor-:
dert wird, beschrinken kann auf das AuBerliche der reli- :
gidsen Handlungen, Riten, Gewohnheitenusw. LaBt sie sich:
nicht daran geniigen, sich mit toten Gegenstdnden herum-
zuschlagen, sondern will sie eindringen in das Wesen der:
Religion, so wird sie nicht umhin kénnen, auch die ver-
schiedenartigen geistigen Strémungen in Betracht zii
ziehen, wie die sich in der religiosen Literatur; in Hym- |
nen, Gebeten, Autobiographien usw. kundtun und diese -
- genau so scharf zu beschreiben wie den Kultus und was -
damit zusammenhiingt. Visionen, Weissagungen, Typen :
geistigen Lebens wie Mystik, Pantheismus, Animismus .
gehéren so gut zur Welt der religiosen Phinomene wie
Opfer, Sakrament, Priester und Zauberer.

§ 2. DAS WESEN DER PHANOMENE.

Wir brauchen, nach dem schon Gesagten, nicht. erst
ausfiithrlich klarzumachen, dafl wir das Wesen der
Phiinomere nicht in jhrem historischen Ursprung suchen.
Schon der Umstand hélt uns davon zuriick, daB dieser
Ursprung sich nicht greifen li8t, weder auf historischem
noch auf psychologlschem Wege. Was als die ,,urspriing-
liche* Gestalt eines Phiinomens gilt, findet sich gewhn-
lich eher in der unmittelbaren Umgebung des Forschers,
der sie beschreiben will, als in einer grauen Vergangen-
heit. Es kommt hinzu, daB es methodisch nicht richtig
sein kann, das Wesen irgendeines Phinomens ausschlieB-
lich in seinen frithesten Formen zu suchen.” Will man
z. B. wissen was das Gebet ist, so muB man gewiff die} -
Gebetsformen primitiver und iltester Volker untersuchen; 5
mit nicht geunderem Interesse aber soll man fragen, wie ; i
sich das Gebet im hochentiwickelten Buddhismus oder,
in unserem heutigen Christentum gestaltet hat. I

der Psychiatrie und Psychologie die Methode. Jaspers’), und !
welche, wiewohl mehr oder weniger verwandt, naturhchel-‘
weise etwas anderes. bezwecken, macht die Gefahr der Sprach-
verwirrung nicht undenkbar. E

5



EINLEITUNG

Es konnte unzweckmiiBig scheinen, in dieser Einfiih-
rung einen groBen Raum den ,,prmntlven Formen der
Religion einzuriumen, wie wir sie bei den mit Un-

" recht so genannten ,,Natur“volkern und bei den Volkern
des Altertums finden. Wir tun dies aber keineswegs, weil
wir meinen, in diesem ,,anmven ohne weiteres das
Urspriingliche zu finden. Es ist ja an sich schon sehr
schw1er1g, historisch festzustellen, was, eigentlich ,,prum

tiv ist und mit Slcherhelt en, ob das ,,Pummve

Gelstesleben welches wir irgendwo antreffen, schon eine
'Truﬁe %ohere Kultur_hinter_.sich_ hat, oder tatsiichlich
,,pnmlt “ist. Mlt dem Ausdruck ,.primitives Geistes-
Ieben“ meinen wir in der Folge nur. eine’ Bestlmmte reli-
; gitse Lebenshaltung, welche sich auf einem elgentum-
; lichen, voii“tinsrigen stark verschiedenen Denken auf-

! baut, das wir iiberall bei den unkultivierten Volkern, in
groBerem oder geringerem Mafe aber auch bei denen des
Altertums finden und das sogar. in unserem eigenen
Geistesleben unter der Oberfliche fortlebt. Wie dieser
- primitive Geistestypus aussieht, wird sich erst im Laufe
¢ unserer Untersuchung allméhlich zeigen konnen. Er 148t
i sich besser psychologisch als historisch abgrenzen. Unsere
s ganze Aufmerksamkeit ist ihm gewidmet, weil wir iiber-
| zeugt sind, daff nur aus dem Ge'gensatz und der Wechsel—
i | beziehung  zwischen ,primitivem* und ,modernem“

lMenschen ein richtiges Verstindnis unseres geistigen und

religiosen Lebens hervorgehen kann,

Sollte uns daher in der Folge das Wort ,,urspriinglich*
entschliipfen, so weiff man, dafl wir nicht vorgeben, den
historischen Ursprung eines Phéinomens entdeckt zu
haben, sondern nur. eine Erscheinungsform desselben,
welche wir, in unserem Bestreben znt ordnen und verstind-
liche Beziehungen aufzufinden, anderen Formen voran-
stellen. Wir sachen nicht die chronologische, sondern die
verstindliche Reihenfolge. Wir suchen nicht die Religion
Adams oder das Opfer Kains und Abels. Wir trachten viel-
mehr danach die Phiinomene, welche wirvorfinden undihre
gegenseitigen Beziehungen uns verstindlich zu machen.
DaB wir uns dabei nicht losmachen kénnen von der Be-
schrinktheit unseres Verstandes, unseres Gesichts- und
Erfahrungskreises, ist ein wichtiger Umstand, den wir klar
ins Auge fassen miissen. Hat unsere Untersuchung den

t




WESEN DER PHANOMENE

Zweck, eine Briicke zu schlagen zwischen der Geschichte, L
die Tatsachen feststellt, und der Psychologie, welche die

religidse Erfahrung zu beschreiben sucht, so ist es unsere
Aufgabe, die religisen Gegenstinde zu untersuchen, um
die religiose Erfahrung, welche ihnen zugrunde liegt,
anfzufinden, mit andern Worten, um den Erfahrungs-
inhalt der Phinomene festzustellen und den psychischen
Kern der Phiinomene herauszuschilen. Dann aber kann
unsere Methode nichts anderes sein als ein fortwihrender
Vergleich, eine unaufhérliche Konfrontierung dessen, was
die Geschichte lehrt beziiglich der religiosen Erfahrung
anderer Volker, Zeiten und Personen, mit dem, was wir
aus eigener Erfahrung kennen. Wir kénnen dem Fremden

nur nahel:kammen,gugph Vergleich mit Elgenem Wollen ™
“Wir nicht schlieBlich eine leere Abstraktion odérein totes
Faktum in der Hand halten, so miissen wir den religiosen
Begriff, den wir in der Geschichie finden, in einer Weise
darstellen, daf§ wir ihn sehen in uns ,,verstindlicher Be-
ziehung®, in einem psychischen Komplex, der uns, wenn
er schon mcht in unserem Seelenleben auf genau dieselbe
Art existiert, jedenfalls etwas zu sagen hat, mit einem
Worte Useners verwandte Saiten schwingen macht. Das
., Kenne dich selbst® stehif also Dei unserer Untersuchung
an erster Stelle. Statt in das Wesen* der Phiinomene ein-
zudringen, wiirden wir fiir immer an ibrer Auflenseite
stehen bleiben, wenn wir nicht versuchten, das_]enlge, was
in ihnen dem eigenen Geistesleben verwandt ist, nach-
zuempfinden, uns darin einzufiihlen, einzuleben.
Mank&nn diese Methode. gefihrlich. nennen, In ge-
wissem Sinne ist sie das auch. Sie bleibt es selbst dann,
wenn man sich klar gemacht hat, daf das hier befiir-
wortete psychologlsche Verfahren nichts zu schaffen hat
mit dem Hinsetzen eines religidsen oder wissenschaft-
lichen Dogmas, das von vornherein als ausgemacht gilt,
in der Absicht, die Tatsachen blo8 auf ihre Ubereinstim-
mung mit thm zu untersuchen; daB es sich hier handelt,
nicht um Gutheien oder Verwerfen, sondern um Ver-
stehen. Dennoch, — wenn man nicht etwas Gefahr mit

t ,Wesen“ ist hier natiirlich nicht gemeint - -im_erkenntnis-
theoretischen oder gar metaphysischen §mne wie. in der ,,Phi-
nomenologie” Husserls oder Schelers, sondern rein psycho-
logisch: das tiefste, dem Phénomen zugrunde liegende Eplebms

7



EINLEITUNG

in den Kauf nehmen will, soll man Psychologie und Ge-
schichtsschreibung lieber ganz aufgeben und sich be-
schriinken auf Statistik und Chronik, auf Katalogisierung
und Annalistik. Man geht dann sicher, nur dafl man nicht
sehr weit geht; man gebdrdet sich aus purer Streng-
wissenschaftlichkeit nur noch streng, nicht mehr wissen-
schaftlich.

Gliticklicherweise sehen wir, wie auch die allgemeine
Psychologie sich seit knrzem abwendet von dem Verfah-
ren einer bloBen rationell-kausalen Klassifizierung der
Tatsachen und sich bewegt in der Richtung eines- intui-
tiven Verstehens ihres Hintergrundes. Karl Jaspers unter-
scheidet die kaunsalen von den verstindlichen Zusammen-
hiingen. Nach seinem Vorbild sagt der hollindische
Psychopathologe L. Bouman: ,Miiiten wir ein Beispiel
aufstellen von dem Unterschied zwischen dem rationellen
Begreifen und den verstindlichen Zusammenhingen, so
konnten wir mit Simmel hinweisen auf die Differenz
zwischen dem Verstehen dessen, was jemand sagt und
dem Verstehen des Redners. Die Gedankeninhalte lassen
sich niimlich anf zweierlei Art verstehen. Man kann sie

" mit den Regeln der Logik vergleichen und dann schliefen,
daB die Inhalte sich, entsprechend diesen Regeln, aus ein-
ander ergeben. In diesem Falle sprechen wir von einem
rationellen Verstindnis der Zusammenhinge. Man kann

/ihnen aber auch ganz anders gegeniiberstehen. Man kann

|/ dem Redner so gegeniiber stehen, daB man sich in seine
Stimmung, seinen Wunsch, seine Befiirchtungen hinein-
denkt und die Gedankeninhalte mit diesen Stimmungen,
Wiinschen, Befiirchtungen vergleicht.* Beide Methoden
haben ihr eigenes Recht und ihren eigenen Nutzen. In

\unserem Falle entspricht der ersten die eigenflich histo-
rische Untersuchung, der zweiten die phéinomenologische.

Ganz gewiB, beim Bestreben sich in das fremde Geistes-
leben hineinzuversetzen, es nachzuempfinden und einzu-
fithlen, begegnet man der Schwierigkeit, daB auch die
intensivste Einfithlung und die genaueste Introspektion
von diesem Leben gewisse Bestandteile nur in schwacher
rudimentirer Form, andere vielleicht gar nicht im eige-:
nen Leben auffinden k6nnen. Dennoch ist diese Schwie-
rigkeit eine andere und geringere als man oft meint. Eine

andere, weil es sich hier nicht handelt um eine Schwie-
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rigkeit, welche ganz besonders unserem Forschungsgebiete
anhaftet, sondern um die allgemeine Ratlosigkeit, in der
jeder Mensch sich befindet, sobald er gewahrt, daB jeder
andere Mensch in der Tat ein ,,Anderer ist, mit eigenen
Gefiihlen, Gedanken und Trieben, und daB verfingliche
Worte zwischen ihm und dem Andern nur eine schwan-
kende Briicke zogernden, annihernden Verstehens schla-
gen konnen. Es leugnet aber wohl niemand, daB dieser
sAndere” dennoch ein Verwandter ist, und man wird
sogar zugeben konnen, dafl es auch in diesem Sinne nichts
Menschliches gibt, das uns ganz und gar fremd wire. —
Die Schwierigkeit ist aber auch geringer als es den An-
schein hat: es scheint ndmlich oft, als hiitte unser Ver-
stehen einen gréfleren Wirkungskreis als denjenigen, der
das. selbstdurchlebte, immerhin bewufit durchlebte, um-

schlieft. Auch das anscheinend ganz Fremde findet oft in

einem geheimen Winkel unserer Seele ein schwaches Echo.
Wiederum Usener sagt mit Recht, daB das. Menschliche,
wie fern es iins auch liegen moge, uns _dennoch.immer-.
verwangdt..ist,..daB..wir.uns. selbst zum...Verstindnis-des..
Fremdenk erziehen-kdnnen, und so das in_unserer Seele.
Buhende _wecken.

—Wir wollen -also die Gefahren unserer Methode in den

Kauf nehmen und, mit den sorgfiiltig untersuchten Tat- -

sachen vor Augen, zu ihrem psychischen Kern durchzu-
dringen suchen. Klare Einsicht in unser eigenes Sein kann
uns dabei, da wir ja der Introspektion nicht entraten kén-
nen, nur fordern und uns davor bewahren, daB# wir einer-
seits uns einer dogmatischen Konstruktion nach elgenem
System hingeben, . anderseits auf den naiven Wahn einer
,»Objektivitit” im naturwissenschaftlichen Sinne verfallen.
Wir werden mit unserer Methode auch nicht so leicht den
Schulen der Forschung zum Opfer fallen, welche in ver-
fithrerischer und oft blendender Weise die Erklarung der
Religion aus einem einzelnen Phinomen abstrahieren: sei
es der Mythus oder die Lehre oder der Kult. Noch ferner
liegen uns diejenige Arten der Forschung, welche die
religiésen Phianomene vorzugsweise erkliren aus an sich
sehr wichtigen nichtreligiosen Erscheinungen: die Natur,
die menschliche Gesellschaft, die primitive Wissenschaft
usw. Wir geben den Einfluff dieser und #dhnlicher Fakto-
ren auf die Religion ohne weiteres zu, suchen aber das

9
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Wesen religioser Phinomene vor der Hand lieber in der
Religion selbst, welche, seit Schleiermacher, vielleicht ein
gewisses Recht hat auf eine ,,eigene Provinz® im Geistes-
leben.

Uber die Methode der Geschichtsschreibung, Psychologie
und Phénomenologie wiire noch manches zn sagen. Wir
beeilen uns aber, um zu den Phinomenen selbst zu kom-
men. Wollen wir doch eigentlich nichts anderes, als eine
Geschichte, welche sich ihrer Faktoren bewuBt ist, und
bediirfen einer bestimmten psychologischen Methode nur
deshalb, weil ohne sie sogar die einfachste Ordnung der
Tatsachen entweder zu einem arbitrdren, verkappten
System mit ebensowenig zugestandenen wie bewiesenen
Voraussetzungen, oder zu einer toten Inhaltsangabe wird.

Literatur, Ubersichten der Allgemeinen Reli-
gionsgeschichte: P. D. Chantepie de la Saussaye, Lehr-
buch der Religionsgeschichte, 3. Aufl,, Tibingen, 1905, 2 Binde
4. Aufl. von A, Bertholet und E. Lehmann,; im Erscheinen). Tieles

omFendium der Religionsgeschichte, bearbeitet von N. So-
derblom, 2. Aufl, Berlin, 1922 (die beste kleinere Ubersicht).

Alfred Jeremias, Allgemeine Religionsgeschichte, 2. Auil,
Miinchen, 1923 (zu wenig iiber die Primitiven, zu viel iiber die
Babylonier), Sal. Reinach, Orpheus. Histoire générale des
" religions, Paris (sehr wenig vorurteilsfrei, glinzend geschrieben).
H, Th. Obbink, Godsdienstwetenschap, Groningen, 1920 (kleines
Lexikon). J. G. Frazer, The Golden Bough, 3. Aufl, London,
12 Bénde, letzter Band 1915 (aus einer Monographie ist dieses
Werk in den -verschiedenen Auflagen allmahlich zu einem
auflerst umfassenden Kompendium von Riten, Mythen usw.
?gggngewachsen); auch in Abridged Edition, in einem Bande,

Hilfsmittel: A.  Bertholef, Religionsgeschichiliches
Lesebuch, Tibingen, 1908. Edv. Lehmann und Hans Haas,
Textbuch zur Re gionsgﬁschichte, 2. Aufl, Leipzig, 1922. Hans
Haas, Bilderatlas zur Religionsgeschichte, Leipzig, 1924 Si’n
Erscheinung begriffen). C. Clemen u. A,, Religionsgeschichtliche
Bibliographie, Leipzig, erscheint von 1914 an.

Einfithrungen in die Religionsgeschichte:
C. P. Tiele, Inleiding tot de godsdienstwetenschap, 3! Aufl,
Amsterdam, 1900, 2 Binde (deutsche und englische Ubersetzung;
in mancher Hinsicht veraltet). Karl Beth, Einfibhrung in -
die vergleichende Religionsgeschichte, Leipzig, 1920 (die beste
kleinere Einfithrung). René Dussaud, Introduction & I'Histoire
des Religions, Paris, 1914. F. B, Jevons, An introduction to
the history of religions, London, 1896.
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Eigentliche Phinomenologie: Edv. Lehmann,
Die Erscheinungswelt der Religion, in: Die Religion in Ge-
schichte und Gegenwart, Band 2, Tiibingen, 1910 (vortrefiliches
Schema). P. D, Chantepie de la Saussaye, Lehrbuch der
Religionsgeschichte, 1, Aufl, Freibm%% i. Br., 1887, Band 1 (stark
veraltet, aber von klassischem ert). W. Wundt, Volker-
psychologie, Band 4—86, Mythus und Religion, 2—3. Aufl,, Leip-
zig, 1914—1920 (sehr austithrlich).

Reli%ionspsychologie: William James, The varie-
ties of religious experience, London (mit Recht beriihmt: deutsche
Ubersetzung von Wobbermin); T. K. Oesterreich, Einfithrung
in die Religionspsychologie, Berlin, 1917 (ziemlich enttiuschend).
Uber verstindliche Zusammenhiinge: K, Jaspers...Allgemeine .
Psychopathologie,. 3.. Aufl,,. Berlin, 19285~ L. Binswanger, Ein-
o fig in die Probleme der Allgemeinen Psychologie, Berlin,

Methode: E. Bernheim, Lehrbuch der historischen Me-
thode, Minchen, 1914. N. Soéderblom, Natiirliche Theologie
und aligemeine Religionsgeschichte, Stockholm-Leipzig, 1913—14
(sehr wichtig fiir unsere Zwecke). G. van der Leeuw, Plaats
en taak van de godsdienstgeschiedenis in de Theologische
‘Wetenschap, Groningen, 1918. R. Pettazoni, Svolgimento e
carattere della storia delle religioni. Bari, 1924

! Die neueste Phinomenologie, von der Hand FEdv. Leh-
manns (im oben genannten Lehrbuch der Religionsgeschichte)
erschien erst nach Abschluli dieser Einfiihrung.
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§ 3. DAS OBJEKT DER RELIGION. MANA.

Wir bezeichnen in der Uberschrift das Objekt der Reli-
gion der Kiirze halber als ,,Gott”’. Wir konnen aber diese
Umschreibung vorldufig nur im umfassendsten Sinne an-
wenden und miissen absichtlich alle die Ziige vergessen,
welche die geldufige christliche oder gar griechische Gottes-
vorstellung aufweist. Weder Personlichkeit noch sittlicher
Charakter gehoren mit Notwendigkeit zu einem Gegen-
stand der Frommigkeit; dazu gehort nicht einmal eine
scharf umrissene Gestalt. Wir diirfen daher nur dann
itber,,Gott ‘reden, wenn wir soviel wie nur irgend mdglich
beiseite lassen von all demjenigen, das fiir uns mit diesem
Namen zusammenhiingt. — Das Volk pflegt, wenn es seine
ebenso unbestimmten wie entschiedenen Gefithle in Bezug
auf das ,,Objekt der Religion“ duflert, zu sagen: ,,man soll
ja an etwas glauben“ oder ,,etwas wird es doch wohl
geben®. Dieses ,etwas® kann alles mogliche sein: sowohl
der Gott der Kirche und der Bibel, wie auch ein Gespenst,
sowohl das christliche Jenseits, wie auch die sittliche Welt-
ordoung. Vorliufig gehen wir mit dem Volke und blei-
ben bei dem ,,etwas“, welches ,,es gibt“. Das besagt zwar
nicht viel, aber schon ,,etwas“. Es spricht von einer von
der alltéiglichen sich abhebenden Sphire, von einer An-
ordnung der Dinge, welche sich in irgendeiner Beziehung
-von der jetzigen unterscheidet. Keine Spur von einem -
fibernatiirlichén oder geistigen oder transzendenten Sein.
Die Keime dieser Vorstellungen liegen aber schon in dem
unbestimmten: es g;bt etwas} etwas anderes. Dieses Andere
braucht von den Dingen der gewohnhchen Welt nicht
gerade durch eine hohe Mauer getrennt zu sein, es gibt
stufenweise Ubergéinge. Es ist aber da und -es ist etwas .
Anderes. Es ist méchtig und der Mensch bedarf seiner oder
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er muf} es fiirchten, muB auf jeden Fall mit ihm.rechnen.
Von einem ,,schlechthlmgen Abhéngigkeitsgefiithl“ ist
natiirlich noch nicht die Rede. Der Mensch kann sich des
»etwas’ beméchtigen, es beherrschen, es fast wieder ver-
gessen. Bis. es ihm wieder auffillt. Denn — wenn
wir diesem ,,etwas” einen Namen geben diirfen, so muB es
gewif} das ,,Auffallende® sein, das AuBergewdhnliche. In
diesem Sinne fingt die Religion in der Tat bei dem Stau-

y nenan. Beim Staunen iiber das Nicht-alltigliche, besonders
Michtige, Seltene oder aufergewdhnlich Grofe.

Auch in anderem Sinne bewihrt sich eine alte Meinung.
Zwar in einer Weise, welche von den Vorstellungen ihres
Urhebers sehr weit entfernt ist. Max Miiller lehrte, daf der

¥ Mensch das Gottliche kennt, bevor er noch von Gott weiB,
daff seine Seele sich neigte vor dem grofien Unbekannten,
ehe er noch Gotter mit Namen nannte. Wir miissen ab-
sehen von der liebenswiirdigen Romantik und von dem
idealistischen Einschlag, welche dieser Uberzeugung ihr
charakteristisches Gepriige geben. Wahr ist jedenfalls, daf§

s, in einem sehr frithen Stadium religioser Entwicklung der
Mensch der personliche Gotter noch nicht kennt mit emel
unpersonlichen Macht rechnet.

Im Jahre 1891 lenkte der englische MlSSlOllal Codrmgton
in einem Buche iiber die Melanesier die Aufmerksamkeit
der Forscher auf eine seltsame Vorstellung dieses ozeani-
schen Volksstammes, welche er als Mana bezeichnet fand.
Er beschreibt Mana als eine Kraft, nicht materiell, aber
auch nicht geistig in unserem Sinne; als ,,das Ubernatiir-
liche in gewissem Sinne, nimlich als das AuBlergewshn-
liche, das, da der primitive Mensch nicht genau zwischen
zwei Welten unterscheidet, bei ihm die Stelle des Uber-
natiirlichen vertrift. Es macht einen Gegenstand, einen
Menschen, ein Tier zu dem, was sie sind. Alles kann Mana
besitzen; wenn etwas gro8, kraftig oder gefahrlich ist, so
konstatiert man die Anwesenheit von viel Mana. Die ganze.
melanesische Religion besteht darin, dieses Mana fiir sich
selbst zu erlangen, oder zu sorgen, daB es eigenem Vorteil
dient. Man vergleicht diese Kraft am besten mit dem elek-
trischen Strom. Etwas kann mit Mana geladen sein: dann
bildet sich Kraft in wohltiitiger oder auch gefihrlicher
Richtung. Einerseits kann man viel damit erreichen, an-
derseits muBl man sich sorgfiltig davor hiiten. Menschen
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und Gegenstinde mit Mana sind hei8, sagt man in Mela--
nesien. Ein gewshnlicher Obstbaum besitzt natiirlich
Kraft, man spricht aber nicht davon. Ein Obstbaum, der
eine doppelte Ernte gibt, ist ein Mana-Baum. Im benach-
barten Polynesien heifit eine Zahl iiber vierzig eine Mana-
Zahl, eine ,,ganze Menge“ wiirden wir sagen. Man sieht,
wie' Codringtons Definition ,,das Ubernatiirliche in ge-
wissem Sinne“ sich bewé&hrt.

Bald nach dem Bekanntwerden dieser Mana-Vorstellung
entdeckte man in den verschiedensten Teilen der Welt und
in Religionen verschiedener Art und Zeit Vorstellungen,
welche mehr oder weniger mit Mana verwandt waren. So
fand man bei den nordamerikanischen Sioux das Wa-
kanda als Bezeichnung fiir alles, was auffillt, was miich-
tig, heilig, alt, groflartig, unsterblich ist. Man wendet Wa-
kanda an auf Sonne und Mond, auf Fetische, Schmuck,
bestimmte Bdume oder Plétze, auch auf den ,groflen
Geist”, an den wir uns aus den Indianergeschichten un-
serer Jugend erinnern der Gesetze gibt und der allmachtig
mlt dem Hundé so viel groBer ist. -—Dle Irokesen ihrerseits
Kennen ein Orenda oder eigentlich viele Orendas, Krifte,
welche oft im Naturleben sich bekimpfen. Wer das grofite
Orenda besitzt, heiBt Gott. Die Algonkins (Ost-Kanada)
verehren Manitu und deuten mit diesem Namen sowohl
den groBien Geist an wie alles AuflergewGhnliche. Ein
Manitu-Beutel zum Beispiel ist der Zaubersack, welchen
der Zauberpriester benutzt.

Nun wir doch einmal bei den Erzihlungen unserer
Kinderjahre angelangt sind, wollen wir in der Marchen-

B “(von der Wurzel brk, segnen).
Es ist wieder’ dle unpersonhche Kraft, welche etwas macht
zu dem, wds es ist, welche zum Belsplel einen Heiligen..
heilig macht, Eine kranke Frau sucht zur Genesung das
Barakd eines bekannten Heiligen. Ein moslemischer Stu-
dent ‘wird am fruchtbringendsten in Mekka studieren.
Denn dort wird die Erwerbung von Kenntnissen erleichtert
durch das Baraka.der. heiligen Stitte.

Wir lassen es bei diesen Beispielen vorliufig bewenden.
Noch zwei Bemerkungen: In der Vorstellung dieser unper-
sonlichen Kraft, welche alles macht zu dem, was es ist,
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liegt ein erster Anfang desMonismus oder Panthejsmus, Wir
wollen €§°56° vﬁmchhg“wféinogllch ausdriicken: dieselbe
Anschauungsweise, welche uns Moderne zu monistischen
Pantheisten machen wiirde, fiihrt den Primitiven zu der
Vorstellung einer Kraft, welche wir heute mit dem zum
Fachausdruck gewordenen Worte Mana anideuten. Es wiire
nicht richtig, Mana zu bheschreiben als eine gétiliche Kraft,
welche alles beseelt. ,,Gottlich heifit zu viel, ,,auBerge-
wohnlich” wird oft geniigen, ,,geheimnisvoll® ist schon
fast zu stark. ,,Alles” ist auch zu viel gesagt. Bei ge-
wohnlichen Menschen und Gegenstinden wird die Macht
nicht genannt. Der primitive Mensch ist kein Theoretiker.
Die theoretische Frage nach der Universalitit von Mana,
Wakanda usw. wird noch nicht aufgeworfen. Das alles
verhindert aber nicht, daB dieses Ubernatiirliche in ge-
wissem Sinne, ,,qui est & la fois surnaturel et naturel, puis-
qu’il est répandu dans tout le monde sensible, auquel il est
hétérogeéne et pourtant immanent” (Hubert-MauB), zwei-
fellos in einer Linie liegt mit unserem monistischen Pan-
theismus. Sobald man auf einer weniger primitiven Stufe
schirfer unterscheidet, liegt auch gréfBerer Nachdruck auf
der Universalitéit der Macht: bei den alten Skandinaviern
ist es die ,,Seele”, welche dem Stein Hirte gibt und den
Vogel fliegen 1é6t, welche aber auch bewirkt, dafl Steine
und Végel iiberhaupt existieren,

Eine zweite Bemerkung: Mana hat nur den Charakter
des AuBerordentlichen, nicht des Sittlichen. Mit Mana-
Kraft heilt man auf Samoa, dem Mana schreibt man aber
auch Unfille zu. Im vergifteten Pfeil des Melanesiers
steckt ebensowohl Mana als in den europdischen Heil-
mitteln, welche er von den Missionaren bekommt. Mit
Orenda flucht und segnet man. Nzambi, eine halb person-
" liche Mana-Gottheit im Kongo, hatte fiir die Missionare
den Vorteil, da8 sie in ihrer Verkiindigung seinen Namen
abwechselnd fiir Gott und fiir den Teufel benutzen konn-
ten. Welchen Eindruck dies auf die Emgeborenen machte,
wird allerdings nicht gemeldet.

Diese Energie also, welche sich in verschiedenen Gegen-
stinden oder Personen in groBerem oder geringerem MaSBe
* festsetzt, unpersonlich, und — wie es sich fiir eine solche
Kraft geziemt — amoralisch; dieser elekirische Strom, der
—weil seine Anwesenheit nur bei ziemlich groBer Stirke
16
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zu konstatieren ist — einen ,,auBlergewohnlichen®, mutatis
mutandis, ,iibernatiirlichen’ Charakier tragt, ist fiir die
Forschung der Anlal gewesen, diese erste Gottesvor-

stellung, welche wir behandeln, als Dynamismus zu be-
zeichnen.

§ 4. BRAHMAN. TAPAS.

Die ,,Macht, nach Analogie von Mana, findet sich auch
in den Religionen der Kultur- oder Halbkulturvolker.
Brahman kennen wir als eine eigentiimliche spekulative
Grofle der indischen Mystik. Nach Hermann Oldenberg,
einem der besten Kenner der indischen Religionen, hat
Brahman seine Wurzeln in derselben primitiven Vorstel-
lung, von der wir sprechen. Es ist ,,zugleich das Vedawort
und .. . die dem Vedawort im Gegensatz zum profanen
Wort und auch dem Kenner und Besitzer dieses Worts,
dem Brahmanen, im Gegensatz zum profanen Menschen
innewohnende heilig-unheimliche Kraft®, ... ,das Flui-
dum . . . samt seiner Verkdrperung, einerseits in heiligen
. Spriichen, Zauberspriichen und dergleichen Riten, ander-

seits in dem Stande der Brahmanen, welche jene Macht
besitzen®.

Wir finden hier eine Art Differenzierung der Macht
welcher wir noch 6fter begegnen werden. Wie die Macht
Kshatra den Edelmann, Mitglied der zweiten Kaste, macht
zu dem, was er ist, zum Kshatriya, so macht die Macht
Brahman den Menschen zum Priester, zum Brahmanen.
Die Waffen des ersteren, weltlich, sind Streitwagen, Pan-
zer, Pfeil und Bogen; die des zweiten, geistig, das Opfer-
gerit. Der Brahmane ist aber vor allem Brahman-Triger
durch seine Kenntnis der heiligen Texte. Denn diese sind
mit Macht ,,geladen”, starke, miichtige Worte (auch das
QOrenda der Irokesen kann ,,Lled“ bedeuten):

J,Dle Rede ist das Brahman.”
,,Begrenzt sind die Rigverse, hegrenzt die Gesangverse,
begrenzt die Opferspriiche, aber eine Grenze des Brahman

gibt es nicht.“

,»Die Gotter reden Brahman.*

“Diifch dieses’ ,,Machtwort“ (sxéhe auch § 27) im eigent-
lichen Sinne iibt sein Triger eine geheimnisvolle, iiber-
natiirliche Macht aus. Nun tritt die indische Spekulation
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auf und macht aus diesem primitiven Mana eine weltbe-
wegende Kraft. Der Priester schirrt, nach dem Rigveda,
durch sein Brahman dem Gott die langmiihnigen Rosse
fiir die Fahrt zum Soma-Mahl (dem Essen der Gotter-

. speise). Durch das Machtwort, woriiber er verfiigt, und

das er besonders bei dem grofien Opfer ausspricht, regiert
der Priester mit unpersonlicher, weder von Gott noch
Menschen abhéngiger Kraft, die ganze Welt. Gottergestal-
ten und menschliche Personlichkeit treten in den Hinter-
grund, die heilige Macht bewegt die Welt.

Dennoch kennt anch Indien einen persénlichen Gott,
der kraft seines Brahman, seines Mana alles geschaffen
hat und noch beherrscht: Brahma, welcher spiter mit
Vischnu und Siva eine Trias bildet. Aber der indische
Geist war zu sehr auf das Unpersonliche und Allgemeine
eingestellt: Brahma fand eine Stelle in der groflen Klasse
der dieux fainéants.

Brahma, die unpersonliche Macht, aber ward in der
indischen Spekulation zu der Macht, der Seele des Alls.
So steht es dem Atman gegeniiber, d. h. der individuellen
Seele, dem Selbst, welches wiederum nach Auflésung in
das All strebt. Ihren hochsten Sieg feiert diese mystische
Spekulation, indem sie Brahman und Aiman, All-Stoff
und Ich-Stoff, in Eins zusammenfaft und so vorschreitet
zum All-einen. Scheinbar steht die Welt dem Ich, das Ich

- der Welt gegeniiber; scheinbar nur, denn: tat tvam asi,

du bist es selbst. — Auf einer anderen Entwicklungsstufe
kehrt so die Auffassung, welche dem Brahmanen durch
das Opfer weltbeherrschende Kraft zuspricht, zuriick.
AuBere und innere Macht sind eins.

So sehen wir wie eine manaartige Macht, sobald eine
mehr theoretische Betrachtung sich des Praktisch-religio-
sen bemachtlgt in der Tat diejenigen monistischen Bestre-
bungen in immer stirkerem MaBe aufzeigt, deren Mog-
lichkeit wir, latent, schon im primitiven Stadium spiirten.
In der indischen Lehre von der Erlosung durch Er-
kenntnis der Einheit des scheinbar Vielen ist ,,Brahman,
das Hauptwort des primitiven Mana-Glaubens zum Lo-
sungswort der Upanischaden und des idealistischen Monis-
mus geworden®. {Séderblom.)

Auch der praktische Weg zur Erlosung durch Askese,
welcher in Indien wiederholt beschritten wurde, erfordert
18 :
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eine unpersonliche Macht, als magisches Flnidum gedacht.
Durch die Selbstkasteiung wird Tapas, Hitze, hervorge-
bracht (man erinnere sich an die melanesische Hitze bei
- Mana-Gegenstinden), die sogar den Gottern bisweilen
Schrecken einflofit. Wieder derselbe Hang zum Unperson-
lichen, alles Getrennte in sich Vereinigenden.

§ 5. MANA ALS WELTGESETZ. TAO.

Die gottliche Energie, welche die Welt durchdringt, wird
in manchen Religionen als Gesetz aufgefafit. Man verstehe
das richtig: Es ist hier nichi die Rede von einer Art Ver-
fassung, gemifB welcher ein personlicher Gott das All
regiert; viel weniger noch von einem Gesetz im Sinne
unserer Naturgesetze, einer abstrakien Formel, in welcher
sich das Geschehen zusammenfassen lifit. Hier gilt es eine
lebendige, gottliche Kraft, welche sich im festen, regel- .
mé8igen Verlauf der Dmge offenbart

“Fine solche Weltenergle finden wir in China, in dem
Lande, das so wenig wie das alte Rom seinen’ Géttern Ge-
stalt zu geben vermocht hat. Tqo heifit da das Geselz,
nach welchem sich alles vollzieht, der ewige Hiftergrund
aller Ereignisse, der tiefste Kern des Weltalls. ,,Die Norm |
des Menschen ist die Erde, die Norm der Erde ist der
Himmel, die Norm des Himmels ist Tao, die Norm- des :
Tao — sein eigenes Wesen* (Tao teh king). Man kann
von dieser stillen Kraft nicht behaupten, daB sie etwas.
Jut — das wire zu personlich gedacht — ‘dennoch._ge-.
“schieht alles durch Tao: ~Ewig ist Tao ohne (wu) Tun
“(wei), uhd dennoch gibt es nichts; das es nicht tite.“ Der
amoralische Charakter Taos offenbart sich auch hier:
alles geschieht von selbst, man braucht sich keine Miihe
zu geben, denn — mystische Motivierung! — das Handeln |
_schiidigt die konzéntrierte Heiligkeit: ,Geréit das groﬂe]
"Tao in-Verfall, so gibt’s Menschlichkeit und Gerechtigkeit; | :
kommen Klugheit und Scharfsinn auf, so gibt's Heuche- !
lei“ Die mystisch-quietistische Moral der gottlichen Ener-
gie, welche lautlos und tatenlos unter den Menschen wirkt,
steht schroff- gegeniiber dem Moralismus des Konfuzius,

.* Humanitat und Gerechh%kelt mit_der hier auch verpinten
Pietat, die typischen Tugenden des Konfuzianismus!
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welchem Humanitit, Pietit und verniinftiges Handeln
alles galten, und der auch Tao zu einer zu lernenden
Tugend machte. ‘
el f’}’ In der Religion des Veda entspricht Ria dem chinesi-
5 : L schen Tao-Begriff. Gottesgesetz und Weltlauf treffen zu-
s« sammen: das sittliche Gesetz, welches die Gotter geben,
o . ;und das Naturgeschehen sind in demselben Prinzip be-
A grundet »Euer Gesetz,(Rta), so wird im Rigveda zu den
(xottern gesagt, ,,das hmter dem Weltlauf (wiederum Ria)
" versteckt ist, steht ew1g fest dort, wo sie die Sonnenrosse
-4 . ausspannen.“ Das ist in demjenigen Teile des Himmels,
wo gleichsam die Zentrale ist der ganzen Weltmaschinerie,
das Herz des Alls. Man denkt sich das Lebensprinzip hier
also genau so unpersénlich, nur weit mehr theoretisch als .
_Mana und WaLanda Die Gotter, “als deren Gesetz dieses
Prmz1p oft gilt, tréten zuriick vor ihrem eignen Gesetze.
Es ist nicht gerade notwendig, da8 sie verschwinden, ihre
Rolle verliert aber sehr an Wichtigkeit. Das religiose
Sehnen des Menschen sucht hier nicht'das personlich gott-
liche Wohlgefallen, sondern die Ruhe der gottlichen, un-
erschiitterlichen RegelmiiBigkeit: ,,Sonne und Mond be-
wegen sich in regelmal?uger Folgé; damit wir~ glauben
konnen, o Indra.”“ Auch dieser Typus des Glaubens kehrt
auf moderneren Entwicklungsstufen zuriick. Nicht das
sittlich Gute, sondern das Angemessene, nicht das Recht,
¥ sondern das RegelméBige wird hier vor allem gesucht. Die
Moral besteht darin, da man mit der Weltordnung iiber-
einstimmt: ,,Wer an Rta festhilt, gewinnt Rte wirklich,
v die Kraft des Rtaist ungestiim und kampflustig, Réa be-
zwingt auch die Macht des Femdes, die Erkenntnis des
Ria tilgt die Falschheit.”

Auch der griechische Geist fliichtete sich aus der sitt-
lichen Verzweiflung, in die ihn das willkiirliche, allzu
menschliche Regiment der schonen olympischen' Gotter-
gestalten gebracht, in die unpersénliche~Sicherheit der

. allbeherrschenden - gottlichen Energie. Der grlechlsche
,.Fatalismus® ist eine Fabel. Die Notwendlgkelt der wir
bei den Tragikern begegnen, ist vielmehr eine lebendige
Energie, nicht abstrakt, sondern sehr konkret in ihrer un-
r-personlichen Kraft: to theion, das Gottliche, neben ho
{ theos, dem Gott. — Freilich ist die Moira anfinglich nur

.  die gotthche Energie, so weit sie von einem bestimmten
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Gotte ausgeht. Noch bei Aischylos stammt die Moira von
Zeus, und in der Odyssee totet die Moira der Gotter die
Freier der Penelope. Bisweilen wird die Moira, der Vorrat
an Lebensenergie eines jeden Menschen, auch personlicher
gedacht: die drei Moiren, von denen Aphrodite, die Ge-
burtsgéttin, als édlteste genannt wird, gehoren zu dem weit-
verbreiteten Geschlecht der Schicksalsgottinnen, Feen
usw., welche in Mythus und "M&ichen iiber das Leben
n'genaemer Person zu wachen pflegen (im neugriechischen—
Mirchen noch die Mira). Daneben aber bekam Moira
€nie” ganz “diidére” Bedeutung in ihr fand der religiose
Grieche eine Einheit inmitten der verwirrenden Vielheit
der Lokalnumina, welche, von den Dichtern klassifiziert
und zu einer groffen Familie geordnet, infolge der vielen
bei einer solchen Vereinfachung nicht zu vermeidenden
Gewalititigkeiten und - Ungehorigkeiten, nicht den Ein-
druck der Ruhe und der sicheren Kraft machen konnte.
So wird Moira eine Parallele des theion: der Grund und
Boden, worauf sich die individuellen Gottheiten bewegen.
Aber eine noch wichtigere Rolle wird Moira zugeteilt:
Um die vielen Lokalgstter und -gottinnen in ein System
zu vereinigen, war es nétig, da mancher poetische Mythus
weit mehr der Einheit als der Sittlichkeit diente: Zeus,
zum Beispiel, wurde gezwungen der Vater vieler Kinder,
der Liebhaber zahlloser Frauen zu werden. Diese sich aus
dem olympischen System ergebende Unsittlichkeit fiihrte
die tieferen Geister auf das Ritsel der Gottesherrschaft im
allgemeinen: Wie ist es moglich, daB gute Gotter Menschen
und Welt so ungerecht regieren? Aus dieser Hiobsver-
zweiflung rettet sich hisweilen der Grieche.in die sichere
Gesetzmaﬂlgkelt ‘der” unpersonllche _Mozra und” findet v/’
in ihrer Unempﬂndhchkelt ‘sowohi fiir Aphrodite wie fiir
Hera nicht nur eine Gewihr fiir die schlieBliche Einheit,
sondern auch fiir den Sieg-des Rechts in dieser zerrisse-
nen und wirren Welt. In dieser Weise fliichtet swh Aischy-
los’ Prometheus aus der Tyrannel des Zeus 1n eme‘ e‘-”,i
Techie Ziikunftr - - e

Und wer beherrschet die Notwendigkeit? '

Die Moiren und die stets wachen Erinyen.

Ist denn Zeus schwicher noch als ihre Macht?

Auch er kann dem Verhingnis nie éntflieh’n.
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Wird hier das Weltgesetz zur Gewihr der Sittlichkeit,

wir finden in Griechenland auch die andere Auffassung,.
nach welcher umgekehrt die Motal in dem Weltgesetz auf-
geht. Die ionischen Philosophen, vor Sokrates, fiihrten
alles Geschehen zuriick auf einé arché, eine Urkraft,
welche zur gleichen Zeit Urstoff ist, eine Energie also,
Mana auf einer anderen Entwicklungsstufe. Bei dem gro-
flen Denker Herakleitos von Ephesos wird dieser Kraft-
stoff zu dem All-einen, in dem jede Differenz sich auf-
gelost hat. In endlosem Wechsel (,,alles flieBt*), in regel-
miiBigen Ubergingen, offenbart sich die Kraft als Leben.
Sie tut dies nach bestimmten Gesetzen. Hinter der schein-
baren Geteiltheit und hinter dem Sireit liegt die Harmonie
verborgen; hinter der Bewegung die Ruhe. ;Das ausein-
ander Strebende vereinigt sich, und aus den verschiedenen
Toénen entsteht die schonste Harmonie, und alles entsteht
durch den Streit*; ,,aus allem eins und aus einem alles*;in
regelméBigen Perioden erglimmt das Weltfeuer und ver-
16scht wiéder, immer dasselbe, geschaffen weder von Gott
noch von Menschen. Tod und Leben sind nur Uberginge;
auch sie sind eins: ,,Der Weg auf und ab ist ein und der-
selbe.“ Ewige Gesetzmafigkeit: ,,Helios wird seine Mafle
nicht {iiberschreiten; ansonst,werden ihn die Erinyen,
der Dike Schergen, ausfindig machen.*

Noch in der stoischen Philosophie begegnen uns die-
selben Gedanken und Vorstellungen, wenn das Gesetz, das
Bestimmte (Heimarmene) als Logos des Kosmos gilt,
,nach welchem dasjenige ward, was geworden ist; das-
jenige wird, was wird; und dasjenige, was werden soll,
werden wird“ (Chrysippos). — Niemand aber hat die
stille Kraft, die gesetzmaBig alles tragende und fiithrende
gottliche Energie besser und schoner beschrieben als Euri-
pides: T

Der du die Erde frégst, der auf der Erde

du deinen Sitz hast, unbegreiflich Wesen,

Gott, oder nenn’ ich dich Naturgesetz, ™.

nenn’ ich dich Weltvernunit: ich huld’ge dir
7 { anbetend, denn du fithrst gerduschlos wandelnd

das Menschenschicksal zu gerechtem Ziel.

(Ubersetzt von Wilamowitz-Moellendorif).
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§6. MANASUBSTANZEN CHRISTLICH UND MODERN.

Wir haben schon bemerkt, daf in der primitiven Vor-
stellung des Mana die Mdoglichkeit einer weit mehr als
primitiven Entwicklung liegt. In mancherlei religiésen
Kulturen begegnet uns die unpersénliche Macht, bald
theoretisch begriindet, bald als primitiver Uberrest in
einem nicht linger primitiven Ganzen. Die Vorstellung von
einem gottlichen Leben als einer sowohl geistigen wie
stofflichen Macht, eines Fluidums, welches von der Gott-
heit auf den Menschen, von dem begnadeten Menschen
auf seinen Bruder iibergeht, ist auch dem Kenner des
Neuen Testamentes nicht fremd. Der Geist, das Pneuma,
welches dort den Menschen zu einer neuen Schépfung
macht, ragt aber iiber die blofle Vorstellung der unperson-
lichen, géttlichen Macht hinaus, insofern er mit Christus,
dem Herrn, verbunden ist: der Herr ist der Geist (2. Kor.V
3: 17). Dennoch wird hier das Pneuma richtig als Fluidum
aufgefafii: es macht den Menschen zu einem ,,neuen Men-
schen®, einem ,,pneumatischen Wesen. G. P. Wetter hat
gezeigt, daB auch Charis, das, gew6hnlich mit ,,Gnade*
iibersetzt, so oft im Neuen Testament vorkommt, eine all-
gemeine gottliche Kraft bedeutet. Stephanus (Apostel-
geschichte 6: 8) tut Wunder unter dem Volke, voll Charis
und Kraft (Dunamis). Ist hier die Kraft noch, im allgemei-
nen Sinne, eine Wundermacht, welche Gott dem Menschen
verleiht, Paulus verwendet Charis insonderheit fiir die .
Kraft des Glaubens; der Herr sagte zu ihm: LaB dir an
meiner Charis geniigen; denn meine Dunamis ist in den
Schwachen miichtig (2. Kor. 12: 9). Auch hier aber bleibt
die unpersénliche Macht mit dem persdnlichen Gott ver-
bunden, zumal mit der Person Christi: mit der Charis des
Herrn Jesu Christi wird die Gemeinde begriifit. -

Geistliche Gaben wie Pneuma und Charis kénnen von
einem Individuum auf das andere iibertragen werden (zum
Beispiel durch Handauflegung). Das wird aber anders, so-
bald man die Kirche an sich als Eigentiimerin der Charis
betrachtet, im Sinne einer auergewoéhnlichen Kraft, einer
Sondergabe, ibr von Gott verliehen. Die altchristliche
Kirche ist in dieser Hinsicht, wie in so mancher anderen,
von der personlichen Religion des Evangeliums und des
Paulus auf die primitive Vorstellung der unpersonlichen
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Kraft zuriickgegangen. Gleichwie der primitive Mensch bei
seiner Einweihung, der hellenistische Myste bei seiner
Mysterienweihe aufs neue geboren und mit neuer Kraft
ausgeriistet werden, so bekommt nun auch der Christ bei
seiner Taufe Anteil an den Kriften, iiber welche die

. Kirche verfiigt. Die romisch-katholische Sakramentslehre

hat ,,die Gnade des Herrn Jesu Christi“ fast wieder zu der
unpersonlichen, geistig-stofflichen Kraft gemacht, deren
man mehr oder weniger besitzen kann, und welche von
der Kirche nach Belieben aus unerschépflichem Reichtum
gespendet wird.

Ein grofler Teil der Menschheit hat zu allen Zeiten einen
Vorrat unpersonlicher Kraft der lebendigen Personlich-
‘keit vorgezogen. Manche religiose Bewegungen der Gegen-
wart- sind - nur Nuancierungen oder Entwicklungen des
Machtbegriffs, vielfach umgebildet zu der Idee des All-
einen. Wir greifen aus der groflen Menge der Beispiele,
welche sich uns darbieten und deren wir in der Folge noch
mehrere auf unserem Wege finden werden, ein einziges
charakteristisches heraus: das in unserer Zeit viel gelesene
und sehr einflufreiche Buch Ralph Waldo Trines; In.tune
with the infinite. &M@LNebenhtel ist v1elsagend Fitle.
von Frieden, Macht und Uberflu. Macht und Uberflus,
welchie Risi gemeint sind, sind genau_so wenig differenti-
iert als Mang: durch sie wird man N sowohl.fromm und gut
W CIn der ‘Harmonie mit dem Un;

wie gesund und’“ Tiicklic

! "endlichen e1 errelcht man iibérirdische Seligkeif wie lrdlschen -

Wohlstand.

Ein Saiz wie der nachstehende bedarf keiner Erliute-
rung: ,.In gewissem Sinne gibt es nichts im ganzen gro-
Ben Weltall als Gesetz. Ist das richtig, so muf3-es notwen-
digerweise im Hintergrund eine Macht geben, welche die
Gesetze gemacht hat, und zwar eine Macht, grofler als
diese Gesetze.” Diese Kraft nennt Trine Goit. Das Leben
Gottes und der Menschen ist im Grunde dasselbe: es unter-
scheidet sich nur graduell; es gibt ja nur eine Kraft. Die
‘Kraft des Menschen ist ein Reservoir im Tale, das seinen
Wasserbedarf erhilt aus einem unerschopflichen Reser-
voir auf dem Bergabhang: Gott. Das Wasser ist dasselbe,
nur die Quantitit ist verschieden. Kann es eine bessere
‘Umschreibung von Mana geben? Die primitiven Gedanken
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kehren jederzeit, auch in unserer modernsten Religion,
zuriick.

Literatur. N. Sdderblom, Das Werden des Gottesglaubens,
Lelpm%,ll!)lﬁ (wohl die wichtigste Schrift der letzten Decennien).
R. R. Marett, The threshold of Religion, 2. Aufl, London, 1914
(kurze, sehr gehaltreiche Aufsﬁtze}. P. Sainiyves, La Force
magique, Paris, 1914. K. Beth, Religion und Magie bei den
Naturvolkern, Leipzig, 1913. J. J. M. de Grooi, Universismus, -
Berlin, 1918 (iiber T a 0). H. Oldenberg, Die Religion des Veda,
2. Aufl, Stuttgart-Berlin, 1917 (ilber Brahman und Rta).
G. P. Wetter, Charis, Leipzig, 1913. R. W. Trine, In tune with
the Infinite, London.

§ 7. FETISCHISMUS. AMULETT UND RELIQUIE.

Kinder beklagen sich iiber das stolze Wesen und den
Diinkel der Erwachsenen. Diese meinen sogar, daf sie ein
ausschlieBliches Anrecht auf den lieben Gott haben. Ich
habe — sagt Hans, der ilteste Knirps — ihn zwar noch
bei keinem der Erwachsenen gesehen, aber das eben isi
das Bedenkliche. Die Erwachsenen, in ihrer Zerstreutheit
und unter ihren vielen Geschiiften, konnten den lieben
Gott leicht verlieren. Sie kilmmern sich ja herzlich wenig
um ihn. Da miissen wir Kinder schon eingreifen. Denn dep
lieben Gott kann man nicht enthehren. Wir sind unser
sieben. Jedes soll einen Tag lang den lieben Gott tragen, er
ist dann die ganze Woche bei uns, und man weiff zu jeder
Zeit, wo er sich befindet. Wie aber seiner habhaft zu wer-
den? Nichts einfacher! Jedes Ding kann der liebe Gott
sein. Wenn man es dem Dinge nur sagt . . . Die Kinder |
einigen sich auf den Fingerhut der Mutter, der wie Silber |
funkelt: weil er so schon ist, wird er der liebe Goit. Alle
Kinder tragen ihn abwechselnd einen Tag lang. Bis die !
kleine Marie den lieben Gott verliert . . .

]

es schon funkelt. Wie wunderschén, Gott in der Tasche
tragen zu kénnen! _ .

Jetzt noch eine Geschichte. Ein afrikanischer Neger er-
zdhlt: ,Wenn einer der unsrigen eine wichtige Unter-
nehmung geplant hat, geht er auf die Suche nach einem
Gotte, der sie begiinstigen soll. Er wihlt zu diesem Zwecke
den ersten Gegenstand, welcher sich zeigt: Hund, Katze
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oder ein anderes Tier, oder auch einen unbeseelten Gegen-
stand, der ihm unterwegs aufstoft: einen Stein, ein Stiick
Holz oder #hnliches. Er bietet diesem neuen Gott sofort
ein Geschenk an und legt das Geliibde ab, ihn auf immer
zu verehren, falls seine Unternehmung wohlgelingt. Wenn
er Erfolg hat, ist es klar, daf} er einen hilfreichen Gott ent-
deckt hat, dem er téglich mit Opfern seine Dankbarkeit
zeigen wird. Schligt seine Unternehmung fehl, so wird der
neue Gott als wertlos verworfen, wieder zu dem, was er
urspriinglich war.“ — Ein anderer Neger tritt bei einer
wichtigen Expedition auf einen Stein, sagt: Ho, bist du da?
und nimmt den Stein mit, der ihm Erfolg brmgt

Der Mensch sucht Kraft zur Erreichung seiner Zwecke.
Er gehi i die Welt hinaus, um etwas zu finden, das Ng_li
Kraft geladen ist, und das er am liébsten mit s1ch fihrt,
Von einem ,,Gott“ im Sinne der homerischen Griechen
.oder gar von einem Geist ist hier nicht die Rede: es han-
delt sich bloB um die Vermehrung des eigenen Kraftbesitzes
durch den Vorrat irgendeines anderen. Daher kommt es,
daf man sich seinen Fetisch auch selber machen kann.
-Bekannt sind die Fetische der afrikanischen Neger. Von
ihren Gebriduchen stammt auch das Wort (feitico, facti-
tius, kiinstlich). Man hat seither unter diesem Ausdruck
fast das ganze groBe Gebiet des Tier- und Geisterkultus
begriffen, es mag aber erwiinscht erscheinen, ihn zu be-
schrinken auf den Kultus mit Kraft geladener Gegen-
stiinde. Solche Kraftzentra helfen nicht nur dem einzelnen
Menschen, sondern auch der Familie, dem Staat. Wie die
Kraft des einzelnen sich ansammelt in dem Fetisch, so ist
die Kraft einer Familie, eines Stammes, eines Staates, oft
verkniipft mit bestimmten heiligen Gegenstéinden. In den
malaiischen Familien Indonesiens werden Pusaka, oft ge-
ringfiigige Gegenstinde aller Art, als Heiligtiimer von
Geschlecht auf Geschlecht vererbt. In Dénemark erzihlt
man von der I;"g}nulﬁlehBantzau, daf ihr Wohlergehen an
etliche Erbstiicke gebunden._ ist: “an einen goldgestlckten
Rock und “einen goldenen Siébel, welch letzteren eine
Grifin Rantzau einst von den Unterirdischen als Lohn fiir
Geburtshilfe bekommen hatte. Kleider und Waffen spie-
len auch in der germanischen Heldensage die Rolle der
Krafttriiger, Gliickbringer. Man erinnere sich nur der vie-
len Schwerter mit schonen Namen: Nagelring, Mimung,
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Eckesax, Excalibur, welche die Helden Dietrich, Siegfried.
Wieland oder Arthur unbesiegbar machen.

Ein Staatsfetisch ist das Palladlon die kleine Statue der /
Pallas, halb Stein, halb Weib, von der das Heil der Stadt *
Troja abhangt. Wird das Palladion geraubt, so mu8 Troja
fallen. Die malaiischen Stémme im indonesischen Archipel
binden das Heil des Stammes an ihre Kebesaran, _(das
Wort bedeutet Grofie oder. Macht) _eine ATt Remhsmsr
gmen "Die Reichsherrschaft ist in 1hnen konzentriert. Wer
sie besitzt, hat die Macht im Lande. Bei Gelegenheit einer
Empérung wider die niederliindische Autoritiit in Luwu
(Celebes) war der Widerstand gebrochen, sobald es dem
niederldndischen Befehlshaber gelungen war, sich der
Reichsinsignien zu beméchtigen. Man weiff, welch einen
vernichtenden Eindruck der Verlust der Bundeslade auf
die Israeliten machte. Die Amandebele, &in siidafrikani-
scher Stamm, konnen nicht glauben, daf§ ihr Mamchali,
ein kleiner Korb ohne Offnung, Palladium des Relches,
“vernichtet isf. Sie sind Test uberzeugt daB_er noch exi-
stiert, irgendwo in einem andeféiiLaride verb [ Und = /
damlt wir sehen, wie diese Art Vorste]lungen'uberall und lf
zu allen Zeiten verbreitet ist — man kann zum Beispiel
in Rankes Weltgeschichte lesen, wie die Insignia des heili-
gen romischen Reiches als ein Heiligium betrachiet wur-
den, das zu begriilen man in Prozession auszog. Der Tag,
an dem sie dem Volke gezeigt wurden, galt als Fesitag.
In den endlosen Streitigkeiten zwischen den verschiedenen
Bewerbern um die Kaiserkrone war es deshalb sehr wich-
tig, wer sich in dem Besitz von Reichsapfel und -Krone,

von Schwert und_ Szepter befand.

"~ Unter der Regierung des romischen Konigs Numa soll
ein Schild vom Himmel gefallen sein. An der Stelle, wo
er sich befaid; so~wufite der-orakelkundige und schlaue
Konig, wiirde die Oberherrschaft ruhen. Damit nicht ein
Eroberer den Schild und seinen Wert erkennen und ihn
“als Beute mitschleppen wiirde, lie8 man elf gleichférmige
Schilde hinzu verfertigen Mit diesen Schilden verehrte
man zu Rom eine Lanze, ,das Bild des Mars®. Mars ist
der Gott des aufblithendenjiingen Lebens, wie es sich im
Friibling in der Natur, welche griint, und beim Romer, in
dem die Lust zu neuen Feldziigen sich zeigt, offenbart.
Eine Lanze ist ein eigenartiges Gotterbild. Es ist vielmehr
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ein dieu-fétiche. In alten Zeiten begab sich der Feldherr
vor Beginn des Krieges in das Heiligtum des Mars, be-
wegte die heiligen Schilde, beriihrte dann die Lanze und
sagte: Mars, wache! Diese Waffen heifien pignora imperii,
Pfinder des Reichs. — Man kann verstehen, wie beson-
ders Waffen zu einem solchen Stammes- oder Staatsfetisch
wurden. Die Waffe hat von jeher auf den Menschen einen -
geheimnisvollen Eindruck gemacht, als sei ihre Wirkung
grofler als die Kraft dessen, der sie fithrte. Es mubBte eine
auBergewohnliche, iibernatiirliche Macht die Hand im
Spiele haben, wie auch hei-den verschiedenen Geréiten des
Handwerks und des Ackerbaus. Der primitive Mensch
sieht alles magisch: auch was er selber tut, geschieht
durch die Einwirkung einer geheimnisvollen Energie. Und
voll Staunen iiber die Fihigkeiten seiner Werkzeuge neigt
sich der Mensch vor seinem eigenen Erzeugnis. Bei den
Toba-Batak (Sumatra) opfert der Schmied seinen eisernen
Geriiten, der Fischer seinem Kanu, der Jéiger seinem Ge-
wehr, der Zimmermann seinen Werkzeugen. Der Javaner
bringt einem Schubkarren Blumen dar, auch einem Briik-
kenbalken usw. Die afrikanischen Ewe _opfern der Axt
_und der Siige. Wir sehen hier eine Verehrung der
energle, in ihrer Naivitit ebenso riilhirend “Wie das Bé™
streben, den Goti-Fetisch so nahe wie moglich zu haben.

Von diesem Streben zeugen auch die Amulette, welche
bei vielen Volkern zu allen Zeiten vorkommen. Sogar der
moderne Mensch empfindet das Bediirfnis, eine schiitzende
Energie sich nahe zu wissen. Als Paris von den Deittschen
beschossen wurde, trieb man in der Stadt einen lebhaften

’Handel mit zwei Piippchen aus Glasperlen, Nénette und

Rintintin, als S“chTivgegen Bomben “Unsere F'Im'—‘éé_fgchut-
zen ihre Maschine durch einen kleinen . Béren, unsere
Automobilfahrer durch eine kupferne Fratze. Das miide
Licheln unsrer modernen Zeit ironisiert diese primitiven
Uberreste und bewundert sie gleichzeitig. Rilkes Finger-
huigott kommt auch noch bei Erwachsenen vor.

Eine andere Form des Fetischmus ist der Reliquienkult.
Die in-dem Gegenstand angesammelte Kraft ist diejenige
¢mes Menschen, der sehr viel Mana besessen hat. Im
Christentum heiBt ein solcher ein Heiliger, im Islam ein
Weli, bei den alten Griechen ein Heros. Die Gebeine des
athenischen Helden Theseus wurden von Skyros in seine
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Vaterstadt gebrachi. Das Heil einer Stadt hingt an der-
gleichen Uberresten, in denen die Macht des grofen Man-
nes konzentriert ist. Dieser Macht wegen verlangen die
Athener in des Sophokles’ Tragodie, daB Oedipus in der
Nihe ihrer Stadt, auf Kolonos, bestattet werden soll. Die-
ser Macht wegen — und weil jede Stadt gerne etwas Gutes
fiir sich hat — sind die irdischen Reste der romisch-
katholischen Heiligen oft in so viele Teile geteilt. Aus die-
sem Grunde streitet man sich um den Besitz einer Reliquie.
Die Renaissance, welche ja ihre Heiligen vorziiglich unter
den Heiden suchte, wandte bei den alten Griechen und Ro-
mern manchmal sehr primitive Mittel an: Alphons der
Grofie von Neapel brachte mit Miihe einen Armknochen des
Livius, der den Venetianern gehoérte, in seinen Besitz. Und
wie beim Humanismus kommen auch beim Methodismus
bisweilen primitive Gepflogenheiten vor: wenn heutzu-
tage Billy Sunday, der amerikanische Volksprediger, in
der’ glithenden Begeisterung seiner Predigt einen Kiichen-
stuhl zugrunde richtet — und das scheint ofter zu pas-
sieren — so kimpfen die Méinner in den vorderen Reihen
wittend um die Reste; mit einem Stuhlbein oder dem Stiick
einer Lehne gehen sie frohlich nach Hause. Wobei ohne
Zweifel der Gedanke vorherrscht, daff Kraft. — hier im
primitiven wie im modernen Sinne — doch das Hochste
sei. .
§ 8. NATURISMUS. BAUME UND PFLANZEN.
STEINE UND BERGE. FEUER UND WASSER.

Die Zeit ist wohl fiir immer vorbei, dafl man, unter dem
Eindruck der eben ans Licht gezogenen Schiitze der indi-
schen, vedischen Mythologie, alle religiosen Vorstellungen

aus Naturerscheinungen erkliren zu konnen glaubte. Die .;

Zeit ist voriiber, daB jeder Gott unfehlbar ein Sonnen- o

oder Mondgott, jede Gottin das personifizierte Morgenrot, <

alle Geister Wolken sein mufBiten. Die Zeit ist voriiber,
da man den Baumkultus zu erkliren suchte als die Ver-
.ehrung des himmlischen Baumes, dessen Blitter Wolken,
dessen Aste Sonnenstrahlen und dessen Friichte Sterne
sind. Und auch die Anschauung ist wohl tot und begraben,
nach der die ganze Religion oder jedenfalls die Mythologie
zuriickgeht auf die Tatsache, daB alle Sprachwurzeln per-
sonliche Handlungen ausdriicken, so da man von dem
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Meere. nur sagen kann, daB es sich kréiuselt, von dem
Winde, daB er weht, wenn man sich eines linelgenthchen
Ausdruckes Dedient, welcher, buchstiblich genommen, ein
personllches Agens voraussetzt, Infolgedessen und infolge
eines seltsamen MiBverstindnisses, welches die ltesten
Menschen dazu brachte, diese Umschreibungen buchstib-
lich aufzufassen, hitte man also im Meer, im Wind usw.
wirkliche Personen gesehen. Eine Spracheigentiimlichkeit
kann aber keine Religion schaffen, selbst dann nicht, wenn
ihr ein freundliches MiBverstindnis zu Hilfe kommt. Eine
,OSprach- oder Gedankenkrankheit” ist eine zu wunder-
liche und komplizierte Tatsache, um sie an die Spitze
einer vorausgesetzten Entwicklung zu setzen. Wichtiger
ist, daB man heutzutage immer weniger versucht, die Re-
ligion zu erkliren aus nicht-religitsen Faktoren, in casu
aus dem Triebe, die Naturerscheinungen zu verstehen.
Man fingt neuerdings wieder an zu verstehen, dafi das
religitse BewuBtsein des Menschen sich zwar zu allen
Zeiten auf die Natur eingestellt hat, aber nur, um aus der
Natur gerade das herauszugreifen, was nicht fiir jeder-
mann sichtbar ist. Die Religion sucht den géttlichen Hin-
tergrund der Erscheinungen, nicht die Natur an sich, son-
dern Gott in der Natur. Auch die religitse Spekulation,
diejenige der jonischen Naturphilosophen zum Beispiel,
richtet sich darauf. Thales, Anaximenes und Herakleitos
waren gewill keine modernen Naturforscher, die alles aus
Wasser, Luft oder Feuer ,,erklirten‘: auch waren sie keine
Verehrer der Elemente als solche; ihre archai, die Kraft-
stoffe, auf welche sie das Weligeschehen zuriickfithren,
waren sowohl der Urstoff wie das Prinzip und die gott-
liche Energie. Es handelt sich in der ,,Naturreligion*
— wenn wir den Ausdruck verwenden diirfen — immer
um den letzten Grund, um die Quellen des Naturlebens,
gerade so wie bei Goethe, der vielleicht am besten gewuBt
hat, was Naturreligion ist: ,

Wo {fafi ich dich, unendliche Natur?

Euch Briiste, wo? Ihr Quellen alles Lebens,

an denen Himmel und Erde hingt, -

dahin die welke Brust sich driingt.

»Feueranbeter” oder ,Sonnenanbeter im landliufigen
"/ Sinne hat es nie gegeben, weder unter Modernen noch "
unter Primitiven.
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So sieht der religiose Mensch in Baumen und Pﬂagzen
nicht Naturgegenstinde, sondern er hetrachtet sie in
unmittelbarer Beziehung zum ‘menschlichen’ Leben, “als
‘Parallele und Gewdhr seiner Kontinuitit. ,,Aus der Beob-
achtung des Wachstums schlo8 der Urmensch auf We-
sensgleichheit zwischen sich und der Pflanze; er ma8 ihr
eine der seinigen dhnliche Seele bei“, sagt Wilhelm Mann-
hardt in seinen beriihmten Ausfithrungen {iber Baum-
kultus. In Niederlindisch-Indien hiilt man den Seelenstoff
(siehe § 20) der Pflanze fiir nicht wesentlich verschieden
von dem des Menschen. Dasselbe Wort wird als Bezeich-
nung der Reis- wie der Menschenseele verwendet. Daher
die Vorstellung der Lebensbdume. Bei der Geburt eines
Kindes wird ein Bauni gepflanzt: Kind und Baum wachsen
miteinander, das Leben beider ist “miteinander verwach-
sen; Gedeihen und Schwinden, Leben und Sterben des
einen gilt auch dem anderen. Man findet diese Vorstellung
in germanisch-slawischen Volksbriuchen und -erzihlungen;
man findet sie in so verschiedenen Weliteilen wie West-
afrika und Indonesien, Neuguinea und Loango. Der ge-
miitliche und niichterne Hebel beschreibt in - seinem
Schatzkdstlein des rheinischen Hausfreundes, indem er
das kleinbiirgerliche Ideal seines Adjunkten zeichret, in
Wahrheit die Reste der Vorstellung, derzufolge das Leben
des Menschen und des Banmes zusammengehoren: ,,Wenn
ich mir einmal so viel erworben habe, daf ich mir ein
eigenes Giitlein kaufen und meiner Frau Schwiegermutter
ihre Tochter heiraten kann, und der liebe Gott beschert
mir Nachwuchs, so seize ich jedem meiner Kinder ein
eigenes Biumlein, und das Biumlein muf heiBen wie das
Kind, Ludwig, Johannes, Henriette, und ist sein erstes
eigenes Kapital und Vermogen, und ich sehe zu, wie sie
miteinander wachsen und gedeihen und immer schéner
werden und wie nach wenig Jahren das Biiblein selber
auf sein Kapital klettert und die Zinsen einzieht.“ Das in
so manchen Literaturen vorkommende Gleichnis, welches
das Weib einem fruchtbaren Acker oder auch einer Blume,
einer Knospe vergleicht, ein Gleichnis, das im Avesta und
in den Veden ebenso heimisch ist als in der altiigyptischen
Poesie und in der griechischen Tragédie, und das noch im
Roman de la Rose, im Volkslied und Mirchen, ja sogar
noch in der modernen Poesie ein unverwiistliches Leben
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fiihrt (Sah ein Knab’ ein Roslein steh’n!), dieses Gleichnis
war einstens mehr als nur Gleichnis. Als Tréiger des jungen
Lebens in der Natur, sowohl in der Pflanzenwelt als bei
den Menschen, begegnet uns in manchen ilteren und
neueren Volksbriuchen eine Pflanze oder ein Baum.
_~Heilige Bdume wurden schon im alten Agypten und im
" vorhellenischen Kreta aufgerichtet oder niedergerissen als
' Zeichen deés Aufblithens oder Sterbens der Natur., Wir
kennen noch heutzutage den Maibaum oder die Palm-
kétzchen (niederlindisch Palmpaasch); als Verkiinder des
Friihlings. Im alten Griechenland trug man die Eiresione
herum, einen Zweig des heiligen Olbaumes, it Weifier
Wolle bekriinzt, geschmiickt mit den Erstlingen desFeldes:
Eiresione bringt Feigen und fette Kuchen,
Honig und 0}, um sich die Glieder zu reiben,
Und den Bechér unvermischten Weines damit
sie trinke und schlafe.

Diese Segenbringerin in der Gestalt eines Maienzweiges,
kann sich_auch in menschhcher Gestalt zeigen. Sie wird
dann zum Heiland der Jahreszelt zam Malkomg oder zur
_Maikénigin (siche auch § 15). Baum und Gott sind im
“primitiven und antiken BewuBtsein nicht so weit verschie-
dene GroBen, wie sie es im unsrigen sind. Die schéne
Helena war, bevor sie die Ursache des tro Jamschen Krieges
wiirde, eine heilige Platane, Dionysos sehen wir noch auf
griechischen Vasen abgebildet, halb Mensch, halb Baum
oder Pfahl. Aus der Leiche des dgyptischen Heilandes
Osiris sprieBen Zweige und Ahren. Die naive. Volkspoesie
hat sogar das Heil, in Christus der Gemeinde geschenkt,

“nicht versinnlicht, ohine dabei das griinende Heil in der
Natur zum Vorbilde zu nehmen. Die messianische Ver-
heifung vom Sprof aus dem Stamme Jesse und das
Gleichnis vom sterbenden Weizenkorn gaben die Ver-
anlassung dazu. Das Krenz kommt auch als Lebenshaum
vor, entstanden aus einem Sprof vom Baum der Er-
kenntnis im Paradiese. Auf mittelalierlichen Darstellungen
finden wir das Kreuz mit Wurzeln, Blittern und Friichten.
Die Dichter beschrelben es als Maibaum: '

Die meie, die is al bi den wech gheset

Op eenen berch, die staat also hoghe,

Omdat een ieghelyc soude, sonder let, :
Pen soeten cruicen mei aanschouwen moghen,
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Nu staen der meien tacken uitghespreyt
Ende bloeyen schoon ghelyc rode rosen.
So wie syn sonden hier beschreit,

Onder desen boem sal hi hem verposent.

Ein prichtiges Lied aus dem siebzehnten Jahrhundert
ruft den Heiland wie den Frithling aus der Erde heraus:

O Erd, schlag aus, schlag aus, o Erd,
Dafi. Berg und Tal griin alles werd!
O Erd, herfiir dies Bliimlein bring,

O Heiland, aus der Erden spring!

Gedanken und Laute aus der religiosen Urzeit klingen
hier mit. Dionysos und Apollo, die Friihlingsheilande der
Griechen, wurden mit genau so ungestiimer Sehnsucht
»aus der Erde” hervorgerufen. — Umgekehrt verkniipft
man auch die Vegetation mit Christi Leben und Leiden. In
der Franchecomté heifit die letzte Garbe, in welcher sich
das Leben des Ackers angesammelt hat, die Gerbe de la
Passion, und wird mit einem geweihten Kreuz auf dem
letzten Wagen nach Hause gefahren.

SchiieBlich kann der Baum, Triger des gottlichen
Lebens, zumn Lebenssymbol iiberhaupt werden. Der lokale
heilige Baum wird zmin Weltbaum. In der altgermani-
schen Vorstellung der Weltesche, Yggdrasil, ist der das
Haus oder Dorf schiitzende Baum, zum Schirm.der gan-
zen Menschheit geworden, zum Triger des Weltlebens.
Lebensbiume begegnen iibrigens in manchen Religionen;
die alten Agypter kannten die hohe Sykomore im Osten
des Himmels, ,,auf welcher die Gotter. sitzen“; der Tote
lebt durch ihre Kraft wie die Gotter. — Die Wilhelms-
und Bismarcklinden auf freundlichen Dorfplétzen bilden
mit ihrem verzierten Gitter eine etwas diirftige Erinnerung
an eine einst méchtige religivse Anschauung.

1 Ubersetzung dieses mittelniederldndischen Liedes:
Der Maien ist am Wege aufgepflanzt;
Auf einem Berge, der sehr hoch raget,
Damit ein jeder; ohne Hindernis, »
Den siiflen Kreuzesmaien schauen moge.
Nun stehn des Maien Zweige ausgebreitet
Und blithen schén wie rote Rosen,
Wer seine Siinden hier bheweint,
Wird unter diesem Baume Ruhe finden.
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Wie die Biume werden auch die Steine, welche eine be-
stimmte, auffallende Bildung oder eine merkwiirdige Her-
kunft (Meteore) haben, verehrt. Man kennt aus dem Alten
- Testament die Salbung der ,,aufgerichteten Male“ (Masse-
ben).- Die Romer verehrten einen Jupiter Lapis, die Grie-
chen einen Apollo Aguieus in der Form einer {phallischen)
Sdule. Und der praxitelische Hermes dankt zwar nicht
seine Schonheit, wohl aber seinen Ursprung den Stein-
haufen am Wege, den Herma (Hermes = der vom Stein-
haufen), auf welche jeder Voriibergehende einen kleinen
Stein oder einen Zweig warf.

Menschen wohnen im Tale, auf' den Bergen wohnen
die Gotter. So ist ‘es in Babylonien, auch in Japan. Wir
kennen aus den schonen Darstellungen Hokusais den
Fudschi; den heiligen Berg, der im Sommer von Tausenden
von Wallfahrern besucht wird, und sogar von denjenigen,
die im Eisenbahnzuge an ihm voriibereilen, mit einer Ver-
neigung oder einem stillen Gebete begriift wird. Ur-
spriinglich némlich war der Berg selbst heilig, auch in
Griechenland, wo jede Gegend ihren eigenen heiligen Berg
und sogar mehrere Gegenden ihren eigenen Olympos be-
saBen, bis schlieBlich die groBe Gotterfamilie den Olym-
pos bezog. Auch das Alte Testament kennt Gétterberge
und den ,,Berg meiner Heiligkeit®, in welchem Ausdruck
eben der psychologische Grund des Bergkultus, im Maje-
stitischen, Weltfernen, GroBartigen und Einsamen der Berg-
spitzen, sich zeigt. — Der Berg kann zur kosmischen
GriBe werden; Berge und Hiigel ‘gelten bei den Babylo-
niern und vorziiglich bei den Agyptern als Nabel der
Erde, als der Urhiigel, der im Anbeginn aus den Gewissern
des Chaos auftauchte. Der Berg ist dann zum Symbol del
ganzen Erde geworden.

Im Schatten des heiligen Baumes, am FuBle des heiligen
Berges, quillt das heilige Wasser hervor. Quellen und
Fliisse sind allerorten der Gegenstand kultischer- Ver-
ehrung. Das lebendige: Wasser, welches Fruchtbarkeit
bringt und reinigt, wird in der religiésen Anschauung zum
Lebenswasser, welches ewiges Leben spendet. Osiris gibt
dem #gyptischen Toten das kithle Wasser des Lebens. Das
Johannesevangeliumm weiff von ,,dem Brunnen des Was-
sers, in dem das ewige Leben quillet”. Auch das Tauf-
wasser wirkt reinigend, das Leben erneuernd. In kind-
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licher Weise finden wir dieselbe Vorstellung in Mérchen
uné Sagen: der Jungbrunnen oder das Eau de Jouvence
macht die Alten wieder jung. Und man wei ja, mit wel-
cher Leichtigkeit das kostliche Lebenswasser den ermorde-
ten Mérchenheld im rechten Augenblick wieder lebendig
macht. :

Zum Schluf}: auch das Feuer gilt als heilig. Die Vesta-
linnen zu Rom pflegten sowohl das Wasser als das Feuer
des Staatsherdes, in ihrem heiligen Orden den Typus dar-
stellend der Haustochter, deren heilige Aufgabe es seit ur-
alten Zeiten war, das Feuer im Herde zu bewahren und
das Wasser aus dem Brunnen zu schépfen. Aber das
Feuer, wiewohl nicht minder heilig, hat dennoch einen -
anderen Charakter als Pflanzen, Berge und Wasser. Der
Mensch entziindet es selber. Es ist sein Eigentum, die Gabe
des Prometheus. Die Tiere kennen es nicht. Kipling, in sei:
nem Jungle-Book, beschreibt in ergreifender Weise, wie
das unter wilden Tieren aufgewachsene, von Wolfen er-
zogene Menschenkind schlieBlich in Streit gerit mit dem
Tiger. Es steht scheinbar hilflos in der Versammlung der
Tiere, weifl aber sogar dem Tiger Furcht einzufl68en
durch die Rote Blume, das Feuer: ,,Ich, der Mensch, habe
hier ein wenig von der Roten.Blume mitgebracht, welche |
ihr Hunde fiirchtet.”” Wenn er das Feuer entziindet, emp-
findet der primitive Mensch seinen Wert. Er entfesselt eine
Kraft, iiber die er selbst staunen muf. Der primitive
Bauer, auf seinem einsamen Gehoft, liefl seine T6chter das
Herdfeuer hiiten, wie das ewige Licht auf dem Altar — ist
letzteres doch nichts anderes als das typische Feuer auf
dem typischen Herd! Am Johannistag reibt man in ger-
manisch-slawischen Lindern zwei trockene Holzer gegen-
einander und weckt so in der uralten Weise das neue
Feuer, mit welchem der Herd anfs neue angeziindet wird.
AuBer zu den festgesetzten Zeiten tat man dasselbe, wenn
auBergewohnliche Ungliicksfélle zeigten, daB ein neuer
Lebensanfang nottat (Notfeuer). Denn das Feuer hedeutet
in diesem Vorstellungskreise das Leben selbst. Erlischt das
Herdfeuer, so schwinden Wirme und Licht. Man wei8,
von wie grofier Bedeutung das heilige Feuer der Vesta-
linnen fiir das Wohlergehen des romischen Staates war.
Die Natchez-Indianer unterhielten - ein ,,Medizin“-Feuer
und glaubten, daB ibr Stamm, solange es brannte, nicht
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untergehen konne. Ein Jiingling, der das Feuer wihrend.
der Nacht hiiten sollte, zog es vor, zu seiner Liebsten-zu
gehen. Das Feuer erlosch. Der Natchez-Stamm ist so gut
wie ausgestorben. — So ist es denn nicht zum Verwun-
dern, da§ wir auch in der erwachenden Philosophie das
Feuer wiederfinden als arche, als Lebensprinzip der Welt.
Herakleitos vergleicht das Leben, das nach ihm ein fort-
wihrender Ubergang vom Leben zum Tode und vom Tode
zum Leben ist, einem periodisch aufflammenden und wie-
der ersterbenden Feuer. Nirgends aber hat die Frommig-
keit sich mit solcher Kraft auf das Feuer geworfen wie im
vedischen Indien: Agni, der durch Reibung Geborene, wird
verehrt als die Lebenskraft in allen Dingen. ,,Agni ist in
der Erde, in -den Pflanzen, Agni bergen die Wasser, er ist
in den Menschen, in den Kiihen und Pferden ... wie ein
goldenes Kleinod leuchtet er in weitem Umkrels und
strahlt unvergingliche Gesundheit aus ... In Dir, o Sohn
der Kraft, sind alle Gétter ... Fiihre uns aus jeder Ver-
suchung, aus Torheiten und Feindschaften, aus allen Ge-
fahren und schenke uns Reichtum und Sohne.” Der Ge-
danke hat deshalb fiir den Inder eine so grofie Anziehungs-
kraft, weil er an dem groflen Allfeuer, das als Sonne am
Himmel erstrahlt, als Lebensglut die Schopfung beseelt,
selber Anteil hat: bringt er ja Agni hervor durch das Rei-
ben der beiden Holzer. Agni ist, nach den heiligen Texten,
der beste Opferpriester; durch das Opfer reglert der
Mensch mit gottllcher Kraft das All

§ 9. NATURISMUS, HIMMEL UND HIMMELSKORPER.

Wir sahen, wie die religiose Uberzeugung eines Hera-
kleitos fest gegriindet war in der GesetzmiBigkeit des
Weltlaufs: Helios wird seine Bahn nicht tiberschreiten.
Es ist natiirlich, daB eine solche Auffassung sich vor allen
Dingen richtet nach dem ewig regelmifligen Lauf der
Himmelskorper. Dennoch hat der Mensch am Himmel
nicht immer Gesetzmiifiigkeit konstatiert. Er meinte auch
dort spontanes Leben, sogar Willkiir zu sehen. Chester-
ton spricht in einem seiner Biicher von der Moglichkeit,
daf Gott jeden Morgen zur Sonne sagt: tu es noch ein-
mal, und ebenso jeden Abend zum Mond..Der primitive
Mensch hat es in der Angst und Finsternis seines Urwalds
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ganz gewiB nicht fiir selbstverstindlich gehalten, da8 die
Sonne am andern Morgen sich wieder zeigen wiirde. Die
Dankbarkeit fiir die Riickkehr des Lichtes ist bei ihm so
groB, daB der Gedanke. der GesetzmiBigkeit sicher noch
weit entfernt ist. Im alten Agypten existierte ein Mythus,
nach welchem die Sonne in einem Zornesanfall die Men-
schen verlieB und in die Fremde wanderte. In diesen
Gedankengang paBt auch die Vorstellung, dafl die Sonne
im Winter oder gar jeden Abend stirbt. Dann ist es aber
desto herrlicher zu erleben, wie die Sonne allzeit wieder
ihr Leben erneuert, immer wieder iiberwindet. Die
menschliche. Sehnsucht, die sich immer wieder iiber die
‘Erde erhebt, setzt das eigene Leben in Beziehung zum
siegreichen Sonnenleben. Sie sucht in der Lebenser-

neuerung des strahlenden Gottes die Gewihr fiir die -

eigene Unsterblichkeit.

Im Agypten der fiinften Dynastie (+ 2700 v. C.) wurde
die Sonne ganz besonders verehrt. Gewaltige Tempel
wurden dem Himmelslichte errichtet: in einem groB—
artigen Vorhof stand ein Kubus, auf welchem sich ein
Obelisk erhob. Uberdeckte, teils halb, teils ganz finstere
Ginge fiihrten die Gliubigen lings gewundenen Wegen
dem aufgehenden Lichte entgegen, nach der Ostseite des
Kubus. Ein derartiger Sonnenobelisk trug die Seele des
Konigs, des Vertreters der Menschen, zum Himmel, eine
Sonne auch sie. ,,Die Seele des Konigs geht auf*, ist der

Name des pyramidenformigen oberen Endes (das sogen. V

Pyramidion) der Pyramide eines Fiirsten. Der Konig, der
»Sohn der Sonne®, verbindet in seiner Person Menschen-
und Sonnenschicksal, Das Sonnenleben, mit seinem Auf-
gang, Untergang. und Wiedergeburt, ist vorbildlich fiir
das Menschenleben; die Unsterblichkeitshoffnung. hiillt
sich oft in die Vorstellung, da der Tote seinen Platz
haben wird unter der Mannschaft des Sonnenschiffs; er
wird leben ,,wie Re (der Sonnengott); ,Ihf gebiert seine
Mutter, der Himmel, lebendig, jeden Tag, daB es Re
gefillt; mit diesem geht er auf im Osten, unter im
Westen®, sagt ein alter Text; »er geht lebend unter im
Westen, er geht neu auf im Osten“, heift es in einem
anderen Text. Das Leben des Menschen, religios als ewig

aufgefaBt, ist &in Sonneénleben, es_hat teil am “grofien”

'Rhythmus des_Universums, Auch die Sterne sind Tote;
7
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der Abgeschiedene ist ,,jener Stern, welcher lebt als erster
unter seinen Briidern‘. Die Gleichsetzung von Nachthim-
mel und Unterwelt und von Toten und Sternen begegnet
uns iibrigens nicht nur im alten Agypten sondem auch
in Mexiko.

Das mnicht menschhch Unregelmaﬁlge sondern ew1g
Gesetzméiflige am Himmel wird besonders dann beobach-
tet, wenn die aus dem Osten stammende- Anschauung,
das irdische Geschehen sei ein Abbild -des Weges. der
Himmelkoérper, oder, anders, gesagt: -dieses irdische Ge-
schehen lasse sich interpretieren durch-die himmlische
Schrift, in astrologisch-religiésen Systemen entwickelt
wird. Jahrhunderte aunf Jahrhunderte haben dieser gro8-
artigen, aber eigenen Willen und Manneskraft "lahm-
legenden Anschauung gefront, sie mit der groBSten Uber-
zengungstreue bekannt. Sie bildet auch den Hintergrund
des dltesten Chrlstentums »~Archonten®, Fiirstentiimer
und Gewalten in unserer Ubersetzung beherrschen die
sieben Sphéren als ,,Engel“ der sieben Planeten Sie hem-
men die Himmelfahrt der Seele nach dem Empyreum,
der gottlichen Feuersphire. Hermetische und mithra-
cistische Schriften, gnostische Sekten, -aber auch Cicero
und Paulus sind erfiillt von der Sehnsucht, der Tyrannei
der Planetengeister .zu entflichen. Wenn wir bei Clemens
Alexandrinus (+ 200 n. C.) Christus bezeichnet finden als
HErretter aus - dem Streit der Krifte, Erloser von der
Herrschaft der Engel®, so ist das nichts anders als ein
Widerhall des paulinischen Glaubens, daf der ,letzte
Feind“, der siebente (Todes)engel, Samiel, -vernichtet
wird, und daB weder Engel noch Gewalten uns scheiden
mogen von der Liebe Gottes, welche in Christus Jesus,
unserm Herrn. ist. Christus ist hier vor allem der Erretter
 aus der Sklaverei der Sterne.

Frischeren, lebenskriftigeren Emdruck macht der Son-
nenkult, der von . jeder Spekulation frei ist. In Volks-
erzihlungen und Méarchen ist das Sonnenschlof das
typiSche Gotterreich, das Sonnengo]d der Schatz des
ewigen Lebens. In Griechenland wie in Kgypten ist das
Sonnenlicht glelchbedeutend mit ,,Heil” im rehglosen
Sinn. Zur Sonne, der Quelle alles Lebens und aller
Wirme, geht das fromme Sehnen vieler Vélker und Zei-
ten. In Agypten erreicht der Sonnenkult seinen Hohe-
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punkt im erhabenen Universalismus des Achnaton (+ 1350
v. C.), dem Ketzer und Propheten seines Gottes und einer
Religion, welche ebenso groBartig wie innig ist:

Du schaffst Millionen Gestalten aus dir, dem Linen,

Stadte, Dorfer, Acker, Weg und Flufi.

Aller Augen schauen dich, ‘ '

‘Wenn du am Tage die Erde.bestrahlst.

Und, wenn du davon gegangen bist,

So bist du dennoch in meinem Herzen.

Es gibt niemand, der dich kennt,

Aufier deinem Sohn, dem Konig.

Boll vergleicht treffend diesen Sonnenhymnus mit dem
berithmten Chorliede aus Sophokles’ Antigone an ,,Helios’
Strahl, dem Auge des giildenen Tags*; und auch der
strahlend helle Ton des Liedes des Poverello von Assisi
" hat ahnlichen Klang:

Gelobt seist du, Herr, mit allen deinen Kreaturen,

zumal mein Herr, Bruder Sonne,

der tagt, und du leuchtest durch ihn;

er ist schon und erstrahlt in groflem Glanze,

von dir, Allerhéchster, trigt er das Abbild.

Gelobt seist du, Herr, fiir Schwester Mond und die Sterne,
du hast sie am Himmel erschaffen, klar, kostlich und schon.

Hier ist jeder Gedanke an die Gesetzmﬁﬁigkeit der Natur
sehr weit entfernt; der Himmel und sein Glanz riicken

durch die Liebe Gottes in unmlttelbare menschliche, jat
briiderliche N#he,

§ 10. HEILIGE TIERE.

Einer der Gegenstinde der Religionsgeschichte, welche
den Laien sonderbar berithren, ist zweifellos der Tier-
kult. Es kommt dem modernen Menschen schwer be-
greiflich vor, da8 man je von Tieren gottliche Hilfe hat
erwarten, ja ihnen gottliche Ehre hat erweisen konnen.
Wir finden die dgyptischen Gotterfiguren, Menschenkorper
mit Tiergesichtern, fratzenbaft und albern, und wenn
man uns sagt, daBl im Mittelalter Tiere vor Gericht ange-
klagt wurden wegen von ihnen veriibter Frevel, so macht
das auf uns nur einen licherlichen Eindruck. Und den-
noch fand ein solcher TierprozeB, in optima forma, noch
im Jahre 1845 in Frankreich statt. Hier gilt mehr noch
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als sonst, daB wir uns in einen vollig der Vergangenheit
angehorigen Geisteszustand versetzen miissen, fiir wel-
chen die Distanz, die fiir uns zwischen Mensch und Tier
vorhanden ist, nicht bestand. In vielen Mirchen kommen
Helraten zwischen Menschen und Tieren vor. Der primi-
tive ‘Meétisch“sieht darin nichts Auffallendes. Ein Papua
erzihlte, daB einer seiner Vorfahren ein Leguan sei; auch
hielt er sich fiir einen Verwandten der Taube und des
schwarzen Kakadu. Ein Mensch braucht ja. auch nicht
immer ein Mensch zu sein: Leute mit vielem Mana kon-
nen sich oft beliebig in ein Tier verwandeln; Werwolfe
und Tlgermanner (in Indonesien) spielen im Volksglau-
ben eine grofie Rolle. Die Tierabstammung bildet auch
einen sehr wiclitigen Teil desjenigen Vorstellungskom-
plexes, der Totemismus heifit. Die agyptlschen Konige
gehoren dem Sperberstamm an, ja, sie sind Sperber. Ge-
nau so findet man bei vielen afrikanischen, amerikani-
schen und andern Stimmen den Gedanken, daB ein Tier
thr Urahn gewesen sei, ein Gedanke, dessen Rest wir in
Stadt- und Geschlechtswappen und -namen bewahren
(die Béren von Bern, die Wolfin von Rom, die Orsini).
Ein Kpabe des schon frither erwihnten 'Stammes, ‘der
Amandebele (S.-O.-Afrika) weigert sich, eine bestimmte
Kuh zn melken; es ist stirker als er, ihm zn michtig: er -
fitrchtet sich, seine ,,Mutter* zu melken Der Totemismus
beherrscht aber ein noch weiteres Vorstellungsgebiet. Es
hilt schwer in wenig Worten etwas Zutreffendes iiber
diesen iiberans schwierigen Gegenstand zu sagen. Der
Mann, der vielleicht die ausfithrlichsten und weitgrei-
. fendsten Studien auf diesem Gebiete gemacht hat, J. G.

v Frazer, hat im Lauf der Jahre nicht weniger als dre1 ver-
schiedene Theorien zur Erkldrung der totemistischen Er-
scheinungen aufgestellt. Unter solchen Umstiinden ist ‘es
schwer, kategorisch zu reden. Wir sind aber wohl nicht
allznweit von der Wahrheit entfernt, wenn wir feststellen,
daB eine sehr wichtige, vielleicht die wichtigste, Anschau-
ung an der Wurzel des’ Totemlsmus dleJemge ist, daB die
gemgmsame;;‘:;Lelhgns r Gr uppe, einer Familie
oder eines Stammes auBerhalb derselben, in einem Ge-
genstand, Pflanze oder Tier, konzentriert ist. Am hiufig-
sten begegnet uns das Tier als Triiger der Seeles besser
~ gesagt des kollektlven Seelenstoffs (s. § 20). Gerade wie
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in dem Fall der Reichsinsignien, hingt das Gedeihen der
Gemeinschaft nun an diesem Kraftiriger. Die Ba-Ronga.
(Delagoabai) erzéhlen ‘eine Geschichte von' einem Biiffel,
Tausendkiinstler der Ebene: ,unser aller.Leben
) on ihm ab“. Sobald er tot ist, bleibt dem Stamm
nichts” anderes iibrig als allgemeiner Selbstmord. Das
Band zwischen Totemtier und Gemeinschaft wird leicht
in Form einer Verwandtschaft gedacht. Dies ist alles sehr
unvollstindig und grob gesagi; der religiose Gedanke
aber, daB das Leben, zumal das kollektive Leben, sicher
verwahrt ist bei einem iiberlegenen Lebenstriiger, ist un-
zweideutig aus der Verwirrung des mannigfachen Mate-
rials ersichtlich.

Der Lebenstrager ist der Michtigere, denn der Mensch , .-
sieht auf primitiver Stufe das Tier manchmal nicht nur
als ebenbiirtig, sondern sogar als héher, michtiger alser
selbst ist. Da so viele Tierarten den Menschen in Siclier-
heit des Instinkts, in Schnelligkeit, Kraft und Gewandt-
heit iibertreffen, braucht man sich dariiber nicht zu ver-
wundern. Es kommen noch zwei Faktoren hinzu. Einer
ist der geheimnisvolle Charakter sowohl des Tierlebens
iiberhaupt, wie der Gewohnheiten und der Erscheinung
mancher Tiere, zum Beispiel der Schlange. Das zweite
ist, daB8 der Mensch in bezug auf seinen Lebensiinterhalt
vom Tiere abhiingt. Und, da das Leben, auch das nur-
materielle, vom primitiven Menschen immer religids, als
gottliches Leben gewertet wird, ist die Verehrung des
Tieres als gottlicher Lebenspender weiter nicht auffal-
lend, Es erscheint uns albern, daB, zum Beispiel, die
Veden mit so groBer und frommer Emphase von Kiithen
reden. Dennoch herrscht in diesen und dhnlichen Auge-
rungen ein richtiges Gefithl fiir das Wunderbare, nicht
auf etwas anderes Zuriickzufiihrende des Lebensgrundes
vor. Bei den Persern hat diese Anschauungsweise sogar
zu einer groBartigen Idee gefiihrt: die_,,Seele. des. Rindes‘ .
ist im_Himmel, bei_Ahura Mazda, die Triigerin des gan-

zen tierischen Lebens: so findei das schwerwiegendste
- Lebensinteresse des persischen Bauers seine himmlische
Hypostase. ’
SchlieBlich ist der Tierkult auch noch in einer anderen
Hinsicht wichtig. Bekannt ist die beriihmte Phrase des
Xenophanes: die Menschen schaffen sich Gott nach ihrem
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Bilde; die Athioper behaupten, da8 ihre Gotter schwarz
sind und stumpfnasig, die Thrakier, daB sie blaudugig
und rothaarig sind; aber wenn Ochsen und Pferde und
Lowen Hinde hitten oder mit ihren Hinden' malen
konnten und Werke hervorbringen wie die Menschén, so
wiirden die Pferde die Gestalt der Gotter den Pferden, die
‘Ochsen den Ochsen dhnlich machen. Moderne Gedanken,
wie diejenige L. Feuerbachs u. A., haben sich in gleicher
Richtung fortbewegt. Denken wir an die witzige .Gottes-
vorstellung Atta Trolls, des Béren; in Heines Gedicht:

Droben in dem Sternenzelte,
‘Auf dem golden Herrscherstuhle,
‘Weltregierend, majestitisch,
Sitzt ein kolossaler Eisbar.

Dies ist nun offenbar nicht die ganze Wahrheit. Neben
der Neigung, welche dem Menschen ohne Zweifel von
jeher eigen gewesen ist, sich das Gottliche in mensch-
licher Gestalt vorzustellen, gibt es eine andere, welche
"das Gottliche eben im Nicht-Menschlichen oder gar im
{,;Unme@g%;hchen sucht. Vorziiglich die ekstatischen Typen
id‘é“f‘w Religion, in denen es darauf abgesehen ist, im Rausch

L~ der Gottesvereinigung jede Menschlichkeit loszuwerden,
stellen sich Gott gerne als Tier vor. Seine Verehrer wer- -
den dann selber zu Tieren. Dionysos, der Gott, nicht des
Weines, sondern des Rausches, der ekstatischen Ténze und
der niichtlichen Sakramente, wird von den griechischen
Frauen bis tief in die historische Zeit hinein als Stier
verehrt, dessen rohes Fleisch von den Rasenden ver-
schlungen wird: eine nur- allzu direkie Kommunion,
deren ekstatische Leidenschaft neben unserem Widerwil- -
len dennoch auch unser Verstindnis wecken soll. Die
Seele, welche. die Befreiung sucht, das Loswerden von
aller Erdenschwere, von allem Gewohnlichen und Alltag-
lichen, welche das grelle Licht des Tages scheut ‘und die
kalte Winternacht mit eigner Glut durchleuchtet, zieht
auch die dunklen Tiefen des Unterbewufiten dem niich-
ternen Verstande vor, und findet im Tierischen die L&-
sung aller Bande, welche das Gottliche zu verburgen
scheint. Wunderschén beschreibt Eurlpldes in seinen
Bakchai die thebanischen Frauen, die in das Gebirge
gehen, dem Gotte zu rasen. Sie haben ihre Kinder zu
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Hause gelassen und siingen wilde Tiere -an ihren Briisten.
Die Malereien auf den Vasen bieten uns von ihrem
Rausch ein erschreckend schones Bild.,

‘Unsere Mirchen wissén von der Zeit, WO die- Tlere)

reden konnten®. Es gab eine Zeit, wo man in Tieren Got-|

ter verehrte. Die Weiber im alten Elis rufen in einem der

dltesten kultischen Lieder Griechenlands den Dionysos| .

an als ,wiirdigen Stier“. Ein aitischer Mann, der einen
Wolf getitet hatte, hielt eine -Sammlung fiir dessen Be-
gribnis, d. h. brachte ihm ein Siihnopfer dar. Und eine

der vielerlei . Ge,stalten,, welche von der schopferischen

Kraft des griechischen Genius :zur strahlenden Apollo-
figur vereinigt wurden, war der Wolfsgott. Noch in Del-

phi kann man die Spuren der emstlgen Wolfsgestalt auf-
finden.

Die. Tiere sind bald stumm geworden. Und 1hre Gott-
lichkeit mufiten sie verlieren. Hichstens wird ein Gerin-
ges davon aufbewahrt als Attribut der ,,groBen® Gotter.
Und man rationalisiert das Tierische aus Mythus und
Kult hinweg soviel man immer vermag. Zu den schonsten
Folgen dieses Verfahrens gehéirt auch die, da man es
vorgezogen hat, den Romulus und Remus siiugen zu las-
sen.von einer Dirne (lupa), statt, wie die ursprunghche
Sage erzahlte, von einer Wolﬁn (auch lnpa)

611 MANAGOTTER

Es 1st nun schon geraume Zeit her, da8 der schottlsche

Dichter und Ethncloge Andrew Lang Epoche machte

durch seine Entdeckung der sogen. High Gods. Er fand,
daB bei etlichen primitiven Vilkern neben den gewhn-
lichen Geistern und Fetischen Gotter universalen Charak-
ters anerkannt wurden, denen man gewohnlich die Schop-
fung der Welt zuschrieb, und denen zwar in der Regel
keine kultische Verehrung dargebracht, deren Supre-
matie {iber die Geister aber schweigend vorausgesetzt
wurde. Weil diese Gottesvorstellung 6fters einen ziemlich
erhabenen Charakter zeigte und nur in wenigen Fillen
aus dem Einflufl europdischer Reisenden oder Missionare
erkliirt werden konnte, schien es, daB Langs Entdeckung
eine wichtige Stiitze werden sollte der orthodoxen Lehre,
derzufolge die ,,Uroffenbarung® des vollkommenen Got-
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tes, wie sie der erste Mensch erhalten hatte, durch den
Siindenfall getriibt sei. Es konnte in der Tat scheinen, als
ob die Entdeckung Langs mit den wichtigen Ausfiihrun-
gen, welche spiiter Pater Schmidt hinzufiigte, mehr das
Dogma der Entartung eines einst reinen Gottesbegriffs,
als die Hypothese einer Entwicklung von primitiven An-
fingen zur universellen und ethischen Gottesvorstellung
der Neuzeit begiinstigten.

Schon aus der Uberschrift dieses Paragraphen geht
hervor, daf# ‘ich diese Gotter in anderem Lichte sehe.
Sehen wir uns ein Benspxel an. Der australische ,,hohe
Gott“, Ba}amee ist nicht immer ein Gott gewesen. Einst
war er ein sehr berithmter Zauherer, ein duBerst ge-
schickter Medizinmann. Er hat seinen Stimmen alle mog-
lichen Kenntnisse beigebracht; auch hat er die geheimen
Einweihungsriten eingesetzt. Als er seinen Unterricht be-
endigt hatte, ist er fortgegangen. Er lebt aber ewig fort,
vielleicht auf ,einem hohen Hiigel im dichtesten Ge-
striipp®, ‘vielleicht ,,dort oben“. Um die Menschen kiim-
mert er sich nicht sonderlich. Er ist ein deus.otiosus, ein
dieu fainéant. Man schreibt aber nun seiner Zaubermacht
immer mehr zu. Wer einen Kamilaroi-Australier fragt:
wer hat das gemacht?, bekommt zur Antwort: Es wird
wohl Bajamee sein. In dieser Weise kann sogar die
Schopfung von Himmel und Erde einem high God zuge-

i.schrieben werden. Darum ist er aber noch nicht der Gott
der ,Uroffenbarung”. Er ist vielmehr der himmlische
' Schamane, der gottliche Zauberarzt, ‘déssen Macht, ma-

gisch aufgefaBt alles und jedes Unerklarte verursachen
soll. Er ist ein Mana-Mensch, iiber den man sich Ge-
schichten erzéhlt, und der schlieBlich zum Himmel fort-
gegangen ist. Séderblom schligt fiir diese Klasse gott-
licher Wesen den Namen Urheber vor. Und in der Tat
werden sie hauptsichlich anfgefaBt als Kulturbringer,
Einsetzer der Riten, Hervorbrmger von Dingen, weIEEe
heute existieren, welche aber einst nicht da waren. Daher
konnen “sie auch auftreten als die Hiiter der Gesetze,
welche sie in der Regel selber gegeben haben, und deren
Verletzung sie aus ihrem Himmel lelcht sehen und ahn-
den konnen.

In gewisser Hinsicht gemahnen diese Urheber stark an
den Gott der Deisten, den grofen Uhrmacher Voltaires
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und. der iibrigen, der schuf, schon schuf, und sich dann
zuriickzog. Es ist ja auch kein Zufall, dafl das deistische
achtzehnte Jahrhundert so starke Sympathie hegte fiir
China, das Land des Konfuzius, wo man, wenigstens in
gewissen Zeiten und Kreisen, diese bequeme Art von
Gottern so sehr zu schitzen wufte. — Dennoch sollen
wir uns diese Gotter nicht denken als abstrakte ,erste
Ursachen®, welche thre Existenz,einer bloBen Denknot-
wendigkeit verdanken, und welche man, wenn sie nicht
da wiren, erfinden miiBite. Das achtzehnte Jahrhundert
ist von den primitiven Gedanken weit entfernt. Wir zie-
hen deshalb den Namen Managétter der Bezeichnung
Urheber vor. Lebendige Macht befihigt diese Gotter zu
ihrer Arbeit, vorziiglich ihrer Schopfungsarbeit. Der Pri-
mitive braucht zu jeder Tat magische Kraft; er stellt sich
daher auch die Tat in hdchster Potenz, die Schépfungs-
tat als Resultat solcher Kraft vor. Er geht dabei so weit,
daB oft Mana und Managott nicht reinlich zu scheiden
sind. Wir kennen Manitu als den ,groBen Geist unserer
Indianererzihlungen und aus Longfellow. Diese Bezeich-
nung nun wird beniitzt 1. von der unpersonlichen Macht,
Mana; 2. von Gegenstiinden, welche mit dieser Macht ge-
laden sind, z. B. magische Instrumente;_3. von Personen,
welche offenbar iiber auBlergew6hnliche Krifte verfiigen:
Missionare und Geister, bien étonnés de se trouver en-

daB man manchmal nicht weiB, ob man ,Macht* oder ¥~

,»Gott* itbersetzen soll. Man sieht: von einem ,,Urmono-
theismus® kann hier schwerlich die Rede sein.

Literatur. - Siderblom, Werden des Gottesglaubens (siche
oben; sehr viel iiber die Managdtter); L. Lévy-Briihl, Les
fonctions mentales dans les sociétés inférieures,” Paris, 1910
(sehr wichtig fiir das primitive Denken iiberhaupt, bietet auch
manches iiber Tierkult, usw.); K. Th. Preuf, Die geistige Kultur
der Naturvolker, 2. Aufl, Leipzig, 1924 (ehenso, aber weniger
umfangreich und einfacher);” De verspreide Geschriften van
Prof. Dr. G. A. Wilken, verzameld door F. D. E. van Ossen-
bruggen, Haag, 1912 (glinzendes Material, vornehmlich aus dem
indischen Archipel, u.. a. tiber das Verhilinis von Tier und
Mensr_:h, Fetischismus, usw.); Comte Goblet d’Alviella, L'Idée
de Dien, Paris, 1892; W. Mannhardf, Wald- und Feldkulte,
2. Aufl, Berlin, 1904—05 (klassisches Buch iiber Baumkultus
usw.); M. Ninck, Die Bedeutung des Wassers im Kult und Leben
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der Alten, Leipzig, 1921; Fr. Boll, Sternglaube und Sterndeutun?,
2. Aufl, Leipzig, 1919 (vorziigliche kurze Ubersicht); Fr. Boll,
‘Die Sonne im Glauben und in der Weltanschauung der alten
Volker, Stuttgart, 1922; F. Cumont, Astrology and Religion
among the Greeks and Romans, New York, 1912; Troels Lund,
Himmelshild und Weltanschauung im Wandel der Zeiten,
3. Auil, Leipzig, 1908; J. de Zwaan, Antieke Cultuur om en
achter het Nieunwe Testament, 2. Aufl, Haarlem, 1918 (u. a.
iber die ,,Stemgétter‘z; J. G. Frazer, Totemism and Exogamy,
London, 1910; W. Schmidi, Der Ursprung der Gottesidee I,
Minster i. 'W,, 1912 (nimmt einen ,Urmonotheismus“ an, auf
Grund des Vorkommens der Managotter).

§ 12. ,,SONDERGOTTER®“ UND HEILIGE.

Wir haben bis jetzt das Objekt der Religion  kennen-
gelernt "als unpersonliche ,,Macht oder als mit Macht
geladene Gegenstinde. Nur- die Managotter sahen einer
mehr personlichen Gré8e von weitem édhnlich. Jetzt wid- -
men wir unser Interesse den ,personlichen” Gottern.
,,Personlich” ist allerdings ein elastischer Begriff. Man
kann ihn. so beschrinkt fassen, daB nur der Gott des
Christentums, hochstens der des Islams ein Anrecht dar-
auf hat, nnd man kann dabei wenigstens nach der eigenen
Definition im Rechte sein. Man:- kann aber auch ver-
suchen, in den mancherlei Gottesvorstellungen diejenigen
Elemente, welche zur Auffassung eines persénlichen Got-
tes wenigstens beitragen kénnen, zu ermitteln. Man wird
dann, zum Beispiel im Animismus,.Ansétze zu einer per-
i wiffassung entdecken, ohne daB man
r. des - Animismus fiir personliche Gotter

zu halten braucht. Auch das Prinzip der Ordnung der
Michte und lokal verehrten Machttréiger fiihrt noch nicht
zur Personlichkeit. Es ist aber auch mehr als Mana ohne
weiteres. Die Macht wird differenziert, diesmal nicht
\\\ lokal, sondern nach bestimmten Erscheinungsarten. Dann.

/|| entstehen Sondergdtter. :

i ~~Useéner, der Mann, der den Ausdruck geprégt hat, war
immer iiberzeugt gewesen, daB, wenigstens in Bezug auf
das ' griechisch-rémische Altertum, die grofien, person-
lichen Gotter den Anfang der Entwicklung gebildet
hitten; erst spiter seien dann durch ,,Abspaltung® und
Abstraktion die kleineren sogenannten Begriffsgotter ent-
standen. Nach einer durchwachten Nacht teilte dann der
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leidenschaftlich aufrichtige Gelehrte ,seinen Studenten
mit, daB er zur entgegengesetzten Uberzengung gelangt

sei: am Anfang stiinde das Viele, die Vielen, die Sonder- .~

gotter, kleine Gotter mit einem beschriinkten, scharf be-
grenzten Wirkungskreis. Spiter wird der hier voraus-
gesetzten Entwicklung noch die Stufe der Augenblicks-
gétter hinzugefiigt. Urspriinglich wird jede Machtoffen-
barung einem Gotte zugeschrieben, der Blitz, der heute
einschligt, wieder einem anderen Gotte als derjenige, der
gestern gesehen ward, Durch Verallgemeinerung entsteht
daraus der Blitzgott, dessen Aufgabe ausschlieflich, aber
dann auch fiir alle vorkommenden Fille, das Blitzschleu-
dern bildet. Durch Zusammenfiigung mehrerer lokalen
Blitzgotter, durch Zusammenwerfen mit andern, ver-
wandten Gottergestalten, zum Beispiel den Himmelsgot-
tern, entstehen dann schlieBlich die ,groflen” Goiter:
Jupiter, der neben dem Blitz noch iiber viele andere
Sachen verfiigt, und so weiter.

Selbstverstandlich haben wir es hier mit einer Theorle
zu tun. Religise Entwicklung vollzieht sich nie in so
schematischer Weise. Das Leben quillt aus unsern engen

Schemata immer wieder in voller Frische hervor. Echte
Augenblicksqétier. gibt es iibrigens in der Rehglonsge

“schichte nur _ganz.wenige. Sondergotter sind in weit gro-

Berer Apzahl vorhanden, aber sie finden sich doch. lange

nichit_iiberall. Zumal die ersteren sind ja auch mehr ge-
meint als Ausdruck eines ,verstindlichen Zusammen-
hangs“ (§ 2), als der Wirklichkeit. Das hindert ‘nicht,
daB die Theorie Useners den Reflex bildet eines psycho
logischen Prozesses, der sich wenigstens zum Teil in der
Entwicklung des Gottesbegriffs ganz deutlich wiederer-
kennen 148t :

Usener selber gibt die folgende Formulierung der
psychischen Tatsache, welche seine Theorle erkliren
will: Es handelt sich fiir den Menschen in seinem Ver-
hiiltnis zum Gottlichen nicht um das Unendliche, sondern
um efwas Unendliches. Etwas Unendlzches scheint ein
widerspruchsvoller Ausdruck zu sein. Er enthilt dennoch
dieses Richtige, daf der Mensch, der, auf Grund irgend-
welcher Erfahrung memt mit dem Gétilichen in Beriih-

rung gekommen zu sein, dieses Gottliche nicht sofort als

|

v’

das Eine oder den Einen betrachtet, sondern daB sein |
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\ religioses BewuBtsem sich beschriinkt auf den Augen-
blick oder auf eine bestimmte Erfahrungsreihe: Augen-
i blicks- und Sondergott. :

In Agypten, wo man wahrlich genug Gotter und Diimo-
nen- aller Art mit Namen kannte, ist oft die Rede von
,,Gott ohne weiteres. ,,Gott geleitete den Konig, als er
einst Wasser suchte in der Wiiste, ,,Gotji‘ Tettete unter
vielen Gefahren das Leben des Sinuhe, als er aus Agypten

( fliehen muBte, Dies bedeutet gewiB nicht, daB die Agypter

| bisweilen Monotheisten waren, sondern da8 ein Gott bloB

{ im bestimmten Augenblicke hilft, von dem dann weiter

gmcht die Rede ist, weil man seiner in andern Augenblik-

{ ken nicht bedarf, und weil von ihm nichts Allgemeines
zu sagen ist. Die Griechen wenden oft den  Ausdruck
theos in gleicher Bedeutung an und sie verfiigen iiber
eine noch bezeichnendere Redeweise: ,,der Gott, den" es
angeht.“ Bei Gelegenheit einer Seuche lieS der Dichter
und Seher Epimenides schwarze und weifie Schafe auf
dem Areiopagos wexden wo sie sich hinlegten, sollte dem
Gott, ,,den es anging*, geopfert werden. So betet Odys-
seus, als er auf Scherla an Land getrieben wird, nicht zu
Zeus oder zu einem der anderen groBen Gotter sondern
zu dem Gott des Stromes, in dessen Miindung er geraten
ist: ,,Herr, hore mich, wer du auch seist.*

Vielleicht verstehen wir nun schon etwas mehr von
Useners Meinung mit seinem Ausdruck ,,Etwas Unend-
liches*. Bedarf man eines Gottes, so soll es derJemge sein,
,,den es angeht der sich insonderheit um einen bestimm-
ten Platz, eine hestlmmte Handlung o. A. kiimmert, alsc
ein Sondergoit.

Nun finden wir diese Art Gétter bei verschiedenen Vél-
kern in mehr oder weniger vollstiindiger Ausbildung. Man
erinnert sich der indischen Goétternamen auf -pati (Herr).
Das sind reine Sondergétter: Prajdpati, Herr der Ge-
schopfe, Brahmanaspati, Herr der Zauberspriiche (siehe
obén, Brahman) oder Gebete. Aber vor allem die Rémer

S kannten eine endlose Anzahl dieser Goétter. Man hat be-

hauptet, dies sei eine Folge des trocken-juristischen Cha-
rakters der Romer, die gerne mit formelhaften Begriffen
gearbeitet hiitten. Thre Sondergodtter seien denn auch erst
gspﬁt entstanden. Letzteres ist nicht richtig. Das erstere
‘nur zum Teil, ,,Juristisch” war der Geist, der die Sonder-
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gotter schuf, ganz gewif, trocken oder formelliebend aber
nicht mehr wie andere. Vielleicht brauchen auch die liebe
Juristerei und trockener Formalismus nicht immer zu-
sammenzugehen. Die rémischen Gotter waren in der Tat
juridische Personen, capita, mit einem genau abgegrenzten
W’“rkungskrels, und muBten mit einem bestimmien
Namen angerufen werden. Dieses Anrufen bildet eine Art
verwickelter Technik, welche die Priester sich aus Biichern
aneignen muBten: fiir jeden bestimmten Fall muB ein be-
stimmter Gott angerufen -werden. Daher die juristische
Genauigkeit lateinischer Gebete, in welchen nach der Her-
zihlung etlicher Gétternamen noch zu folgen pﬂegt »Ob
du Gott oder Gottin seist, oder mit welchem Namen immer
du angerufen werden muBt. Man ist dann auf alle Félle |
sicher. Genau wie bei einem Kaufkontrakt. Und doch in¢
zwei Hinsichten etwas anders. Denn, fiirs erste, dies alles
ist zwar juridisch gedacht, aber auch magisch: nennt man
fiir eine bestimmte Handlung einen falschen: Gott oder ruft
man dén Gott mit falschem Namen, so gerdt die Sache
vollig aus dem Konzept: das gesprochene Wort, der ge-
sprochene Namen zwingt, wirkt, hat Erfolg. An zweiter
Stelle ist dies System zwar juridisch, aber nicht abstrakt
und blutlos. Im Gegenteil, der Rémer sieht das ganze
Leben in all seinen Teilen als unmittelbar goéttlich. Die
zahllosen Gestalten seiner Gotterwelt entstehen genau so
cmotionell als die anderer Volker. Nur dafl sie nicht zu
menschlichen Gestalten, sondern zu... juridischen Per-
sonen werden. Man konnte sogar diese Furcht vor dem
Allzumenschlichen, welche bis in spéte historische Zeit
sich keine Gotterbilder schuf, und welche urspriinglich
von einer Mythologie mit Gotterehen usw. nichts wissen
wollte, religids sehr hoch werten. Der Romer vergéitlicht
jede LebenséuBerung in ihrer Eigenart. Mit jedem Ereig-
nis macht ein neuer Gott einen neuen Anfang. Die Spon-
taneitit des Lebens gelangt bei diesen ,,trockenen Juristen
in ausgezeichneter Weise zu ihrem Rechte. Auch im
Allergewdhnlichsten, im Geringfiigigsten siehi man das
Gottliche. Gotter begleiten den Menschen schon vor seiner
Geburt. Alemona ernéhrt den Ungeborenen, Levana hebt
den Neugeborenen vom Boden auf, Cunina schiitzt die
- 'Wiege; Statanus lehrt das Kind zu stehen, Fabulinus zu
reden. Ebenso steht auch jede Handlung in der Landwirt-
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schaft unter dem Schutz eines besonderen Gottes: Messor
gibt auf das Mihen acht, Conditor auf das Einheimsen in
die Scheunen, Seia hiitet die Saat unter der Erde, Proser-
pina iiberwacht das Keimen und Ausschlagen Sogar echie
‘;‘.‘iﬁ»@wl licksgotier entstehen zu Rom noch in historischer

eit spontan: der Gott, der den Riickzug Hannibals vor
der Porta Capena verursachte, erhielt als Redlcgl_us ein
Tempelchen.

Die Theorie Useners bewihrt sich nicht ohne weiteres.
Die ,,groBen‘ Gotter des Polytheismus entstehen nicht nur
durch Zusammenfiigung verschiedener Lokal- und Son-
dergottheiten..Der ProzeB vollzieht sich auch in entgegen-
gesetzter Richtung: kleinere Gétter 16sen sich von den
gréferen ab und werden zu Sondergéttern. Usener aber
bleibt das groBe Verdienst, diese Gottesvorstellung ins volle
Licht geriickt zu haben. Eine Gottesvorstellung, welche
nicht so bald verschwunden ist, wie man wohl meinen
kénnte. Die mittelalterlichen allegorischen Figuren aus
dem Roman de la Rose u. i., Doulce Mercy, Humble Re-
queste, usw. gemahnen uns lebhaft an die rémischen
Bonus Eventus, Virtus, Honor usw. Und auch hier sind
wir geneigt, fiir abstrakt zu halten, was.dem Zeitgenossen
eine lebendige Wirklichkeit war. Die Sondergétter leben

{ unter uns noch_weiter: noch immer greift der romisch=
“katholische Christ in seinen Heiligen nach ,,etwas Unend-
| lichem®, da ja noch immer das Unendliche so schwer zu
‘: errelchen ist. Und auch hier hat jeder Heilige seinen
. eigenen Wirkungskreis: St. Lucia gegen Augenleiden,
: St. Apollonia gegen Zahnschmerzen, St. Florian gegen
! Feuersbrunst, St. Augustin, als géibe es fiir seinen Genius
| keine wichtigere Verwendung, gegen Warzen; St. Antonius
‘ brlngt das Verlorene wieder, St. Valentin die Verliebten

- i zusammen. Die Heiligen werden die Nachfolger der Got-

{ ter. Schon Schleiermacher hat den religiosen Wert dieser

;f'Vergﬁtﬂichung einer ,eigentiimlichen Handelsweise des

{ Universums in ihrer Einheit“ verstanden. Das Sonder-

} gottersystem wird der Religion erst dann geféhrlich, wenn
ies sich zum Polytheismus umbildet und die Gotter allzu
{ menschliche Personen werden.
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§ 13. ANIMISMUS.

Der Animismus in der klassischen Gestalt, welche er
durch F. B. Tylor erhielt, ist ein geschlossenes System.
In ihm waren die Urspriinge zu finden, meinte man, in
ihm die Grundlage — und eine tiichtige Grundlage —
fiir die Entwicklung des ganzen religidsen Lebens der
Menschheit. Der primitive Mensch war Animist, wie wir
Materialisten oder Pantheisten sind. Gro8 ist der Einflufl
der Tylorschen Anschauung gewesen, die in ihrer Art
chne Zweifel genial war. So gro8, daB lange Jahre hin-
durch niemand am ,,Animismus® als primitivem System
zweifelte und der Ausdruck sogar zur Bezeichnung wurde
fiir das primitive Geistesleben iiberhaupt. In diesem Sinne
reden wir noch von ,,Animisten®, im Gegensatz zu Mo-
bammedanern oder Hindus. Niemand kann auch etwas
dagegen haben, wenn wir damit nur etwas anderes meinen
wie Tylor. Denn dieser meinte ein sebr bestimmtes
System, welches wir nicht mehr ohne weiteres gelten las-
sen kénnen. ‘

Seine Theorie stiitzt sich in der Hauptsache auf zwei
Tatsachen: 1. auf den auch dem primitiven Menschen in
die Augen fallenden Unterschied zwischen einem leben-
digen und einem toteaner, 2. die Tatsache, da8 uns
fiiTraum andere Leute in korperhcher Gestalt erscheinen
ufid daB wir ‘selber traumen, daB wir weite Reisen machen
und so weiter, wiahrend unser Korper ruhig weiterschlift.
Aus diesen beiden Tatsachen wird gefolgert: es gibt also
eine Substanz, eine Seele oder einen Geist, der beim Tode
den Korper verldft und der auch wihrend des Schlafes
als ;,Traumseele” eine selbstindige Stellung einnehmen
kann. Aus dem Tode nun kehrt niemand wieder, aber von
seinen Triumen kann man erzéihlen. Ein australischer
Emgeborener aus dem Kurnai-Stamme fafite seine Erleb-
nisse wie folgt zusammen: Meine Seele ist im Traum weit _
fort, denn ich gehe, withrend ich schlafe, nach fernen
Lindern, ich sehe fremde Leute, ich unterhalte mich
sogar mit den Toten. Sehr bekannt ist die in vielen Fas-
sungen vorkommende Erzihlung von den schlafenden
Soldaten, deren einer aus dem Munde seines Kameraden
ein kleines Tierchen — gewohnlich soll es:eine Maus oder
ein Wiesel gewesen sein — hervorschliipfen sieht, welches
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furchtsam am Ufer eines schmalen Baches hin- und her-
geht. Der erste Soldat legt sein Schwert iiber den Bach,
das Tierchen geht hiniiber, um auf dem jenseitigen Ufer
zu verschwinden und nach einiger Zeit auf demselben
Wege wieder in den Mund des zweiten Soldaten zuriick-
zukehren. Dieser erwacht und erziihlt, wie er im Traum
eine Reise gemacht, wie er zunichst auf einer schmalen
steilen Briicke iiber ein breites Gewiisser gezogen sei und
dann ferne Lande gesehen habe.

Es gibt also offenbar ,Geister, die uns beseelen, aber .
im_Traum.odef im Tode uns verlassen, um selbstandlg
ihrer Wege zu gehen. Diese ,.Geister* 5ind; 56 behauptet
das Tylorsche System, auch die Ursache des. Naturge-
schehens, welches dem prnmtlven Menschen sonst nicht
verstandhch 1st Der Gedankengang des letzteren wiire
dann dieser: so_wie ich"alles; was ich unternehme, zu-
stande bringe durch den” Geist, der.in mir wohn{ (denn,

" “schiafe ich oder bin ich gestorben, so héren alle Lebens-

verrichtungen auf), so geschleht auch alles, was ich um

._mich__herum_ wahrnehme, vermoge des Willens eines

Geistes, der in oder hinter den Dingen wohnt. Dabei wird
dann manchmal vorausgesetzt, daB es die Geister der
Gestorbefien seien, welche die Natur beseelen und Regen
oder Sonnenschein, Fruchtbarkeit oder Diirre verur-
sachen; bisweilen sind es auch selbstindige Naturgeister.
Durch eine falsche Analogle einen Irrtum, hitte also der

- Mensch d den Dmgen wie sich selbst eine ,,Seele zugeschrle-

“ben, Alles Geschelien, auch das Geschehen in der imbeseel-

ten Natur, wird erklirt durch die Existenz der ,,Geister*.
Die Macht, welche den primitiven Menschen zu diesen

Vorstellungen treibt, ist keine andere als sein _Kausalitits-

ot SN

bedul;fm& Ein_intellektuelles Bediirfnis also. Tylor selber

148t hier keinen Raum fiir Zweéifél iibrig. Wie das Kind sich
die scheinbaren ,,Handlungen der leblosen Gegenstinde
erklirt, indem es sie als den seinigen analog betrachtet,
so auch der primitive Mensch.

Wir haben es also mit einer prmntlven Philosophie zu
tun, die von ,Jdenkenden Menschen® ausgekliigelt ist und
duf einer psychologischen Hypothese beruht: auf dem.
Gegensatz zw1s"hen Seele und Korper, Gelst und Stoff.

“Und Tylor sieht sich sogar veranlaBt, diese naive Philo-
sophle zu Ioben sie ist ,eine ziemlich konsistente und
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rationelle primitive Philosophie®, ,,die verniinftige Schlug-
folgerung, daf} Folgen auf Ursachen zuriickgefiihrt werden
miissen‘‘.

Man kann demgemi8 die alte ammlstlsche Theorie nicht

besser zusammenfassen als in Tylors eigenen Worten f

,,QGeister sind ,personified causes‘.

Man hat gegen diese Theorie in den letzten Jahrzehnten
mancherlei Bedenken geltend gemacht. Der Praeanimis-
mus kam -auf, Und obwohl sich nicht leicht sagen 1i8t,
was er in positivem Sinne gebracht hat, so liBt er sich
dennoch ohne Schwierigkeit bezeichnen als ein Sammiel-
name fiir viele und vielerlei Einwinde gegen den Tylor-
schen Animismus.

Der erste dieser Einwinde richtet sich gegein den Ratio-
nalismus der alten animistischen Schule. Tylor und die
Seinen erkliiren die Religion nicht als eine unentbehrliche
Tatsache des inneren Lebens, welches durch die AufBlen-
welt und die harten Forderungen des Lebens zu religitsem
BewubBtsein kommt, sondern als eine willkiirliche Spekn-
lation, welche ohne die Wahrnehmung dessen, was man
»Seele“ nennt, nie hitte entstehen konnen. ,,Die Religion
ist nach ihm gewissermaBen eine naturwissenschaftliche
Berechnung” (PreuB). Tylor hat in der Tat aus dem
Animismus eine primitive Philosophie und Psychologie
gemacht, keine Religion.

Eine Theorie von der Seele kann rehgxos beeinfluBt
sein oder ihrerseits auf die Religion einwirken — denken
wir an Plato oder an den Kreatianismus —, an sich fithrt
sie aber nie zur Religion. Sonst wire auch das Verhalten
zu dem Freunde, der dem primitiven Menschen im Traume
erscheint, schon Religion.

Eine Theorie vom Ursprung, geboren aus dem Kausah-
tatsbediirfnis, kann sich leicht ‘mit religitsen Faktoren
verkniipfen -— ich denke an das Dogma von der Schop-
fung —,-aber an sich ist sie nie Religion. Die Ménner der
animistischen Theorie begehen den Fehler, welchen z. B.
auch derjenige begehen wiirde, der die Vorstellung Gottes
als_erster Ursache, eine ebenfalls ‘aus ~dein - Kausalitiits-

~bédiirfnis  geborene Vorstellung, filr etwas” wesentlich.

Religidses hielte. Sie kann zwar religids werden, aber erst
‘dann, wenn, unter dem Drange anderer Bediirfnisse, Gott
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schon mehr geworden ist als eine bloBe Ursache, als
,»personified cause®.

Der Zeitgeist, der ratlonahs’usch-naturwxssenschafthche
Geist des neunzehriten Jahrhunderts, trigt wohl die groBte
Hilfte der Schuld an diesem Fehler. Und obwohl noch
vor einigen Jahren der Borneoforscher Nieuwenhuis wie-
der sprach von ,Naturphilosophie“ und ,,Syllogismen‘
mit Beziehung zum Animismus und damit zeigte, da8 er
der alten Schule noch immer huldigt, so ist doch heute
im allgemeinen ein Umschwung eingetreten. )

Dieser Umschwung zeigt den Animismus auch als sach-
lich in mancher Hinsicht anfechtbar: die Analogie zwi-
schen dem Kinde und dem theoretischen Animisten halt
nicht véllig Stich. Das Kind hiilt z. B. ebensowenig wie der
Primitive den Gegenstand seines Spiels fiir ohne weiteres
beseelt. Es hat auch keine Theorie. Die Reaktion, welche
ihm seine Puppe, seinen Biiren beseelt erscheinen li8t,
geht aus einer Gemiitshewegung hervor: Zorn oder Spiel-
freudigkeit. Durkheim hat bemerkt, daff das Kind duBerst
erstaunt sein wiirde, wenn der Teddybér es bisse. Lassen
wir also die Analogie zwischen Kind und primitivem Men-

~schen gelten, so fithrt uns diese gewi8 nicht zu einer
"naiven Philosophie, sondern vielmehr zu einer Deutung
 des Animismus als LebensiuBerung. Die Beseelung der
_ Gegenstiinde aus der Umgebung des Menschen ist nicht
die Folge einer Argumentation, sondern einer Gefiihls-
regung. ' '

Der prlmltlve Mensch ist auch ohnehin — und hier
begegnen wir einer zweiten sachlichen Unrichtigkeit —
kein Philosoph, und das theoretische Interesse iiberwiegt
bei ihm keineswegs. Uberhiaupt soll man ja die Kraft und
die Tragweite der intellektuellen Regungen, die Emphase
der Frage nach dem Wie und Weshalb, in der Menschheit,
auch in der hentigen, nicht zu hoch anschlagen. Diese
‘Frage moge einzelne hervorragende Personen beherr-
schen, die gro8e Menge wird vom theoretischen Interesse
kaum beriihrt. Sogar unsere westeuropiische Kultur hat
erst vor kurzem das Bediirfnis nach einer Theorie emp-
funden, welche die seit undenklichen Zeiten bekannten
Tatsachen der Erblichkeit erklirte. Und wenn man die
Weltgeschichte ein wenig groBziigig betrachtet, wie lange
oder vielmehr wie kurz ist es her, seit man entdeckte,
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daB die Sonne groBer ist als ein glinzender Taler! Wie
sollen wir da theoretisches Interesse von betrichtlicher
Stirke beim prlmltlven Menschen erwarten!
Spekulatlon bedarf einer gewissen Ruhe, sogar - eines
gewissen Komforts. Einer Ruhe und eines Komforts,
welche der pnmltlve Mensch sicher nicht besessen hat.
Er, der schwach ist im Vergleich zu seiner Umgebung
und sich mit der groﬁten Miihe am Leben erhalt, dessen
Leben eine fortwihrende Gefahr, eine unaufhérliche Kri-
sis darstellt, kennt kein ,,uninteressiertes“ Denken. So
wenig wie wir selbst, wenn unser Leben sich in Gefahr
befindet. Wir haben es im vergangenen Jahrzehnt zur
Geniige konstatieren kénnen, dafl im Kriege fiir das un-
interessierte, theoretische Denken nur wenig Raum iibrig
bleibt. Ebenso verhilt es sich bei drohender Gefahr im
eigenen Leben. Wenn uns hungert, philosophieren wir
nicht. Genau so wenig, wenn wir geistig, fdsthetisch oder
religios stark bewegt sind. In jeder materiellen oder gei-
stigen Krisis werden auch in. uns die primitiven Instinkte
wieder wach, in dem Sinne, da8 wir nicht weiter logisch
denken. Die Not des tiglichen Lebens lastet schwerer auf
uns als die Not des Kausalititsbediirfnisses oder die Lust

am Spekulieren. Wenn wir von der Not iiberwiltigt wer- |

ot

den, argumentieren wir nicht. Hungert uns, so gehen wir |
anf Raub aus oder stumpfen ab; ist unser Leben in Ge-;

fahr, so verteidigen wir uns oder vergehen vor Angst; ist:

unsere Seele aufs tiefste erschiittert durch das aufblii-

hende Wunder der Musik, die Trinen quellen hervor;*

erbebt sie bei dem Herannahen der heiligen Gegenwart

Gottes, wir fallen auf die Knie und beten an. Wir argu- .

mentieren aber nicht und folgern nichis.

Wir suchen die Erklalung des_Animismus. also wohl
besser_in der Not.als in der Logik der Primitiven. Das
Prakfische ist hier alles; das Theoretische gilt nichts.

Es gibt aber noch weitere Bedenken. Im Animismus,
wie wir ihn aus der Tylorschen Schule kennen, herrscht
eine groBe Verwirrung beziiglich des Verhéltnisses zwi-
schen Toten- und Naturgeistern. Es ist nie ganz klar, ob
die Allbeseelung in ihrer Gesamtheit auf den Glauben an
Totengeister, auf Spukglauben also, zuriickzufiihren ist
oder nicht. Das erstere wiire selbstverstindlich in dieser
Allgemeinheit unrichtig. Dennoch behauptet der Toten-
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glaube, der Ahnen- oder Seelenkult, im Animismus eine
sehr wichtige Stelle, so wichtig, da8 im tiglichen Leben,
in der Zeitung z. B., oft unter Animismus nichts anderes
als eben Ahnenkult gemeint wird. Dies verursacht aber
Verwirrung.

Die Seele, auch die Seele des Verstorbenen als solche,
wird fiir gewéhnlich nicht verehrt. Das geschieht nur
dann, wenn es sich um Seelen solcher Personen handelt,
die wihrend ihres Lebens auBergewohnliche Lebens-

~ kraft gezeigt haben, wie Stammeshiupter, die ihre Kraft’
dem Wohlergehen des Volkes widmeten, Zauberer, die
Krankheiten heilten und besondere Kenninis besaflen in
bezug auf die geheimen Weihen;. Familienviter, in denen
man die prokreative Kraft der Familie hochschitzie.
Aber die Geister von Kindern oder gew6hnlichen Frauen
und Minnern ohne Bedeutung werden in der Regel nicht
kultisch verehrt. Soll also Animismus nicht mehr heifi¢n
als, rein theoretisch, die Uberzengung, daf es Geister gibt,
dann darf man auch den Ahnenkult in gewissem Sinne
dazu rechnen. Bedeutet er aber, praktisch religios, Kul-
tus, Verehrung, so gehort die Totenverehrung, welche
auf ganz andern Griinden beruht, gar nicht hierher. Auch
hier richt sich der Rationalismus.

Hierzu kommt noch, und das ist offenbar die gefiahr-
lichste Kritik des animistischen Systems, die Entdeckung
der grofien Rolle, welche die unpersonliche Macht im
primitiven Geistesleben spielt (s. § 3). Neben dem Animis-
mus steht der Dynamismus.

Als allgemeine Theorie beziiglich des Ursprungs der
Religion hat sich also der Animismus keineswegs be-
wihrt. Er darf aber ein Anrecht bebaupten auf einen
eigenen Namen als_charakteristische Erschemung in_der
Rehglol_l__g_sc ichte, und zwar eine auch rein religios

{ eBr wichtige Er schemung, wenn man nir den Ausdruck

Deschrankt auf dié Beseelung”

dach;en Gelst, Erst dann kann ich.
(‘nen eigenen Charakfer den verschiedenen Arten des
y [ Dyhaniismus. gegenuber ‘behaupten. -

“Ich gebe vier voneinander unabhingige Belsplele,
welche ein charakteristisches Bild geben von dem- zwi-
schen den beiden Vorstellungen herrschenden Gegensatz:
1. Ein Berg, der Feuer speit, ein- Wald von geheininis-
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voller Dunkelheit, ein grofler oder gefihrlicher Strom,
sind heilig, das heifit, sie haben viel Mgna. Ein Geist
hat damit nichts zu schaffen. 2. Ein Missionar in Amerika
wurde von der Bemannung seines Bootes gewarnt vor
einer Grotte, in der ein fiirchterlicher Ddmon hausen sollte.
Die Hohle war schlieflich eine Klippe. Der Démon war
personlich gedacht, aber noch unzertrennlich mit der
Manastelle verbunden. 3. Eine Stromschnelle in einem
amerikanischen FluB galt als der Aufenthalt von Geistern,
deren Gebriill man schon von weitem héren konnte. Der
Unvorsichtige, der in der Nihe vom Schlaf - iiberfallen
war, wurde von ihnen iiberrascht. Hier ist die Person-
lichkeit der Geister also schon frei, hat das Vermdgen
sich von der Stelle zu bewegen. 4. Bei vielen Vélkern,
z. B. den Algonkin, beherrschen die Geister, sowohl gute
wie bose, die Schicksale der Menschen. Das ist ansge-
sprochener Animismus,

Wenn man zu Alspach die Obstbiiume von der Magd
umarmen liBt, die soeben das Weihnachtsbrot geknetet
hat und deren Arme noch mit Teig bedeckt sind, so ge-
schieht das, um die Kraft des heiligen Brotes auf die
Biume zu iibertragen und sie dadurch gedeihen zu lassen,
und das nennen wir Dynamismus. Wenn aber die Bauern
in der Uckermark ihren Bidnmen freundschaftlich ins
Gewissen reden und sie ermahnen, fruchtbar zu sein, oder
wenn ein arabischer Gelehrter den Rat gibt, Obstbiume,
welche keine Frucht tragen wollen, sachte auf die Rinde
zu klopfen und sie zu verwarnen, da sie sonst umgehauen
werden muBten, so setzen dlese Gebriuche ein persdn-

liches Wesen im Baum voraus, und da reden wir von

Animismus.

erall da, wo unter dem Druck der Gefiihlsregungen
des taghchen Lebens, der Notwendlgkelt zu essen, der
Krisis einer Hungersnot, des Elends einer Diirre, den

machtgeladenen Potenzen der Umgebung ein personliches
Willensleben zugeschrieben wird, finden wir Animismus. =
“Der Nigerflu hatte nie WeiBe gesehen. Deshalb wider-
_ sefzte er sich der Fahrt der ersten Europier, indem er
iiber seinen Wassern einen dichten Nebel aufziehen lieB.
Wir sind natiirlich lange eines Besseren belehrt. Aber
auf den Hohepunkten unseres affektiven Lebens sind
auch wir noch Animisten. In der Zeit, als das Licht
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—:wihrend des Krieges — auch in Holland knapp war,
brannte in meinem Hause eine Karbidlampe. Das heifit:
‘sie tat das von Zeit zu Zeit, oft brannte sie auch nicht
oder verbreitete nur ein unsicheres Licht. Wir hatten
pun den Witz erfunden, daff wir der widerspenstigen
Lampe, wenn ihr. Schiein zu versagen drohte, freundlich
ins Gewissen redeten. Und wir meinten feststellen zu
konnen, daB dies Mittel Erfolg hatte und das Licht sicht-
lich an Kraft und Bestindigkeit zunahm. Wir waren also
Animisten im Scherz — unter dem Drucke der Lichtnot.
— Und jeder von uns weif — er weil es selber am
besten! — was er tut (und was er sagt!), wenn er mit
dem Kopf gegen die Tiir gerannt ist. Wir diirfen in diesem
Falle ohne Zogern einen Héhepunkt des affektiven Le-
bens voraussetzen, und einen zwar sehr kurzen,. jedoch
tiberaus’ kriftigen Animismus. Die Seele in Aufruhr, der
Wille zur Rache, sie bediirfen eines zweitéen Willens, um
ihren Unmut zu kiihlen: Die Neugierde des englischen
Laien, der so gerne wissen wollte, was wohl the clergy
sage, wenn sie sich mit einem Hammer auf den Finger
. geschlagen hiitte,. erscheint vielleicht manchem unge-
hérig, — sie konnte, wollte ‘'man sie befriedigen, ohne
Zweifel interessante Sachen ans Licht bringen in bezug auf
die animistischen Ansichten sogar der Geistlichkeit tndbe.
‘die Personlichkeit eines Hammers. Was im Scherze gilt,
gilt nicht weniger fiir den Ernst des Lebens, Der Affekt,
das Innenerlebnis postulieren einen Willen, éiné Seele,
der- eigenen gegeniiber. Dér Bauer, der von Tag zu Tag
mit seinem Vieh verkehrt, hilt seine Tiere schlieflich fiir
genan so beseelt wie er selber ist — und noch heutzu-
tage wird in eflichen Gegenden das Verscheiden des
Bauern den Haustieren ,angezeigt®. Die Kamtschadalen
meinen, da der Hund sehr wohl sprechen konnte; der
Grund, daf er_es dennoch: nie tut, ist kei lerer als
sein_Stolz. Und gewisse afrikanische Stamme ‘halten” den
Affen_fiir redebegabt: er fiirchtet nur, da8 man ihn zur
Arbeit zwingen konnte, daher schweigt er. Die Aufregung
beim Wechsel ‘der Jahreszeiten, die Krisis in der Ernte-
zeit, die Freude iiber die Ankunft des Friihlings, das
- alles nimmt Gestalt an und wird zum Geist, zum Déimon,
zum Gott. Griechische Stimme wandern nach dem Siiden.
Ihnen steht eine unbestimmte Macht bei: die Macht des

58



ANIMISMUS

Wanderns. Diese nimmt die Gestalt an eines Steines, eines
Fetischs, des Aguieus (vergl. § 8). Aber die Not und Un-
ruhe, die Freude und Lust am Zuge ins ferne Land, der
endlose Wechsel und die unaufhérliche Unsicherheit,
machen aus dem Stein eine Person, zu der man beten

—nd der man seinen Datik darbringen kann, den’ Wander-
gott, Apollo Aguieus.

Es war dieser , strain of emotion®, der die Wilder mit
Dryaden bevélkerte, die Fliisse mit Nixen; es waren die
Aufregung, die Not und der Jubel des von der harten
Natur abwechselnd geplagten und gesegneten Bauern,
welche die Gestalt Riibezahls und so vieler anderen Berg-
geister schufen. Es ist die innere Erregung des primitiven
Handwerkers, welche ihn seinen Geriiten eine Seele geben
14Bt, wie ja auch noch ein Rest dieser Erregung den eng-
lischen Seemann sein Schiff als weiblich bezeichnen 148t;
und wie schlieBlich ein letztes Uberbleibsel desselben Ge-
fithls dem Lokomotivfithrer, dem Flieger die Liebe zu sei-
ner Lokomotive, zu seinem Flugzeug gibt, und sie dieselben
wie lebende Wesen behandeln 1a8t.

Es handelt sich also beim Animismus durchaus nicht um
_ einen-ProzeB des verniinftigen Denkens. Es handelt sich
vielmehr um einen Lebensprozefl, um Not oder Freude. .
Wir sind ‘noch Animisten, wenn ‘wir die geballte Faust_
dem Meer entgegenhalten, das uns ein teures Leben ent-
wendet hat; und auch dann, wenn wir in freudiger Er-
regung das alte Haus nach langer Abwesenheit wieder
betreten, und — wie wir sagen — die alten Mobel uns
50 freundlich ansehen. Wir gestatten uns ‘dann ein biBchen
Ammlsmus, ‘inmittén unserer Aufgeklirtheit; wir sind
einen Augenblick primitiv, eine kurze Stunde sind wir
Dichter. Denn die Dichter sind heutzutage die wahren
Animisten. Weil sie die innere Erregung haben. Ein mo-
derner vldmischer Dichter sagt:
" ‘Wenn die Seele lauschet,
spricht alles Lebende eine Sprache,
das leiseste Fliistern
hat Sprache und Zeichen.

Unter dem Drange der inneren Erregung schuf szch g
der Mensch einen Willen im Gegensatz zu oder in Har-
monie mit dem seinigen. Vorziiglich in der Not. Wenn
man am Ende seiner Kraft, seiner Vernunft ist, hilflos
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und allein, dann kommt es nur noch auf ein Ding an:
daB das Vertrauen wieder hergestelli wird, Und ver-
trauen konnen wir nur einer Person.

Nun ist der Animismus natiirlich im Irrtum. Das
miissen wir Tylor zugeben. Die Lawine zerschmettert uns
nicht, weil sie will, sondern weil sie muB. Die Sonne
scheint nicht, weil es ihr gefillt, sondern weil sie muf.
Herakleitos ist im Recht, und dié moderne Wissenschaft
ist im Recht. Der Animist ist eben geistig zuriickgeblieben.
Und wenn man das einzig betonen will, ist damit die
Sache abgetan. Nur muf man dann auch zugeben, daf
der Christ, der, gegen alle Wahrscheinlichkeit, hinter dem
Weltgeschehen den Vater Jesu Christi sucht, genau so
zuriickgeblieben, nein, noch weit primitiver ist. Denn, rein
v/ empirisch-wissenschaftlich gesprochen, ist die animistische

Willkiir weniger toricht als der christliche Liebeswille.
Oder ist es vielleicht das Vorrecht des Menschen, daf
er zu irren vermag? Das. Tier irrt sich nicht. Es wird ge-
fithrt von seinem wahllosen unfehlbaren Instinkt. Es geht
geradewegs auf sein Ziel los und trifft immer das Richtige. .
PreuB8 sieht schon bei den Primitiven, in ihren ,Irr-
tiimern”, in Magie und Animismus, die Anfinge des
Idealismus, der Befreiung aus der Alleinherrschaft des
Instinktes, des Wachstums des ~eigéntlichien Menschen.
Das Tier weil unter allen Umstinden genau, was es tun
soll. Es weifl das eine. Der Mensch hat die Wahl.
Und er irrt sich. Das macht seine Wiirde aus. Wenn dem
Jiger gar kein Wild mehr aufsioft, setzt er voraus, daB
die Tiere ihm nicht mehr dienen wollen, wihrend er
frither immer eine Art freundschaftlichen Abkommens
mit ihnen hatte. Das ist nicht richtig; aber der Mensch
ergibt sich nicht in die ,,Umstéinde“, er will ein Verhilt-

" nis haben zur umgebenden Welt, gleichviel ob zu seinem

Vor- oder Nachteil, und sollte erin Angst und Verzweif-
lung untergehen. Denn nur in der Verzweiflung wird das
Verirauen wieder hergestellt. Der Animismus ist die

[/ Krisistat des Ich, das nach einem Du verlangt, und sollte
es ein Du sein, das es hassen muB. Des Ich, das in der
grauenerregenden Einsamkeit dieser Welt es nicht mehr
aushalten kann und, wenn es sein muf,, — mit Wind-
mithlen und Weinschlduchen kampft. Die Tragik des
~Animismus ist die Tragik, die Grofe und der Idealismus
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des Don Quixote. Der Sieg des Idealismus ist der Sieg
der Freiheit des Geistes iiber den wahllosen Instinkt, der

keine Wahl hat. Gott frei und Mensch frei, Man kann die
Wichtigkeit des Animismus fiir Gottesvorstellung und

¢ Seelenvorstellung schwerlich iiberschiatzen. Der Buddhis-™

mus lieBe sich ohne den Animismus denken, das Christen- :

tum nicht; der Materialismus kann den Animismus als
Voraussetzung entbehren, nicht so Plato und Kant. Unser
modern-christliches Selbst- und Gottesbewuptsein geht in
letzter Instanz zuriick auf -den Kampf des primitiven
Menschen, der hinter der Welt einen Willen sucht, dem
gleich, den er in sich selbst entdeckt hat.

§ 14. HEILIGE MENSCHEN. TOTE UND KONIGE.

Wir haben gesehen, wie man Mana-Menschen nach
ihrem Tode zu verehren pflegt. Die Nelgun das Gott-
liche durch Menschen zu personifizieren, ist ja allgemein.
An erster Stelle gilt diese Verehrung den Tofen. Der Tod
schafft Distanz zwischen Menschen und Mensch, er ver-
klart den Menschen gleichsam. Der niederléindische
Schriftsteller Frederik van Eeden sagt in seinem Buche
Pauls Erwachen, das das Sterben seines Sohnes be-
schreibt: ,,Jetzt, nach seinem Hinscheiden ist er ein We-
sen héheren Ranges, er ist vergottlicht, er ist mein Mittler,
durch ihn ist mir das Allwesen fithlbar und personlich
geworden.“ Das hat der Verfasser dem primitiven Men-
schen rein nachempfunden, welches ausdriicklich zu be-
merken er auch keineswegs versiumt. Die Toten gelten
itherall in der primitiv-antiken Welt als die Stiirkeren, in
Kraft und Vernunft den Lebendigen iiberlegen (auf eine
scheinbare Ausnahme kommen wir unten, bei der Be-
handlung des Unsterblichkeitsglaubens zuriick). Sie sind
die Kreittones, die Starkeren dies wufBiten schon die Grie-
“chen. Man~ soII sie: furchten und verehren. Fiirchten
namentlich in den Tagen der ,,Ansteckungsgef‘\hr“ wenn
die Toten nmgehen und man sie mit Opfergaben zu be-
sinftigen sucht. ,,Allerseelen wurde schon in Athen und
Rom gefeiert. In manchen Lindern Europas kennt man
noch die ,,wilde Jagd“ der Verstorbenen, die, angefiihrt
vom Totengott Wotan (in Griechenland Hekate oder
Dionysos), in schrecklichen Nichten (besonders in den
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508. ,,zwolf Nichten) durch die Luft fihrt. In Tirol 1a8t
man die vom Festmahl iibriggeblichenen Kuchen mit
brennenden Kerzen auf dem  Tisch _.stehen, Lfir die
armen Seelen®, welche beim Abendliuten des Allerheilic
genfestes aus_d dem. Fegefeuer auf die Erde kommen. In
Griechenland 5| splelt der Heroenkult, der in den Kreisen,

zu deren Ergotzung die homerischen Lieder gedichtet

waren, hicht anerkannt wurde, dennoch beim Volke eine
wichtige Rolle. Die delphische Priesterschaft wendete ihre
‘Gunst dem Totenkulte zu. Man hat dabei gewif auch an .
das eigene zukiinftige Los gedacht. Denn, wie michtig die
__Kreittones auch_ sind — man geht sie sogar um- Kinder-
segen an — sie kdnnen nicht Jeben hne die Opfer der -
/" Nachkommen. Wie fest diese Anschauungen in Griechen-
Tand wurzelten, geht daraus hervor, daB sogar Epicurus,
_wie Cicero mit Entriistung mitteilt, trotz seiner Lehre, da8
‘nach dem Tode nichts den Menschien mehr beriihren
konnte, durch Testamentsverfiigung den Kultus seiner
Seele anordnete,
“Unter den Lebenden ist es vor allem der Konig, der in
vielen Zeiten und Lindern Gegenstand der Verehrung ist.
Man erinnert sich an Voliaires:

Der erste Konig war ein gliicklicher Soldat.

Diese Weisheit hat sich, wie vieles von Voltaire, nicht
behaupten konnen. Das Konigtum beruht auf religioser
Grundlage Spricht man von des Konigs ,,Gliick®, so muB
dies in primitiv-antiker Weise magisch-religios aufgefaBt
werden. Die primitive Anschauung vom Konigtum st
aber sehr verschieden von der unsngen Die Odyssee er-
zéhlt, wie unter der Herrschaft eines guten.Konigs die
Erde reichlich Friichte hervorbringt, die Biiume brechen
unter der Last des Obstes, die Gefilde wimmeln von Vieh
und das Meer von Fischen. Der Gedanke an eine Konigs-
macht, welche sich iiber alles Bestehende, auch iiber die
Natur erstreckt, ist nahezu universell. Man findet ihn klar
ausgedriickt in einem das Primitive schén und rein nach-
empfindenden Satze von Ibsens Kongsemnerne; ein Bauer
sagt dort, daf die Biume zweimal im Jahre Frucht brin-
gen und die Vogel jeden Sommer zweimal briiten, solange
Haakon Konig ist. In der germanischen Sage zeigt es sich,

wie der Grund dieser Morstellung.-in-.der.Idee. einer-be. -

sonderen Konigsmacht liegt, eines Konigsmana, das un-
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widerstehlich ist und magisch wirkt. Ein ausgesetztes
Kind ergreift den Schaft der Lanze des Langobarden-
konigs Agilmund. Nun ,geht Kraft von ihm aus“, das
Konigsmana geht auf das Kind iiber, das vom Konige
adoptiert und zum Nachfolger bestimmt wird. — Die
Frankenkonigin Fredegunde nimmt ihr Kind Chlotar

mit i die Schlacht: sein Kénigsmana sichert.den.Sieg. —

Dieselbe” — nach - unseren Begriffen iibernatiirliche —
Kraft geht aus von den Stammeshiuptern und Kénigen in
Indonesien. Der berithmte Radjah Brooke (Sir James
Brooke) von Serawak wurde zusammen mit den Gottern
angerufen. Das Wasser, womit die Weiber seine Fiifle
gewaschen hatten, wurde aufgehoben und auf die Gehofte
verteilt, um eine reichliche Ernte zu sichern. Der Datu
von Luwu (auf Celebes) hat sowohl das Gelingen der
Reisernte wie -das Wohlergehen der Menschen in seiner
Hand. Bei etlichen indonesischen Stimmen ist, nach
Kruyt, die Unsterblichkeit nur dem Stammeshaupte, dem
Manne, der am meisten Mana hat, zugesichert. Genau so
war es in unvordenklichen Zeiten im alten Agypten. Da
war der Kdnig freilich auch schon der Gott auf Erden,
der Sohn des Sonnengottes: den Gottern gegeniiber zwar
Vertreter der Menschen, aber den Menschen gegeniiber
ein Gott. Von ihm heift es in den Texten: ,,Er erleuchtet
die beiden Liinder (Agypten) mehr als die Sonnenscheibe;
er macht sie grinen mehr als ein groBer Nil (eine
groBe Uberschwemmung); er hat sie' mit Kraft erfiillt;
der Konig ist Nahrung, sein Mund ist Wachstum; er ist
es, der das Bestehende werden 148t, der Schépfer aller
Glieder, der Erzeuger der Menschen.”

Uberbleibsel dieses kosmischen Charakters des Konigs
sind hier und da bis auf moderne Zeiten bewahrt. Die
englischen Konige heilten durch ihre Beriihrung Skrofu-
lose (the king's evil); noch Karl II. machte von diesem
Vorrechte Gebrauch. Und die Anschauung, wonach der
Konig die zentrale Kraft des Reiches ist, lebte noch lange
fort, zumal in England, in der kéniglichen Gerichtsbar-
kei';l; daher auch noch heute das konigliche Begnadigungs-
recht.

In der Zeit nach Alexander dem GroBen und in der
romischen Kaiserzeit erhalten diese Gedanken eine grofe
Bedeutung fiir die ganze Welt. Man weiB, wie die Impe-
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ratoren sich, zundchst zogernd, dann immer selbstver-
stindlicher, gottliche Ehren erweisen liefen. Schon De-
metrios Poliorketes wurde in einem Hymnus begriifit als
der theos epiphanés, der sichtbar gewordene Gott: ,die
anderen Gotter sind ferne, sie haben keine Ohren, sie
existieren nicht, oder sie kiimmern sich nicht um uns.
Aber du bist anwesend und wir sehen dich. Du bist weder
Stein noch Marmor, sondern wahrer Gott.“ Der romische
Kaiser stirbt nicht, sondern fihrt gleich dem Sonnengott
. mit seinem Viergespann vom Scheiterhaufen, wo seine
. sterbliche Hiille verblieb, zu den Gottern, seinen Genossen,
" Als Heiland wird der Konig begriifit. Mit seiner Regie-
rungszeit fingt eine neue Ara an. Die Geburt des Casar
wird dem ,,Anfang aller Dinge“ gleichgesetzt. Uralte Ge-
danken tauchen in dieser dekadenten Zeit wieder auf. In
Babylonien und Agypten hatte man seit uralter Zeit den
Konig betrachtet als den Inaugurator einer neuen Periode.
In ihm erneuert sich das Weltleben.

Daf es auch im Altertum schon niichierne Leute ge-
geben hat, die von dieser Gottlichkeit des Konigs nichts
wissen wollten, geht aus der Antwort hervor, die ein- K6-
nig, von dem Plutarch erzihlt, einem Dichter und Hof-
schranzen gab, welcher ihn Sohn der Sonne und Gott
-~ genannt hatte: ,,davon weiff mein Nachttopfiriger nichts®.

Dennoch ist es auch dem modernen Menschen wohl
moglich, sich in die Herrlichkeit der primitiven Konigs-
wiirde einzufiihlen, vielleicht unterstiitzt durch die Lek-
tiire von Ibsens obengenanntem Drama, oder von Ten-
nysons Idylls of the King, oder auch von Shakespeares
priichtiger Schilderung Richards II., des schwachen Fiir-
sten, in seiner Erniederung:

Yet looks he like a king: behold his eye,
As bright as is the eagle’s, lightens forth
Controlling majesty.

§ 15. DER HEILAND.

In vielen Teilen der Welt trigt man im Friihling oder
im Herbst eine Art Fruchtbarkextssymbol herum, welches
die Griechen Eiresione und wir Palmkatzchen nennen
(siehe § 8); es soll dieses Zeichen den Fruchtbarkeitsstoff, -
das Lebensmana ins Dorf brmc'en, und wir haben es also
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nun aber — wie das auch &fters’ geschleht — der Fruh
lings- oder Erntesegen heremgefuhrt in Form einer Per-
son — eines Pfingstliimmels, einer Pfingstblume, eines
”Malkomgs oder wie sie alle heien mdogen —, dann ist
“Animismus da. Und wenn die Umstinde gunstlg sind,
kann der Triger dieses Segens sich sogar zur Gottes- oder.
Heilandsfigur entwickeln. So steht in ‘Griechenland neben
dem ‘blithenden Lorbeerzwelg dessen personlicher Tréger,
Apollo, der Heiland. Es bat in der Geschichte der Religion
viéle solcher Heilbringer gegeben. Allein in Griechenland
bilden sie einen wichtigen Bestandteil der hervorragendste'l
Gottergestalten. Solche Gotter des Lebens in der Natur
sind, so meint man, wihrend der ungiinstigen Jahreszeit
in ein fremdes Land in die Unterwelt gezogen. Im Friih-
ling erscheinen sie wieder ( Epzphame ). Man ruft z. B. in
sehr alten Riten Dionysos mit Trompetenklang aus der
Unterwelt. In Elis sangen die Weiber ein . Ruflied* (51ehe
§ 10). Eigentlich ist der Unterschied zwischen dieser Hei-
landsgestalt und derjenigen des Maikonigs nur gering. In
der letzteren wird das neue Leben aktuell-rituell verper-
sénlicht, in der ersteren mythlsch ‘Béidé Kommen aber
wieder zusammen, wenii z. B.'In Delph1 Apollo von einem
Knaben mit einem Lorbeerzweig in der Hand dargestellt
wird. Das gétiliche Leben erhdlt menschliche Gestalt. Es
ist nicht unwichtig zu bedenken, wie, wenigstens bei man-
chen Vélkern, der Begriff des gottmenschlichen Heilands
schon vor dem des iibermenschlichen Gottes da war.
Dje_Fruchtbarkeitbringer, — es wird ihrer wohl genau + .
- 80 viele gegeben haben als es Stadte und Dorfer gab, —
wurden spiter zusammengefiigt zu einzelnen Figuren gott-
menschlicher Art, in Griechenland sind es vor allem
Dionysos und Apollo, in Agypten Osiris, in Vorderasien
Tammuz oder Adonis, und so weiter. Sie werden in der
hellenistisch-orientalischen Welt, die sich durch die grie-
chischen Ansiedlungen schon bald aus dem Lénderkom-
plex um das Mittelmeer zu bilden anfingt, und die dann
immer mehr bis zum Tode des Heidentums eine alle Na-
tionalititen umfassende Einheit wird, zu den Gottern der .
Mysterienreligionen (siehe unten § 26) Im Mlttelpunkte
dieser Mysterien steht die Geschichte des Heilandes: seinZ—
Leiden, sein Tod und seine Auferstehung. Der Glaubige,
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der sich in den Dienst des Gottes stellt, sein. Leben und
sein Sterben gleichsam miterlebt, bekommt dadurch auch
Anteil an dessen Sieg, an seinem ewigen Leben. Was ur-
spriinglich Naturgeschehen war, der Wechsel in der Vege-
tation, in' den Erscheinungen am Himmel, wird immer
mehr zum Symbol menschlichen Lebens und Sterbens,
dann auch menschlicher Siinde und Erlosusig. Der Diener
des Osiris im alten Agypten, der im Kulte eins geworden -
ist mit seinem Gott, erhiilt nach dem Tode nicht nur einen _
Teil der Unsterblichkeit des Heilandes, sondern auch der
Gerechtigkeit des Gottes; wie Osiris wird er vor dem Rich-
terkollegium der Gétter gerecht erklirt.

Wir sahen schon, wie auch der Kénig als Heiland an-
gesehen wird, als der Heilbringer seiner Regierungszeit.
Vom Konig kann man nimlich mit weit mehr Grund, als
daf er ein ,gliicklicher Soldat” gewesen, behaupten, dafl
er eine halb reelle, halb mythische Figur ist. Unsere Mai-
konige und Maikoniginnen haben altere und wesentlichere
Ziige des primitiven Konigtums aufbewahrt, als unsere
konstitutionellen Fiirsten. Der Konig gilt als Triiger der
Lebenskraft. Bisweilen bleibt er die volkstiimliche Figur
der Volksspiele; oft auch geht er ganz iiber ins mythische
Reich und wird ein Gott; und manchmal bleibt er Kénig,
aber erfreut sich gottlicher Ehrbeweise: seine Thronbestei-
gung wird begriifit als die Epiphanie des Heilandes, eine
neue Ara, eine neue Zeitrechnung fingt an mit ihm. Und
seine Macht, seine rettende Energie reichen iiber das
irdische Leben hinaus. Der gute Konig schlift im Berge;
der Bart Barbarossas ist lang gewachsen, aber, wenn die
Not im Reiche aufs hichste gestiegen ist (in anderer Fas-
sung der Konigssage: am Jiingsten Tage) kommt er aus
dem Kyffhiuser hervor und héngt seinen Schild an einen
diirren Baum. Der Baum griint aufs neue und mit 1hm die
Welt: eine neue, bessere Zeit bricht an.

So begegnen sich im Heilandsgedanken verschiedene
Faktoren: der.junge Lenz und der junge Konig, der Er-
retter vom Tod in der Natur und der Erretter aus Ge-
fahren aller Arten. Auch niitzliche Einrichtungen und Er-
findungen werden dem Heiland zugeschrieben: Osiris
lehrte die Menschen den Ackerbau; Demeter, die griechi-
sche Madonna, Spenderin des Lebens und Erretterin vom
Tode, bringt nicht nur die Segnungen des Ackerbaus, son-
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dern auch die Ordnung von Gesetz und Brauch. Und anch
in Krankheitsfillen ruft man die HeilandgGtter als Retter
an. Die Heilandsvorstellung beriibrt sich so mit derjenigen

der Managétter, auch mit den Anschauungen iiber Heilige
und Heroen.

Je nachdem die einzelnen Religionen sich ausbreiten
und einen mehr universellen Charakter aufweisen, wach-
sen auch ihre Heilandsfiguren in Erhabenheit und Kraft.
Aus dem Heiland fiir einzelne Fille, fiir bestimmte Orte
und Zeiten wird nach und nach der Weltheiland. Ein
schones. Beispiel dieser Entwicklung bietet der persische
Heiland, Saoshyant. In wunderbarer Weise aus einer
Jungfrau geboren, erscheint er in einer Zeit grofier Drang-
sale, in einer Krisiszeit. Sein Werk ist das frashokereti,
die Wiederherstellung der Welt: das ganze menschliche
Geschlecht steht leiblich wieder auf; die Guten werden von
den Bosen getrennt, die Welt geht in Feuer auf: durch die
Flammen werden die Missetiter vernichtet, die Frommen
aber geldutert, um in einer makellosen, ewigen Welt ein
neues Leben zu fithren.

Das Eigentiimliche bei diesen und dhmnlichen Heilands-
vorstellungen ist, daB in ihnen der Heiland nicht Iinger
der Lebenstréger einer bestimmten Periode ist, da8 er nicht
linger der Exponent der Sehnsucht ist nach der perio-
dischen Riickkehr des Aufbliithens in der Natur, auch nicht
der Hoffnung auf eine Zeit des Friedens nach Drangsal
und Not. Er wird versetzt in die Endzeit und stellt die Er-
fiilllung der Hoffnung anf eine letzte Rettung aus einer
letzten Krisis dar. Die Bedeutung des Heilandes wird, also
zentra). Das ist aber nicht das Einzige. Das Weltgeschehen
‘wird jetzt nicht linger betrachtet als ein Wechsel selb-
standiger Perioden, es wird als ein groBes Ganzes ange-
sehen. DieAufgabe desHeilandes in diesem Ganzen ist eine
entscheidende, er beh rscht die Geschichte. Er ist nicht.
ldnger der mythlsche oder kultische unhlstorlsche Lehen-’
bringer, ebensowenig der historische Konig, sondern eine
Personlichkeit, die aus der Geschichte herauswichst und
dennoch ihren Anfang wie ihr Ende beherrscht, Der Hei-
land, so aufgefaBt, wird geboren in der Zeit, findet aber
seine Aufgabe an der Grenze von Zeit und Ewigkeit, am
Ende aller Tage; und, wie er kommen wird, so war er,
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von Ewigkeit zu Ewigkeit. Das Gegenstiick der Parusie,
der Erwartung der Wiederkunft, ist die Prdexistenz.

Alle diese Gedanken sind auf Jesus Christus angewandt.
Richtiger sagen wir: er hat das Wesentliche daraus auf
sich selbst angewandt. Buddha hielt seine Lehre fiir wich-
tiger als seine Person; Sokrates wollte nicht, da man sich
um ihn bekiimmere, sondern nur um die Wahrheit; Jesus
tritt auf und stellt die eigene Person in den Mittelpunkt,
er, der Weg, die Wahrheit und das Leben. Bald gehen die
Jiinger aus und verkiinden alte Heilandsgedanken: aber
der Heiland, der auch den.Heiden verkiindigt worden ist
seit alten Zeiten, der Christus, ist Jesus (Apostelgeschichte
18: 28).

§ 16. DAMONEN UND ENGEL.

Der Wille, den der Animist hinter dem Weltgeschehen
postuliert, erhélt in der Gestalt des Gottmenschen den
Charakter eines guten, segensreichen Willens. Es gibt aber
auch andere. Verkorperungen — allzu vmleI — welche den
Willen nur_als Willkiir zeigen.

Hler ist die dunkle ‘Seite des Animismus, Die Schépfung
wollender Wesen fithrt nichi sofort zum Vertrauensver-
hiiltnis. Man kann vorderhand auf die Gesinnung der Gei-
ster und Gotter nicht rechnen. Man ist der grenzenlosesten
Willkiir ausgesetzt. Ich nenne nur ein Beispiel dieser all-
gemein bekannten Tatsache.

Uber die animistischen Vorstellungen in Korea lesen wir:
,,Die Geister beherrschen den ganzen Himmel und jedea
Zoll des Bodens; sie lauern dem Menschen auf am Weges-
rand, auf Biumen, Felsen und Bergen, in Tilern und
Fliissen. Sie belauschen ihn Tag und Nacht — sie sind
immer um ihn herum, fliegen um sein Haupt, nahern sich
ihm aus der Erde. Sogar im eigenen Hause findet er keine
Zuflucht: auch da gibt es Geister, im Zement der Mauern,
auf den Balken -—, ihre Allgegenwart ist eine traurige
Parodie der Allgeﬂenwart Gottes.”

Hier bekommen wir also einen Blick auf dle Kehrseite
des Animismus, von der wir oben sprachen: iiberall ist
zwar Leben, sogar ein hoheres, miichtigeres Leben, als der
Mensch erreichen kann, aber es ist ein gleichférmiges
Leben, es ist iiberall dasselbe: sittliche MaB8stiibe werden

68



DAMONEN UND ENGEL

hier nicht angelegt. Daher kommt es, da der Animismus,
sobald er Ernst wird, Furcht hervorbringt, Furcht vor
den Michtigen, die nicht mit Noiwendigkeit gleichzeitig
die Guten, die Wohlwollenden sind.

Der Glaube an Geister, Ddmonen, bildet einen wichtigen
Bestandteil auch der nicht mehr rein primitiven Reli-
gionen. Der Islam kennt seine Dschinne, Indien seine Rak-
sasas und Jakkhas, Skandinavien seine Trolde. Das Reich
der Dimonen beginnt dort, wo die menschhche Kultar

g}_l_fﬁbrt ‘auBerhalb der Dorfeinfriedigung, wo es unheim-

lich7ist. Demenisprechend ist das Wesen der Damonen
boshaft, unberechenbar und planlos. Man fiihlt sich in
ihrer Nihe unsicher. Der ,,Biegsame* aus der Peer-Gynt-
Sage ist eine solche grauenerregende Figur. Ibsen zeigte
auch hier einen feinen Sinn fiir das Uralte im mensch-
lichen Gefiihl: seine Troldmenschen sind démonisch, von
blinden Michten getrieben, auch ihrerseits treibend, ohne
Ruhe und Vernunft. Der Mensch verlegt in die Démonen
einen guten Teil seiner Angst vor dem Irrationellen, dem
Unberechenbaren im Leben. Unterlifit er dies, so tauB -er
das Diamonische in sich selbst suchen. Otto und Jaspers
haben auf das Démonische bei Goethe hingewiesen; ich
erinnere an die Schilderung in Dichtung und Wahrheil:
»Es war nicht gbétilich, denn es schien unverniinftig; nicht
menschlich, denn es hafte keinen Verstand; nicht teuflisch,
denn es war wohltétig; nicht englisch, denn es liel oft
Schadenfreude merken. Es glich dem Zufall, denn es be-
wies keine Folge; es #hnelte der Vorsehung, denn es
deutete auf Zusammenhang. Alles, was uns begrenzt,
schien fiir dasselbe durchdringbar. Nur im Unmdglichen
schien es sich zu gefallen und das Mogliche mit Ver-
achtung von sich zu stoBen®; oder auch an den beriihmten
Schluf der Autobiographie. Das ist die Ddmonenwelt nach
innen projektiert.

Wir entdecken das Gottliche als das Unberechenbare
und Furchterregende hinter den 'vielen und bunten Bildérii
des Volksglaubens. Der Mittagsdiimon ist eine solche
Angstgestalt: Pan, der in der driickenden, heifien Stille der
Mittagsstunden den Menschen erschreckt. Auch der Alp,
der bose Traumgeist, der die Menschen driickt und qualt;
die griechische Empousa, ein Bein aus Eisen, das andere
aus Eselsmist, und zahllose andere Schreckgestalten. Diese
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Dimonen sucht man durch gute Gaben oder durch ma-
gische Abwehrmittel zu vertreiben. Namentlich fiirchten
sie Glockenklang und den Knall von Feuerwaffen (das
SchieBen zu Neujahr und an Hochzeitsfesten). — Manche
Dimonen werden zu Gottern. So war eine der vielen Ge-
stalten, welche zusammen den Gott Apollo bildeten, ein
Pestdéimon, der die Menschen mit seinen Geschossen toten,
sie- aber auch mit magischen Spriichen wieder heilen
konnte. Noch im homerischen Hymnus an Apollo ist der
ddmonische Charakter des Gottes so stark, daB die Gotter
auf dem Olymp von ihren Sitzen aufspringen, wenn er
den Bogen spannt. Auch Ares war urspriinglich ein Pest-
damon (siehe zum Beispiel Oedipus Rex.) — In der Regel
aber bleiben die Dédmonen in einer niederen Sphiire. Man
kann es dann auch getrost wagen, sie bdse zu nennen,
was, wenn es einem Gott gilt, leicht gefiihrlich wére. So
bilden, bei fortschreitender Entwicklung der Religion, die
- Démonen eine den Gottern unterworfene Klasse iiber-
natiirlicher Wesen. Die Teufel des christlichen Volks-
glaubens gehdren auch hierzu.

Es gibt natiirlich auch solche Ddmonen, die dem Men-
schen Wohlwollen die Kobolde und Hausgelster des Volks-
glaubens, die nachts gegen eine Schiissel Brei als Be-
lohnung alle Arbeit verrichten, und no¢h andere mehr.
Wir rechnen zu den guten Geistern gewohnlich auch die
Engel. Das ist nicht unbedenklich. Das Wort ,,Engel* wird
in vielen Bedeutungen verwendet: Totengeist, Schutzengel,
Diener eines hohen Gottes (der ,,Engel des Herrn“ im
Alten Testament). Es gibt bése und gute Engel. Zu den
Bosen gehort ,,des Satans Engel”, der Paulus mit Fiusten
schlug (wahrscheinlich ein Krankheitsdimon); auch die
Beherrscher der Sterne, die, wie wir oben schon sahen, der
Seele bei ihrer Himmelfahrt Hindernisse in den Weg legen,
heiflen Engel (Rémer 8). Die Engel, die im Christentum
das Amt von Dienern Gottes verwalten, die Anfiihrer sind
der himmlischen Scharen gegen die Teufel, in Visionen
den Auserwiihlten Gottes als Boten erscheinen, stammen
aus der spitjiidischen Vorstellungswelt, in welcher sie
unter starkem persischen Einfluf entstanden sind. In
Persien gab es nimlich eine ganze Engelhierarchie, im
Dienste des obersten Herrn, Ahura Mazda. Man kann so-
gar die meisten jiidisch-christlichen Engelfiguren, wie
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Raphael, Michael usw., auf persische Vorbilder zuriick-
fithren. Im Christentum wurden diese Engelscharen dann
sehr wichtig. Es ist bekannt, welche Rolle sie zum Beispiel
bei Dante spielen. Im Neuen Testament aber und in der
altchristlichen Literatur hat der Begriff des Engels noch
sehr vieldeutigen Sinn. So ist Matth. 18 : 10 die Rede von
den Engeln der Kinder, die allezeit im Himmel das An-
gesicht des Vaters sehen, wobei anscheinend eine Art
transzendenter Seele, ein zweites, hoheres Ich (s. § 20),
Apostelgeschichte 12:15 von dem Engel des Petrus, wo-
mit wohl dessen Geist gemeint ist. Dennoch sind alle diese
Engelerscheinungen psychologisch aus einer Wurzel zu
erkliren: eine Kraft, welche von einem Menschen oder
einem Gotte ausgeht und, persoénlich aufgefafit, ihm
Dienste leistet: die starken Helden, die Jahwes Befehl aus-
richten (Psalm 103 : 20).

§ 17. POLYTHEISMUS.

Wir nennen diejenigen Religionen polytheistisch, welche
Ordnung und Regel hergestellt haben in das bunte Durch- |
einander von Dimonen, Lokalgbitern, Geistern, Heroen, *- |
Heiligen, Sondergéttern, Fetischen und andern Objekten . °

der Verehrung. Zumal in Griechenland ist diese Ordnung
deutlich wahrnehmbar. Da kénnen wir oft genau fest-
stellen, wie aus zahllosen groBen und kleinen Lokalgéttern
ein Zeus, eine Athena (im Namen, und teilweise sogar im
Wesen, noch immer lokal beschriinkt!) entstehen, ,,groBe*
Gotter. Wir sehen dann, wie die ,,alten® Gotter, ganz oder
halb in Tiergestalt gedacht, den ,,neuen* weichen miissen,

den menschférmigen Olympiern; die Giganten werden ¢

{iberwunden und gefesselt. Apollo entthront in Delphi die
uralte Erdgéttin und ihre - Schlange, den Python; zu
Amyklai den archaischen Heros Hyakinthos, der zum
Schein in ein freundschaftliches Verhiltnis zum Gotte ge-
bracht wird. Die Olympier annektieren iiberall Kulte,
legen sich die Namen der fritheren Wiirdentriger bei oder
machen sie zu ihren Vasallen, zu ihrem Sohn oder Freund:
wohlverstanden unter Aufsicht. Herodot beschreibt mit
groBer Klarheit den Erfolg dieses ,,olympischen Systems®.
Die Dichter, meint er, Homer und Hesiod, hétten viel
dazu beigetragen: die Klassifikation und Unifikation sei ihr
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Werk. ,,Sie sind es, die den Hellenen eine Theogonie ge-
macht, den Gottern Zunamen gegeben, ihre Wirkungs-
kreise und Féhigkeiten unterschieden und ihre Gestalt ab-
gebildet haben (IL 53). Eine Theogonie, denn als die beste
Art die- Gotter zu ordnen, stellte sich heraus, sie in Be-
ziehung zu bringen zur grofen olympischen Familie, mit
Zeus als Stammvater an der Spitze. In ihrer Eigenschaft
als Sohne, Briider, Gatten erhalten alle auf dem gerfumi-
gen Olymposgipfel ein eigenes Plitzchen. Und sogar die
alten Erdgotter werden in denselben Zusammenhang auf-
genommen. Ganz glatt und ohne eigentiimliche Schwierig-
keiten geht allerdings dieser Prozef nicht vor sich. Zeus -
muf der Theogonie zuliche seinen eigenen Vater entthro-
nen. Auch gab es allzu viele Gottinnen, deren Kult mit dem
seinigen (oder mit dem seiner absorhierten Konkurrenten
und Vorginger) zusammenhing, und so geschah es, daf
er neben Hera, der rechtmifigen Gemahlin, eine grofie

- Anzahl von Geliebten erhielt. Hier liegt eine Wurzel der

s,

griechischen novellistischen Dichtung, welche die chro-
nique scandaleuse des Olympos mit grofier Gewandtheit
als Gegenstand verwendete: die Eifersucht der betroge-
nen Hera wurde sogar zum stereotypen Hilfsmittel bei
der poetischen Bearbeitung des alten Mythenstoffs. Hier
liegt- aber auch eine Ursache der Entriistung, die bei
den meisten ernsten Griechen vorherrschte, und von Pla-
tos und Xenophanes HaB gegen die Dichter, die die Got-
ter entwiirdigt hétten; aus dieser Sachlage entstand auch
— und das ist vielleicht noch wichtiger — der Zweifel und
der Agnostizismus eines Euripides. — Man legte den Got-
tern Zunamen bei. Wenn ein alter Schlangengott Meilichios

! oder ein-Steinfetisch Kappotas ins System aufgenommen
© werden sollten, gab man deren Namen dem Zeus als

«

- Epitheton: Zeus Meilichios, Zeus Kappotas. — Man ver-
. teilie unter die Gotter Aufgaben und Fdhigkeiten; jeder
. Gott erhielt sein Arbeitsfeld. So muB Hermes, weil er ein-
‘mal gestohlen hat, ein Diebsgott werden; so mufl Aphrodite

alle Liebe entfachen, die reine wie die schuldbeladene.
Helena, bei Euripides, weil sich von ihrer Siinde in echt
olympischer Weise freizusprechen: Aphrodite hat ihr ja
die Liebe ins Herz gelegt, was hiitte sie da tun sollen? Die
alte Hekabe aber, die dem religids-sittlichen Ernst des
Dichters Worte verleiht, weif§ es besser: die Géttin ist nur
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der Name fiir die eigene Lust der Helena. — Die Dicliter
haben den Gottern auch Gestalt verlichen, menschliche
Gestalt. Sie gaben den Tier- und Fetischgéttern ihren Ab-
schied. Diese Gottergestalten sind das reizendste Geschenk
der Dichter. Wohl niemand, der je Homer gelesen, kann
sich dem Reiz der Gestalt des lockenschiitielnden Zeus,
der lieblichen Kupris oder der gewaltigen Athena ent-
ziehen oder sie vergessen. Das erstaunliche Aufblithen der
griechischen Plastik liBt sich kaum denken ohne die
Dichter, die den Goéttern ihre charakteristische ,,Gestalt*
gegeben. Dennoch drohte auch hier der Religion eine grofie
Gefahr. Wilamowitz betont nicht mit Unrecht die Ver-
menschlichung der Gotter durch Homer, welche in vielen
Hinsichten nicht weniger eine ,,Entgotthchung als eine i%‘“’
Enttierung® bedeutet. Die Flucht in das Nichtmenschliche,
welches den orgiastischen Tierverehrern ihre Kraft ver-
lichen, verwandelt sich hier in ein Stehenbleiben beim
Menschlichen, Allzumenschlichen, Euripides persifliert
ohne Aufhéren die menschlich gewordenen Gotter. — Wir
kénnen der herodotischen Liste noch hinzufiigen, da8 die
,;olympische® Ordnung auch sehr viel getan hat, um die
rohen, unsittlichen Elemente aus der Gottesvorstellung zu
eliminieren. Was hier aber erreicht wurde, hoben einer-
seits die Dichter wieder auf durch ihr weitgehendes Inter-
esse fiir die obengenannte chronique scandaleuse, welche
in raffinierter Form weit Schlimmeres brachte; anderseits
hatte das reinigende Bestreben ,vielfach mit der Ver-
geistigung die Aufhebung der real geglaubten Person
zur I‘olge (Wilamowitz) _]}er Iﬁgl}glg_n, dem rein reli-
theismus schhethh nur gefihrlich, Dér echte Gl
nach wig“vor “in der Sphire der Damonen Lok
und dés Seelenkiilts, Er zog sogar in der Bliitezeit der
Kunst die alten, hdBlichen, holzernen Fetische den schénen
»Gestalten” 'des Pheidias vor.

Nlchtsdestowemger hat der gnechlsche Polytheismus
auch eine religidse Seite, und zwar éine asthetisch-religiose.
Die griechische Vision der strahlenden Ewigkeit des
Olympos, der Unsterblichkeit und Unerschiitterlichkeit der
wleichtlebigen® Gotter dem Wechsel der irdischen Dinge
gegeniiber, der von irdischem Schmerz unberiihrten Herr-
lichkeit der leuchtenden Himmlischen, hat eine Schonheit,
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welche trotz allem religioses Empfinden weckt. Die Un-
sterblichkeit, welche Nektar und Ambrosia geben, die
Festigkeit der himmlischen Wohnung sind zwar erworben
auf Kosten der Lebensfreude, welche Goéttern vertrauen
will und kann: der griechische Pessimismus ist tief ge-
wurzelt und lastet schwer auf den Edelsten des Geschlech-
tes. Die olympische Gotterwelt verhalt sich, nach Nietz-
sches Wort, zu diesem Pessimismus, ,,wie die entziickungs-
teiche Vision des gefolterten Mirtyrers zu seinen Peini-
gungen‘‘. Wohl niemand hat sich tiefer in den griechischen
Geist hineingelebt und hat besser gewuBt, was Schonheit
Kkostet, als Holderlin:

Ihr wandelt droben im Licht

Auf weichem Boden, selige Genien!

Glanzende Gotterliifte ’
" Rithren euch leicht.

Wie die Finger der Kiinstlerin

Heilige Saiten.

. Schicksallos, wie der schlafende
Saugling, atmen die Himmlischen;
Keusch bewahrt
In bescheidener. Knospe,

Blithet ewig

Thnen der Geist,

Und die seligen Augen
Blicken in stiller
Ewiger Klarheit,

Doch uns ist gegeben,
Auf keiner Statte zu ruh’n,
Es schwinden, es fallen
Die leidenden Menschen
; Blindlings von einer
Stunde zur andern,
‘Wie Wasser von Klippe
Zu Klippe geworfen,
Jahrlang ins Ungewisse hinab.

Den Griechen brachten Ordnung und Vermenschlichung
die Schonheit — jedes Volk zeigt auch hier seinen eigenen
Charakter. Im Osten ordnet sich die Menge der Dédmonen
zum orientalischen Staat: der Herrscher, von seinem
Diwan umgeben; der judaistische Himmelshof, wo Jahve
Zebaoth thront inmitten seiner Engel, mit dem ,,Engel des
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Herrn®“ als GroB-Wesir, sieht dieser Vorstellung, trotz
allem Monotheismus, noch sehr dhnlich. Agypten ordnet
drei geliebte Gotter zu einer Familie, Mann, Weib und
Kind, Osiris, Isis und Horus, und bringt sie so der mensch-
lichen Empfindung n#her. Odhin ist ein germanischer
Stammeshduptling, der in seiner himmlischen Halle ein
konigliches Biergelage veranstaltet, genau wie die irdi-
schen Koénige auch, Aber — es handle sich um eine grie-
chische polis, um einen orientalischen Staat, um eine
Agyplische Familie oder um einen germanischen Stamm
— in allen Fillen ist es klar, daB diese Dinge die eigent-
liche Religion kaum beriihren, wenn sie ihr nicht geradezu
schaden; und dann, da der Polytheismus im Anthropo-
morphen wurzelt und sich in dasselbe fiigt. Ich sage: er
fligt sich darin, Das Anthropomorphe an sich ist natiirlich
nicht zu vermeiden. Ohne ,,Gestalten® kann die Religion
nicht leben. :

Gefithle sind gefangene Monarchen,

Die in der Worte Kerker sich verbargen.
Tritt das Unendliche ins Herz des Weisen,
Muf} flugs hinab er zum Verstande reisen.
Der mufl die Schattenbilder ihm gewéhren,
Damit er konn' Unendliches erklaren,

wullte der persische Dichter. Nichts liegt dem frommen
Menschen nédher, als Gott mit menschlichen Namen zu
nennen. Die Namen Mutter und Vater sind unzertrennbar
mit der Religion verbunden, nicht nur mit der primitiven,
der die Mutter vor allem die fruchtbare Erndhrerin, der
Vater der lebenzeugende Machttréiger ist; sondern auch mit
der sittlich-geistigen Religion, welche zu reden weiff von
einem Gott, der sich erbarmt wie ein Vater iiber Kinder,
und der trostet, wie einen seine Mutter trostet (Psalm 103:
13; Jes. 66: 13). Im Polytheismus aber konstatieren wir
ein Sichfiigen in das Anthropomorphe, sogar ein Suchen
desselben, das von den tiefsten und frommsten Geistern
immer empfunden wurde als eine Bedrohung der Religion,
sowchl von den griechischen Philosophen und Dichtern,
wie von den israelitischen Propheten. — Eigentlich ist der
Begriff ,,Polytheismus® wichtiger fiir die Kunst- als fiir
die Religionsgeschichte. An sich gibt er keinen MaSBstab,
nach welchem man etwas iiber Tiefe und Echtheit der
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Frommigkeit aussagen konnte. Polytheismus und Mono-
theismus sind an sich nur ,leere Zahlenschemata, nach
denen sich der Wert einer Religion ebensowenig bemessen
1a8t, wie etwa der Wert einer Ehe nach der Zahl der
Kinder, die ihr entsprossen sind“ (Wundt).

§ 18. GOTT ALS PERSON.

Im Polytheismus kann die Religion nicht stecken blei-
ben. Wenn sie sich vertieft, und wenn mit dieser Ver-
tiefung eine intellektuelle Entwicklung verbunden isi,
schreitet sie entweder von der Vielheit zu Gott dem All-
einen vor (Pantheismus), oder sie lernt Gott verstehen
als Person. Die erste Richtung wurde schon vom Dynamis-
mus befolgt, die zweite vom Animismus.

Wir wollen sie noch einmal gegeneinanderhalten. Der
Dynamismus fithrt zu zwei, in der Religionsgeschichte
sehr wichtigen Konsequenzen: 1. Da man das Mana, die
Lebenskraft, erst dann bemerkt, wenn es in aulerordent-
lichem MaBe auftritt, kann sich aus dem Dynamismus der
Gegensatz gewohnlich-aulergewdhnlich entwickeln, wel-
cher dann wird zum Gegensatz heilig-unheilig, natiirlich-
iibernatiirlich, und besonders in letzterer Gestalt eine uner-
me8lich wichtige Rolle gespielt hat, nicht am wenigsten
im Christentum, Wir kommen darauf in § 29 ausfiihrlicher
zuriick. — 2. Die Macht wird, theoretisch betrachtet, bald
zu einer All-macht: Dynamismus wird zu Monismus oder
Pantheismus. — Diese Entwicklung verbindet den Dyna-
mismus mit modernen geistigen Stromungen mystischer
und spekulativer Art. In der Mystik herrscht die Neigung
vor, das Gottliche moglichst” weit und umfassend zu
machen; die Spekulation sieht das Gottliche im Allgemein-
sten. In keinem von beiden Fillen kann das Gottliche als
eine Person aufgefa8t werden: eine Kraft wirkt sich aus,
eine gewaltige, Ehrfurcht erregende Macht entlddt sich;
sie wirkt automatisch: der eine wird vom Lebensstrom ge-
t6tet, der andere erhilt aus ihm seine Stirke.

Der gerade Gegensatz dieser Anschauungsweise ist der
Animismus. In jhm strebt der Wille empor; hier keine
antomatisch arbeitende Triebkraft, sondern ein spannen-
des Turnier, wo Wille dem Willen gegeniiberiritt, es fiihre
zum Leben, es fithre zum Tode. Daf der Mensch von
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Seelen zu reden anfingt und sie in sich selbst und in
anderen voraussetzt, bedeutet, da er Bewegung und an-
.dere Erscheinungen des Lebens auf ein handelndes Agens
zuriickfiihrt. Hier ddimmert das BewuBtsein eines Willens
inn Gott und im Menschen allméahlich auf. Hier zuerst wird
der Mensch sich seiner selbst als einer Person bewupt.
Dann erfaBt er auch die Michte in seinem Leben (die
dunameis!) als wollende Wesen. Es mag sein, daB sie viel-
fach willkiirlich, launenhaft, unzuverlissig sind. Sie wol-
* len aber und handeln. Wie GroBes bedeutet es nicht fiir | _
die Religion, daf auch das Gottliche als Wille und eine #
ins Leben eingreifende Macht aufgefaft wird! '

In diesem Gedanken Soderbloms ist alles ausgedriickt
und wird auch die grofe Bedeutung des Animismus als
Komponente unseres hentigen geistigen Lebens angedeutet.
Der primitive Dynamismus hat seine Nachfolger iiberall
wm uns herum: in der Wissenschaft die eiserne, fast auto-
matische, oft geradezu religiés gewiirdigte Gesetzmifig-
keit, in der Religion die manchen Strémungen panthe-
istischer und monistischer Art. Der Animismus fithrt zu
einem personlichen Gott. Nicht auf einmal, gewi8 nicht.
Auch sahen wir schon, wie der Wille, den der Mensch
hinter dem Geschehen postulierte, in sehr vielen Féllen
nichts anderes als Willkiir ist. Der Trieb aber zur Aus-
einandersetzung, zum Kampf oder zur Versohnung mit
dem Willen auf der anderen Seite, ist sicher schon da. Es
gibt im Animismus schon den Ringkampf mit Goit, den
das Alte Testament kennt und die griechische Tragodie.
Es wirkt in ihm schon der Trieb zu einer praktischen
Theodizee, zum Fluchen oder Segnen. Es ist dies alles uns
auch gewiB nicht ,,uneinfiithibar*: ein primitiver Bauer —
er braucht nicht so gar viel primitiver zu sein als die
unsrigen! —, der die geballte Faust erhebt gegen den eiser-
nen, geschlossenen Himmel; das Land vertrocknet, es mufl
jemand geben, der es darauf angelegt hat, ihn zu quélen;
oder der sich — wunderbare Moglichkeit! — letzten Endes
der Seinen annimmt,

Nur wer gelitten hat von der Willkiir, entdeckt den
Willen. Die alten Agypter, die der Meinung waren, daf}
die Sonne, wenn es ihr einfallen sollte, auch forigehen
kénnte und das Leuchten einstellen, sind dem christlichen
Gottesbegriff niiher als Herakleitos, der an eine eiserne
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Dike glaubt, welche die Sonne in alle Ewigkeit in der alten
und richtigen Bahn hilt. Der launenhafte Gott kann sich
zu einer Person entwickeln, die blinde Kraft, das Gesetz
nie. Weder der Gott der Rache, noch der Gott, der das
Recht handhabt, noch auch der Gott und Vater unseres
Herrn Jesu Christi lassen sich finden, wenn nicht zuerst
der ratlose Mensch in der Krise seiner Existenz hinter der
bedriickenden Wirklichkeit einen persénlichen Willen
postuliert hat — und sollte es ein fluchwiirdiger sein.
Vom personlichen Goit schreitet man ziemlich schnell
fort zum einzigen Gott, Der Monotheismus tritt an die
Stelle des Polytheismus. Dies bedeutet aber gewdhnlich
mehr eine Anderung des Gottesbegriffs, der einen reineren,
i ungetriibteren Charakter annimmt, als eine solche des
] Gottesbewnptseins, das mit dem Einiritt des Monotheismus
nicht notwendigerweise zunimmt an Reinheit oder an
| Tiefe. Die Israeliten hatten schon lange einen personlichen
Gott, als sie praktisch noch Polydimonisten waren. Es
kommt ja nur darauf an, daf der Gott, dessen Willen man
erfahren, praktisch-personlich der einzige ist. In den Ver-
sicherungen der Psalmisten und Propheten, da8, an Jahve
gemessen, alle anderen Gotter nichtswiirdig sind, tut sich,
ungeachtet ihres offenbaren Polytheismus, ein stirkeres
GottesbewuBtsein kund als in mancher sorgfiltig ausge-
arbeiteten monotheistischen Uberzeugung. Der Monotheis-
mus war aber in Israel (bis auf einen gewissen Grad auch
im Islam) die Folge des iiberwiltigenden Eindrucks,
welchen Gottes sittliche Personlichkeit auf den Menschen
gemacht: neben diesem, neben unserem Gott kann es
keinen anderen geben. Im anthropomorphen Polytheismus
sind die Gétter noch Individuen, ,,Gestalten®; hier werden
sie zur Personlichkeit. Dies bedeutet, daB nicht die ,,Ge-
stalt, nicht dasjenige, was an dem Gotte sichtbar oder
vorstellbar ist, der Frommigkeit den Weg weist, sondern
gerade das, was nicht gesehen wird und nicht gesehen
werden kann, das Nichigreifbare und Nichtausdenkbare,
das aber als eine wollende, sittliche Macht erfahren wird.
Die Personlichkeit wird dann nicht empfunden als eine
Einschriankung des Gottlichen, sondern als die einzig mog-
liche Form, welche Menschen dem Unaussprechlichen und
Unabbildbaren geben kénnen. Goethes Wort:
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‘Was soll mir euer Hohn

Uber das All und Eine?

Der Professor ist eine Person,
Gott ist keine,

schadet denen nicht, die gerade in der Personlichkeit das
All und das Eine gefunden zu haben meinen... und denen
es gewil nicht gelingt, in jedem Professor eine Person
zu entdecken. Der Ausweg aus der Unmenge der gottlichen
Gestalten ist da nicht ein theion, eine gottliche Macht, die
unser Leben beherrscht, sondern-ein theos, der uns sich
gegeniiberstellt und uns angreift.

Literatur. — Uber Sondergétter u A, ist Klassisch:
H. Usener, Gotternamen, Bonn, 1896. Weiter: M. P. Nilsson,
Primitive Religion, Tiibingen, 1911. E. Bickel, Der altromische
Gottesbegriff, Leipzig, 1921. Uber Animismus u. A.: A. C. Krugt, -
Het animisme in den Indischen Archipel, Haag, 1906.. N.
"Adriani, Het animisme als godsdienst, Haag (sehr geeignet zur
Orientierung); Sdderblom, Werden des Gottesglaubens (siche
oben). E. B. Tylor, Primitive Culture, 4. Aufl, 1903. Uber den
Koénig: J. G. Frazer, The magical origin of kings, London, 1920.
Uber den Heiland: Jane E. Harrison, Prolegomena to the study
of Greek Religion, 2. Aufl, Cambridge, 1908. Dieselbe, Themis,
Cambridge, 1912. H. Lietzmann, Der Weltheiland, Bonn, 1909
(Vortrag, sehr anregend). Uber Polytheismus: G. Murray, Four
stages of Greek Religion, New York, 1912, Harrison (siche oben).
U. von Wilamowitz-Méllendorff, u. a. die vorziiglichen, kurzen
Einleitungen seiner Ubersetzungen griechischer Tragodien, I-II,
8. Aufl,, I1I, 3. Aufl, IV, Berlin, 1919—23. Uber Gott als Person:
Saderblom, Gottesglaube; iiber Monotheismus: R. Pettazoni,
Dio, Formazione e sviluppo del Monoteismo nella Storia delle
Religioni, I. Roma, 1922,
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§ 19. DAS MENSCHLICHE LEBEN.

Im Leben des primitiven Menschen ist das Religiése noch
- nicht abgetrennt von dem Alltéiglichen: von der Religion
unsrer Zeit, einer Religion oft nur fiir den Sonntag und fiir
die Kirche, nicht fiir die Arbeitswoche und den Markt des
Lebens, weill er nichts; das ganze Leben ist in der primi-
tiven Sphére durchsetzt mit religiésen Elementen; man hat
eben noch nichts, weder im Leben der Gesellschaft noch
im Leben des Individuums sékularisiert; die religitsen
Elemente bilden mit allen andern-ein groBes, unentwirr-
bares Durcheinander.

Nun unterscheidet sich die primitive Anschauung des
Lebens in wichtigen Punkten von der modernen. Man
" kann ruhig-sagen, daB wir uns das Leben denken in der
Form eines Strichs, welcher am Anfang und am Ende von
einem ganz dicken Quersirich abgeschlossen wird: Geburt
und Tod. Dazwischen werden vom Leben zwar noch
mancherlei kleine Striche und Strichelchen hingekritzelt,
wenn wichtigere Ereignisse unser Leben in Abschnitte ver-
teilen: wir fangen ein Studium an, heiraten, bekommen
eine Stelle usw. Wir sind aber alle einverstanden, daB
diese Striche nur ganz diinn und schwach sind, verglichen
mit den schweren Barrieren, welche am Anfang und am
Ende die Aussicht hemmen und welche uns gesetzt sind,
ohne daB unsere Zustimmung vorher eingeholt wire. Vor
der Geburt herrscht das Nichts; nach dem Tode kommi
vielleicht ein anderes Leben: aber auch dann, wenn wir
aus ganzer Seele an die persénliche Unsterblichkeit glau-
ben, ziehen wir den Strich am Ende nicht diinner, denn
wir verstehen: was auch nachher kommt, ihm fehlt die
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Evidenz, die Selbstverstiindlichkeit unseres eigentlichen
Lebens. — Der primitive Mensch macht auch Striche auf
seinem Lebenswege. Er macht sie aber alle gleich dick,
und er macht sie alle selbst. Die Geburt, der Eintritt in
das Mannesalter, die Heirat, wichtige Ereignisse, wie
Krankheit und Hungersnof, schlieBlich der Tod, sie alle
befinden sich nicht nur in einer Linie, sondern sie stehen
auch bis zu einem hohen Grade in der Macht des Men-
schen. Das Leben ist eine Aufeinanderfolge von Perioden.
Und gerade so wie es selbstverstindlich ist, daB nach der
Heirat das eheliche Leben anhebt, ist es auch ganz natiir- .
lich, daB nach dem Tode eine Fortsetzung kommt, welche
gewdhnlich in eine Wiedergeburt miindet: genan so selbst-
verstindlich ist es auch, dafi die Geburt keinen Anfang
darstellt, sondern eine Fortsetzung dessen, was schon da
war. ‘

Die Ubergiinge zwischen den unterschiedenen Perioden
des Lebens markiert der primitive Mensch durch seine
Riten. Mittels dieser Riten beherrschi er das Tempo der
Rotation, mittels der -heiligen Handlungen sichert er die
regelmiflige Aufeinanderfolge der Perioden, das Passieren
der obengenannten Barrieren. Riles de passage hat Arnold
van Gennep diese Riten sehr schén genannt. Das primitive
Leben fiihrt von passage zu passage. — In China stellt
man nach der Geburt eines Kindes den ,,Durchgang durch
das Tor* dar. Ein Tor aus Bambus wird nacheinander in
den vier Ecken des Zimmers aufgestellt: der Priester, der

. Vater mit der ganzen Familie, zichen in feierlicher Pro-

zession, mit Musik, hindurch. Dieselbe Zeremonie findet
statt bei der GroBjahrigkeitserklirung der Kinder. Der
Mensch empfindet das Bediirfnis, durch ein Tor zu gehen,
eine Grenze zu markieren. Und mit der Kraft dogmatischer
Uberzeugung weigert er sich, eine Tatsache als geschehen
anzuerkennen, bevor er selber einen Strich darunter ge-
zogen hat. Ein Kind mag geboren sein, es ist nicht eigent-
lich da, bévor gewisse Riten des Diirchgangs volizogen
“sind. Daher nimmt man es in Australien und anderswo
leicht mit Kindermord. Das neugeborene Kind kann nicht
getotet werden, einfach weil es noch nicht da ist: man
sendet es bis auf weiteres zuriick; kommt es zu einer be-
quemeren Zeit wieder, so wird man vielleicht mittels der
erforderlichen Riten, zum Beispiel durch Namengebung,
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seine Existenz dauernd ermdglichen. Ein Rest dieses
primitiven . Dogmatismus, der seine Gesetze dem natiir-
lichen Leben auferlegt, findet sich in den mittelalterlichen
‘Vorstellungen, das Schicksal der ungetauft gestorbenen
Kinder betreffend. Sie finden weder Platz im Himmel,
noch in der Hoélle. In Dantes Inferno erbarmt sich ihrer
der Limbus infantum. Im Volksglauben ziehen sie im Zuge
der Perchta, der wilden Frau, die wihrend der Zwolf
Nichte gesehen wird; in Thiiringen nennt man sie Heim-
chen; ruft man sie an mit einem Scherznamen, so sind sie
. erlost. Papst Innocenz III. und die Reichsfiirsten hielten
den Eid, welchen sie Friedrich II., dem Hohenstaufen, ge-
leistet, fiir ungiiltig, da dieser, als der Eid abgelegt wurde,
noch nicht getauft war.

Eine zweile Barriere, ein zweites Tor stellt das Er-
reichen des Mannesalters dar. Darin sieht man nicht weni-
ger einen absoluten Ubergang als in demjenigen vom
Nichtsein zum Sein. Die Weihen im Pubertétsalter werden
sogar regelméfBig betrachiet als ein durch den Tod hin-
durch zu neuem Leben Wiedergeborenwerden. In Liberia
schlieBt man die M#dclien vor dem zehnten Jahr in den
sandy, einen heiligen Wald, ein; man beirachtet sie als
Tote, bis sie heiraten; sodann feiert man das ,,Fest des
Ausgangs®, der als eine Wiedergeburt angesehen wird. Im
Kongo behauptet man von den Knaben und Médchen, die
in das Leben der Erwachsenen eingeweiht werden sollen,
daf sie sterben und wieder auferstehen. Am Schlufi der
Riten bekommen sie einen neuen Namen und tun, als ob
sie ibr friiheres Leben vergessen hitten, Eltern und
Freunde nicht wieder erkennen, und so weiter. Die Pro-
ben, welchen sich die jungen Leute unterziehen miissen,
und die oft sehr roher und grausamer Art sind, haben
dementsprechend den Zweck, den Ubergangsritus so wirk-
sam wie moglich zu machen, so #dhnlich wie mdéglich
einem Sterben und Wiederaufleben. Natiirlich kommen
padagogischeMomente hinzu. Der Mut unddie Ausdauer der
Novizen werden auf die Probe gestellt; manchmal werden
ihnen auch praktische Ratschliige erteilt, so z. B. den oben- .
erwihnten liberischen Midchen Winke in Bezug auf ihren
kiinftigen Haushalt. Ein Knabe auf den Inseln des Torres-
strait (Australien) bekommt die nachfolgenden, in ihrer
Naivitit rithrenden Lehren mit auf den Lehensweg: ,,Stiehl
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nicht, nimm nichts fort ohne Erlaubnis; wenn du -eine
Harpune siehst und fortnimmst ohne Erlaubnis, gesetzt,
du zerbrichst sie, wie wirst du den Eigentiimer entschidi-
gen? Spiele nicht linger mit Knaben und Médchen, du bist
jetzt ein Mann und kein Knabe mehr. Wenn jemand dich
bittet um Nahrung oder Wasser oder um etwas anderes, so
gib ihm, wenig, wenn du wenig hast; hast du Uberflu8, so
gib ihm die Hélfte. Nimm dich deiner Mutter und deines
Vaters an; es macht nichts, daf du und deine Frau darben
miissen. Gib die Hélfte deines ganzen Fischfanges deinen
Eltern, sei nicht knauserig. Rede kein hartes Wort zu dei-
ner Mutter. Vater und Mutter sind ganz dasselbe wie
Nahrung im Bauch; sterben sie, so fiihlst du Hunger und
Leere. Geht.dein Bruder in den Kampf, so hilf ihm, gehe
mit ihm, lasse ihn nicht vorangehen.“ Man sieht, daB
LPrimitive” nicht immer unsittlich und gefiihllos sind, —
Dennoch ist der Hauptzweck der Weihen ebensowenig
padagogischer Art, als unsere Fuchsenzeit, trotz der Ver-
sicherungen wohlmeinender Studenten, auch nur haupt-
séchlich pidagogische Zwecke verfolgt. Die Menschheit
hat sich im Laufe der Zeiten nicht sehr geiindert. Es
kommt nur auf den Ubergang an, das andere ist neben-
sichlich. Unsere Pfarrer wissen davon zu sagen, die es
erleben miissen, wie selten der Konfirmandenunterricht
mit siftlich-religiosen Zwecken besucht wird, wie oft nur
um bald zum ,,Fest des Ausgangs®“ zu gelangen. War nicht
— und ist nicht? — in manchen Lindern und Kreisen die
Zeremonie, welche aus Kindern junge Damen macht, die
in die Gesellschaft eingefiihrt werden (gemau wie in
Liberial), eben die Aufnahme in die Gemeinschaft der
Kirche! Und wie oft ist die passage wichtiger als die
Lehre! — Ist die Grenze des Mannesalters nicht markiert
worden, so verbleibt man in der vorhergehenden Periode:
auf den Fidschi-Inseln heiflen die ungeweihten Minner
und  die Kinder zusammen: ,,sie, die Kinder“. Derselbe
Dogmatismus also wie bei der Geburt. Von Weihe zu
Weihe, von Periode zu Periode schreitet man durch das
Leben. Jeder Ubergang ist wie ein Ubergang vom Leben
zum Tode, genau so wichtig, genau so radikal, obwohl
nicht so radikal, als wofiir wir den letzteren halten. Denn
schlieBlich ist der wirkliche Tod auch nicht mehr als ein
Ubergang, wie"die anderen. — Die rmisch - katholische
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Kirche behielt, wie so aft, in ihren Briuchen vieles dieser
primitiven Vorstellungen bei: die Benediktiner bedecken.
den am Boden zwischen vier Kerzen hmgestreckten No-
vizen mit einem Leichentuch und stimmen ein Miserere an.
Und wie bei der Geburt, bei der Pubertitsweihe, so
geht es weiter: das ganze Leben zerteilt sich in genau be-
grenzte Perioden. Nicht erledigte Geschiifte sind vom Ubel.
Wer in den Krieg zieht, wihrend das Haus, welches er
baut, noch nicht fertig ist, muB in Alt-Israel sterben
(Deut. 20); wer auf den Talauer-Inseln (Niederl. Ost-
indien) einen Liebeshandel nicht abgewickelt hat, darf
sich an keiner Seereise beteiligen, wenn er sich nicht man-
cherlei Unheil aussetzen will. — Die Heirat nimmt, unter
den vielen Ereignissen, welche im Leben des gereiften
Menschen Grenzen darstellen, wohl die wichtigste Stelle
ein. Die Kol in Bengalen feiern sogar Mannbarkeitsweihe
und Heirat zusammen, und bekommen so, da die un-
geweihten Kinder noch keiner Seele teilhaftig sind, erst
eine Seele am Tage ihrer Hochzeit. Hagestolze aus Prinzip
sind sie also gewif nicht. Bei der Hochzeit kommen oft
ahnliche Riten vor wie bei den anderen Weihen. Und auch
die Todesriten unterscheiden sich nicht betrichtlich von
den anderen. Der Tod ist kein Ereignis, sondern ein Uber-
gang, wiederum durch die Riten markiert. Bis zur end-
giiltigen Beerdigung, welche, z. B. in Indonesien, oft sehr
lange hinausgeschoben wird, ist der Mensch nicht wirk-
lich tot. Auch hier ist die Auffassung wieder so dogma-
tisch, daB Mif Kingsley in Calabar (Westafrika) einen
Stammeshéduptling finden konnte, der die Leiche seines
Vorgingers nicht begrub, sondern sie in seiner Hiitte auf-
bewahrte, ,hanging about outside life, but not inside
death®, aus Furcht, daf der alte Herrscher, sobald er
wirklich tot war, den Kreislauf der Perioden fortsetzen
wiirde, und, aufs neue geboren, ein gefihrlicher Kon-
kurrent werden wiirde. So ist der Tod nur ein schma-
ler Strich: das Leben geht nach Verlauf eines gewissen
Zeitraumes mit vollkommener Selbstverstindlichkeit wei-
ter. Tod fiilhrt zu Leben, wie Leben zu Tod. Es
kommt nur darauf an, daB man es versteht, dem Leben
,jiiber die kritischen Punkte hinwegzuhelfen®, wie Gron-
bech es ausdriickt: und das geschieht durch die Riten, die
Feste, deren man bei einem Todesfall weniger als je ent-
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raten kann, Wer denkt nicht an unsere Beerdigungen auf ity
dem Lande, welche auch darauf eingerichtet sind, ,dem , & ¢
Leben iiber einen kritischen Punkt hinwegziahelfen*? Das
Leben ist ein Kreis, ein kuklos, wie die Griechen wuBten,”
keine gerade Linie, welche 1rgendwo hinfiihrt, sondemuz

eine gebogene, welche in sich selbst zuriickkehrt. Man b
kanm es leicht verstehen, wie diese primitive Perlodlzltat
des Lebens die Voraussetzung und zuglelch das Wesen'
bildet jeder Reinkarnationslehre, wie sie in den Kultur-
religionen auftritt. Das buddhlshsche samsard, -das or-
phische Rad der Geburt sind nichts anderes als der primi- %
tive Periodenkreis, dessen Kontinuitit jetzt aber nicht
linger von Riten, sondern vom sittlichen Verhalten, von
den guten Werken abhingt. — Einen neuen Anfang kann

es in diesem Vorstellungskreis nie geben, jede Geburt ist
eine Wiedergeburt. Zieht man die letzten Kohsequenzen,

so geschieht iiberhaupt nichts: in den buddhistischen
Marchen kniipft der Meister am Schluffi immer wieder das
sog. Djataka an: ,,damals war der torichte Zimmermann
PDewadatta, der weise Zimmermann aber war ich®; und
fithrt in dieser Weise alles zuriick auf die eine Buddha-
geschichte. Eine ,,Geschichte® in unserem Sinne kennt
diese Anschauung des Menschenlebens nicht. Sie entsteht
erst dann, wenn der Kreis zur Linie wird, das Leben
einen Zweck erhilt (siche unten § 22).

§ 20. DIE MENSCHLICHE SEELE.

Gerade wie das Objekt der Religion nicht sofort als
Gott gedacht wurde, sondern als unpersonliche Macht,
so auch die menschliche Seele, ihr Subjekt. Seele oder .
Mana? ist eine Frage, welche in der Religionsgeschichte
schon eine kurze Geschichte hat und nicht ohne weiteres
eindeutig beantwortet werden kann. Kruyt fand den
Namen Seelenstoff (und zog ihn spiter unndtigerweise
wieder zuriick!). Vom Seelenstoff zur selbstandxgen Seele,
welche nach dem Tode fortfihrt zu leben, ist eine Distanz,
so groB, wie von Mana zum personlichen Gott. Der Seelen-
stoff ,,beseelt** Mensch, Tier, Pflanze und die ganze Schop-
. fung mit derselben Substanz, wiewohl in verschiedenem
Mafle (vgl. § 8: der Seclenstoff des Menschen und der
Reispflanze ist derselbe). Man muB hier, um sich technisch
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richtig auszudriicken, von Dynamismus reden, oder, wenn
man das vorzieht, von Animatismus (Allbeseelung). Die
selbstéindige Seele entwickelt sich dann-im Animismus.
Der Seelenstoff ist ,,Macht”, die Seele, wenigstens im
Prinzip, ist ,,Person®, ‘ '

Das alte Agypten bietet viele Beispiele eines Ubergangs
zwischen der unpersonlichen und der personlichen Seele.
Seele heifit Ba, und man stellt sie sich vor in Form eines
Vogels, der nach dem Tode ein selbstéindiges Leben fiihrt,
in der Nihe des Grabes. Ba ist aber auch ein Zeitwort, das
wir am besten iibersetzen durch: beseelt, kréftig sein.
Und der Plural, baw, bedeutet einfach ,Macht®, d. h.
natiirlich Seelenmacht. Ein anderer Seelenbegriff wird
angedeutet durch das Wort Ka; der Ka ist eine selbstén-
dige Potenz, auBerhalb des Menschen, der sich nach dem
Tode mif ihm vereinigt. Ein michtiger Mann aber, ein
Konig, oder ein Gott hat mehrere Ka, der Sonnengott Re
sogar vierzehn. Und der Plural kaw hat hier eine noch
konkretere Bedeutung als im Falle des Ba, nimlich Nah-
rung. Man sieht, wie das Quantitative hier noch nicht vom
Qualitativen unterschieden ist. Die Seele ist wechselweise
eine selbstéindige Macht, eine von vielen Seelen (so noch
heute an der afrikanischen Westkiiste), und ein Stoff, von
welchem man mehr oder weniger besitzen kann.

Die mehrfache Seele bildet einen Ubergang zwischen
quantitativem und qualitativem Seelenbegriff. Die west-
afrikanischen Neger unterscheiden: i. die Seele, welche
nach dem Tode weiterlebt; 2. die Wildnisseele (bush-
soul), welche im Wald in einem Tier haust; 3. der Schat-
ten; 4. die Traumseele. Die vier sind gleichzeitig ,,Seele”
- einer und derselben Person. Die vierte, die Tranmseele,
gab, wie wir oben sahen, den Ausgangspunkt fiir die ani-
mistische Theorie her. Die Seele erreicht hier einen ge-
wissen Grad der Selbstéindigkeit und nihert sich dadurch
dem Personlichen. Sie kann den Korper verlassen. So singt
die Prophetin bei den Toradja (Celebes) von ihren Reisen
im Traum

Ich schlief so fest und tief,
* DaB meine Seele mich verlieB,
Mit meinem Schlafen und Traumen
Kam ich ins Totenreich. '
86



DIE MENSCHLICHE SEELE

Die Seele kann den Korper noch in anderer Weise ver-
fassen, oder vielmehr: die Seele eines Menschen oder eine
seiner Seelen verkehrt oft auBlerhalb seines Korpers. Wenn
die menschliche Lebenskraft z. B. im Atem lokalisiert ist
(und das kommt oft vor), kann sie als Atemzug den Kor-
per verlassen. Haftet sie am Blut, so ist sie auch in jedem
Tropfen, der den Korper verléiffit. Im bekannten Mirchen
von Falada und der Génsemagd wird das Midchen ge-
- schiitzt durch die ,Machi‘ der Mutter, welche sie in einem
Lappen mit-drei Blutstropfen derselben mit sich fiihrt. Der
Lappen fillt ins Wasser, und nun ist das Méidchen
»schwach geworden®. Die Seele der Mutter — quantitativ
aufgefait — verkehrt also auBer dem Koérper, sie ist, mit
einem in der Ethnologie allm#hlich gang und gébe gewor-
denen Ausdruck, eine ,,Seele autferhald® (external soul).
In dieser Weise haust eine der Seelen des westafrikani-
schen Negers in einem Tier in der Wildnis. Man stellt sich
die Seele auBerhalb vor, damit sie grofere Kraft aus-
iiben kénne. So im Falle der Génsemagd. So auch in dem
weitverbreiteten Volksglauben, daf Hexen ihre Seele in
der Gestalt einer Maus, einer schwarzen Katze usw. aus-
schicken koénnen. Zwei Migde schlafen in der Miihle zu
Betzingen in einem Bette, Die eine kann man in der Nacht,
da man ihrer bedarf, nicht aufwecken. Gegen Morgen
kriecht ihr ein Kéfer in den Mund: dann erwacht sie und
ist es deutlich, da8 sie eine Hexe ist und ihre Seele im
Schlaf ausschickt. — Man erwartet aber auch von dem
Verkehr der Seele auBer dem Korper eine Gewéhr grofe-
rer Sicherheit. Ein schones Beispiel dieser Auffassung ist
das nordische Marchen vom Riesen, der sein Herz nicht
bei sich hatte, eine reizende Fassung eines bekannten und
weitverbreiteten Motivs, ,,Weit, weit weg in einem Wasser
liegt eine Insel, auf der Insel steht eine Kirche, in der
Kirche ist ein Brunnen, in dem Brunnen schwimmt eine
Ente, in der Ente ist ein Ei, und in dem Ei — darinnen
ist mein Herz.”“ Dem jungen Helden gelingt es, mit Hilfe
der in allen Mirchen so wirksamen ,dankbaren Tiere*
sich des Eis zu bemiichtigen. Als er es zerdriickt, stirbt
der Riese. Dieses Motiv der verborgenen Seele (Seelen-
stoff) ist, wie gesagt, weit verbreitet: es taucht in RuBland
auf, wie im alten Agypten, im Indonesischen Archipel, wie
im alten Griechenland. In der Samsonsage zeigt es einen
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anders gearteten Charakter: dort hangt das Lebén an
einem Korperteil des Helden, sei es an eihein solchen der
sich — leider — leicht abtnennen 146t
Awlgﬁ,,Seele auflerhalb® bekommt die Seele dann ob-

wohl man sie sich noch oft manaartig vorstellt, einen mehr
selbstéindigen Wert. Sie kann — da ihre Verborgenheit
aufler dem Korper ja Sicherheit verbiirgt — als Schutz-
_geist aufireten: so der agyptlsche Ka, der seinen “Herrn
“béhiitet und_zugleich sein Doppel-Ich ist, seine external
~sotil; so ebenfalls die altgﬂlgndmawsche fylg]al das zweite
Ich, welches imi Kopf des Menschen seinen Sitz hat, aber
auch den Korper verlassen und Ubel stiften kann, als
Mar.( Mahrte, nightmare, Alp, Trude usw) oder Werwolf
“ihten Herrn aber schiitzt sie und teilt seine Schlcksale, bis -
sie ihm in der Stunde seines Todes erscheint in der Ge-
stalt eines Tieres oder eines Weibes. Der Merisch schaut
die eigene Seele und stirbt. Dieser doppelseitige Charakter
der Seele auBierhalb erhiilt eine merkwiirdige Fortbildung
in Wagners Walkiire. Britnnhilde ist Wotans ,,ausgeschickte
Seele’, welche Siegmund schiitzt, aber auch dein Helden
als Todesmahniing finster und ernst eischeint:

Nur Todgeweihten

Taugt mein Anblick:

‘Wer mich erschaut,

Scheidet vom Lebenslicht.

Du sahst der Walkiire sengenden Blick:

Mit ihr mulBit du nun ziehn.

Wagner hat aus dem Seelenengel in dem MaBe eine
menschliche Personlichkeit gemacht, dafi der Konflikt zwi-
schen der Verpflichtung zu retten und der Verpflichtung
zu verderben, in Briinnhilde zu einem seelischen Kampfe
wird von Liebe gegen Liebe. Die wunderbar schiwer-
miitigen und schonen Akkorde der Todesmahnung tragen
die Erinnerung an Vieles, das alt und ewig mienschlich ist.

Die ,,Seele auferhalb” ist ein Ansatz zu der Vorstellung
einer vollkomimen selbstindigen ,,unsterblichen” Seele,
welche auch nach dem Tode fortlebt. Im Buddhismus und
in den griechischen orphischen Sekten findet man die
Seele in dem MaBe dem Korper entfremdet, daff sie in
einer Reilie, einem Kreis von Existenzen, immer neue
KEorper anhehmen kann. Weénn sie, durch Totung des
eigenen Willens (im Buddhismus), durch Weihen und
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ein rechtes Leben (im Orphismus), endlich dem Rad der
Geburten entwischt, geht sie ein zur seligen UnbewuBt-
heit, zum Nirwana, oder, in Griechenland, zum Elysium.
Der Korper ist der Kerker, die Festung, die die Seele ge-
fangen hilt, wie die Muschel die Auster (Platos Phai-
dros). Es ist das Irdische, Materielle, dem die Seele zu
entrinnen suchen muf. So auch in den Vorstellungen,
welche sich auf die Himmelsreise der Seele beziehen (§ 9)

Wenn die Seele so selbstéindig geworden ist, daB sie
nach dem Tode Tortbesteht (Ja dann erst recht ihre Frei-
heit sich verwn'khcht) daf sie auch vor der Geburt schon
eine eigene Existenz hatte, redet man von Unsterblichkeit
und Prdexistenz. So verhilt es sich bei “Plato, dessen
Seelenlehre starken EinfluB von den orphischen Sekten er-
fuhr, welche ihrerseits wieder uralten, primitiven Volks-
glauben zu einer tiefsinnigen Lehre verarbeiteten. Die
platonische Seele ist geﬂugelt sie hat ihire Heimat in der
qndem, unsichtbaren Welt, sie ist gotthcher Natur, aber
sie liegt gefesselt im Staube und ihre Fligel zerbrechen in
der Verwirrung dieser argen Welt. Die Seele bedeutet hier -
natiirlich weit mehr als Lebenskraft, Ansammlung von
Lebensfunktionen, Thr Wesen ist der gotiliche Funke, der
,»oeelengrund®, wie die spéteren Mystiker es nennen. Jede
Erdenschiere, alle Stofflichkeit, alle Siindigkeit kann die
Seele durch ,,Entwerdung* (dle Mystik, Meister Eckhart,
Tersteegen usw.), durch gottliche Gnade (Orphismus), oder
durch den didmonischen Trieb, den Eros, der das Heim-
weh nach der Anschauung der gbttlichen Dinge weckt
(Plato), ablegen, wie ein Kleid, um sich schlieBlich rein
und gottlich dem Gottlichen zu einen,

Neben dieser griechisch-mystischen Seelenvorstellung
wird, dem Auftreten der Vorstellung der Seele als freie
und selbstéindige Grofe zufolge, noch eine zweite Ent-
wicklung moglich: die Seele als Persénlichkeit, etwas, das
man nicht von Natur besitzt, sondern sich erwerben kann.
Die kantische Idee der Seele stellt den theoretischen End-
punkt dieser Entwicklung dar: die Seele ist nichts uns
Gegebenes, sondern uns als Norm gesetzf. Das Ethische ist
dann nicht, wie auf der andern Gedankenlinie, hierin ge-
geben, daf die gottliche Seele vom Ungbttlichen gereinigt
wird, sondern darin, daB die menschliche Seele, indem sie
immer mehr sich selbst wird, sich Gott nihert,
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§ 21. UNSTERBLICHKEIT.

Der Kreisgang des Lebens wird unterbrochen, wenn
dasselbe einen Zweck, eine Richtung bekommt, sagten wir
oben. ‘Soll es die Moglichkeit dieses Zwecks, dieser Rich-
tung in sich tragen, so muf ithm etwas anhaften, das iiber
den Kreislauf irdischen Lebens und irdischen Todes
hinausragt, etwas, das nicht von dieser Welt, sondern gott-
lich ist. Die Griechen reden daher von der unsterblichen
Seele, aber auch abgeselien von der Seelenvorstellung ist
ihnen das Gottliche des Menschenlebens vertraut. Herakles
ist hier die typische Figur. Er ragt empor mitten aus der
Mw Qual des Tebens; endlose Arbeit wird ihm auf-
gélegt im Dienste_des Eurystheus, des Herrn des _Todes.
Sein elgenthcher Kampf . aber ist ein Kampf wider den_
Jod., SchheBllch gelangt er zum Gottergarten des Westens
olt sich die Hesperidenipfel, die Spelse der. ewigen
Jugend etzt kann er mit Sicherheit in den Hades
hinunterfahiren: dem _unsterblichen Gott kann der Tod
nichts anhaben, der Tod, den er in einer andern Sage
(Alkestis) sogar im Ringkampf zwingt, seine Beute heraus-
zugeben. Eine spitere Zeit fiigte dann seinen zwdlf groBien
Werken und ungezihlten Heldentaten die Apotheose hin-
zu: seinen Eintritt in den Olymp, wo Hebe, die ewige
Jugend, seiner als Braut harret: ,,Mensch gewesen, Gott
geworden, Miihen geduldet, Himmel erworben* (Wilamo-
witz). — Freilich wuBten dieselben Griechen, wufBte jeden-
falls Euripides, daB Menschengdéttlichkeit Schein ist. Die
zwolf Werke werden in des Euripides Tragodie nicht von
der Apotheose gekront, sondern von einem dreizehnten,
einem furchtbaren Werk: der rasende Held totet die eige-
;nen Kinder. In der Figur des Herakles erscheint uns in
: ‘iurkréiftiger Gewalt der Zwiespalt des griechischen Ge-
idankens: der Mensch, der aus eigener Kraft das Gottliche
terreicht, in dem das Sterbliche, GroBmenschliche, zur ge-
waltigsten Gestaltung wird des Unsterblichen, Gottlichen —
und der Mensch, dessen hochste Ansirengung, dessen

. urgewaltig strebendes Bemiihen ihn nur dem Wahnsinn
nahebrmgt dem schwirzesten Elend, weil das Gottliche
ihm ja auf ewig unerreichbar bleibt und es. im Grunde
Ubermut, hybris, ist, danach zu trachten.
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Dennoch winkt das Goétierland, und, da nur einzelne
Bevorzugte es in diesem Leben schon finden, verlegt die
Sehnsucht den Zweck des Lebens in die Zeit nach dem
Tode: Gotterland ist Totenland. Man denkt es sich auf
einer fernen Insel; im Westen, wo die Sonne untergeht; .
auf einem hohen Berg; hinter den Nebeln des unwirtlichen
Nordens; am Himmel, in den Tiefen der Erde; iiberall, wo
sich der Mensch nicht heimisch wei}, und deshalb Raum
ist fiir die Ahnung eines ewigen, endgiiltigen Heims. Denn
das liefste Wesen des Menschen ist Sehnsucht, und sein
Leben kann ihm nicht geniigen.

Wiewohl unzufrieden mit dem Leben, trifft ihn doch
als das am schwersten zu Tragende der Tod. Unser ganzes
Leben ist eine Verneinung des Todes. Wir tun, als sei er
nicht da, obwohl wir sehr gut wissen, daBl er jede Stunde
niher kommt. Der 49. Psalm in der alten Ubersetzung hat
recht: ,,Das ist ihr Herz, dafl ihre Hiuser wihren immer-
dar, ihre Wohnungen bleiben fiir und fiir.”* Oder, wenn
man fiir denselben Gedanken eine modernere Pragung
vorzieht (denn unser Zeitalter 148t sich an einem Psalm,
zumal an einem falsch iibersetzten, nicht geniigen und
muB mindestens einem Psychiater glauben kénnen),
Freud sagt: ,,Unser UnbewuBtes glaubt den Tod nicht und
gebiirdet sich, als sei es unsterblich.” Das Leben ist unser
Element. Im tiefsten Herzen finden wir den Tod furchtbar
und unnatiirlich. '

Den Widerwillen gegen den Tod finden wir beim primi-
tivéen oder halbprimitiven Menschen sehr scharf ausge-
prigt. Keine verniinftige Aufklirung oder dekadente
Lebensverachtung mildern seinen Abschen vor dem Tode.
Ein nationaler Held der Maori sagt es derb: der Tod ist
»eine entehrende Sache und eine Beleidigung der mensch-
lichen Wiirde*. Das kdnnen wir, wie mir scheint, auch
heute noch verstehen. Daf8 ein Mensch ,eines natiirlichen
Todes sterben sollte, gehdrt nach primitivem BewuBtsein
zu den Unmoglichkeiten. Stirbt jemand zufolge einer uns
sehr ,,natiirlich“ scheinenden Ursache, so hat ibn ein Gott
oder eine bose Macht getroffen. Die Pfeile Apollos haben
ihn getroffen. Vielleicht auch hat er unwissend irgendein
Tabu verletzt. Oder er hatte einen méachiigen Zauberer
zum Feind. ,,Von selbst* aber stirbt er nicht.
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Wohl nirgends fand der Protest gegen den Tod einen
so leidenschaftlichen Ausdruck wie im alten Agypten. Die
Pyramiden, iiber Konigsgriibern gebaut, stehen noch da,
gleich gewaltigen Steinmauern, um den Tod abzuhalten.
Und in den religiosen Texten von tausenden Jahren ertont
ein alles iiberstimmender Schrei, daB das Leben herrscht,
und nicht der Tod; es gibt keinen Tod, es soll ihn ja nicht
geben; sogar das Wort wird selten oder nie gebraucht, in
peinlich befolgter Konsequenz. Angst und Hoffnung ver-
mengen sich, wenn die Todesnacht des Gottes Osiris ab-
wechselnd mit grofler Scheu ,die Nacht des grofien
Schreckens®, oder, in heldenmiitiger Selbstverteidigung,
»die Nacht des Hingehens zum Leben“ genannt wird;
beide aber, Angst und Hoffnung, erklingen in einem Pro-
test gegeri den Tod, welcher den Sarg einen ,Lebens-
“herrn” und das Grab ein. ,,Ew1gke1tshaus“ hf;lBt T

~ Wie nun den Tod zu Leben, das Unm gliche maglich
zu machen? Die Roﬁmwel;fanden Trost.im. Forthestehen der_
gens, die Israeliten in dem des Volkes und der ewigen

“Stadt, die italienische Renaissance ersetzte die Hoffnung

‘der Unsterblichkeit dufch die Erwar tung des Nachruhms,
_Faust triumt von der ,Spur von seinen Erdentagen®,
welche den Aeonen Trotz bieten wird. Die stirkste Stro—
mung im Geistesleben geht aber aus nach einer person—
lichen Fortdauer. Schon die Ubergangsriten (§ 19) weisen
mit ihrer dogmatischen Abgrenzung, welche einen regel-
miBigen Kreislauf von Tod und Leben verbiu'gt in diese
Richtung. Die Ole Ngadju, ein Dajakstamm, meinen, daf
beim Tode der SterbeprozeB erst Techt anfiingt. Die eigent-
liche Personlichkeit, das ,,Mark der Seele®, erreicht dann
zwar die Seelenstadt, sie irrt aber dort herum in weh-
miitigem Verlangen nach ihrer andern Hilfte, der Korper-
seele, welche noch bei der Leiche verweilt, sei es ohne Be-
wuBtsein, und die dort bleibt bis zur Tiwah, der offiziellen
Begriibniszeremonie, welche erst viel spiter stattfindet,
bisweilen erst nach zehn Jahren, wenn von der Leiche
nur noch die Gebeine iibrig sind. Dann vereinigen sich die
beiden Seelen, und der Verstorbene ist endgiiltig in einen
neuen Lebenskreis iibergegangen. Die ,,passage’ ist voll-
endet. Und damit die personliche Fortexistenz verbiirgt.

Zwischen dieser primitiven Unsterblichkeit und derjeni-
gen Platos oder des Christentums ist aber selbstversténd-
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lich ein betrichtlicher Unterschied. Dein Primitiven han-
delt es sich um Kontinuitét, um Zirkulation, um Reinkar-
nation, Die Eskimo nennen ein neugeborenes Kind mit
dem Namen eines der letztverstorbenen Verwandten. Das
heit die ,,Wiedererweckung des Toten* und macht der
Trauer ein Ende. In Westafrika bietet man dem Neuge-
borenen einige Sachen des kiirzlich Verstorbenen an.
Greift das Kind nach irgendeinem Ding, so heiBt es:
,»Sieh, Onkel So und so erkennt seine Pfeife wieder.” Von
einer hoheren Lebensstufe, von einem neuen Anfang ist
hier nicht die Rede. FEine jede Periodengrenze ist genau
so schwer oder so leicht zu passieren wie eine andere. So
sagt man wenigstens und schopft Trost aus der ewigen
Periodizitit des Naturlebens (§§ 8 und 9). Die grausame
Unnatiirlichkeit des Todes aber macht, daB im Glauben
an eine Fortdaner immer stirker das Dennoch, das Para-
dox betont wird Die Grenze wird Kluft, wird Abgrund
die ,,passage’ ein Wunder, das Leben jenseits ein neues,
andersgeartetes Leben.

Die Dlstanz zwischen diesem Leben und dem kiinftigen
kann in zwei Weisen gemessen werden: rein rehglos und
rehglos ethisch.. Der erste MaBstab wurde “wohl am réii-
st&n im Biiddhismus gehandhabt: das Leben mit Gott ist
da ein Leben, welches jenseits jeder Denkmoglichkeit
liegt, jenseits jeder Existenz; man redet daher schlieBlich
‘weder von Leben noch von Gott: die hochste Seligkeit
Lkann nur negativ beschrieben werden, sie liegt jenseits von
allem, was noch einen Namen fiihrt, epekeina, wie die
‘Griechen, in ihrer Mystik den Indern nicht allzufern, sag-
ten. Die Mystik aller Zeiten hat diesen Gedanken in man-
cherlei Form ausgearbeitet. Der religios-ethische Mafstab
wird dann gehandhabt, wenn an Stelle des primitiven
Machtbesitzes eine sittliche Forderung als Bedingung
fiir das Erreichen der Unsterblichkeit aufgestellt wird.
So war es schon ganz frith im alten Agypten, wo der
Tote bei seiner Ankunft in das Reich des Osiris von
diesem und von zweiundvierzig Beisitzern gerichtet
wird: sein Herz wird gegen das Symbol der Gottin der
Gerechtigkeit abgewogen. So auch in den iranischen Vor-
stellungen von der Cinvatbriicke, welche unter den Fiifen
des Gerechten breit und leicht zu beschreiten ist, unter
denen des Ubeltiters aber so schmal, da8 er in den Ab-
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grund der IHolle stirzt. Wir konnien hier noch mancherlei
Vorstellungen von Lohn und Strafe nach dem Tode an-
fithren. Allen liegt die Voraussetzung zugrunde, daf die
Unsterblichkeit nicht selbstverstindlich ist, daB sie eine
héhere, andersartige Stufe des Lebens bedeutet. Die Kon-
tinuitéit wird Sprung. Das Quantitative — Lebensverlinge-
rung in Kreisform — wird ersetzt durch das Qualitative.

Die Mystik, welche auch ihrerseits nichts von der Kon-
tinuitéit ohne weiteres wissen will, findet den Ubergang
von einem Leben in das andere dennoch mehr, indem sie
es zu einem intenseren macht, als indem sie es als quali-
tativ verschieden hinstellt. Der Diener des Dionysos hat
das Goéttliche in sich; wird es nun, durch die Ekstase der
Weihen und die Askese, geniigend gereinigt und gestiirkt,
so iiberdauert es den Tod. Unsterblichkeit bhedeutet des-
halb dem_Griechen immer Verggttllclmgg In der Elkstase,
in der Raserei der bacchischen Orgie, tritt der Mensch
auBer sich, sein BewuSBtsein dehnt sich zu gottlicher Weite,
Erdenschwere fillt von ihm ab: das. iitanische Elemént
bleibt zuriick, das. dionysische stelgt empor. Das ist noch
immer kein Sprung, sondern noch stets ein Ubergang.

Ist die Mystik pantheistisch gefiirbt, so tritt der Gedanke
der Kontinuitdt wieder stirker in den Vordergrund: im
groBen, gottlichen Lebensganzen gibt es zwar Griben, aber
keine Abgriinde. Nichts geht verloren. Dieser pantheistische
Unsterblichkeitsglaube ist sehr alt. Schon in einem der

| altagyptischen Pyramidentexte: (mindestens 2500 v. Chr.)
\sagt Atum, der Allgott zum ‘Toteii: ,,Es gibt kéinen gott-

~ ilichen Samen, der mir verlorengehen konnte So" gehst

v

auch du mir nicht verloren.” Ein franzosischer Agyptologe
_schﬂdert diesen Glauben sehr treffend in dem Satze: ,,Es
‘gibt keinen Tod in der Welt, es gibt nur Verwandlung.*
Das ist aber auch hochmodern, das ist auch der Unsterb-
lichkeitsglaube Msterlincks, dessen kleiner Held aus
L’Oiseau bleu auf dem von Sonne und Blumen erfiillten
Friedhof plotzlich entdeckt: Il n’y a pas de morts®; es ist
der Glaube des Tagore, fiir dessen freundlichen Blick der
Tod nur schwarz aussieht, wie der Himmel blau; das
Leben aber wird durch ihn nicht verdunkelt, so wenig wie
der Himmel die Vogel befleckt; der Glaube C. F. Meyers
in seinem prichtigen Erntelied:
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Bemefit den Schritt, bemefit den Schwung!
Die Erde bleibt noch lange jung!

Dort fallt ein Korn, das stirbt und ruht.
Die Rub’ ist siif. Es hat es gut.

Hier eins, das durch die Scholle bricht.
Es hat es gut. Silf ist das Licht.

Und keines fallt aus dieser Welt

Und jedes fallt, wie's Gott gefalit.

,Kein gottlicher” Same, der verloren ginge”, — das
Lebensgefiihl ist zweitausend Jahre vor und fast zwei-
tausend Jahre nach Christus nahezu dasselbe: kein Tod,
sondern Verwandlung. Der Schrecken des Todes existiert
fiir diesen Typus des Unsterblichkeitsglaubens nicht.

Der bleibt aber fiir den religios-ethischen Typus, dem
der Sieg des Lebens desto wunderbarer ist, je nachdem
der Tod eine breitere und tiefere Kluft bildet. Wo der Tod
»der Siinde Sold“ ist, in den paulinischen Briefen, findet
diese Durchbrechung der periodischen Kontinuitit ihren
schirfsten Ausdruck. Sittliche Faktoren beherrschen hier
Leben und Tod und ewiges Leben, ja, das ewige Leben
wird gerade vom sittlichen BewuBtsein postuliert (s.-§ 31).

1911. E. Crawley, The mystic Rose (iilber Hochzeitsbriuche),
London, 1902. Ida und Otto von Reinsberg-Diiringsfeld, Hoch-
zeitsbuch, Leipzig, 1871. E. Westermarck, History of human
Marriage, London, 1891. V. Grénbech, Vor Folkeaet i Oldtiden,
Kopenhagen, 1912. A. van Gennep, Les Rites de Passage, Paris, .
1909 (das. klassische  Buch "iibér die” Riten" als Bindungsglieder
zwischen den Perioden des TLebens).” W. Wundi, Volkerpsy-
chologie, "Band IV, 3, Aufl,, Leipzig, 1920 (iilber die Seele).
Frazer, Golden Bough. Kruyt, Animisme. Soderblom, Gottes-~
glaube, E. Rohde, Psyche, Seelenkult und Unsterblichkeitsglaube
der Griechen, 7—8. Aufl, Tiibingen, 1921. C. Clemen, Das
Leben nach dem Tode im- Glauben der Menschheit, Leipzig,
1920. U. won Wilamowitz-Mdéllendorff, Euripides’  Herakles,
2. Aufl,, Berlin, 1909. J. G. Frazer, The Belief in Immortality,
London (sehr ausfithrliches Werk, fingt mit Australien an;
im Erscheinen). : . :

Literatur. E. Samier, Geburt, Hochzeit und Tod, Leipzi%,
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§ 22. KULT. MAGIE.

Wir wollen jetzt einen Anfang machen mit der Be-
sprechung der Beziehuyng zwischen Gott und Mensch, und
zwar zundchst der duBerlichen Beziehung, wie sie im Kult
sichtbar wird. Wir haben oben schon bemerkt, da man
die inneren und die duleren Phiinomene nicht trennen darf
(§ 1): man darf nicht, wie das frither zu geschehen pflegte,
den Kult, als pars sacra der Archiologie, scharf vom inne- '
ren religidsen Leben abgrenzen; man darf ebensowenig
stehenbleiben bei dem AufBerlichen, bei Brauchen und Ge-
pflogenheiten, und vergessen, nach dem psychischeén
Grunde zu suchen, als man sich beschrinken darf auf die
Beschreibung des inneren Lebens und iibersehen, daf im
Kult, wie auch im Mythus und im Dogma, lebendige
Frommigkeit sich krist_allisi-ert hat. Sie hat dabei zwar oft
das Leben lassen miissen, thre Form ist aber noch mit
Sicherheit wieder zu erkennen.

Wir werden bei der Besprechung des Kults nicht, wie
es oft zu geschehen pflegt, scharf unterscheiden zwischen
religitsen und magischen Handlungen. Wir glauben nim-
lich nicht, da eine solche Unterscheidung moglich ist. —
Man hat mit Recht darauf hingewiesen, dafi der primitive
Mensch selher die magischen Handlungen nicht als zu
einer anderen Ordnung gehorig betrachtet wie die gewdhn-
lichen. Wenn jemand einen Pfeil richtet auf einen Feind,

der in zwanzig Meter Entfernung sichtbar ist, so bedeutet
" das fiir uns eine ganz andere Handlung, als wenn er-einen
Pfeil absendet, um jemand zu treffen, der auf fiinfzig
Kilometer Distanz in einem anderen Dorfe wohnt. Die
erste Handlung nennen wir eine verstindliche, wenn auch
unfreundliche Tat; die zweite nennen wir magisch und
wollen damit sagen, dafl der Primitive in einer uns un-
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verstdndlichen Weise denkt. Dieser selbst aber empfindet:
den Unterschied nicht. Nur daB er zu den beiden Hand-
Jungen einer verschiedenen Technik bedarf. ,,Zaubern®
wird ja auch in einigen Sprachen einfach mit dem Worte
fir ,,Tun® iibersetzt. Man hat aus dieser Gleichartigkeit
im primitiven Handeln gefolgert, ,,Magie sei etwas ganz
anderes als Religion: wird letztere vorziiglich durch die
englische Schule als Philosophie der Primitiven erklért, so
soll die erstere ihre Technik, ihre primitive Wissenschaft
sein. Eine Wissenschaft, welche, wie iibrigens auch ilre
Philosophie, natiirlich auf einem Irrtum beruht, nichts-
destoweniger aber den Ansatz zur kausalen Erklirung des
Geschehens schon in sich trigt. — Dies alles nun wird ¢
dem wahren Sachverhalt kaum gerecht. Wire die Magie !
in der Tat primitive Wissenschaft, so miiBte, wie Beth mit :
Recht bemerkt hat, unsere Heilkunde von dem Grundsatz !
ausgehen, daf das Rezept in jedem beliebigen Falle ganz ;
bestimmt Heilung bringt, wie auch von der Hypothese,
dafl ein etwaiges Versagen des Mittels der Wirksamkeit
eines feindlichen Arztes zuzuschreiben ist. Denn in dieser
Weise argumentiert die Magie, welche immer arbeitet mit
Kriften, welche sich durchaus, sowohl der Art wie der
Anwendung nach, unterscheiden von unseren Natur-
kriften, und welchen immer - etwas Manaartiges anhaftet.
Magie und Religion gehdren eng zusammen: beide machen
den Versuch, die Lebenskraft zu erwerben, die ,,Macht®,
welche immer religios aufgefafit wird. Selbstversténdlich
gilt es, hier vollig abzusehen von unserem geldufigen Got-
tesbegriff; damit hat die Magie nichts zu schaffen. Thr
ganzes Sein aber beruht auf den mysteriosen Kriften,
welche in der Welt wirken. Von diesem Gesichtspunkte
aus kénnen wir Magie und Religion, magische und kul-
tische Praxis nur betrachten als eine ,Einheit in Ver-
schiedenheit” (Marett). Einheit, insoweit es beiden um die
Macht zu tun ist. Aber auch Verschiedenheit. Eine Ver-
schiedenheit, welche nicht daraus hervorgeht, daB der
religiose Kult den gesetzlichen, die magische Praxis den
ungesetzlichen Weg beschritte, oder, wie es heufzutage
oft formuliert wird, der Kult sozialen, die magische Praxis
antisoziglen Charakter hatte. Es 148t sich schwer ver-
stehen, wie gewisse Forscher je zu dieser merkwiirdigen
Hypothese gelangt sind, es sei denn zufolge einer vorge-
7 van der Leeuw, Phinomenologie 97
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fa8ten Meinung von der Religion als ,,soziale* GroBe: denn
die Trennungslinie zwischen gesetzlich und ungesetzlich,
abgesehen davon, dafl sie iiber das Wesen der Tatsachen
wenig aussagt, féillt nicht zusammen mit derjenigen zwi-
schen Magie und Kult: es hat zu allen Zeiten viel unrecht-
méfigen- Kult gegeben neben dem rechtmifigen, und es
gibt gewdohnlich neben der unrechtméBigen schwarzen
auch eine anerkannte weifle Magie. So ist es im Mittelalter;
auch im Islam, wo man die ,,geistliche” Magie, welche mit
Hilfe, von Engeln und anderen guten Méchten betrieben
wird, scheidet von der ,natiirlichen”, welche des Bei-
standes der Geister bedarf. Und was bleibt dann vom Kult,
vom vedischen Opfer zum Beispiel, oder von der Messe,
von: Weihe und Taufe,, {ibrig, wenn man die magischen
Elemente eliminjert? Magle und_Religion. kinnen-nieht-..
_Ieinlich und siuberlictvoneinander getrennt werden. Der
Unterschied zwischen beiden “aber ist hauptséchlich ein
solcher der Geistesverfassung. Der Mensch, der sich in .
magischer Weise der Macht, dem Leben, dem Gotte naht,
steht ihnen in iiberlegener Haltung gegeniiber, er empfin-
det seinen Wert, er zwingt, er befiehlt. Der Mensch, der
die religivse Haltung annimmt, ordnet sich den Méchien
unter, er empfindet seine Nichtigkeit, er beugt sich, er
betet, -er fleht. Es handelt sich um dieselben Giiter; oft
herrscht nur ein Unterschied der Manier, immer ein sol-
cher der Betonung, des Akzents vor; die ganze Einstellung,
die Lebenshaltung sind verschieden. — Die Magle setzt die .
. Michte-oder.-Gétter, in Bewegung nach einer Methode,
“Welche wir nur falsch nennen kénnen, sowohl in logischer
wie'in kausaler Beziehung. So die uralte Methode, nach
der das Gleiche Gleiches erzeugt, Tabakrauch Wolken,
ausgegossenes Wasser Regen,
" Und wer eine Wachshand opfert
o " Dem heilt an der Hand die Wund,
PR ‘Und wer einen Wachsfufl opfert
.Dem wird der FuB gesund.’
Solche Methoden kommen aber auch im religiésen Kult vor.
Was die Magie von der Rehglon unterscheidet, ist ihre
/mﬁﬁﬁhm“mer "Mensch, - so - sagt Relm
charakteristisch; ergrelft die Offensive gegen die Dinge der
. Welt, ‘er spielt im groBen Geisterkonzert . die- Rolle des
Kapellmeisters.- Und P_rrﬂlﬁi sieht mit Recht in der Magie
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ein erstes Anzeichen, da8 der Mensch sich seines Wertes
bewufit ist: ,,Was uns als widersinnig erscheint, .ist in
Wahrheit der Keim fiir alles GroBe und Herrliche, fiir
Religion und Wissenschaft, — es ist der erste Sprof des
die Welt erobernden Idealismus, des menschlichen Seh-
nens, sich iiber sich selbst zu erheben.“ In der Tat, hier
erhebt sich der Mensch iiber den Instinkt des Tieres, das
weill, was es vermag und nicht vermag. Es ist auch hier
der Stolz des Menschen, da er irren kann.

Es handelt sich also sowohl in der Magie wie in der -

Religion darum, die Macht in' den Bereich des Menschen
zu ziehen. Die Magie zieht sehr stark. Von der Religion
dagegen konnte man sagen, daf sie sich von der Macht
ziehen liBt. In der Religion fillt Manna vom Himmel. In
der Magie holt Prometheus das Feuer herunter. Das will
- nicht sagen, da8 in der Religion das magische Element je
entbehrt werden konnte. Neben dem Beugen des Menschen
finden wir in der Geschichte, zumal in der Geschichie der
Mystik, auf Schritt und Tritt das magische Beugenmachen
der Michte. Die Frommen aller Zeiten wissen zu erzéhlen
von dem Zwingen Gottes, vom Erlebnis des ,,Ich lasse dich
nicht, du segnest mich denn“, ein Erlebnis, welches von
grofler Demut begleitet sein kann. Aber ebenfalls stoflen
wir immer wieder auf die Haltung des ,Kapellmeisters®.
In diesem Sinne konnte Amiel Schleiermachers Monologe
mit ihrem merkwiirdigen Freiheitsbewu8tsein, die ,,Apo-
theose des Individuums, das sich ausweitet, bis es nichts
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Fremdes, keine Grenze mehr anerkennt, das sich kriftigt

,jusqu’a recommencer la création’ “, mit Recht magisch
nennen. Dasselbe magische Selbstgefuhl finden wir bei
Novalis und in der Ich-Philosophie, in Goethes Baccalau-
reus kostlich parodiert:

Die Welt, sie war nicht, eh’ ich sie erschuf;
Auf meinen Wink, in jener ersten Nacht,
Entfaltete sich aller Sterne Pracht,

und in dem koniglichen Wahn Chanteclers, der melnt
daf er die Sonne aufgehen l4ft.

§ 23. HEILIGE STATTEN.

_Fiir den primitiven Menschen, der sich irgendwo ange-
siedelt hat, besteht ein scharfer Gegensatz zwischen dem

T 99



GOTT UND MENSCH

Ackerland, in dessen Mitte sein Dorf liegt, und dem Heide-,
Wald- oder Bergland rings herum. So war es vor allem
bei den Griechen, Romern und Germanen. Innerhalb der
Dorfgrenze ist man sicher, dort wird der Pflug gezogen
und herrschen die Gesetze, welche der Ackerbau mit sich
brachte, dort regiert bei den Griechen Themis, die heilige
Ordnung, dort wohnen die Haus- und Geschlechtsgotter,
-dort darf nicht begraben, kein Blut vergossen, kein Todes-
urteil gefillt werden (das letztere geschieht auBerhalb der
Grenze). DrauBen wohnen die dimonischen Gotter, Ares
und Hekate. Genau so bei den Roémern: innerhalb des
pomoeriums, der uralten Furche, der vom Pflug gezoge-
nen heiligen Grenze, steht der Herd Vestas, drauBen ist es
unsicher. Die Furche, vom heiligen Geriite gezogen,
schirmt- wie ein magischer Kreis. Bei den Germanen hort
an der Grenze des Ackerlandes die menschliche Macht auf,
da ist es unheimlich, da hausen Trolde und Elben: die’
Riesen verabscheuen den Ackerbau und die Riesin packt
den Bauer samt Pferden und Pflug und wickelt ihn in .
ihre Schiirze. Der primitive Mensch ist mit starken Banden
an Haus und Herd, an Doff oder Stadt, an sein Land -
(nicht seine sogenannte Nationalitit, sondern seine Hei-
mat) gebunden; das

Dort sind die starken Wurzeln seiner Kraft,
gilt von ihm in besonderem MaBe, sein Kraftzentrum be-
findet sich bei seinem Herd, auf dem Markte seiner Stadt,
auf dem Kirchhof seines Dorfes. Im fremden Land fithit
er sich ,unheimisch®, ,elend”. Noch heutzutage ist das
Heimweh am stirksten unter den schlichtesten Leuten,
den biurischen Rekruten, den Midchen vom Lande, Der
Kosmopolitismus ist eine echte Erscheinung der Kultur.
Verbannung gilt noch den Romern der Bliitezeit als die
schlimmste Strafe.

Ein solches ,Kraftzentrum® nennen wir Tempel, ob-
wohl der Name, streng genommen, viel zu groBartlg ist,
um damit alle Falle anzudeuten, Mitten in einem Dorfe
der Minahassa (Celebes) liegen etliche heilige Steine; dabei
- sind begraben einige Stdckchen, welche die Vogelstimmen
darstellen sollen, die bei der Griindung des Dorfes giin-
stige Vorzeichen gegeben, nebst etlichen geraubten Men-
schenkopfen (natiirlich mit ,,Kraft“ geladen). Diese Samm-
lung heiBt ,,Das Heil und die Kraft des Dorfes”. Auch
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wohl die ,Rufer”, weil sie einen Dorfgenossen aus der
Fremde zuriickrufen sollen, das heifit ihn mit Heimweh
plagen. Man sieht, wie hier Gefiihle der Pietit und
Liebe, in die wir uns sehr wohl hineinversetzen konnen,
mit uns fremdartig berithrenden primitiven Machtvor-
stellungen verwebt sind. Wir haben es in diesem Falle mit
einer echten ,heiligen Stitte zu tun, Nichis ist hier
modern-symbolisch aufgefait, alles ist konkret und solid:
Heil und Kraft des Dorfes liegen bei den Steinen. An der
heiligen Stitte, wo die Macht konzentriert ist, gilt keine
einfach menschliche Macht. Sie ist- Asyl. Wiederum hat
Wagner einen uralten Gedanken feinsinnig verarbeitet: im
heiligen Gebiete seines Graltempels sind die Tiere unan-
tastbar; daneben fillt uns auf, wie in. Austrahen die thhge .
Statte, wo nicht ein Gott verehrt, sondern nur ein Tju-
runga, ein heiliger, in den Weihen verwendeter Gegenstand
aufbewahrt wird, ein gleichartiges Asylre cht besitzt.. Sogar
die_Pflanzen haben. da.Rube. Bekannt ist das Asylrecht
~“Zuch aus dem Alten Testament (das Ergreifen des Altars)
und aus dem Mittelalter,

Die heilige Stitte, als Kraftzentrum, oder bei herrschen-
dem Poly- bzw. Monotheismus als Gotteswohnung, gehort
nicht zu den gewdhnlichen, irdischen Ortlichkeiten. Sie
hat kosmische Bedeutung, sie ist ein Stiickchen Heiligtum
inmitten der Profanitit, oder, in den Ausdriicken einer
weniger primitiven Religiositdt, ein Stiickchen ,,andere
Welt” inmitten der gegenwiirtigen. Deutlich zeigt sich die-
ser kosmische Charakter, wenn man z. B. in Babylonien
zur Weihe eines Tempels Schopfungshymnen singt: der
24, Psalm ist noch heute im romisch-katholischen Rituell
der Psalm, welcher bei der Konsekration einer Kirche ge-
sungen wird; auch dieser Psalm verherrlicht die
Schépfung.

Auf demselben Prinzip beruht die {iberall verbreitete
Orientation von Kirchen, Tempeln, Stidten und Hiusern:
die Lage des Heiligtums soll in Ubereinstimmung sein mit
den kosmischen Gesetzen. Daher bringt man sein Gebéude
in ein bestimmtes Verhéltnis zur aufgehenden Sonne, zum
Aufgang irgendeines Sterns. Im alten Rom war es die Auf-
gabe der Auguren, einen Platz (templum) fiir heilige
Zwecke zu ,befreien®, ein Stiickchen ,heiliges Land* vom
Profanen abzugrenzen.
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Heilige Stiitte ist jede Stitte, wo Macht zeniralisiert ist;
die Vorratskammer, wo die Nahrung, welche die Kraft im
buchstéiblichen Sinne verbiirgt, aufbewahrt wird, gilt im
alten Rom als so heilig, daf kein Unreiner (nicht zur Familie
Gehdriger) sie betreten darf (Vorratsstiitte = penus, daher
penaten, Gotter der Vorratsstitte, Hausgotter). Dem primi:
tiven Menschen féllt es hier wiederum keineswegs ein, zu
unterscheiden zwischen geistiger und materieller Kraft,
zwischen alltiglichem und Sonntagsleben. Die tégliche
Nahrung ist ihm iiberaus heilig. .

Heilig aber. ist auch die Stitte, welche offenbar einen
geheimnisvollen Charakter hat, und der man sich nur mit
einer gewissen Scheu naht; so in Rom und anderswo der
Heilige Hain, der lucus; in der Regel gilt zunéchst die
Stétte selbst als ,heilig®, d. h. von geheimnisvoller Kraft
erfiillt: spiter macht man sie dann zur Gotterwohnung,
Die mit Macht geladenen numindsen Plitze, der Berg, der
Wald, der Herd, werden dann zu Hiiusern oder Sitzen der
Gotter, zu Tempel und Altar. Eine romisch - katholische
Rirche ist noch jetzt eine heilige Stitte im alten Sinne:
Gott wohnt ja dort, auf dem Altar. Ein evangelisches ,,Bet-
haus“, wo nicht Gott wohnt, sondern die Gemeinde, hat
diesen Charakter ginzlich verloren, es sei denn, daf ein
iiberaus- kriftiges Erleben von Gottes lebendiger Gegen-
wart ihn wieder in anderer Weise zuriickbringt.

§ 2. HEILIGE ZEITEN.

Wir haben bemerkt, wie das Leben der Primitiven einen
Kreislauf bildet, ,,in dessen zyklischer Einférmigkeit es
wenig ausmacht, ob nun Tod dem Leben, ob Leben dem
Tode folgt* (Harrison). Die Augenblicke nun, auf die es
ankommt, die heiligen, mit auflergewdhnlicher, oft gefihr-
licher Kraft geladenen Zeiten sind die Grenzen, die Uber-
gangspunkte, wo der Mensch mit seinen Riten eingreift,
um den Lebenswagen iiber die heikle Stelle hinwegzu-
ziehen. Tempus heifit die Stelle, wo der Einschnitt ist, der
kritische Punkt des Ubergangs.

Nun gilt aber eine Frist, eine Zeit dem primitiven Geiste
nicht nur als eine Quantitit, ein bestimmtes Quantim
,;Dauer, Die Zeit ist mehr als die leere Fliache des Ziffer-
~ blatts, von den Ziffern in gleiche Abschnitteverteilt. EinJahr
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2. B. ist unter primitiven Verhilinissen fast immer eine
Saison, ein Erntejahr. Das romische Jahr fingt am 1. Miirz
an: da beginnen die Arbeiten auf dem Lande und die
Kriegsziige. Ein Jahr ist also keineswegs eine gleichgiiltige
Ziffer, sondern eine in bestimmier Weise, in Beziehung
zum- Ackerbau, zum Krieg, zum Handwerk, gewiirdigte
Periode. Daher kommt es, daB die Alten dem Gott des
neuen Jahres gegeniiber (§ 15) stets denjenigen des alten
stellen; die Epiphanie des neuen fuhrt die Vertreibung des
alten im Gefolge

Wir sahen, wie Riten verschiedenster Art dienen miis-
sen, um den Periodenwechsel in Gang zu halten, die kriti-
schen Zeiten gliicklich zu passieren. Denn, hort der Wech-
sel der Jahreszeiten auf, so ist das Ende aller Dinge nahe:
der lange Fimbulwinier, drei Winter ohne einen Sommer
dazwischen, ist das Anzeichen des Endes in den skandi-
navischen Sagen. Wie das menschliche Leben, so kann
auch der ganze Zeitverlauf in Abschnitte geteilt werden: in
bestimmte ,,Zeitalter, welche dann als ,,golden* - oder
weisern® gewiirdigt werden; in Perioden kiirzerer oder
- ldngerer Dauer, sogenannte ,.grofle Jahre“, wie z. B. das
jlidische Jubeljahr, das rémische saeculum. So wird wie-
derum das Jahr, in Ubereinstimmung mit dén Forderun-
gen des Ackerbaus oder mit dem Lauf von Sonne oder
Mond, verteilt in Monate, Wochen, Tage und Stunden. Jede
Periode ist religios bestimmi, d. h. eine jede hat ihren
eigenen Wert mit Bezug auf die Méchte, welche das Leben
beherrschen. Der Kalender regelt und verbiirgt neben der
Kontinuitat der Periodenfolge den Lebensrhythmus:des
Menschen. Ein Tag wird einer bestimmten Unternehmung
oder der Arbeit im allgemeinen giinstig sein, ein anderer
nicht (dies fasti und nefasti, Sabbat); bei Nacht soll man
andere Dinge unternehmen als bei Tage, die Stunide des
Mittags gehort einem bestimmten Tagesdédmon (§ 16), die
mitternichtliche Stunde ist den Michten der Finsternis
gewidmet. So hat jede Zeit ihren eigenen Lebens- und Ge-
fiihlswert.

An den kritischen Tagen, den Ubergangszeiten, feiert
man Feste. Das Neujahrsfest ist das typische Fest, welches
den groBten aller Uberginge markiert. Im alten Rom war
der Februar der Reinigungsmonat, alles wurde dann rein
gemacht, damit man am ersten Miirz (dem alten Neujahrs-
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tage) einen neuen Anfang machen konnte; Feldban und
Kriegsbeirieb wurden wieder in Angriff genommen; das
heilige Feuer auf dem Herde der Vesta (§ 8) wurde er-
neuert, das Leben selbst nahm einen neuen Anfang. —
Ein Fest ist also, in der primitiven Vorstellung, keines-
wegs ein Luxus. Die Feste verbiirgen die Kontinuitéit des
Lebens. Die heilige Zeit erneuert das Leben, so daB es
wieder fiir eine Strecke reicht, breitet es aus iiber ein Stiick
der grofien Zukunftsfliche. Die romisch-katholische Praxis
zu Ostern ist noch dementsprechend gestaltet. Wer zu
Ostern in die Kirche geht und beichtet, darf sich auf
Jahresfrist wieder als geniigend mit den geistigen Dingen
verbunden achten; eine Praxis; welche anch bei Evangeli-
schen nicht selten ist. Mana ist dann zwar nicht linger
die einférmige Macht, welche sowohl Nahrung wie Selig-
keit umfaft, aber das geistig gewordene Mana wird noch
in derselben magisch-rituellen Weise iiber das Leben ver-
breitet, wie unter primitiven Verhiltnissen. Die geistigen
Giiter werden wie die natiirlichen behandelt. — Anders
verhilt es sich in Israel. Dort bekommen die alten Natur-
feste eine historische Bedeutung. Ostern, das Fest des
Erntebeginns, mit primitiven Reinigungs- und Ubergangs-
riten gefeiert, wird zur Gedéichinisfeier des Auszuges aus
Agypten; Pfingsten, das frohliche Erntefest, zur Feier der
Sinai-Gesetzgebung; das Fest des Wintersolstitinms, cha-
nuka, an dem in jeder Haustiir Lichter brennen, zum
freudigen Andenken an die Tempelweihe unter Judas
Makkabaeus, nach der dreijihrigen Verunreinigung unter
Antiochus IV. (168—165 v, Chr.); die Klage um Tammuz,
den sterbenden Jahresgott, zur Klage iiber den Untergang
des Tempels. Die periodische Lebenserneuerung wird so
zum Gedenken an das Eingreifen Gottes in die Geschichte
des Volkes: die heilige Zeit wird Heilszeit. Diese Umwand-
lung des Religios-Periodischen ins Religios-Historische ist
‘wohl eine der wichtigsten und prinzipiellsten Wandlungen,
welche die Religionsgeschichte gekannt hat.

§ 25. HEILIGE MENSCHEN.

Im Verkehr des Menschen mit den Méchten spielen ge-
wisse Personen eine grofie Rolle. Es sind dies die heiligen
Menschen, die- deshalb so geeignet sind zur Vermittlung,
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weil sie selbst groBe ,Macht“ besitzen, voller Heiligkeit
sind. Demgemif treten sie den Michten gegeniiber als
Vertreter der Menschen auf, den Menschen gegeniiber aber
als Machttréger; sie bringen im Namen der Menschen
Verehrung dar, und werden ihrerseits von den Menschen
verehrt (§ 14).

Bei den prlmltiven Vélkern ist der typische Machttriger
der Zauberarzt, der Medizinmann (so mit dem amerikani-
schen), oder Schamane (so mit dem nordasiatischen
Namen). Diese ,,Arzte“ sind durch ihre Verbindung mit
den Michten in der Lage, iibermenschliche Hilfe zu leisten,
Kranke zu heilen, Regen zu machen, Feinden zu schaden.
Quacksalber in unserem Sinne sind diese Zauberer keines-
wegs. Sie glauben beinahe immer selbst an ihre Féhig-
keiten. Der australische Schamane holt die ,Pfeile* aus
dem Korper des Kranken, d. h. er bringt aus seinem
eigenen Munde Kieselsteine zum Vorschein, Er weif} also,
daB er betriigt. Nichtsdestoweniger 1iBt derselbe Scha-
~ mane, im Falle der eigenen Krankheit, einen Kollegen zu
sich rufen, damit er die gleiche Therapie auf ihn selbst
anwende. Die Gewifheit dessen, was er mit seiner Hand-
lung bezweckt, gilt ihm mehr als die GewiBheit dessen,
was er wirklich tut. Auch hier durchbricht die Magie die
Wirklichkeit. Die Macht beféhigt den Zauberer, anschei-
nend unmdgliche Dinge zu verrichten. Seine Wissenschaft,
seine Technik hat er aus iibermenschlicher Quelle: Bei den
sitdamerikanischen Arowaken erhélt er seine Wissenschaft
und sein magisches Gerit von der Wassermutier, genau
wie der weise rémische Konig Numa bei der Quellnymphe
Egeria in die Lehre ging.

Erhilt so der Zauberer selne Macht ]edenfalls nicht auf
dem gewohnlichen Wege — in vielen Fillen zeigt seine
Wirksamkeit einen enthusiastischen oder -ekstatischen
Charakter. Neben dem Medizinmann, der im Besitze einer
auflergewohnlichen magischen Technik steht, finden wir
den Schamanen, der sich durch Trommelschlag und wilden
Panz zu héheren Fihigkeiten hinaufschraubt; neben dem
Seher, der vermige einer bestimmten Technik das Ver-
borgene entdeckt, steht der Prophet, aus dem im Rausche
der Besessenheit héhere Michte reden. Die beiden Typen
~kommen vermischt vor. Dennoch stellen die chinesischen
»Wasser- und Windleute*, die kraft einer umfangreichen,
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magischen Wissenschaft fiir jede Handlung die richtige
Stelle und die. richtige Zeit ermitteln, die l‘OIIllSCheH
Auguren, die aus Himmelszeichen, die griechischen Oiono-
pole, die aus dem Fluge der Vogel, die babylonischen
Baru-Priester, die aus der Leber eines Tieres, nach einem
bestimmten Kodex, die Zeit- und Ortsgeméfheit oder die
Aussicht: auf Erfolg einer Handlung bestimmen, einen
ganz anderen, weit niichterneren Typus dar, als die in
Verziickung prophetierende Pythia, oder Saul, der unter
den Propheten rast. Auch psychologisch gehort die Wirk-
samkeit der letzteren in ein anderes Fach. Sie zeigt einen
exaltierten, in gewissen Fillen ekstatischen Charakter.
- Sie setzt eine starke Erregung des inneren Lebens voraus,
welche bisweilen zu Depersonalisation fithrt: zum Be-
wuftsein, daB es nicht linger das eigene Ich ist, welches
spricht oder handelt, sondern eine Macht (Gott), welche
Zunge und Sprache des Propheten als- Werkzeug ver-
wendet (Enthusiasmus, Gottesvollheit). Exaltation, Enthu-
siasmus finden wir dort, wo aufregende Mittel angewandt
werden, welche der Rede und dem Handeln einen inten-
siven, bewogenen Charakter verleihen, wie z. B. der Tanz
oder ‘berauschende Getrinke und andere Toxika. Sehr
bald fithrt aber diese Exaltation zur eigentlichen Ekstase,
in welcher der Prophet das Bewufltsein der eigenen Per-
sonlichkeit verliert und als williges, ganz oder halb be-
wuBtloses Instrument die Worte redet, welche ihm ge-
geben werden. Ich stelle zwei Beispiele aus zwei duflerst
verschiedenen Gedankenkreisen nebeneinander. In Aschy-
- los’ Agamemnon wird die Prophetin Kassandra, als Skla-
vin und Geliebte des Konigs, nach dessen Palast gefiihrt.
Der Ko6nig geht hinein, um im Innern des Palastes im
weiteren Verlauf der Tragddie sein grausiges Ende zu
finden; das Beil in der Hand Klytimnestras erwartet ihn.
Kassandra harrt eine Weile drauBen mit dem Chor. In ihr
Elend ganz versunken, hat sie ein hartnickiges Schweigen
bewahrt, trotz des Hohnes der Konigin; sobald diese aber
fort ist, bricht der Démon in ihr los. Wunderbar ist dem
Aschylos nun die lebendige Darstellung gelungen, wie es
nicht die Ungliickliche selbst ist, welche redet, sondern
wie der Gott, ihr Herr, Apollo, sie, die zuniichst Unwillige,
zwingt zum Sehen unheilvoller Visionen, zum Reden un-
heilverheiBender Worte. Abgebrochen, sthnend, unarti-
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kuliert erklingt ihr schmerzlicher Ruf: Ototoi popoi da
Apollon, Apolion. Die ganze Schierzensgeschichte des
Hauses der Atriden sieht sie nun vor ihren Augen sich
abspielen, und erziihlt sie, zum Entsetzen des Chors, in
gepreBten, gebrochenen Lauten. Darauf flieBt ihre Rede
ruhiger beim Erzdhlen ihrer eigenen Geschichte. Plétzlich
aber packt sie der Gott aufs Neue, sie schreit: das Fieber
kommt wieder iiber mich! weh mir! Die Prophetie ist eine
,.Arbeit, welche sie aufriihrt, sie verwirrend mit schreck-
lichen Priludien®. Bevor der Strom des Feuers die Ddmme
durchbrochen hat, schreit sie wie in Geburtswehen.

Weniger ekstatisch, aber stirker noch depersonalisiert,
ist die Prophetie, wie sie uns in der bekannten Bileams-
geschichte gezeichnet wird. Bileam ist von Balak dazu
gedungen, dem Volke Israel zu fluchen, er spricht aber das
Wort, welches ,,der Herr ihm in den Mund gegeben®. Und
da Balak, einen Segen iiber seine Feinde zu verhindern,
ihn bittet, ganz zu schweigen, und weder zu segnen noch
zu fluchen, ist dieses dem Propheten unmoglich: ,,Es sagt
Bileam, der Sohn Beors, es sagt der Mann, dem die Augen
gedffnet sind, es sagt der Horer gotilicher Rede, der des
Allmiéchtigen Offenbarung sicht, der- darnieder liegt mit
geoffnetem Auge.”“ Balaks Zorn entbrennt, er will den
Propheten fortjagen, aber der Segen Jahves stromt aus
Bileams Munde weiter: ,,Wenn mir Balak sein Haus voll
Silber und Gold gibe, so konnte ich doch an des Herrn
Wort nicht voriiber, Boses oder Gutes zu tun nach mei-
nem Herzen; sondern was der Herr reden wird, das werde
ich auch reden* (4. Mose 23—24). Man weif}, wie die alt-
testamentlichen Propheten alle auftreten: nicht mit dem
eigenen, sondern mit Gottes Wort.

Gilt es eine Prophetin, wie die Pythia zu Delphi, so denkt
man sich das Verhiltnis der Dienerin zum Gotte oft als
ein geschlechtliches. So war es auch schon im Falle der
Kassandra. Der Prophet soll Teil haben an dem Gotte,
machterfiillt, enthusiastisch, gotterfiillt sein. In der das
Konkrete, Buchstébliche suchenden primitiven Denkart

" wird dieser Zweck am besten durch geschlechtliche Ge-
meinschaft erreicht. Die Pythia soll jungfriulich sein,
auch prophetierte sie anfiinglich nur am Tage der Epi-
phanie Apollos (§15), also wenn der Gott zu ihr kam. -
Virgil beschreibt in der Aeneis den Verkehr des Gotfes °
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mit seiner Prophetin — hier ist es die Sibylle — in einem
sexuellen Gleichnis. Noch unzweideutiger und buchstéib-
licher gilt dieses von der rein primitiven Vorstellung: auf
der Insel Buru wird von bejahrten Weibern Orakel erteilt,
nachdem sie in den Wildern von einem hisen Geist iiber-
fallen worden sind: der Geist sei beim Geschlechtsverkehr
in die Frau gefahren und ersetze zeitweise ihre Seele.
Die ,,Besessenheit” bleibt — auch abgesehen von diesen
und dhnlichen Vorstellungsformen — ein Kennzeichen
aller wahren Prophetie. Im Alten Testament kann man
die echten Gottesworte, vom Propheten ohne eigene Ab-
sicht aus dem Schatze des UnterbewuBten hervorgebracht,
deutlich unterscheiden von den Spekulationen iiber dieses
unmittelbar Gegebene, welche einen Teil der prophetischen
Biicher ausmachen. Das Buch Sacharia zum Beispiel ist
in diesem Sinne nur noch teilweise prophetisch.. Vom
wahren Propheten gilf, was zu allen Zeiten auch vom
wahren Dichter gegolten: Was der Dichter schreibf mit
Enthusiasmus und heiligem Geiste, das ist sehr gut (Demo-
kutos) Dichter, so wuBte auch Plato, sagen mehr als

sie wissen, Propheten riisonnieren und “veflektieren nicht:

‘jhre Worte reichen weiter,.als ihnen selbst bewuft ist, sie
kommen aus gréfieren 'I‘lefen der Personlichkeit, als die,
welche sie selbst ibersehen konnen., Sie selbst erleben
dieses in dem Sinne, daf$ das Wort ihnen gegeben wird,
daB es von auflen, von Gott zu ihnen gelangt. Und auch
ibre Zuhorer vernehmen oft ihr Wort als eine Offen-
barung, einen Gottesspruch.

Auf zwei Arten heiliger Menschen miissen wir noch
hinweisen. Auf die Priester. Sie besorgen die regelmiifige
Verbindung zwischen Macht und Mensch. Sie konnen
nicht geduldig auf die Inspiration, die Ekstase harren. Sie
miissen jeden Tag opfern. Oder jeden Sonntag predigen.
Vielleicht hat es einmal Ekstase und Begeisterung gegeben
in ibrem Leben oder in demjenigen ihres Geschlechts, sie
aber sollen auskommen mit dem geronnenen FluB der
Begeisterung und mit einer geklirten, vielfach bedenklich
aufgeklirten Ekstase. Man hat den Priestern sehr viel
Ubles nachgesagt. Nicht immer zu Unrecht. Man soll sie
aber vielmehr bemitleiden als verachten. Vieles aus der
Sphire des Heiligen haftet ihnen noch an: je geringer die
innere Erregung, desto stiirker die Magie. Manche Tabhus
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lasten auf ihrem Leben: von den vielen Dingen, welche
der rémische flamen dialis nicht tun oder nicht essen darf,
bis zum Zolibat der romisch-katholischen Priester herab
und den nicht wenigen Tabus, welche auch in gewissen
evangelischen Kreisen dem Pfarrer noch anhaften. Die
Priester haben die Pflicht, mit dem Heiligen vertraut zu
sein, die unmégliche Aufgabe der regularisierten Pro-
phetie. Da darf es nicht wundernehmen, da8 sie oft ver-
fallen auf unfruchtbare Spekulationen, auf Ketzerjagd und
Ketzerriecherei, oder daf sie, in ihrem gebahnten und vor-
gezeichneten Weg dazu weit eher verfiihrt, als die un-
ordentlichen und nur vom Geist regierten Propheten, sich
nach weltlicher Macht geliisten lassen. Kein Wunder, daf
nicht blof§ Schleiermacher die Sehnsucht kannte nach den
primitiven Zeiten, da jeder Vater am eigenen Opferherd,

in der eigenen Familie der natiirliche Priester war. Um o'

so grofer die Herrlichkeit, wenn so manchesmal die Pro-
phetie aus der priesterlichen Wiirde hervorbricht und
spontane Ergriffenheit die Stelle der priesterlichen Ord-
nung einnimmt.

. Auch weisen wir hin auf die Geweihten, auf die, welche
ihr Leben in eine sehr innige Beziehung zu Gott gebracht
haben. Die allen Michien entflohen sind, damit sie ihr
Leben ganz erfiillen lassen konnen von der einen Macht.
Auch hier kommt die sexuelle Vorstellung am héufigsten
vor. Die Vestalin, ewige Braut des Gottes, lebenslinglich
geziert mit dem Brautschmuck, den andere Frauen nur
einen Tag lang tragen, wahrt ihre Keuschheit fiir den
iiberirdischen Brautigam. Sie 16st dadurch soviel ,,Macht*
aus, daB ihr Gebet einem Missetéter, der ihr begegnet, das
Leben rettet, gleichsam als hitte er eine heilige Stétte be-
treten. Die Nonnen ,,nehmen den Schleier, der urspriing-
lich Brautschleier ist, und heiBen Christi Braut. Die
scheinbare Verringerung der Lebenskraft, das vorsétz-
liche Aufgeben der freien Ausiibung wichtiger Lebens-
funktionen, bringt in Wirklichkeit eine Zunahme der
Lebenskraft, eine stirkere Konzentration der Macht zu-
wege. Der indische Asket, der kaum mehr atmet, 16st
viel tapas aus (§ 4), groBe , Heiligkeitshitze”. Die heiligen
Monche in ihren Klostern sammeln einen Gnadenschatz,
der zum Heile der in der Welt Lebenden gereichen soll. —
Der keuschen Geweihten gegeniiber steht die Hierodule. Es
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\l herrscht eine merkwiirdige Polaritit zwischen dem dufler-
sten Grad der Enthaltsamkeit und dem #&uBersien Grad
der Ungebundenheit, In Indien, Babylonien, Griechenland
waren Weiber dem Gott geweiht und begriifiten seine’
Gegenwart in jedem beliebigen Mann. Uns scheint das
wunderlich, wir sollen aber nicht vergessen, wie ein Mann
wie Pindaros ein hochgestimmtes Loblied gesungen auf
die Hierodulen von Akrokorinth (nach unserer Anschau-
ung weiter nichts als Prostituierte einer Hafenstadt),
welche in den Perserkriegen durch ihr inniges Gebet zur
Rettung des Staates wesentlich beigetragen. — In beiden
Arten des Geweihtseins offenbart sich die Macht, wo diese
noch nicht sittlich differenziert ist, geschweige denn sitt-
lich bestimmt. Sittlich bestimmt ist iibrigens die asketische

¢ Keuschheit — wie achtenswert sie in bestimmten Féllen

auch gewesen sei — ebensowenig wie die Wollust im
Dienste des Gottes.

§ 26. HEILIGE GEMEINSCHAFTEN.

Neben der individuellen Beziehung zur Gottheit steht
diejenige des Gemeinwesens, neben der personlichen
Frommigkeit diejenige der' frommen Gemeinschaften. Die
franzdsische sogenannte soziologische Schule, hervorge-
gangen aus der positivistischen Philosophie, hat es in den
letzten Jahrzehnten versucht, die Religion zu erkléren
als ein rein soziales Phinomen; sie hat sogar das eigen-
tiimliche Verhiltnis des Menschen der Macht gegeniiber
gedeutet als ein Sich-Beugen des einzelnen vor der Gemein-
schaft. Gott ist die societas. Der culte de Phumanité, auf
welchen der Begriinder des Positivismus, Comte, in seinem
Alter verfiel, wird in dieser Weise erneuert: nur daf
Comte ihn nicht zu erfinden brauchte, er hat immer be-
standen, es handelt sich.jetzt nur darum, die Menschen
einsehen zu lassen, daB, was sie immer- Gott nannten, in
Wahrheit der Mensch selber war in seinem sozialen Cha-
rakter, und infolgedessen die Religion zu ersetzen durch
die (Natur)wissenschaft. — Die groBen Verdienste der
Soziologen und die religionsgeschichtliche Forschung kén-
v nen uns bicht vergessen machen, da8 ihnen offenbar jedes

Verstindnis des Religiosen ‘abgeht. Ohne Zweife] ist die
Religion in stirkerem MaBe sozial, kollektiv geartet, als
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man bisweilen geahnt hat, — sie 148t sich iibrigens eben-
sowenig ohne die Gemeinschaft denken wie iiberhaupt
jedes andere geistige Phéinomen, Sie geht aber in das
Soziale ebensowenig auf wie zum Beispiel Kunst oder
Wissenschaft. Die soziologische Hypothese stellt sich her-
aus als eine andere Form der Feuerbachschen, welche ja
schon' von Xenophanes datiert: der Mensch macht sich
einen Gott nach seinem Bilde; bloB ist die Sache jetzt
nicht individuell, sondern generell gedacht. Wir sahen
oben schon, wie richtig dies alles ist... bis zu einem
gewissen Grad; freilich als allgemeines und abschlieBen-
des Urteil doppelt unrichtig (§ 10).

Die idlteste Kultgemeinschaft ist die Familie. Am schon-
sten konnen wir sie wiederherstellen nach den Uberresten,
welche wir in den Gebrduchen des alten Roms finden.
Jenseits der Tiire, auBerhalb der heiligen janua (Gott
Janus), beginnt die Welt des Profanen; der Fremdling
stehi aufilerhalb der sakralen Sphére; der Herd ist der
Altar, der Vater, bekleidet mit aulerordentlicher, sakraler
Macht (patria potestas) der Priester, die Middchen Wasser-
triagerinnen und Feuerhiiterinnen (Vestales), die S6hne die
Feueranbliser (flamines) der Gétter, die ihren Sitz am Herd |
haben. Aus dem Familienkult ging der Geschlechtskult
hervor. In Rom-behielt noch lange Zeit jede gens ihren
eigenen Kult, der vor Fremden geheimgehalten wurde.
Nach dem Geschlechtskult folgt in logischer Ordnung der
Kult des Stammes, des Dorfes, der Stadt. SchlieBlich der-
jenige des Staats. Man darf natiirlich nicht behaupten, da8
diese Entwicklung die einzige ist, welche in der Geschichte
stattgefunden hat; es ist aber richtig, daB sie in der oben
angedeuteten Gestalt vielfach aufirat, vorziiglich bei Indo-
germanen und Semiten, Bei den primitiven Volkern, wie
wwir sie heute kennen, liegt die Sache oft etwas anders; und
spielen soziale Einheiten, wie der clan und die Totem-
gemeinschaft, eine gréfere Rolle.

Das Geschlecht bildet ein so starkes Band, die Beseelung
durch dasselbe Blut, durch dieselbe Macht, wird so lebhaft
empfunden, daB ein Kenner des altskandinavischen Lebens
schreiben konnte: ,,Der einzelne kann nicht handeln, ohne
daf} alle in und mit ihm handeln, der einzelne kann nichts
leiden, ohne daB seine ganze Umgebung hineinbezogen
wird. So absolut ist' der Zusammenhang, daB der einzelne
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auf eigene Faust tiberhaupt nicht existieren kann, daB er,
sobald das Band sich ein wenig lockert, als die hilfloseste
“aller Kreaturen niedersinkt.“ Nur in einer Beziehung hat
Gronbech, der dies schreibt, nicht ganz recht, nimlich daB
dieses Verhaltnis bei den Hellenen anders gestaltet war.
Antigone ist der immer wieder ergreifende Beweis, da8
der untergeht, welcher, sei es auch in der edelsten Absicht,
sich der Religion der polis widersetzt, sich dem sakralen
Bande der Gemeinschaft entzieht, und daB jede Existenz-
moglichkeit demjenigen fehlt, der es wagt, einsam zu sein.
Auf den Zusammenhang des Geschlechts ist aunch die
so weit verbreitete Blutrache zuriickzufiihren. ,,Der Erbe
kann sich der Rachepflicht so wenig entziehen, wie er
eines andern Vaters Sohn werden kann“ (Wilamowitz).
Das Blut meines Vaters, meines Bruders, ist mein Blut,
es ist Triger derselben Macht, welche auch mir heilig ist.
Wird es vergossen, so iiberlege ich nicht, was ich tun soll,
ich konstatiere einfach, daB mein Blut vergossen ist. Daher
das Unerhorte und GroBartige der Verdnderung in Grie-
chenland, als an Stelle der Blutrache unter dem Einfluf
der delphischen Priesterschaft allmihlich die Staatsge-
richtsbarkeit iritt. Einen Widerhall dieses Unerhorten
finden wir in der tiefen Entriistung der Eumeniden des
Aischylos, der uralten Vertreterinnen des primitiven Rechts.
Sie widersetzen sich dem jungen Gotte Apollo, der die
alten Gotter verdringt, die alte Sitte verletzt und mit gré6-
ter Verachtung des alten, sakralen GeschlechisbewuSBt-
seins Orest, den Muttermérder, verteidigt: ,,Du bist grof-
miitig vor dem Throne des Zeus (des Olympiers, der die
alten Erdgotter, zu denen die Eumeniden gehoren, ver-
dréngt hat), uns aber ruft das Mutterblut zum Dienst der
Rache.”“ Nichts wird linger heilig sein, wenn das Band
des Blutes geringgeschitzt wird. Was bedeutet der Mord
Agamemnons durch Klytimestra, des Gatten durch sein
‘Weib, verglichen mit dem vom Schne. veriibten Mutter-
mord? Verwandtenmord, der durch keine Blutrache ge-
sithnt werden kann, der von den Eumeniden (Erinyen)
geridcht werden muB, ist deshalb eine so schlimme Tat,
weil er der Zusammengehorigkeit des Geschlechtes spottet,
die heilige Kraft verleugnet, welche dem Menschen die
Existenz und die Sicherheit erst ermoglicht. Wie eng Re-
ligion und Stamimesbewufitsein auch anderwirts zu-
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sammenhingen, die heilige Macht, welche man in beiden
als gegenwartlg erlebt, dieselbe ist, geht hervor aus einer
Tatsache, wie diese: die Kiistenbewohner unter den To-
radja (Celebes), die den Islam iibernommen haben von
den buginesischen Kridmern, nennen sich ,,Abkéminlinge
der Buginesen“. Als Rest dieser Ideen galt noch lange in
unserem Kulturbereich das cuius regio, illius religio, eine
Maxime, welche. allerdings das Umgekehrte der Idee der
Toradja enthilt, und betridchtlich weniger primitiv ist.
Der Familien- oder Stammeskult entwickelt sich nicht
immer zum Staatskult. Es gibt auch eine andere Ent-
wicklungslinie, In diesem Falle wird der geheime Charakter
des Kultus betont, um den niemand auBerhalb der Familie
oder des Stammes wissen darf. Die Bedingung der Bluts-
verwandtschaft fallt nach und nach fort, und eine geheime
Gesellschaft entsteht. Wir kennen in der Hauptsache zwei
Arten dieser Gemeinschaften: die Geheimbiinde, wie sie
bei den primitiven Volkern existieren, vornehmlich in
Australien und Afrika; und die Mysterien, welche wir
hauptsidchlich kennen aus dem Kulturkreise des Mittel-
meers. Beide sind aus dem Stammeskult hervorgegangen,
die ersteren gewOhnlich aus. den eigentiimlichen Ge-
schlechtsformationen, welche als clan sich richten nach
Prinzipien der Klassifikation, die von den unsrigen weit
entfernt sind, oder aber aus der Einteilung nach Alters-
graden, den sogenannten Altersklassen. In Melanesien
finden bei der Aufnahme in solche Geheimbiinde Weihen
statt, welche aus Martern und Standhaftigkeitsproben be-
stehen, gerade wie bei den Knabenweihen (§ 19). Weiber
und Kinder sind ausgeschlossen — ihre ,,Augen sind ge-
schlossen* — und glauben, daB die Minner mit den Gei-
stern der Verstorbenen verkehren. Die Geweihten bekom-
men einen neuen Namen. Sie erhalten Unterricht in der
Fabrikation der heiligen Hiite und Masken, welche bei den
geheimen Riten getragen werden und womit man den
Weibern und Kindern Schrecken einfl68t. Auf Verletzung
des Geheimnisses folgt der Tod. In ,,Méinnerhdusern® hal-
ten die Mitglieder einer solchen geheimen Gesellschaft ihre
Versammlungen ab. Fillt das Primitiv-religiose fort, so
bleibt nur eine Art Stammtisch oder geselliges Herren-
zusammensein iibrig, welches in unseren Klubs und
Herrenvereinen noch merkwiirdig gut erhalten ist.

8 van der Leeuw, Phiinomenologie . 113
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Eine viel wichtigere Erscheinung bilden die Mysterien
in Griechenland, Agypten, Vorderasien und im rémischen
Reich. Die Mysterien von Eleusis sind anfinglich nichts
als der geheime Stammkult einer ackerbauenden Bevolke-
rung; nur die erwachsenen Mitglieder der eleusinischen
Bevilkerung haben Zutritt. Allméihlich breitet dieser Kreis
sich aus, zuniichst zom' benachbarten, weit méchtigeren
Athen, dann zu ganz Griechenland; in spiterer Zeit wird
niemand ausgeschlossen, auch Kinder, Sklaven und He-
tiren nicht. Die einzige Bedingung des Eintritts ist rituelle
Reinheit. Die vornehmsten Wiirdentriiger bleiben aber nach
wie vor die Nachkommen zweier alter eleusinischer Ge-
schlechter. Die heilige Handlung, welche die Mysten
schauten, haite Beziehung zum Sterben und Wiederauf-
- leben in der Natur. Sie kniipfte an bei der Irrfahrt der alten
Erdgottin Demeter, als sie ansgegangen war, ihre Tochter
Kore, das junge Leben, zu suchen. Als sich der Kreis der
Glaubigen erweiterte, wurde auch das natiirliche Gut,
durch die Weihen erhalten, immer mehr zum geistigen. In
der historischen Zeit bedeutet die Weihe in Eleusis Sicher-
heit in Bezug auf das Leben jenseits des Grahes. Nach
einer Grabschrift eines Geweihten ist es das

Schéne Geheimnis der Sel'gen, dafi auch der Tod kein

Unbeil uns Sterblichen ist, sondern ein kostliches Gut.

In der Gemeinschaft sucht der Mensch das Leben, sei
es, dafl es thm noch eine einférmige Masse bedeutet: Nah-
rung sowohl wie geistiger Besitz, sei es, daB er sich die
geistigen Giiter an sich als Zweck setzt. Neben dem Staats-
kult und dem Mysterienkult steht die Kirche. In ihren Ur-
spriingen oft noch den Mysterien nahe verwandt, erstrebt
sie eine moglichst groBe Universalitit und néhert sich so
zuzeiten wieder dem Staate. Die Kirche will katholisch
sein, sie richtet sich an alle, oft auch richtet sie alle. Dem-
nach findet sie sich nur innerhalb der groBen Weltreli-
gionen. Thre Anspriiche sind universell: auier der Kirche
gibt es kein Heil, in ihr gilt, was allezeit, iiberall und von
allen geglaubt wird. Dies fithrt leicht zur Ketzerjagd,
ebenso aber, infolge eines verstindlichen Umschwungs,
zu grofler Toleranz und Liberalitit, und das manchmal in
einer und derselben Kirche. Wer alle umfassen will, soll
entweder scharf zusehen, daf niemand offentlich oder in
seinem Herzen drauflen bleibt, oder er soll die Tiir weit
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auf — und ein Auge zumachen. Die evangelischen Kirchen
befolgen entweder das eine oder das andere Verhalten.
Die romisch-katholische Kirche tut beides zugleich und

_gedeiht.

Im Mittelalter stellt dle christliche Kirche fortwiihrend
Versuche an, die Stelle der primitiven Gemeinschaft ein-
zunehmen. Ihr Interdikt ist die primitive Verbannung aus
dem Bereiche des Machtzenirums. Ihr Aliar und ihre
Gnade bedeuten die Glut des primitiven Herdes. Die Sekte
behiitet sie vor Erstarrung, korrigiert sie oder weckt
auBerhalb ihrer Mauern neues Leben, bis diese selbst zur
Kirche wird und ihrerseits erstarrt. Zwischen Kirche und
Sekte findet eine Wechselwirkung statt. Beide fithren den
erbittertsten Kampf und konnen sich dennoch gegenseitig
nicht entbehren. Die erstere kann, ihrem Katholizismus
zufolge, nicht allzu hohe Anforderungen an sittliches
Leben und Glauben des Herzens machen. Die zweite steht,
infolge ihres Exklusivismus, allzuoft in Gefahr des Hoch-
muts und GréB8enwahns. — Uber Kirche und Sekte beide
ragt, im BewuBtsein der Glaubigen, die Gemeinde, welche
kein Phinomen ist, sondern eine Norm.

comm—

§ 27. HEILIGE WORTE,

Goethes Faust war, mit primitivem MaSBstab gemessen,
im Unrecht, als er das johanneische ,Im Anfang war das
Wort* ersetzte durch ,,Jm Anfang war die Tat“. Das Wort
ist dem primitiven Geist Handlung, Tat. Ein Wort ist
Manawort. Das Aussprechen eines Wortes ist gleichsam
das Abdriicken einer geladenen Pistole, Es ist demnach
gar nicht gleichgiiltig, was man sagt oder verschweigt. Ein
Segen gilt nicht als Gliickwunsch, er ist eine wirksame
Kraft zum Guten; ein Fluch ist nicht eine unfreundliche
AuBerung, er stellt eine konkrete Gefahr, ein reelles Un-
heil dar. Jedes gesprochene Wort verbreitet Macht. Des-
halb gilt in mancherleiRiten das favete linguis; bei der hei-
ligen Handlung ist Stille erforderlich, oder wenigstens das
Reden von lauter ,,guten” Worten. Der Ausdruck stammt
aus dem rémischen Rituell, die Sache ist aber iiberall ver-
breitet, Wer auf Mittel-Celebes wihrend der Kulthandlung
lacht oder redet, erkrankt. In Posso glaubt man iiberdies,
daB die Handlung in diesem Falle vergeblich ist. In der
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altgermanischen Welt rechnet man ganz bestimmt mit
Vorteil oder Nachteil infolge eines Wortes. ,,Schimpfworte
tun nicht weh®, ist ein Ausspruch, der nicht in die alt-
skandinavischen Sagen paB8t. Wenn dort einer zum andern
sagt: das getraust du dir nicht!, so ist jener zweite ehrlos,
wenn er nicht die Tat, um die es sich handelt, sofort ver-
richtet. In den Sagen wird von diesem Verfahren oft Mi8-
brauch gemacht, um jemanden zu einem biésen Ende zu
verhelfen, indem man ihn durch Herausforderung zu einer
todesgefiihrlichen Tat nétigt. Schilt man ein Weib eine
" Hexe oder leugnet man die Ehrbarkeit einer Frau, so muf8
an ihr die Strafe fiir Zauberei oder Ehebruch vollzogen
werden, es sei denn, dafi jemand sie ,,richt” und so ihre
Ehre rettet. — Noch im Mittelalter wohnt dem feierlichen
Gesuch die zwingende Kraft des Méirchenwunsches (§ 32)
inne. Vor anderen haben die feierlichen Worte Macht. Die
Romer redeten von certa verba und nannten eine feier-
liche Formel, welche magische Kraft auslésen soll, car-
men (charme, charm). Die Kraft, welche vom carmen der
Vestalinnen ausgeht, bannt, nach Plinius, fliichtige Skla-
ven an die Stelle. — Am meisten kommen solche magische
Formeln vor als Beschwoérungen, welche im Falle der Not
oder der Krankheit angewandt werden. Einfache Land-
bevolkerungen wissen auch heute in der Regel noch sehr
gut, was ,,besprechen® (,,beschreien®) heiit; die Griechen
»besangen eine Krankheit (epoidai), und der Arzt der
olympischen Gotter erhielt seinen Namen, Paian, vom
magischen Lied. Der ganze klaffende Gegensatz zwischen
modernem und primitivem Denken offenbart sich. uns,
wenn wir diese Art heiliger Heilworte vergleichen mit dem
Rezept des Arztes — obwohl man einwenden konnte, daB
sich in dem grofen Vertrauen mancher Kranken zur
Mixtur oder zum Pulver noch viel von dem -einstigen
Glauben an die Macht des Rezeptes erhalten hat, — Aber
auch zu hoheren Zwecken dient das heilige Wort (ver-
gleiche das in § 4 iiber Brahman gesagte). Dem &gypti-
schen Toten werden in den Sarg magische Kapitel mit-
gegeben (alle Kapitel zusammen nennen wir das ,,Toten-
buch®), welche ihm in der anderen Welt wertvolle Fiihrer
in allen Gefahren sein sollen. Die Mitglieder der orphi-
schen Sekten in Siiditalien fithrten #hnliche Heilworte
mit ins Jenseits, auf goldenen Tafeln eingegraben. Bieten
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diese Spriiche manchmal eine Art Fiihrer in der anderen
Welt — einen Baedeker mit Warnungen und Empfeh-
lungen — in verstindlicher Sprache, in anderen Féllen ist
die magische Formel desto kriftiger und heiliger, je un-
verstindlicher sie ist. Man erreicht diese Unverstéindlich-
keit durch die endlose Wiederholung der Formel in einer
fremden oder alten, unverstindlich gewordenen Sprache.
Die Lieder der Salier, einer uralten Priesterschaft zu Rom,
wurden kaum mehr von ihnen selbst verstanden, aber
.,die Religion verbietet, sie zu indern und das Geheiligte
soll aufrechterhalten werden®. Oft gilt: je unbegreiflicher,
desto besser; der Vorzug, welchen das Kirchenlatein und
die altertiimliche Sprache iiberhaupt in der Religion ge--
niefen, ist wohl auch zu erkliren aus der groBeren
»Macht“ des Geheimnisvollen. Wie konkret man sich die
Macht des heiligen Wortes vorstellte, geht hervor aus dem
Verfahren, bei dem ein Zauberspruch anfgegessen werden
soll — so wirkt er am kriiftigsten. In 4. Mose 5 wird die
Schuld oder Unschuld einer des Ehebruchs verdéchtigen
Frau festgestellt durch eine Art Gottesurteil, das darin
besteht, daBl sie einen in Wasser aufgelosten Fluch —
selbstverstindlich die Tinte, mit welcher der Fluch ge-
schrieben wurde! — trinkt. Ist sie schuldig, so fingt das
heilige Wort an zu ,,wirken“, und die Frau erkrankt.

Der Primitive wie der Halbprimitive sind also keines-
wegs einverstanden mit Hamlets veridchtlichem ,,Words,
words“ und ebenso wenig mit Goethes

Denn eben wo Begriffe fehlen,

Da stellt zur rechten Zeit ein Wort sich ein.
Der Wortrealismus herrscht iibrigens noch sehr lange
und ist noch lingst nicht tot. Der mittelalterliche Kampf
zwischen Nominalisten (modernen Geistern, denen ein
Wort eben ein Wort war) und Realisten (die das Wesen
der Dinge gerade im Wort zu finden meinten) 148t sich
schwer verstehen, wenn man von der primitiven Denk-
weise absieht. Da ein Wort immer ein Begriff ist, d. h.
eine Zusammenfassung, eine Begreifung verschiedener
Tatsachen unter eine Kategorie, sollen wir uns auch hier
vor dem verfrithten Léicheln hiiten. Sonst konnten wir
vielleicht, wie es oberflichliche Positivisten zu tun pflegen,
ohne Absicht unser Lécheln ausbreiten iiber den ganzen
Bereich des Idealismus, der das Wesen der Dinge in der
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Idee findet. Anderseits fiihrt die Vorstellung, daB ein Wort
per se eine Realitét frégt, zur grofiten Scheinweisheit und
zum schlimmsten Sophismus. Das ,,der Buchstabe tdtet,
aber der Geist macht lebendig® bleibt als eine Mahnung
geschrieben.

#Auch gewisse Formen des Gebels waren urspriinglich
magische Formeln. Codrington behauptet vom melanesi-
schen Gebet, da man es nicht eigentlich Gebet nennen
kann, weil es eine ,,Wirkung®“ voraussetzt, magisch ist,
ein Manawort'. Nicht magisch, sondern psychologisch be-
hauptet sich auch im Gebet der erhabensten Religionen
manchmal diese zwingende Haltung des Beters, oft ver-
bunden mit der innigsten Frommigkeit: es ist dies die
Gebetshaltung, welche angedeutet wird durch das klassi-
sche Bild Jakobs an der Furt Jabbok: Ich lasse dich nicht,
du segnest mich denn. Mangel an Demut braucht aus
einem solchen Gebet nicht zu sprechen, wohl eine stiir-
mische, leidenschaftliche Sehnsucht (§ 22).

Schon bei den Primitiven steht neben dem magischen
Wort das Gebet als spontane AuBefiing der Frommigkeit
oder des Gottvertrauens, der Dankbarkeit oder der Hilf-
losigkeit, ohne auch nur den Nebengedanken einer auto-
matischen Wunscherfiillung. Heiler bietet in seinem unten
erwihnten Buch iiber das Gebet zahlreiche Beispiele, dar-
unter so schone, wie die Anrufung der Herero (Siidwest-
afrika), die am heiligen Schipfungsbaum voriibergehen
mit den Worten ,,der Allvater, er ist heilig, unnahbar®,
Man darf also keineswegs behaupten, daB das Gebet sich

“aus dem Zaibersprich entwickelt hat, obwohl man die
beiden nicht Tmmer auseinanderhalten kann. Auch zeigt
das Gebet eine Neigung, wieder zur Zauberformel zu wer-

* Ein Landpfarrer erzéihlte mir, wie bei Gelegenheit einer
Mahlzeit im Pfarrhause einer der Altesten sehr lange betete.
Darum befragt, welche Form wohl seine Andacht gehabt hatte,
antwortete dieser Fromme, dafl er mit dem Vaterunser ange-
fangen hatte, hernach das Apostolikum rezitiert, dann die Zehn
Gebote und schlieflich die Namen der Bibelbiicher, Weil er
zn dieser Verrichtung noch nicht gar lange Zeit gebraucht
hatte, begann er dann noch einmal wieder von vorne! Es
waren eben die ,heiligen Worte”, ihm seinerzeit bei seiner
»Weihe* auf den Lebensweg mitgegeben. Nur die Sohne Ja-
kobs fehlten diesem Gebet.
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den, zum ,,wirkenden Wort; man erinnere sich der vie-
len abgeleierten Avemarias und Paternosters.

Das Gebet hat sich in der Hauptsache in zwei Richtun-
gen enﬁv' ickelt. Die erste ist die mystlsche"(g‘ 1). Der
Gedanke, daB das Gebet etwas von Gott zu erhalten
suchen soll, tritt hier in den Hintergrund, ja, das Aus-
sprechen von Wiinschen im Gebet wird verachtet. Das
Gebet ist vielmehr eine Hingabe aller Kriifte, der ganzen
Personlichkeit, des ganzen Wesens, ein sich Ergiefien des
Selbstes; wird hier noch um efwas gebeten, so kann es
nur sein in einer ,demande d’avoir de quoi donmer®
(Segond). Denn der Beter betet nur durch die Kraft,
welche ihm innewohnt. Die Vorstellung eines personlichen
Gottes ist diesem Gebete nicht unbedingt notwendig. Im

~Gegenteil: die charakteristischsten Formen'treffen wir an
im ‘lthEIStlSChen Buddhismus. Das mystische Gebet 1st eine
Art Wechselwirkung, ein Erguf helhger Kraft von-innen
nach auBlen, von auBen wiederum nach innen. Tauler be-
stimmt es als ,,ein Aufgang des Gemiites in Gott*; Ma-
dame Guyon redet von der betenden Seele, als von einer
,Lampe, welche ohne Unterla# vor Gott brennt“; zur
Mystikerin des siebzehnten Jahrhunderts, Marguérite-Marie
Alacoque wird gesagt; daf ihre Seele sein soll, ,,wie eine
Leinwand des Erwartens vor einem Maler®, also vor Gott.
Das Gebet ist hier Monolog, Meditation, Vertiefung, Ver-
senkung, ekstatischer Rausch, je nach der psychlschen
Schattierung des Beters.

Daneben finden wir einen anderen Typus, den dialogi-
schen: das Gebet als Gesprich mit einem Zweiten, als
Berithrung von Person mit Person. Der Beter spricht seine
Wiinsche aus, auch seine Wiinsche nach Hilfe in materiel-
len Dingen, wie er es im Gesprich mit einem guten
Freund, mit einem Vater, ebense tun wiirde. Dieses Gebet
kennt Kampf und Frieden, es kann etwas ,erzwingen®,
es bittet aber auch vor allem: dein Wille geschehe. Denn
in der innersten Tiefe des Gebets handelt es sich bei Bitte
und Dank, bei Klage und Lob schlieflich immer w1ede1
um Gott und Gott allein.

Manche heiligen Worte wiren noch zu erldutern, die
wir nur kurz andeuten konnen. So die ekstatischen Aufe-
rungen des Propheten (§ 25), die Sprache des Besessenen,
welche oft aus der Tiefe des UnterbewuSBiten hervorspru-
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delt, und, allen unverstéindlich, eine ,,Sprache der Engel“
vorstellen soll (Glossolalie), — So die religiése Lehre und
das Gesetz, in denen wir erfrorene Ekstase finden, niitz-
lich und unentbehrlich, aber allzuoft erstarrt und un-
beweglich. Die ,Lehre, in ihrer dltesten Form ungefihr
‘gleichbedeutend mit Orakel, aufgezeichnet aus dem Mund
eines begeisterten Propheten, soll selbstverstéindlich kon-
servierf, haltbar gemacht werden, um Voélkern und Ge-
schlechtern dienen zu konnen; man macht aus ihr ein
‘System, kodifiziert sie. Da aber der tiefste Kern des Lehr-
ganzen dennoch spontane Erregung ist, gelingt der Kon-
servierungsprozeB nicht immer. Es ist ein tragikomischer
Anblick, wie die Epigonen verlegen gewesen sind mit den
krassen Erregungen ihrer heiligen Vorbilder, wie sie durch
Allegorisierung, durch Unterscheidung einer Lehre fiir
den Pobel und einer solchen fiir die Geweihten (exoterisch
und esoterisch) und durch hunderterlei andere Mittel ver-
~ sucht haben, die eigene religiose Lehre mit der iiber-
kommenen Offenbarung wenigstens duflerlich in Harmo-
nie zu bringen. Anderseits ist es ein erhabener Anblick,
wie aus den abstrusesten Dogmen dennoch immer wieder
die urspriingliche Kraft emporbliiht, wie immer wieder die
Erregung des ersten Anfangs hervorbricht.
. Dasselbe gilt von den Gesetzen, welche Gott gegeben
als Fiihrer durch das Leben. Noch die Gesetze des Lykur-
gos hieBen rhétrai, Orakelspriiche. Nirgends wurde mit
‘dem Gesetz soviel Frommigkeit und so groSe Innigkeit
verbunden als im alten Israel. Der Israelit gehorcht nicht
nur dem Gesetze Gottes, er liebt es auch. Hier — und in
der zweiten Gesetzesreligion, in Persien, finden wir aber
auch den stiirksten gesetzlichen Observahtismus. Wie die
Propheten und Jesus dariiber ihren Zorn ausgieBen, ist
bekannt. Tragisch wird die Gesetzesverehrung, wenn mit
dem ,,wir haben ein Gesetz, und nach dem Gesetz mu8 er
sterben® das echte Leben, des Gesetzes Erfiillung, gekreu-
zigt werden soll. In Persien, wo die gesetzliche Haarspalte-
rei noch krasser war, erklingt dennoch ein treffender Pro-
fest gegen alle und jede Verherrlichung des Gesetzes auf
Kosten des Lebens; es ist im Gesetz des Manu, wo es sich
handelt um Unreinheit: ,,der Mund des Madchens und die
Hand des Arbeiters sind immer rein®.
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Relativ modern ist die Ehrfurcht in Bezug auf das ge-
schriebene Wort, welche im Islam und im "Christentum
Gottes Wort und sogar den menschlichen Konfessmnen
gegeniiber gilt.

§ 28. HEILIGE HANDLUNG.

Wir verstehen unter heiligen Handlungen diejenigen
Verrichtungen, welche uns in Beriihrung bringen mit dem
Heiligen, der Macht, dem Geist, dem Gotf, oder die eine
solche Beriihrung ermoglichen. Die heiligen Handlungen
pflegt man mit heiligen Worten zu verbinden; diese sind
sogar unzertrennlich davon.

Wir nennen die wichtigsten, welche hier in Betracht
kémen. Erstens die Reinigungen. Wir finden diese in zahl-
losen primitiven und halbprimitiven, aber auch noch in
den grofiten Weltreligionen. Sie haben mit Reinlichkeit
nichts zu tun. Alle Lobeserhebungen des mosaischen oder
muhammedanischen Gesetzes vom hygienischen Gesichts-
punkt aus sind unrichtig. Ochsenharn — das grofie Reini-
gungsmittel im altpersischen Ritual — wiire ein sonder-
bares Aseptikum. Die Reinigungen sind echte rites de pas-
sage. Sie sollen féihig machen zum Eintritt in die heilige
.Sphire. So z. B. die Besprengung mit geweihtem Wasser
‘beim Eingang der Kirche. Oder auch: sie sollen jemanden
wieder der Heiligkeit entheben, wenn er aus einem be-
sonders ,,geladenen* Zustand ins Leben zuriickkehrt. So
d1e Reinigungen nach Krankheit, Todesfall usw.

"Die Reinigung geschieht mit ,,Machtmitteln®. Im Weih-
wasser ist die Kraft durch den Segen des Priesters, im
Ochsenharn, weil der Ochse ein hesonders heiliges Tier
ist. — In manchen Gegenden Europas herrschte oder
herrscht noch heute der Brauch, den Mannhardt als
»Schlag mit der Lebensrute” charakterisiert. Zu Mari#
LichtmeB treiben die Knechte und Migde in Halle an der
Saale einander mit Rutenschligen aus dem Bett. Mann-
hardt beweist ausfiihrlich, wie dieses Schlagen mit einem
meistens blithenden oder griinenden Zweig (Lerchen-
wecken usw.) urspriinglich die fruchtbare Naturkraft aaf
die Menschen, besonders auf die Frauen iibertragen sollte.
In Rom liefen an dem alten Feste der Lupercalia, im
»Reinigungsmonat® Februar, Priester herum, die jede
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Frau, welche ihnen begegnete, mit einem ledernen Riemen,
dem sog. ,Mintelchen der Juno® schlugen; Juno ist die
Gottin der weiblichen Fruchtbarkeit.

Als rites de passage kommen die Reinigungen sehr oft
vor beim Ubergang von einer Periode in die niichste, an
den kritischen = Zeitpunkten (§ 24). Dann soll aller
»ochmutz® der alten Periode (aber wieder nicht im Sinne
unseres Offentlichen Reinigungsdienstes) aufgeriumt wer-
den. Wenn der Vestatempel zu Rom, das Kraftzentrum des
Staates, einmal im Jahre gereinigt wurde, hie8 es, da8 Ge-
fahr in der Luft liege. Die Tage des Reinmachens gelten als
dies nefasti, Ungliickstage. Der Schmutz wird sorgfiltig

“verborgen. Dies gilt nicht nur fiir den Schmutz des Tem-

pels, sondérn auch’ fiir den Staatsschmutz eines ganzen
Jahres. Erst wenn dies alles fort ist, so sagt ein alter
Kalender, dann gilt wieder das fas, kann man wieder
etwas mit Vertrauen unternehmen. Wechsel der Jahres-
zeit, des Jahres, bringt groBes Reinmachen mit sich. An--
scheinend ist, wenigstens in den Augen vieler Minner,
etwas von der verhidngnisvollen Heiligkeit und dem ne-
fasten Charakter an dem Begriff des Reinmachens hingen-
geblieben, '

Das erwachende sitiliche und rationelle: BewuStsein
pflegt sich friiher oder spéter in jeder Religion, welche eine
Geschichte hat, den rituellen Reinigungen zu widérsetzen.
Im primitiven Gedankengang wird der sittliche Fehler
nicht vom rituellen unterschieden, materieller und geistiger
Schmutz sind eins, Der nicht mehr primitiv denkende
Mensch fingt an zu unterscheiden und empfindet die
rituelle Ubertretung als der- sittlichen nicht gleichwertig.
Auch hier ist alles Wesentliche von den alttestamentlichen
Propheten und im Evangelium gesagt. Sehr bekannt, je-
doch mehr verniinftig als sittlich, ist des Ovidius Aus-
sprache: _

Allzu bequeme Menschen; ihr meint, dal die hifBliche
, Blutschuld
Aufgehoben wird durch Wasser aus dem Flufi. -
Weniger bekannt, aber sehr klar ist der Protest des
Buddha gegen die Reinigungen der Brahmanen: ,Nicht
durch Wasser wird der Mensch rein, und wenn er noch
so oft sich badet; der, in welchem Wahrheit und Tugend
wohnen, ist rein, der ist Brahmane.“ — Der Protestantis-
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mus hat Scheidung gemacht zwischen 4duBerlicher Hand-
Iung und innerlichem Glauben; wenn er auch erstere meist
bestehen lieB, so gibt erst die innere Erfahrung der heili-
gen Handlung Sinn und Wert. Luther sagt von der Taufe:

Das Aug’ allein das Wasser sieht,

‘Wie Menschen Wasser giefien,

Der Glaub’ im Geist die Kraft versteht

Des Blutes Jesu Christi.

Die zweite Art heiliger Handlungen, welche in vielen
Religionen eine sehr wichtige Rolle spielt, bilden die
Opfer. Hier handelt es sich nicht nur, wie bei den Reini-
gungen, darum, Fithlung mit einer Macht zu erlangen
oder abzubrechen, sondern das _Opfer reicht weiter,
bringt in vielen Féllen den Menschen direki. in. deuﬁe,g;ta
der"Macht 6aer dér “gotilichen Kral ff. Man unterscheidet

verschiedene Kateéonen vq;;;,,gg_f&_n die wichtigsten sind:
L. Das Opfer als Geschenk an einen Gott; die Gabe kann

‘eéntweder den Gotf magisch zwmgen, oder ihm dargebracht
werden wie ein Tribut oder eine Huldigung einem Fiir-
sten, oder ihn bestechen. Sie kann auch in allen drei-Ab-
sichten zugleich dargebracht werden. 2; Das Opfer, wobei
dem Gotte Spelse und Trank Vorgeseﬁt werden, und der
Mensch also in gewissem Sinne das gottliche Leben erhiilt.
3, Das Siihnopfer, welches die Stinde des Menschen be-
decken soll uind oft iibereinkommt mit dem Geschenk-
oder Bestechungsopfer, aber auch manchmal auf einen
andern psychischen Hintergrund hinzudeuten scheint.
4. Die sakramentalen Opfermahlzeiten, in denen man ent-
weder den Gott, das heilige Tier, die gottliche Substanz
usw. gemeinschaftlich verzehrt, oder zusammen mit dem
Gott sich an den Speisetisch setzt.

Nun hat man oft alle Opfer aus einem einzigen Prinzip
erkldren wollen. Die dlteste und hiufigste Erklirung ist
die des do-ut-des-Gedankens: ich opfere dem Gott, damit
er es mir vergelte; das System von Geschenk und Gegen-
geschenk. Es ist wohl selbstverstindlich, dal viele Opfer
aus diesem oder einem #hnlichen Gedankengang zu er-
kldren sind. Eine Erklirung des psychologischen Grundes
des Opfers iiberhaupt gibt aber die do-ut-des-Formel nicht.
Man 14dt vielleicht oft Leute zum Abendessen ein mit der
Absicht, auch von ihnen eingeladen zu werden. Doch kann
dies nicht als Regel aufgestellt werden. Wire das Opfer
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urspriinglich nichts anderes als Berechnung, sagt Jevons

sehr richtig, so wiren die friihesten religiosen Erschei-

nungen keine Religion Dennoch diirfen wir die Geb-ich-

., dir-so- glbst-du mir-Theorie nicht ganz eliminieren. Fassen
o { iwn‘ sie in etwas weiterem Sinne .aif, so bietet sie einen
o E Schliissel zum Opfergedanken iiberhaupt.

Jemandem etwas geben bedeutet dem primitiven Den-
ken etwas anderes als uns. Das Geschenk soll den Be-
schenkten nicht nur giinstig stimmen, es ,,wirkt“ auf ihn
in maglschem Sinn. So wie ein Gedanke ein Wort, so
zwingt auch ein Geschenk. Das ist nicht Berechnung, aber
Huch nicht eine Huldigung oder eine Ehrenbezeigung. Ein
Geschenk, ein Opfer. ist-eine . Kraft leistung. Konige, die
viel mana besitzen (§ 14), zeigen dies, betitigen es durch
das Geben vieler Geschenke. Ein Konig, der keine Gaben
Spéndet ist kein wahrer Konig, im alten Skandinavien so
wenig wie im uralten Agypten. Wir_sollen bedenken, daB
man mit einem Geschenk etwas ,,tun“ kann; es besteht
“aiis_Speisen oder Kostbarkeitei, g &5 entwickelt ,,Kraft“
“DEF’MI;DM, der opfert “bringt Kraft hervor, er Tegt, Wie es
bei den Trokesen vom Befen heifit, seine Macht (orenda)
nieder. Er setzt eine Macht in Bewegung und ,,wirkt” da-
durch auf seinen Gott.

] So kann man auch verstehen, Weshalb letzterer, der
I : Gott, manchmal beim Opfer ganz fehlen kanp. Nicht der
m»( wmgg st primar, sondern das’ Op r. Gibt es in der Rehglon

* des Opferers Gotter so richtet sich die Opferkraft auf sie
und das Opfer wird Geschenk. Kennt diese Religion keine
Gotter, oder hat sie, wie im Buddhismus, ihre Gotter vor-
sétzlich vergessen, so ,,wirkt* die Opferkraft ohne weite-
res. So verhiilt es sich bei den Opfern, welche wir an vier-
ter Stelle nannten, den sakramentalen. Diese Opfer be-
ndotigen keine perstnlichen Gotter, sie sind eine Verrich-
tung in Bezug auf den unpersoénlichen, goéttlichen Stoff,
welchen sie in Bewegung setzen, in einem bestimmten
Menschen oder Stamm verstirken. Der Lebensstoff, wel-
cher sich bei andern Formen des Opfers in den Gottern
festsetzt, wohnt beim sakramentalen Opfer im Opfer
selbst, in dem heiligen Tier, in der helhgen Pflanze, welche
geopfert werden. Die Lebenskraft welche im: Opfer wohnt,
teilt sich dem Opferer oder den Opferern mit. Auch ver-
bindet sie Opferer und Opfer (Gott) in dem Sinne, daB eine
124




HEILIGE HANDLUNG
Wechselwirkung entsteht Kraft geht aus vom Opferer,
wodurch der Gott seinerseits imstande ist, Kraft zu spen-

den, oder umgekehrt. In diesem nicht-rationalistischen.

..Sinn,. gilt. gewissermaBen..das. do-ut-des.. “Besser und all-

gemelngultlger kann man aber sagen, daB das Opfer eine

- Handlung ist, derzufolge heilige Kraft in_Bewegung, ge-

setzt wird, eine Bewegung mit zwel 61 Dolen: Opferer und
Opfer, oder mit drei: Opferer, Opfer und Gott. Man
konnte, wenn man die technischen Vergleichungen liebt,
noch weitergehen und sagen, daB in der persénlichen Vor-
stellung, nach welcher das Opfer einem Gotte oder Geist
dargebracht wird, ein Strom Gott und Opferer verbindet,
der im eigentlichen Opfer umgeschaltet wird. Ein ma-
gisch aufgefaBtes UberflieBen der Kraft ersetzt hier also
die Gabe als Erzeigung einer personlichen Verehrung oder
des Dankes. Natiirlich geht dies magisch-sakramentale
Opfer leicht iiber in das Huldigungs- oder Geschenkopfer.
Dann bleibt freilich oft etwas vom Magischen, vom opus
operatum, vom ,,Geben“ im primitiven Sinn, hingen.
Dieser Gedanke ist nicht so fremdartig und nicht eine
so groBe Ausnahme, wie es den Anschein hat. Er gilt auch
vom Gebet (§ 27).. Dort unterschieden wir zwischén déem
erso hchen und dem mystlschen Gebet; in letzterem geht

" auc #in Strom zwischen zwei Polen hin und her; Segond

charakterisiert es daher treffend als eine ,,demande d’avoir
de quoi donner®, Im schonen Liede Paul Gerhardts finden
wir dieselbe Wechselwirkung:

Ich komme, bring’ und schenke dir,
‘Was du mir hast gegeben.

i/ Weil nun ,,geben”, opfern dasselbe bedeutet wie Macht
l( ausiiben, so soll der opfern, der am meisten mana besitzt,
!\ also der Hausvater, der Konig, oder der Priester. Von der
uns so vertrauteny Abhéingi keit/des Menschen von der
Macht oder dem Gott ist hlexg\turhch nicht die Rede. Am
kraftigsten hat sich’ das Opfer in dleserfi'altung im alten
Indien entwickelt. Dort beherrscht der Brahmane durch
die thm innewohnende Kraft, welche er im grofien Opfer
betitigt, die ganze Welt, auch die Gotter. So ist das Opfer
dort die heilige Handlung geworden, welche keines Ob-
jektes bedarf: ein gigantischer Ritus, der, scheinbar un-
-bedeutend, alle Krifte auslost; die héchste Spannung
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menschlicher Willenskraft, die Welten beherrscht und der
}; Gotter entraten kann, Das Opfer wurde hier.im. eigent:
¢, lichen Sinne zum Weliprozeh,
w_.,sxgllg_ggmgh 1aRt sich auch das Sithnopfer von. diesem _
Gesmhtspunkte :1) erkla n “etwas, das im Verlauf der
“Tafsachen zu Unrecht festgelegt wurde, das infolge -eines
Irrtums sich festgefahren hat, oder mutwﬂllg festgesetzt
wurde, wird durch das Sithnopfer wieder losgemacht: der
Strom, in falsche Richtung gefiihrt, wird umgeschaltet. In
der anselmianischen Interpretation des Opfers von Gol-
gatha finden wir denselben Gedanken, erwachsen aus sehr
alten germanischen Vorstellungen: es ist etwas verkehrt,
¥ es wurde ein Fehler begangen, jetzt soll etwas anderes ge-
schehen, das jenem Fehlgriff die Wage hilt. Ein Mensch,
der sich gegen einen Mitmenschen vergeht, gibt sein Leben
hin oder das entsprechende Wehrgeld. Aber Gott gegen-
iiber, vor dessen Angesicht unsere Schuld unermeB8lich ist,
niitzt weder die Hingabe unseres Lebens noch auch die
AbbiiBung einer Strafe: Gott selbst miifite sich hingeben,
und, weil auch das nicht denkbar ist, soll die Gestalt des
Gottmenschen, Christus, eintreten. So wird ersichilich cur
deus homo, warum Gott Mensch werden mufte.

In Wirklichkeit ist das Opfer von Golgatha, wie es uns
in den Evangelien erziihlt wird, diesen Opfergedanken
vollkommen fremd. Sie finden im indischen Opfer ihren
hochsten Ausdruck, im Opfer Christi aber verkérpert sich
der entgegengesetzte Gedanke einer persénlichen, aus-
driicklich selbstgewollten selbstbestimmten Tat des Hei-
11gen der seine Seele hingibt — eine Erlésung fiir Viele —,
einem Gott, dessen er so sehr bedarf und den er so gut
kennt, daf er ihn seinen Vater nennt. —

Ist das Opfer die wichtigste Kulthandlung — oft finden
wir die Erlangung gottlichen Lebens durch den Kult, sei
es durch das Opfer, sei es durch irgendeinen andern
Ritus, in dramatischer Form. Hier liegen die Wurzeln des
Dramas, zunéchst des geistlichen, dann auch des welt-
lichen. Es ist z. B. sehr interessant, zu sehen, wie das
mittelalterliche Mysterienspiel erwichst aus der nur ein
wenig dialogisch - erweiterten kirchlichen Liturgie. So in
der Ostermesse der Dialog zwischen Frauen und Engeln:

" Wen suchet ihr im Grabe, o Christusverehrer? — Jesun,
den Nazarener, o Himmelbewohner. — Und ebenso inter-
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essant ist es dann, zu sehen, wie das vollentwickele geist-

liche Drama nach und nach verweltlicht, so, daf z. B. in

einem englischen Spiel der Nativitiit die grobe Posse cines

in einer Wiege versteckten, gestohlenen Schafs gréBeren
"Raum einnimmt als die Geburt selbst,

In diesen dramatischen Handlungen steht urspriinglich
die Vorstellung eines gottlichen Geschehens, einer heiligen
Geschichte (der Raub Kores in Eleusis, Tod und Auf-
erstechung des Osiris in Agypten, Leiden und - Sterben
Christi in der Liturgie) im Mittelpunkt, und zwar immer
in magisch-sakramentaler Absicht: die Gemeinde, welche
sich an der heiligen Handlung beteiligt, erhiilt dadurch
ihren Anteil an dem. Heil, welches in der dargestellten
Geschichte erstmalig geschenkt wurde. Die heilige Hand-
lung (Mysterienauffithrung, § 26, Messe usw.) verbreitet
das einst geschenkte Heil, Unsterblichkeit, Schuldlosigkeit,
itber das Leben der Teilnehmer. Die Hauptperson des
heiligen Dramas ist zugleich das Haupt seiner Gemeinde.
Die Griechen nannten ihn mit einem Wort, welches wir
im Brief an die Hebrder auf Christus angewandt sehen,
den Herzog (archyos) der Seligkeit. Das setzt noch etwas
anderes voraus als blof§ die Griindung einer heiligen Ge-
meinschaft, es deutet ein mystisches Band an zwischen
dem Heiland und seinen Glaubigen: er das Haupt, sie die
Glieder. Die heilige Handlung erneuert immer wieder die
Kraft dieses Bandes mit ihm, der in der heiligen Geschichte
durch Leiden geheiligt wurde. '

Literatur. — Uber Magie: Beth, Religion und Magie: Marett,
Threshold; Frazer, Golden Bough; Preufl, Geistige Kultur; H.
" Hubert et M. Mauf, Mélanges ¢’ Historie des Religions, Paris,
1909. — Uber Orientation: H. Nissen, Orientation, Berlin 1906/07.
— Uber heilige Zeiten: Hubert-Maufi, Mélanges; Otto von' Reins-
befg-Diirings?eld, Das festliche Jahr, Leipzig, 1898; kleiner: M. P.
Nilsson, Die volkstiimlichen Feste des Jahres, Tiibingen, 1914;
W. Warde Fowler, The roman Festivals of the period of the
Republic, London, 1916, — Uber Prophetismus und Extase:
Osterreich, Religionspsychologie; H. Achelis, Die Ekstase, Ber-
lin,.1902. — Uber heilige Gemeinschaltens Fustet-de-Coulanges,
‘La ecité antique, Paris; H. Schurtz, Altersklassen und Minner-
biinde, Berlin, 1902; H. Webster, Primitive secret Societies, New
Yo_rk, 1908; K. H. E.deJong, Das antike Mysterienwesen, 2. Aufl,,
Leiden, 1919; F. Cumont, Les religions orientales dans le paga-
nisme- romain, Paris, 1909; N. Turchi, Le Religioni misterioso-
fiche del mondo antico, Roma, 1923; E, Troelisch, Die Sozialleh-
ren der christlichen Kirchen und Gemeinschaften, Tiihingen,
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1919. — Uber das Gebet: Friedrich Heiler, Das Gebet, 5. Auil,,
Miinchen, 1923; J. Segond, La Priéve, Paris, 1911; Fr. Heiler,
Die buddhistische Versenkung, 2. Aufl, Minchen, 1922, — Uber
heilige Handlung: H. Usener, Vortiréige und Aufsitze, 2. Aufl.,
. Leipziﬁ,_ 1914; iiber das Opfer: Hubert-Maufi, Mélanges; A. Loisy,
Essai historique sur le sacrifice, Paris, 1920.

~ § 29. TABU. HEILIGKEIT.

Tabu, verwandt mit tapu, nennen, ist ein polynesisches
Wort, welches etwas andeutet, das besonders hervor-
gehoben, markiert werden soll. Wir sahen (§ 5), daB mana
konstatiert wird, wenn es in besonderem MafBe vorhanden
ist, also bei auBergewGhnlichen Personen oder Gegenstin-
den. Es ist das ,,Ubernatiirliche in gewissem Sinne*. Wird
nun das Schreckliche, Gefihrliche einer solchen Ansamm-
lung von Kraftstoff stark betont, so heifit der Gegenstand,
die Handlung oder die Person, welche Triiger des Mana
sind, tabu. Man hebt sie hervor, markiert sie als etwas
Besonderes. Tabu ist also unsern Warnungstafeln mit
5, Hochspannung, lebensgefihrlich!” zu vergleichen. So ist
es z. B. zu bestimmten, kritischen Zeiten verboten, etwas
zu essen, zu sagen, zu tun. Arbeiten am Sonntag gilt, trotz
der ethisch-religiosen Begriindung schon im Alien Testa-
ment, noch immer vielen als ein Tabu. In Thiiringen ist
Trinitatis, der ,,goldene Sonntag“, ein Sabbat, der iiberaus
strenge gehalten wird, und an dem jede Arbeit verpont ist.
Ein Bauernjunge, der an diesem heiligen Tag einen Knopf
an seine Hose gendht hatte, konnte sich am néchsten
Morgen beim Fischen, als er von einem bdsen Wetter
iiberfallen wurde, nur dadurch vor dem Blitz retten, daf
er schnell die Hose auszog und ins Wasser warf, wo dieser
leichtsinnig geflickte Gegenstand sogleich vom Blitz ge-
troffen und wenigstens teilweise vernichtet wurde. Die
Kraft ,,wirkt”, die zu Unrecht losgemachte Energie frifft,
wo nicht den Frevler selbst, so doch das Werkzeug seiner
Siinde. — Auch mit bestimmten heiligen Stéitten und Per-
sonen sind Tabus verbunden. An allen kritischen Stellen,
wo Kraft freigemacht ist, gilt es, sich vorzusehen, damit
der todliche Strom einen nicht trifft. Das Zerbrechen eines
irdenen Kochtopfs gilt auf Celebes als measa. Geschieht es
-am Vorabend einer Unternehmung, so bleibt man daheim.
Zerbricht ein Topf von selbst, so muf eine Priesterin kom-
men, um Seelenstoff vom Himmelsherrn zu holen. — Am
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sichersten ist es, zu bestimmten Zeiten sehr vorsichtig zu
sein. Man kann in der {iibrigen Zeit sich dann wieder
groflere Freiheit gonnen. In diesem Sinne verstehe man
die periodischen Fasten (Tabu gewisser Speisen) usw. In
Manipur (Assam) hélt man zu verschiedenen Zeiten ein
offentliches Tabu, ein sog. genna. Die Dorftore werden
geschlossen: der Freund, der draufen ist, muf drauBen
bleiben; der Fremdling, der zufillig drinnen war, bleibt
drinnen. Die Ménner kochen und essen in dieser Zeit fiir
sich, ohne die Weiber. Man nimmt piinktlich alle Nah-
rungstabus in acht. Kaufhandel, Fischfang, Jagd, Gras-
méihen und Bédumefillen sind verboten.

Was am Tabu am meisten anffillt, ist sein ganz und
gar irrationeller Charakter. Es ist nicht ein Paragraph des
Gesetzbuches, nicht eine Strafandrohung; man kann es
iiberhaupt nicht mit Strafe vergleichen. Es wird befolgt,
auch wenn keine Zeugen da sind, und es hat die Kraft
unserer Warnungstafeln welche ‘den ' Zutritt untersagen
unter Hinweis auf einen Artikel des Gesetzbuches, ohne
daB es dazu des allsehenden Schutzmannes im Hinter-
grund bedarf. Auf Mittel-Celebes ist die T6tung von Blut-
schindern keine Strafe, sondern ein Mittel, um die iiblen
Folgen einer Ubertretung auf die Téter selbst zu beschrén-
ken. In Napu beteiligen sich sogar alle Dorfbewohner an
der Reinigung nach der Ubeltat. Die Strafe ist also keine
Strafe, sondern eine automatisch emtr tende Foge Tabu_
Wirkt” ,,von. selbst“ (" Und-der pr1m1t1ve “Mensch bezweifelt
“diese erkung ebensowenlg, wie wir das Gesetz der
Schwere. Howit}, horte in Australien die Geschichte eines
Knaben des Kurnaistammes, der. ein Opossum gestohlen
und aufgegessen hatte, bevor er solches in_Hinsicht auf
sein Alter tun durfte. Das Nahrungstabu verbietet ndmlich
den GenufB des Opossum, bevor eine gewisse Altersgrenze
erreicht ist. Die alten Méinner sagten, daf er nie erwachsen
werden wiirde. Er legte sich hin und starb binnen drei
Wochen.

Selbstverstindlich ist dieses Tabu nicht immer eine
lebendige Kraft. Oft ist es nur eine tote Form, obwohl
auch dann noch wirksam genug. Die hofische Etikette ist
ein Rest der Tabus, welche dem Koénig anzuhaften pflegen.
Niemand darf den Konig berithren, denn die Beriihrung
des Heiligen ist gefiihrlich. Maria, die Gattin Philipps IV.

9 van der Leeuw, Phinomenologie 129




GOTT UND MENSCH

von Spanien (1285—1814), wurde von einem Offizier aus

dem Steigbiigel ihres durchgegangenenPferdes befreit. Der

Offizier muBte aus dem Lande flichen. Das ist die tote

Form dessen, was in der Geschichte des Uzza. (2. Sam. 6),

der durch die Beriihrung der Bundeslade getroffen nieder-

. sinkt, lebendige Wirklichkeit ist. In Indonesien wird das
/ Tabu zum Beispiel angewandt, um dem Tabuierenden den
| -y, Besitz bestimmier Landereien zu versichern. Ein Missionar
Ck erzithlte mir einst, wie ein Christ gewordener Einge-
Wi/ “Dborener, der ein lissiger Kirchenbesucher.war, ihm als
. Entschuldigung seiner Tragheit versichert hatte, dafi der
Y%7 Weg zur Kirche tabu fiir ihn sei, wiewohl er diesen Weg
an Wochentagen, wenn er zu seiner Arbeit ging, ruhig
benutzte. — Dies alles aber ist ein Petrefakt einer leben-

digen, spontanen Reaktion auf die Wirkung der heiligen
Macht. In allenTabus, wie naiv und toricht sie uns scheinen
mogen, ist etwas von der Stimmung des: ziehe deine
Schuhe aus von deinen Fiifien, denn der Ort darauf du
stehst, ist ein heilig Land. So ist Tabu in der Religions-

- geschichte deshalb ein so wichtiger Begriff, weil es die
Offenbarung ist des Heiligen, als des zu Fiirchtenden, des
Gottlichen in seiner schrecklichen Gestalt. Religio wird
abgeleitet von relegere, achten auf (im Gegensatz zu negle-

gere, auBer acht lassen); und es ist gewifl merkwiirdig,

daB unser Ausdruck fiir das Verhélinis zwischen Gott und

Mensch urspriinglich das Achten auf Tabus bedeutet. Die

Romer fanden in diesem Achthaben auf das Heilige und

in'dem Rechnen mit ihm das Wesen der Religion. Ein plotz-

liches Unheil, zum Beispiel ein Todesfall in einer 6ffent-

lichen Versammlung, gilt als portentum, als Zeichen, daf}
iibersinnliche Kraft wirkt; es venit in religionem populo,
verursacht dem Volke ein Tabu, verunreinigt es. Als eine
Versammlung nicht ganz ordnungsgemé&l verlaufen ist,

will- Tiberius Gracchus lieber viele Umstinde machen und

ein angebliches, rituelles Versiumnis bekennend, die Wahl

neuer Konsuln veranlassen, damit nur keine ,religio (ein

Tabu) am  Staate hingenbleibe“. Man kann ein solches
Verhalten Formalismus nennen, aber hinter der oft dngst-

~ lichen Observanz steht die lebendige Scheu vor dem

. Heiligen. Die Romer, die sich selbst fiir die frommsten aller
Menschen hielten, gelten heute manchmal als das gerade
Gegenteil: das eine sowohl wie das andere gewi8 mit Un-

T80




TABU. HEILIGKEIT

‘recht. Beachtenswert ist aber, daf die schonste Definition
des Religiésen von einem Romer, Masurius Sabinus,
stammt: ,,das Religidse ist das, was wegen einer gewissen
Heiligkeit von uns entfernt und abgesondert von uns g
stellt ist.“ Das Heilige — seit der wundervollen Studie
Ottos wissen wir, was wir im Grunde schon lange wuBten,
jetzt aber, um es nie wieder zu vergessen — ist das, was
»abgesondert von uns gestellt ist, das sepositum, das ,,ganz
Andere. Das meinten die Israeliten mit ihrem kadosch,
die Romer mit ihrem sanctus; es ist in der Religion das
Primitivste: die Scheu vor der geheimnisvollen Kraft, die
Furcht vor dem ganz anderen; es ist aber zugleich das
Allererhabenste: die zitternde Anbetung, die hingerissene
Furcht, das zagende Lieben dessen, was in keines Men-
schen Herz gekommen ist. Jesaja 6 gibt hier das klassische
Zeugnis: kadosch, kadosch, kadosch, heilig, heilig, heilig
ist der Herr Zebaoth. In der Liturgie der christlichen
Kirche bleibt das Trishagion, das dreimal heilig, der tiefste
Akkord. Diese Heiligkeit ist nicht eine sittliche Voll-
kommenheit, ebensowenig eine verniinftige Vollendung:
sie ist génzlich frei von aller Moral und aller Vernunft.
Sie fingt da an, wo unsere Worte und Uberlegungen auf-
horen, im Aduion des Tempels, im Dunkel hinter dem
Vorhang.

Das primitive Tabu ist deshalb so wichtig, weil es dieses
Wesen der Religion im Keim enthilt. Séderblom sagt, mit
Recht, daB das Wesenthchste der. HETTQlOH nlcht der

Gottesglaube ist-— es gibt primitive sowohl wie Kultur-

réligionen, Weélche diesen Glauben nicht besitzen —, son-

dern das BewuBtsein einer andern Sphire, einer. Zwweibéitin .

~der Wirklichkeit, das as BewuBtsein des Gegensatzes zwischen
Thg “nd” plofan Esgibt “keine Frommigkeit, welche
~“diesen Naiiien verdient, ohne die Vorstellung des Heiligen.
Fromm ist der, dem etwas heilig ist.“ Das Irrationelle,
nicht ausrechnende, sondern anempfindende und konsta-
tierende in der primitiven Tabuvorstellung steht diesem
BewuBtsein der Heiligkeit niiher als der Moralismus, der
Gott als Gipfel aller Giite, oder der Rationalismus, der ihn
als die Spitze einer Pyramide von Denkmdglichkeiten
darstellt,
Das Heilige — und auch hier stimmen die Erfahrungen
der Primitiven mit denen der Frommen aller Zeiten iiber-
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ein — ist doppelseitig. Es weckt — wir verwenden einen
psychologischen Ausdruck — ambivalente Gefiihle. Es ist
ein mysterium tremendum, ein furchterregendes Geheim-
nis: das ,,Herr, gehe von mir hinaus!“ ist der Refrain der
Frommigkeit von Moses bis Luther, von Mansur Hallai,
dem Sufi, bis zu Kalvin. Es ist aber auch ein fascindans,
es reizt und fesselt mit unendlicher Anziehungskraft, es
fordert die hochste Liebe des Menschen. Hochste Liebe
und tiefster Haf liegen dichi nebeneinander; Hiob wuBte
das, als er den Allméchtigen, jedoch.gar nichtGerechten an-
klagte, um schlieBlich ‘sich vor seiner i{iberwiltigenden
Gegenwart in  Demut und Anbetung zu - beugen. Jesu
Jiinger wufiten es, vor allem Petrus, der sein' Entseizen
iiber den harten, unbegreiflichen und. seine Liebe zu dem
démutigeh und sanftmiitigen Heiland nur zusammenfassen
konnte in dem’ spontanen Ausruf: Du blst der Chustus,
der Sohn des 1ebend1gen Gottes BRI

§ 30. GEWISSEN UND BEKEHRUNG

Das Tabu enthélt ein: Du sollst, welches von seinen
Griinden keine Rechenschaft gilSt Das Bewuftsein der
Helhgkelt tritt vor die Seele in der Form eines Gebots;
zumeist eines Verbots, welches sich nicht stiifzt auf Uber-
legungen irgendwelcher Art, sondern unmittelbar gegeben,
nicht abzuleiten ist, und welches auch Gehorsam ohne
Uberlegung fordert. — Es ist eigentlich ein Wunder, da8
man erst in unseren Tagen entdeckt hat, daff das Tabu der
erste kategorische Imperativ ist. Wir bediirfen offenbar,
um gewisse Selbstverstindlichkeiten ausfindig zu machen,
der Hilfe der Psycho-Analytiker, und vielleicht ist es nicht
mehr wiebillig, dafsiealsGegendienst von uns fordern, daff
wir manches glauben sollen, das sich nicht gerade von
selbst versteht. Der kantische kategorische Imperativ ist
in der Tat vom Konigsberger Philosophen zwar in die
Philosophie, aber nicht ins Leben eingefiihrt worden. Das
innere Gebot, das weder auf Zweck noch auf Folgen Riick-
sicht nimmt und bedingungslose Unterwerfung fordert, ist
- 50 alt wie die Menschheit. Das Gewissen in seiner héchsten
Auffassung (Luthers: da gegen das Gewissen zu handeln
weder sicher noch sittlich berechtigt ist), kennzeichnet sich
iibrigens” durch dieselben Merkmale der Absolutheit und
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der Irrationalitit. — Tabi ist demnach, nach Jane Harri-
sons bezeichnender Bestimmung, ,der erste kategorische
Imperativ und der Vater der 'llgkelt derjenigen Heilig-
. keit, welche der” Gotthieit ; fing“. Dies letztere sollen
wir nicht vergessen. Das Heilige tritt vor die Seele als
Ge(Ver-)bot, als Gesetz. Das Gehorchen ist die Antwort,
welche der Mensch dem Heiligen gibt. Das zeigt sich sogar
bei Kant, der ja am allerwenigsten ein Moralist war, und
dessen Primat der praktischen Vernunft mehr das Intuitive,
,Irrationelle® als das Moralische dem Verniinftigen vor-
zieht.

Wir begeben uns, wenn wir Tabu und Gewissen nennen,
also nicht aus der Sphire der Religion in diejenige der
Moral, denn das Heilige ist mehr als das nur-sitilich Voll-
kommene. Schon die alten Agypter nannten das Gewissen
eine ,,Stimme Goties, welche spricht in unserem Herzen®.
Se besehen geht nicht die Religion in Moral auf, sondern
die Moral wird in die religitse Sphére gehoben. Das Tun
des Guten wird zum Tun des Willens Gottes. Natiirlich
handelt es sich-hier nicht um die konkrete Moral; wie sie
in einem Kodex festgelegt werden kann. Diese kann ein
ehrlicher Versuch wohlmeinender Leute sein, den rechten
Weg zu gehen und andere ihn gehen zu lassen. Vor- Gott
aber existiert sie nicht. In diesem Sinne ist Gott zwar
allmiichtig, jedoch nicht gerecht. Lange vor Hiob wufBte
der babylonische Psalmist, daf§ was uns gut scheint, vor
Gott iibel ist, und was wir tibel nennen, in seinen Augen
offenbar gut ist. Seine Wege sind nie unsere Wege, nie,
das heiBt, so lange er der ,,ganz Andere“ ist. — Ander-
seits handelt es sich nicht um einen blof formellen, inhalt-
losen Imperativ, der das einzige Verdienst hat, daB er in
ein philosophisches System hineinpaBt, der aber fiir das

Leben nichis bedeutet. Das BewuBtsein des Heiligen ver-
- wirklicht sichin den Ausspriichen des Gewissens, die zwar
wechseln nach Zeit und Gelegenheit, die aber alle kommen
als Eingebung, als eine unmittelbar sich ergebende Not-
wendigkeit. Die endgiiltige Einheit von Religion und Ethik
liegt nicht darin, daB8 mit der Religion (welche wire das?)
ein bestimmter Moralkodex sich verbindet; sondern hierin,
da8 das fortwithrend wechselnde, mir und andern, in die-
sem und in einem anderen Augenblick immer wieder
anders Gebotene, immer nur deshalb gebotfen, und zwar
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absolut geboten ist, weil es sich ergab als unabweisbare
Forderung in der Gegenwart des Heiligen. Sagen wir Ge-
wissen, so meinen wir den Punkt in unserem Geistesleben,
wo wir unserem Leben eine Richtung zu geben scheinen, .
in Wirklichkeit aber unser BewuBtsein nur zuriickfritt,
damit Gott die Richtung angebe und uns fiihre.

Im religidsen Leben herrschi eine Spannung zwischen
dem Religiosen und dem Ethischen, welche beide ihre eige-
nen Anspriiche erheben. Es tritt ndmlich, sobald das primi-
tive Stadium, in welchem wir nur ein Durcheinander von
dsthetischen, ethischen und religiésen Motiven unter-
scheiden konnen, voriiber ist, eine Vereinfachung ein, ent-
weder nach der Seite des Religiésen oder des Ethischen.
Nach der religiosen Seite, oft mit ginzlicher Vernach-
lassigung der Ethik, finden wir diese Vereinfachung am
kriftigsten in der Mystik (§ 31); aber auch die Opposition
des Paulus gegen die Gesetzeswerke 1dBt sich erkliren als
eine Reaktion der reinen Religion gegen den Moralismus.
Gedanken wie der, daBf das Gesetz gekommen sei, damit die
Siinde und also auch die Gnade desto gréfer wiirden,
streifen fortwihrend an die Grenze des Amoralischen; sie
werden zwar abgelehnt, — die hiufigen Ausrufe: ,,Das
sei ferne!”, womit Paulus den Gedanken einer morallosen
Religion verwirfi, wecken aber die Vermutung, daf-er
sich dieser Gefahr bewufit war. Anderseits reagiert das
moralische Bewufiisein stark auf Mystizimus und Bigot-
terie, zum Beispiel in der Aufklirung (Lessing, Kant); oft
auch in den weniger tiefen, aber h&ufigeren religiésen Be-
wegungen, welche den Glauben an Gott deuten als eine
Uberzeugung in Betreff des allerhdchsten Rechtes des
Guten, und Gottes Person und Majestit drangeben als
bloe Vernunftsache zugunsten eines sittlichen ,,Ernstes®,
welcher lange Zeit hindurch das Kennzeichen war eines
wohlmeinenden, aber flachen Liberalismus, Es wire eine
verlockende Aufgabe, niher aiif den Kampf zwischen Reli-
gion und Moral einzugehen. Er bildet eine der wichtigsten
Spannungen auf dem Gebiete des geistigen Lebens, eine

. Spannung, welche als Problem der Theodizee in das

Wesen Gottes selbst hineingetragen wurde und die Hercen
der Menschheit vom Verfasser des Buches Hiob und den
griechischen Tragikern bis zu Kierkegaard und Ibsen be-
schiftigte; eine Spannung, welche im Christentum keines-
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wegs aufgehoben ist, sich aber ertragen 148t, weil in der
Person Christi die sittliche Forderung ebenso wie die
gottliche Majestit, die Bestimmtheit des Ethischen ebenso
wie die Unendlichkeit des Religisen sich uns dartun. Auf
dem Wege der Vernunft 148t eine Losung dieses Problems
sich freilich nicht finden, eine Lisung, welche sich nur an
einer sittlich-irrationellen Personlichkeit erleben 148t.

Auch die Bekehrung hat einen religids-sittlichen Cha-
rakter, insofern sie eine Umkehr des Willens mit sich
bringt, eine bewuBte Abkehr von der alten und ein Hin-
peigen zur neuen Lebenshaltung. Auch hier ist es die Bibel,
welche noch stets das Personlich-Sittliche in unserem Be-
griff der Bekehrung betont. Das Alte Testament kennt die
Bekehrung des Volkes zu Gott als eine bewuBte ,,Umkehr*
(schon im hebriiischen Ausdruck liegt diese Bedeutung),
das Evangelium fingt an mit dem Bekehrungsruf: Das
Gottesreich ist herbeigekommen, bekehrt euch! Beide
wenden sich an die sittlich-religitse Personlichkeit. Nicht
daff hier das Sittliche iiberwiegt oder selbstindig auftritt.
Eine ,,Bekehrung® vom Bosen zum Guten ist gewifl sehr
niitzlich, mit Religion hat sie aber nichts zu tun. Die Be-
kebrung ist ‘Sache der Religion.

Die Ausdriicke, in welchen Personen verschiedenster
Nationalitit und Religion iiber Bekehrung zu sprechen
pflegen: alter und neuer Mensch, Wiedergeburt, Sterben
und Wiederaufleben, ein neuer Anfang und so weiter, er-
innern in auffallender Weise an die Weihen der primi-
tiven Volker, insbesondere an die Knabenweihen (§19).
Die Bekehrung ist auch wirklich ein rite de passage, ein
AbschluB der einen Periode vor Beginn der anderen. Bis
auf die Namensinderung (Saulus-Paulus) erstreckt sich
die Ubereinstimmung. Auch bieten die Pubertiitsjahre mit
ibrer bald gewaltsamen, bald allméhlichen Verinderung
im IchbewuBtsein, mit ihrem Hineinwachsen, oft ihrem
Hineinstofen in eine neue Personlichkeit, die giinstigste
Gelegenheit fiir den psychischen Prozef der Bekehrung.
Der psychische Hintergrund der primitiven Riten und der-
jenige der Bekehrung wird wohl ein und derselbe sein.
Man kénnte es auch so sagen: die dogmatische Einteilung
des Lebens (§ 19) fufit ganz gewiB auf reellen, psychi-
schen Tatsachen, der Oberbau der Riten ruht auf einem
Unterbau psychischer Fakta, — Nun wire es aber iiber-
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\aus foricht, mit gewissen Gelehrten die Bekehrung aus-
isschliemich als Pubertiitserscheinung zu bestempeln und
Isie demnach als sexuellen ProzeB zu erkliren. Man iiber-
sihe alsdann, dafl der Urspring, sogar der psychische Ur-
sprung eines Phinomens nicht mafBgebend ist fiir seinen
Charakter als historische Erscheinung. Mit der Pubertéit
tnd dem Geschlecht héngt vieles zusammen, auch auf

- dsthetischem Gebiet, welches darum noch nicht in die
Sexualitit aufgeht. Ohnehin ist die Bekehrung als histo-
rische Erscheinung gar nicht an das Pubertitsalter ge-
bunden. Sie ereignet sich in allen Lebensaltern. Und auch
nach ihrer einfachsten psychologischen Deutung, wie sie
James so glinzend gegeben hat, hingt sie keineswegs mit
Notwendigkeit mit' einem bestimmten Alter oder einem
sexuellen Reif- und Girungsprozefl zusammen. Es scheint
\namllch dafi der Bekehrungsprozeﬁ sich am , hesten
.psychologlsch verstehen 148t als eine Verschlebun von
j Ewkomplexen vom: Unterbeygﬁ ein oder Vorbe-
‘/ j wuBtsein nach dem_ BewuBtsein, Diese Verschlebung kann
altmiéthlichr statifinden; géschieht aber auch plotzlich als
Durchbruch, und wird dann vom Subjekf erlebt als etwas
Unerklarhches ein Wunder, nur zu verstehen als ein
direktes Eingreifen Gottes. Es hat sich, wihrend einer
kiirzeren oder ldngeren Zeit, welche man die Inkubations-
periode nennen kénnte, Stoff 1m Unterbewuﬁten ange-_

11_1 das bewuﬁte Leben hereinbricht.. Der Mensch der
seinen unbéwuBten Besitz nicht kannte, fithlt sich er-
neuert, ein neuer Mensch, wiedergeboren. Der Anlaf} zur
Bekehrung ist relativ wenig wichtig: zum Beispiel das
Horen oder Lesen eines Textes aus der Bibel (Augustinus
‘und viele andere) oder aus dem Koran, welchen man oft
gehort hat, der aber jetzt eine ganz neue Bedeufung be-
kommen zu haben scheint. Die Bekehrung ist oft so plotz-
lich, daB Tag und Stunde genau angegeben werden. So
im berithmten Mémorial de Pascal, welches anfingt mit
der Zeitbestimmung: ,,L‘an de grace 1654. Lundi 23. Nov.
le' jour de St. Clément Pape et m. — veille de St. Chr.
Depuis environ dix heures et demi du soir jusques environ
minuit et demi.”

Diese allgemein psychologische Beschrelbung de1 Be-
kehrung macht es verstiindlich, daf der Bekehrungsprozef
136



GEWISSEN UND BEKEHRUNG

auch bei Verschiedenheit der Religionen sich iiberall
merkwiirdig gleichbleibt; da8 bei aller bedeutsamen
Differenz der Schattierung, die Bekehrung des mohamme-
danischen Theologen und Mystikers Al-Ghazali und die-
jenige des Augustinus sich in der Hauptsache sehr dhnlich
sehen. Sie erklirt auch, wie es Kontrabekehrungen, vom
Glauben zum Unglauben, " geben kann, welche in genau
derselben Weise erlebt werden, wie die Bekehrungen; der
Inhalt des sich verschiebenden Stoffs ist ja zunichst in-
different. James gibt eine treffende Beschreibung von
einer solchen Kontrabekehrung. Ein schones Beispiel
findet man auch im dritten Teil des biographischen Ro-
mans Jean Christophe, von Romain Rolland.

Ist aber fiir die allgemeine Psychologie der Inhalt der
sich verschiebenden Vorstellungen zunéchst indifferent,
dem erlebenden Subjekt ist er selbstverstindlich die
Hauptsache. Es erlebt im psychischen Prozefl eine persin-
liche Tat Gottes, der sein Leben erneuert. Es ist nicht die
am wenigsten beachtenswerte Seite der Jamesschen Theo-
rie, daf sie diesem Eingreifen einer transzendenten Macht
Raum gibt. Dennoch bleibt es psychologisch unerklérlich,
wer im Unterbewufitsein das neue Leben erweckie und
weshalb in einem bestimmten Augenblicke der Durch-
bruch stattfand.

Neben diesem Typus der plotziichen Bekehrung kennt
insonderheit das moderne Christentum die Bekehrung
auch nicht als Ubergang, mehr oder weniger schroff, vom
einen zum andern, sondern als eine Spannung nicht als
ein Vorher und ein Nachher, sondern als ein Zugleich
zweier toto coelo verschiedener BewuBtseinsinhalte. Viel-
leicht darf man hier eigentlich nicht linger von Bekehrung
reden: das Moment aber, welches diese Erlebnisse mit der
Bekehrung wesentlich verbindet, ist das BewuBtsein einer
vollkommenen Inkongruenz zwischen dem neuen und dem
alten Leben. ,,Alter und ,,neuer Mensch® existieren in
einem Leben nebeneinander fort, aber der neue Mensch
wird stets wieder erlebt als ginzlich ,,neu” und nicht zu
erklidren aus dem ,,natiirlichen“ Vorrat an Erlebnissen.

Die Bekehrung in mindestens einer der oben angedeute-
ten Bedeutungen spielt im gr6Bten Teil der religiosen Er-
fahrung der Menschheit eine wichtige Rolle. Nichisdesto-
weniger diirfen wir sie nicht als unentbehrlich hinstellen.
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Auch in dieser Beziehung hatJames bleibend Wertvolles er-
reicht durch seine Unterscheidung der once und der twice
born. Es gibt Menschen, die nicht ohne Kampf zu Gott
gelangen. Und sie sind ohne irgendeinen Zweifel weitaus
die zahlreichsten, Es gibt aber anch solche, die, ohne
Durchbruch oder gar allméhliche Verschiebung, hin-
wachsen zu Goti, wie die Blumen sich der Sonne zu-
wenden. Uber diese healthy-minded Frommigkeit ist das
letzte Wort noch nicht gesagt worden; die Tatsache aber,
daf sie uns personlich vielleicht unméglich oder gar un-

denkbar ist, bietet keinen hinreichenden Grund, ihre Exi-
stenz zu leugnen.

§ 31. MYSTIK.

Wir sprachen vom Verhilinis zwischen Gott und
Mensch, wie dieses sich duBerlich im Kult, innerlich in
den Prozessen des Seelenlebens, erkennen 1iBt. Die Mystik
nun ist eine universelle Stromung, welche, in ihrer letzten
Konsequenz, dieses Verhilinis aufhebt. Die Subjekt-Ob-
jekt-Spaltung, von der wir ausgegangen, besteht nicht
mehr auf den hochsten Stufen der Mystik. Da schrumpft
die Distanz zwischen Subjekt und Objekt zu einem Nichis
zusammen (Jaspers); Gott und Mensch, hernach Mensch
und Welt, flieBen in eins zusammen.

Die Mystik ist international. Wir erkennen ihre Ziige,
bis ins Detail die gleichen, wieder in allen Zonen und
Zeiten und in allen Religionen. AuBerst vollstindig und
iiberzeugend tritt sie uns entgegen im sogenannten Sufis-
mus, einer Geistesrichtung unter den Mohammedanern,
hauptséichlich persischer Herkunft, welche im zehnten

. Jahrhundert nach Christus ihren Anfang nahm. Da finden
wir in Mansur Hallai (1 922 n. Chr.) sofort die Mystik in
voller Kraft und Konsequenz. Er starb den Mértyrertod.
Grund zu seiner Hinrichtung war, dafl er erklirt hatte:
Ich bin die Wahrheit. Die Wahrheit ist in der islamitischen
Terminologie dasselbe wie Gott. Dem semitischen Gottes-
bewuBisein, das in Mohammed nicht minder als in Moses
eine gewaltige Distanz zwischen Gott und Mensch erlebt,
gilt diese Identifizierung als die greulichste. Héresie. Die
Sufi sind ja auch schlechte Moslim. Ubrigens sollen wir
uns hiiten, diese Aufhebung der Subjekt-Objekt-Spaltung
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ohne weiteres dem menschlichen Hochmut zuzuschreiben.
Dazu kann es sehr leicht kommen, vielleicht auch ist es
unvermeidlich, wie wir noch sehen werden. Aber — schon
die Sufi selbst sagen es — nicht Mansur ist es, der sich
die Wahrheit nennt, Goft ist es, der redet durch Mansurs
Mund, denn Mansur hat das eigene Selbst lingst verloren.
Wo jede Identitit aufhort, finden Gott und Mensch ein-
ander ineinander. Der Sufismus. ist ganz erfiillt von die-
sen Gedanken, und es ist schwer, sich hier in den Zitaten
zu beschrinken. Ein sehr charakteristisches Wort Bajazet
Bastamis moge geniigen: ,,Ich ging von Gott zu Gott, bis
man rief von mir in mir: O Du Ich!“ ,,0 Du Ich!; hier
ringt der Mystiker um Ausdruck, er kimpft mit Worten
und Begriffen. Jeder Begriff flieBt in einen anderen iiber,
keiner geniigt; jedes Wort ist paradox, weil das Unaus-
sprechliche gesagt, das Formlose geformt, unerreichbare
Tiefen ergriindet werden sollen.

Die psychologischen Voraussetzungen der mystischen
Aufhebung der Subjekt-Objekt-Spaltung miissen wir in
einer sehr alten Vergangenheit des menschlichen Geistes
suchen. Der Primitive ist nimlich in seinem Geistesleben
von diesem elémentaren Gegensatz lang nicht in demselben
MaBe abhiingig wie wir. Wo wir Grenzen sehen und fest
umrissene Bilder, sieht er Uberginge und Ineinander-
fliefen; er sieht das eine im andern (sieche auch § 32).
Wir kennen eine Sache, indem wir sie in das rechte Ver-
hilinis zu andern, umgebenden Sachen stellen, sie analy-
sieren und definieren —  der primitive Mensch ', kennt*
sie, indem er in einer uns rationell nicht verstindlichen
Weise teil an ihr hat, indem er zur Sache selbst ,,wird®.
Kennen gilt hier gleich sein. Dies ist der Ausgangspunkt
der mystischen Erkenntnistheorie, welche dieselbe ist in
Indien und bei Plotin, bei Goethe und bei den Modernen,
das ewige

War' nicht das Auge sonnenhaft,

Die Sonne konnt’ es nie erblicken;

Lebt' nicht in uns des Gottes eigne Kraft,
Wie konnt uns Gottliches entzlicken?

Finden wir also hier die psychischen Wurzeln der
Mystik vergraben, wir entdecken auch die Urspriinge noch
ganz anderer Dinge. Das ganze Geistesleben, soweit es sich
nicht auf Analyse, sondern auf ein Sicheinfiihlen, ein Sich-
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einleben aufbaut, auf ein Einswerden mit seinem Objekt—
geht in letzter Instanz von diesem Gedankengang aus.
Das will sagen, dafl ein Teil (und nicht der unwichtigste!)
der Wissenschaft, ein sehr grofier Teil der Kunst und der
Religion dieser Art der Erkenntnis bediirfen. Die Mystik
zieht diese Linie weiter, wenn notig, ad absurdum. Denn,
wo Du und Ich in eins flieSen, wo als hochste Weisheit
gilt das tat tvam asi, du bist es, der indischen Spekulation;
wo auf jede Frage, welcher Art sie sei, die unverdnderliche
Antwort lautet: du bist es (oder: es ist Gott, was wenig
Unterschied macht), da befinden wir uns oberhalb der
Baumgrenze, wo kein menschliches Wesen mehr gedeihen
kann. Jede Sonderung weicht der aligemeinen Leere, dem
groBen Nichts. Dem All-Einen gegeniiber gibt es keinen
Platz, weder fiir das sittliche noch fir ‘das #sthetische,
noch auch fiir das religiose Urteil. Denn diese drei fordern
ihrem Wesen nach die Zweiheit: neben dem urteilenden
Subjekt ein hochstens teilweise verstandenes Objekt: - eine
Norm, ein Gutes dem Bosen, ein Schones dem Haﬁhchen
ein Heiliges dem Profanen gegeniiber.

Zu dieser ,,Entwerdung® des eigenen Ichs und schliefi-
lich -aller Dinge, welche ausmiindet in ein Zusammen-
flieBen von allem in eins, gelangt die Mystik bald durch
Methodik, bald durch Ekstase. Die beiden gehen iibrigens
Hand in Hand. Die Ekstase wird manchmal mit metho-
discher Genauigkeit geweckt; sie ist der Mystik aber nicht
unentbehrlich, und auch die methodische Selbstzucht an
und fiir sich erreicht den mystischen Zweck. Die Ekstase
(§ 25) wird in gewissen primitiveren Kulturen erreicht
durch mancherlei Intoxikation: durch den rasenden Tanz
der Derwische oder die bacchische Raserei, durch Wein
(Sufi), aufpeitschende Musik (dionysischer Rausch, primi-
tiver Schamanismus) und so weiter. In weniger primi-
tiven Kulturen fallen diese #uflerlichen Mittel fort oder
fithren ihre Existenz hochstens als Metapher weiter (so
der Tanz, der Rausch), withrend mehr oder weniger gei-
stige Ubungen die Ekstase zuwege bringen sollen (Medi-
tation, Konzentration). Diese nun bringt an erster Stelle
ein Geﬁihl der Ausweitung, der Erweiterung, ein Hinstiir-
zen der einengenden Grenzen, wihrend sie endigt in einem
anscheinend volligen Verlust der Personlichkeit. In der
Ekstase (dem ,,auBer sich selbst sein) verliert der Mensch
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pacheinander alle Fihigkeiten, schlieBlich sogar das
WachbewufBtsein. Im TraumbewuBtsein, das ihm bleibt,
wird dann im Dimmer des Halbschlafes die Seligkeit der
Einigung geschmeckt. Einigung mit wem oder was? Das
macht wenig aus; gewhnlich mit dem Gott, der in der
Religion, zu welcher der Mystiker gehort, verehrt wird:
Christus, Dionysos und so weiter. Psychologisch betrach-
tet vereinigt sich der Mystiker mit dem All. Seine Per-
sonlichkeit zerflieft in das grofie Ganze. Es ist nicht Zu-
fall, daf die Mystiker vieler Lénder und Zeiten immer wie-
der die Metapher anwenden vom Tropfen, der im Ozean
seine Auflésung und seine Seligkeit findet.

In der mystischen Versenkung versagt alle Phantasie.
Allen Fihigkeiten, auch der Sprache, wird Schweigen ge-
boten. Bilder und Vergleiche. beleidigen nur. die unabbild-
bare Herrlichkeit  Gottes. Praetermittantur simulicra
nostra, unseré Bilder 1assén wir zuriick, wenn wir vor
Gottes Angesicht treten; aber auch dieser Ausdruck der
Bildlosigkeit ist schon ein Bild, und wer von Gott redet,
schweigt. In Gott belauscht indische Weisheit das grofe
Nein, Nein, sieht Dante einen leeren Kreis, tritt Angelus
Silesius in eine . Wiiste ein. :

Die mystische Versenkung fithrt empor iiber die Baum-
grenze des Menschlichen, auf gottliche Hohen: sie dauert,
vorziiglich, wenn sie ekstatischer Art ist, nur einen Augen-
blick, und der Riickschlag ist schwer zu tragen und heftig.
Hier stoBen wir auf die Tragik der Mystik, daB sie vor-
wegnimmt, was einem geduldigeren Typus der Frommig-
keit der Gegenstand endloser Sehnsucht, der Inhalt zu-
kiinftiger Seligkeit ist. Der alte Tholuck zeigt sich etwas
niichtern, wenn er bemerkt, daf Rausch Rausch bleibt,
und daB jedem Rausche Kopfweh folgt. Er hat aber recht.
Emily Bronté beschreibt diese Riickkehr aus der Seligkeit
zum bewuBten Leben weniger niichtern, aber nicht weni-
ger wahr und ergreifend schmerzlich:

* Oh! dreadful is the check—intense the agony—
When the ear begins to hear, and the eye begins to see;

‘When the pulse begins to throb, the brain to think again;
The soul to feel the flesh, and the flesh to feel the chaint.

1 0! schrecklich ist der Schlag — und tief die Todesangst —
‘Wenn wieder hort das Ohr, und wieder sieht das Aug;

“Wenn die Pulse wieder schlagen, und wieder denkt das Hirn;
Das Fleisch die Seele fiihlt, und die Kette fithlt das Fleisch.
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Das Ziel der Mystik- ist die Selbstvernichtung, das Zer-
géhen in Gott: daher kann der Buddhismus, der am Ende
des Wegs das Nirvana predigt, als der vollkommenste
Typus. der Mystik gelten. Aber auch anderweitig kennt
man die ginzliche Vernichtung: das fana, das ,Ver-
schwinden® bei den Sufi, die Einswerdung des Seelen-
grundes, iiber den weiter nichts ausgesagt werden kann,
mit dem genau so pridikatlos gedachten Gott bei den
mittelalterlichen Mystikern. Hier gilt Goethes Stirb und
werde, hier finden Mystiker verschiedensten Ursprungs
das Bild, welches Goethe in demselben Gedicht fand: der
Schmetterling, der das Licht liebt und im Lichte den
Tod findet.” Hier trifft die Mystik das tiefste Bewuftsein
des Heiligen, hier erklingt ihr Lied in den tiefsten und
erschiitterndsten Tonen. Mansur, der Méartyrer, singt das
Lied auf dem Todesweg: ,,Ich will nicht, daf mein Freund
der Grausamkeit beschuldigt wird; er reichte mir, was er
selber trinkt, wie der Wirt es mit dem Gaste macht.
Als aber die Becher kreisten, rief er nach dem Block
und dem Richtschwert: so geht es dem, der Wein trinkt
mit dem Drachen (Gott) in der Sommerzeit.*

Das hochste Entziicken des Einswerdens wird beschrie-

ben als ein Traum, besser noch als ein traumloser Schlaf.
Die Rede hort auf:

Am Schweigen werden sie erkannt,
Die Gott im Herzen tragen.
(Tersteegen).

Wird hier alles erreicht in ,,weiseloser Weise“, die Vorbe-
reitung der Einswerdung wird sorgfltig iiberdacht und
mit systematischer Genauigkeit auf drei, sieben oder mehr
Stufen verteilt. So unterscheidet de Labadie: ,,G6tiliche Be-
rithrung, Erleuchtung, Erhebung, gottliche Vereinigung,
Ruhe, Schlaf, und endet mit dem Schlaf, er, ein Christ, so
gut wie der Dichter der Upanischad, dessen groBfter
Wunsch war: der traumlose Schlaf, wie der ,,eines Kindes
oder eines grofen Konigs“, in welchem Schlaf man ,,wie
umfangen von einem geliebten Weibe nichts, draufien
und nichts drinnen weiB“. Im System des Areopagiten
(Pseudo-Dionysius), welches so weitreichende Bedeutung
erhielt fur die Entwicklung der rdmisch-katholischen
Kirchenlehre, bekommt diese Heilsskala eine kosmische
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Bedeutung, nach welcher der zu Gott emporsteigende Weg
von Stufe zu Stufe itbereinstimmt mit dem Niedersteigen
der Gottheit in hierarchischer Folge: von Gott iiber Sera-
phim, Méchte und Engel, zum Menschen.

Das gerade Gegenteil der Mystik bilden alle diejenigen
Stromungen, welche das Personliche und Besondere beto-
nend,sich dem Einswerden von allem mit allem widersetzen,
die Tropfen, welche Tropfen bleiben wollen. Deshalb sieht
die Mystik den historischen Charakter der Religion als ein
zeitliches Hemmnis an, welches auf den héheren Stufen
der Kontemplation iiberwunden wird: die wahre Kaaba ist
das Allah gewidmete Menschenherz; die wahre Heilige
Schrift ist die liebliche Weise, die in des Menschen Seele
erklingt (Suso); das wahre Sakrament ist die schweigende
Anbetung, in welcher Gott die Seele zu finden weifl (die

'Quaker). Die Personlichkeit ist demnach nicht ein Gut,
sondern ein einstweilen noch notwendiges Ubel. Die Gebote
Gottes haben nicht linger Giiltigkeit fiir den, der die Ver-
einigung erreicht hat; wer aus Gott ist, siindigt nicht, denn
Gott wiirde siindigen in dem ganz und gar ,,Entwordenen®.
Fiir Christusist inder christlichen wie in der mohammedani-
schen Mystik (merkwiirdige Ubereinstimmung!) nur Platz
als Symbol der Aufhebung der Subjeki-Objekt-Spaltung,
der Aufhebung der Trennung zwischen Gott und Mensch,
als Zeichen der nunmehr erreichten unio mystica: Gott in
jedem Menschen geboren, jeder Mensch ein Gottmensch.

Die Mystik bleibt, auch demjenigen, der sich ihr nicht
ergibt, eine stete Erinnerung an das Irrationelle, welches
schon in Gottes Person liegt (§ 18), das aber auch dariiber
hinaus, iiberpersonlich, nur im Stammeln der Anbetung
annihernd erreicht wird — dann, wenn in die allem ent-
hobene Seele ,,der Strahl der gottlichen Finsternis* dringt
(Dionysius Areopagita).

Literatur: Uber Tabu: Frazer, Golden Bough; W. Warde
Fowler, The religious Experience of the Roman People, Lon-
don, 1911. — OUber das Heilige: Rud. Otto, Das Heilige, 9. Aufl,,
Breslau, 1922 (gehért zum Besten, welches seit Jahren auf reli-
gionspsychologischem Gebiete erschienen ist). — Uber Religion
und R’Ioral: Fr. Schleiermacher, Uber die Religion, Ausg. R.
Otto, Gottingen, 1920; E. Westermarck, Ursprung und Entwick-
lung der Moralbegrifie, Leipzig, 1913. — Uber Bekehrung: James,
Varieties. — Uber Mystik: Edv. Lehmann, Mystik in Heidentum
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und Christentum, Leipzig, 1918; Evelyn Underhill, Mysticism,
8. Aufl, London, 1919; Fr. von Hiigel, The Mystical Element
of Relioign, 2 Bde., 1908, 1924%; G. van der Leeuw, Mystiek,
Baarn, 1924; H. Frick, Ghazalis Selbstbiographie. Ein Vergleich
mit Augustins Konfessionen, Leipzig, 1919; ‘A. Lasson, Meister
Eckhart der Mystiker, Berlin, 1868 (insbesondere die vorziigliche
Vorrede); Fr. Heiler, Die Mystik in den Upanishaden, 1925; R. A.
Nicholson, The Mystics of Islam, London, 1914; C. F. E. Spur-
geon, Mysticism in English Literature, Cambridge, 1913 (ein
sehr schénes, %emeinversté'\ndlich gehaltenes Biichlein); Karl
Jaspers, Psychologie der Weltanschauungen, Berlin, 1922 (sehr
wichtig fiir die Psychologie der Mystik).
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§ 32. DIE WEGE.

Keine Rehglon, auch nicht die primitivste, 1st ganz ohne
Gedanken, das Wesen der Religion freilich liegt ohne
Zweifel im Irrationellen, das nicht gedacht, sondern un-
mittelbar bewuBt geworden ist; man kann aber von diesem
Unmittelbaren, Intuitiven nicht reden, nicht daran denken
ohne ein gewisses MaB der Ratiopalisierung des mtultlv
ErfaBten. -

Das Denken trigt aber in den primitiven Religionen
einen ganz andern Charakter als in der unsrigen. Wir

haben schon darauf hingewiesen, daB8 in der Mystik, wie-

in der mystischen Spekulation, alles hinzielt auf die Auf-
hebung der wichtigsten Stiitze unseres Denkens: des Iden-
tltatsprmmps, des Subjekt-Objekt-Gegensatzes, Die Mystik /-
ist nur eine konsequente Fortsetzung der primitiven Ge-
dankenlinie.
Der Unterschied zwischen unserer Logik und der primi-
tiven — heutzutage vielfach Prilogik genannt — liegt
~ nicht darin, da das Denken der Primitiven Fehler hat,
wie die animistische Schule meinte; es besitzt eine ganz
andere Struktur:{ég kennt weit weniger Grenzen als das
unsrige. Wo w1r sagen: entweder das eine oder das andere,

das andere,)der Aut-aut- habltus unseres analytischen Den--

kens ist beim Primitiven noch ein Et-et-habitus. Lévy-

Briihl spricht von einem Gesetz der Partizipation, nach
~ welchem die Sachen, welche wir streng unterscheiden, an-
« einander teilhaben, gedacht werden mit- und ineinander.
Die Bororo (Brasﬂlen) behaupten von sich selbst, sie seien
arara. Arara sind rote Papageien. Sie meinen damit nicht,
daB sie nach ihrem Tode zu Arara werden, ebensowenig,
daff sie elgenthch in Menschen verwandelte Papagelen
sind, nein — sie sind Papageien. Alles kann alles sein.

! 10 van der Leeuw: Phinomenologie 145
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Ein Mensch ist ein Mensch, aber unter Umsténden ist er
auch ein Wolf, ein Werwolf (§ 10). Im Kinderdenken
finden wir diese logische Struktur wieder: ein anderthalb-
jihriges Biibchen besitzt ein Bilderbuch mit dem Bilde
eines Pferdes. Es nennt von jetzt an alle Biicher und alle -
Bilder ,,Pferd”. Zu gleicher Zeit aber weifl es ganz genau,
was .ein ‘Pferd ist und erkennt das Tier, sobald es in der
StraBle einem begegnet. Alles ,,partizipiert“ an der Vor-
stellung Pferd. In Indien ist das grofie Opfer das Jahr, es
ist das Wort. In Agypten ist das Opfer das Auge des
Gottes Horus, es ist zugleich der Schenkel des Feindes
des Horus. In der Messe werden Brot und Wein verteilt:
sie ‘sind Brot-und Wein, sind aber zugleich Fleisch und
Blut- Christi. Eine Metapher, ein Symbol 1st mit all d1e~
sem-nicht gemeint,

Ubngens ist ,,Symbol“ ein moderner Begriff, der in das
primitive Denken nicht hineinpafit. ,,Das bedeutet” heifit
dort ,,das ist“. Im Denken der Cora-Indianer, das von
‘PreuB sorgfiltig erforscht worden ist, machen der Hirsch,
der Kaktus und der Morgenstern zusammen einen Vor-
stellungskomplex aus. Der- Grund zu dieser Vereinigung
dessen, was unserem Gefuhl nach sehr welt voneinander

enntist, ] fektiver Art. Die_Psychologie redet-von.
je:..die_ BewuBtseinsinhalte -werden unter dem
Finfluf von Ellegung, Wunsch, Gefiihl und so: weiterum-
~gehildet. " Wihrend unser w1ssenschafthches Denken die
Vorstellungen kausal zu verbinden sucht, stelli das primi-
tive, Denken sie zusammen, .je nachdem sie dieselbe Er-
regung auslosen. Bestimmte, von dieser Erregung ge-
forderte Bilder welden in die: gegebene Wirklichkeit.
,hineingesehen“.

+Primitiv soll hier natiirlich mehr denn j je einen Denk-
typus andeuten, der auch mit unserem Leben noch zu tun
hat, sei es in sehr viel geringerem Maf als mit demjenigen
des ungebildeten Menschen. Der Bauer berechnet das Wet-
ter nach bestimmten ,affektbetonten’ Kennzeichen, wir
fragen nach der Statistik. der meteorologischen Station.
Unser ganzes Denken ist aber weit davon entfernt, ganz

-/ und ‘gar ,,wissenschaftlich® zu sein. Das ist es, Gott sei
Dank, nicht und wird es auch nie werden. (Ein Positivist
it wird hier freilich sagen: unser Denken ist leider noch

\111cht ganz wissenschaftlich, wird es aber bald sein.)
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‘Das ,,primitive®, ,katathyme* und ,,prilogische* Den-
ken tritt uns fast unberiihrt in unseren Mdrchen entgegen.
Da ist keine einzige Individualitit fixiert. Jeder -Wolf,
Fuchs oder Bér steht fortwiihrend bereit, sich als Prinz
zu entzaubern; die mit Zauberkraft ausgeriisteten Helden
besitzen eine verwunderliche Fertigkeit in dem Wechsel
der Gestalten. Die in unserem Tagdenken so unerbitiliche
Kausalitit ist ganz und gar zur Seite geschoben: die ge-
wichtigsten und fatalsten Ursachen haben nicht die ge:
ringsten Folgen, die erfreulichisten Folgen treten ohne eine
Spur von Ursache auf, wenn der ,,Affekt” es so verlangt.
Der Zauberstab herrscht unbeschrinkt. Zeit und Raum
sind aufgehoben. Die Mérchen schweben frei in der Un-
endlichkeit. Sie geschehen ,,einmal, heute oder morgen
odér lange her, Thre Helden besitzen weder Namen noch
Alter. Sie leben obligatorisch gliicklich weiter, oder sie
sterben, genau so obligatorisch, je nachdem sie junge Prin-
‘zen oder Prinzessinnen oder alte boshafte Stiefmiitter und
Zauberer sind. Die Zeit steht still — wie im Zauberschlof
des Dornrdschens.  Der Raum existiert ebénsowenig. Das
Schloff Aladdins steht in China und am néchsten-'Tag in
Algier; man reist nie von hier nach dort, sondern immer
nur aus dem einen ,Konigreich® in das andere. Diese
zeitlose Welt, in welcher das einzige Band, das die Dinge
zusammenhilt, gebildet wird von Wiinschen und Be-
gierden — in der der Wunsch oder auch die Furcht die
Wirklichkeit schaffen —, auch wir leben noeh in ihr, wenn
wir triumen, in den halbwachen Zustéinden an der Grenze
unseres Bewufltseins; wir finden sie noch in der Vor-
stellungswelt gewisser Geisteskranker ~ (der Schizo-
phrenen), in den Gedichten der Kiinstler, in den Mythen
und Symbolen der Religionen. In allen diesen Typen
kehrt dasselbe primitive, asyntaktische, kathatyme Den-
ken zuriick, wovor unser waches, wissenschaftliches Be-
wufitsein sich hiitet. DaB es sich hier jedenfalls nicht
allein handeln kann um ein vorbeigegangenes oder auch
nur voriibergehendes; krankhaftes oder ins Infantile zu-
riickgesunkenes Denken, ist sofort deutlich, wenn man
sich realisiert, daB mit diesem Denken Kunst und Religion
unlslich verkniipft sind, und daB, wer die ,,mystischen®
Beziehungen aus dem Leben  verbannen wollte, Kunst
und Wissenschaft entbehren miifite, wihrend seine
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~ Wissenschaft abmagern wiirde zu einem statistischen
- Skelett.

. Wie nun aber, wenn-die Religion, in deren Wesen es
liegt, primitiv zu denken, mit dem Erbe Kants konfron-
tiert wird und mit der naturwissenschaftlichen Methode,
dem logisch - wissenschaftlichen Denken des modernen
Menschen? Wird sie da automatisch verschwinden, wenn
auch langsam, und sollen wir an eine Irreligion de U'avenir
glauben? Oder behauptet sie sich in einem despératen
Gegensatz zum iibrigen Leben?

Kehren wir noch einmal zum Mirchen zuriick. Es
schwebt frei durch den Raum wie ein Herbstfaden (der
Vergleich stammt von Bethe), bis es hingenbleibt an
irgendeinem Baum, einem historischen Baum. Dann be-
kommen seine Helden Namen und Vergangenheit, ihre
Taten werden einer bestimmien Zeit zugeschrieben; das
Mirchen wird zur Sage. Der anonyme Drachentoter heifit
jetzt Siegfried, seine Abenteuer werden lokalisiert an den
Rhein, in den Nijederlanden und Burgund, seine zeitlose
Tat verzeitlicht durch.die Verkniipfung mit- dem Unter-
gang der Burgunder durch die Hunnen. Nun kann ihrer-
seits die Sage zur Geschichte werden: dann entsteht eine
Wissenschaft. Die affektiven Elemente, die Traum-
bestandieile werden immer mehr ausgemerzt, Man will
nur wissen, ,,wie es gewesen ist“. Die Sage kann aber auch
werden zur religibsen Geschichte, zur Heilsgeschichte:
Was sie dann erzdhlt, ist nicht notwendigerweise unhisto-
.risch, es ist aber affektiv bestlmmt man .will nicht an

.~ erster Stelle wissen, ,,wie es gewesen*, sondern was es dem

Menschen niitzt, in welcher Beziehung das zeitliche Ge-
schehen steht zu den ewigen Dingen. Diese Heilsgeschichte,
die Erziihlung, wie das Heil zu den Menschenseelen herab-
kam, ist der typische Gegenstand der Theologie, welche
jhrem Wesen nach immer eine Anwendung ist der Wissen-
schaft ihrer Zeit auf die religiose Erfahrung.

Die ,,Wissenschaft® ist eigentlich noch ein junges Ding.
Thre Geschichte besteht, wenigstens quantitativ, zam gro8-
ten Teil aus vorwissenschaftlicher Wissenschaft. Die chi-
nesischen ,,Wind- und Wassermiinner“ wenden die Data
der Religion nach ,,wissenschaftlicher Methode auf das
Leben an. Thre Wissenschaft ist aber vollig vom Affekt
beherrscht. Ohne Zweifel hat sie Methode, es gibt aber
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- bekanntlich auch ,,method in madness®, So ist es auch mit
der Astrologie (§ 9), welche ihre eigenen Kategorien hat,
in denen sie die Welt wie die heutige Naturwissenschaft
als Einheit faBt; sie ordnet aber nicht nach unserem
modernen  analytisch - wissenschaftlichen Kausalitiits-
begriff, sie wendet rein affektive MaBstibe an, setzt. z. B.
die sieben Planeten in Beziehung zu den sieben Tod-
siinden, berechnet die verschiedenen Eigenschaften des
Menschen nach seinem Verhéltnis zu einem bestimmten
Stern mit bestimmiten Eigentiimlichkeiten, alles nach einer
Methode, welche unserem analytisch-kausalen Denken un-
zuginglich ist, Tatsachen, welche unserer Auffassung
nach nichts miteinander zu tun haben, werden als Ein-
heit gesehen, als Komplexe. So unterscheidet der primitive
Mensch alles, was er kennt, Menschen; Tiere, Gegenstiinde,
nach MaS8stiben, weleche von den unsrigen verschieden
sind: so gerdt z. B. ein Tier in eine Klasse mit einem Men-
schen, weil es dessen Totem sein soll, wihrend ein Tier
einer verwandten Sorte oder ein anderer Mensch einer
ganz anderen Klasse angehéren. — So verhilt es sich auch
in der Mythologie, welche aus Traumerlebnissen nach einer
bestimmten Methode ,,Wissenschaft“ macht: an Stelle der
abstrakten ,,Faktoren®, welche unser Denken in moglichst
grofler Allgemeinheit ans Werk setzt, herrschen hier die
»Gestalten® (§ 17). Zeus handhabt den Blitz, Helios fiihrt
sein Viergespann den Himmelsbogen - entlang. Bei den
Griechen, und spéter noch, bleibt die Wissenschaft lange
Mythologie, freilich bisweilen nur in der Form. ,,Anzie- ;.
hung® (Liebe) und ,,Abstofung® (Ha8) sind bei Empedo-
kles Gotter. Man kann sich manchmal des Eindrucks nicht
erwehren, daB in diesem Punkt sich in unserer Wissen-
schaft nicht soviel gedndert hat, und daf géinzlich mythi-.
sche Begriffe in der modernen Welt zwar der schénen Ge-
stalt entbehren, aber desto iippiger gedeihen.

Ubrigens — man kann dieses , gestaltenden Denkens*
ebensowenig entraten, wie des Intuitiven und Katathymen.

“Und man soll wissen, daf man es braucht und sich nicht
schmeicheln mit einer exakten Vorurteilsfreiheit, welche
gewdhnlich nur ein starkes Vorurteil und eine mit schwei-
gender Selbstverstéindlichkeit entschieden vorausgesetzte
Denkrichtung bedeutet. Die Frage, inwiefern die Philo-
sophie selbst, inwiefern die verschiedenen anderen Wissen-
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%schaften.die'se's »prélogischen Denkens entraten.konnen,
geht uids in diesem Zusammenhang weiter nicht an. Die
| Theorie der :Religion kann es sicher nicht. Die Bildung
religidser ‘Vorstellungen und Begriffe — wir sahen ja
schon oben, wie sogar das einfachste Urteil, der geringste
unausgesprochene Gedanke sofort vom Unmittelbaren zum
Rationalisierten iiberfiithrt — kann sicher nicht blo8 nach
den Gesetzen der reinen theoretischen Vernunft stattfin-
| den. -Logos und Mythos sind, nach einem Worte. von
i Troeltsch, beide der Religion unentbehrlich. Jede Religion
denkt;-'iht Denken ist aber ein ,,gestaltendes Denken®.
Hier treffen ‘wir nun, zumal seit Kant die Grenzen der
Erkenntnismdglichkeit bestimmte, auf eine.  Spannung,
welche von Troeltsch die Spannung zwischen Logos und
Mythos genanng Wwird: Muan-konnte- weiter-gehenund- sie’
“hinstellen als die Spannung zwischen dem Prilogischen
und dem Logischen, dem Affektiv- gestaltenden und dem
Kausal-abstrahierenden.
! Diese Spannung herrscht nach unserer Uberzeugnng auf
allen Gebieten des Geisteslebens, Aber auf demjenigen der
Religion zeigt sie sich am deutlichsten. Der Theologie ist
. _yes offenbar am schwersten, Wissenschaft zu sein. Ubrigens
“" { zugleich am nétigsten. Diese Spannung darf nicht einseitig
zerbrochen werden. ,,Gliubige Wissenschaft ist ein
genau so unsinniges Ding als ,,verniinftige Religion“. Die
L Spannung soll getragen werden. In der theologischsten
Disziplin der Theologie, in der Dogmatik, der ,,Beschrei-
bung des frommen Selbstbewu8tseins®, wird diese Span-
nung am stirksten empfunden. Das Datum ist hier voll-
kommen arationell: ein Erlebnis, eine Intuition; es ver-
kleidet sich in die oft asyntaktischen Bilder des Traum-
lebens (Wunder, Dreieinigkeit, Gott unendlich und Per-
son, Gott Mensch, alles der reinen Vernunft ebensoviele
Greuel!). Nun tritt an den modernen Menschen die Forde-
rung heran, dies alles zu bearbeiten nach den Methoden
" der nachkantischen Wissenschaft. Er soll sich in seinem
Gewissen hiiten vor jeder Konzession an das Affektive;
sonst wird seine Forschung hochstens zu einer scharf-
.sinnigen Argumentation auf Grund unbewiesener Voraus-
setzungen, deren intuitiven Charakter er nicht einmal zu
erkennen vermag; manche Dogmatik gleicht in erstaun-
licher Weise einer Art methodisch vortrefflichem Traum-
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buch oder einem Handbuclr der Astrologie: ‘der Traum
hat den Vorrang und nimmt sich in der pemhch »wisden-
schaftlichen* Umgebung héchst sonderbar aus. — Ebengo-
wenig aber darf er mit Hilfe seiner wahren Wissenschaft
etwas . vom intuitiv Gegebenen rationalisieren - oder .fort-
analy51eren Sonst erhilt er ein vermmftlges System oder
eine soziologische Konstruktion, eine leere Mache, und das
Elgentllche, das Religidse ist ihm ‘unter der Hand ver-
schmolzen, in nichts zusammengeschrumpft. Gewisse Reli-
gionsphilosophien bieten weiter nichts als die hochste
Kapazitit der eigenen Vernunft ihrer Urheber, welches

vielleicht viel, gemessen an dem Ge'genst'md aber recht

wenig besagen will. Sie stammen von jenen Gelehrten her,

die, wie ein aufrichtiger Kollege sie uns emmal schilderte,
von ,,Jesus nur gelten lassen wollen, was in ihren exgenen
dummen Kopf hineingeht*. Die Dogmatiken, welche wir
an erster Stelle nannten, sollten schon seit Kant, die Philo-
sophien, welche wir an zweiter Stelle andeuteten, seit
Schleiermacher, und ganz gewif seit Otto, nicht mehr
existieren. Sie werden iibrigens noch sehr lange wachsen
und gedeihen. — Der Logik sowohl wie der Prilogik volle
- Gerechtigkeit widerfahren zu lassen und so zu einer har-
monischen Synthese zu gelangen — das ist die beneidens-
werte Aufgabe des Theologen von heute. Sie scheint un-
mﬁglich? Dann troste uns die Erwiigung, da8 es im reli- /
gibsen sowie in jedem Denken nicht ankommt auf das/
Fertlg gedacht-haben, sondern auf das Immer-fortfahren-,
im-Denken. . £

£

- § 33. DIE ZIELE.

Eigentlich sollte ein Uberblick, wie der, welchen wir in
diesem Paragraphen abschlieBen, eine Beschrelbung der
wichtigsten gels’ugen Strdmungen enthalten, wie sie im
Laufe der Zeiten in den Vordergrund getreten sind. Daf
dem religiésen Denken hier verhiltnismiéfig so wenig
Aufmerksamkeit geschenkt wird, finde, auler im Raum-
mangel, eine Entschuldigung in zwei Umstinden; erstens,
daB wir in den vorangehenden Paragraphen schon so oft
die Gelegenheit fanden, auf den Zusammenhang des Be-
handelten mit verschiedenen geistigeri Sttgmungen hinzu-

weisen; zwéitens, daB”die Richtungen religidsen Denkens
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schon zu wiederholten Malen beschrieben worden ‘sind,
wihrend das hier besprochene Material verhiltnisméagig
wenig bekannt ist.

Dennoch wollen wir den Zielen, auf welche diese Rich-
tungen- sich hinbewegen, noch ein' kurzes Wort widmen.

Wer-glaubt, sieht die ganze. Welt im Lichte seines Ver-
.hiltnisses zu Gott, Der Macht, welche er in seinem Lében
erfahren, welst er eme Stelle an in ‘Bezug auf das Welt=
._geschehen.™So~entsteht “die religidse Kosmologie. In ihr
““handelt es sich vor allem um die Entstehung der Welt.
‘Z_\_vg,_liaupJnchi@_g_ngonnen wir unterscheiden, Nach
der- einen ,schuf Gott im Anfange den Himmel und die
Erde“. Am Anfang steht also eine persénliche Tat Gottes.
Und die Folge stimmt damit tiberein: Gott erlebt mit den
Seinen eine Geschichte, von Geschlecht zu Geschlecht; in

* den-fiinf Biichern Mose ist diese Weltanschauung in ihrer
groften Kraft und Vollkommenheit dargestellt worden. —

i/ Demgegeniiber steht ein Werden aller Dinge aus Gott. An
die Stelle der dramatisch bewegten Geschichte tritt dort
ein ProzeB, in welchem Krifte an der Arbeit sind. In der
primitiven Form des Mythus stellen sich viele Volker die-
sen ProzeB so vor, dafi die Welt in ihrer Geteiltheit ent-
steht aus dem Korper eines Gottes oder Riesen (Skandi-
navien: Ymir; Indien: Puruscha; Babylonien: Tiamat).
Der Grund zur spéteren Spekulatlon, welche das Werden
der Welt betrachtet als ein Sichenifalien des Vielen aus:

_dem_Einen, wurde hier schon gelegt. In Agypten witd *

sogar der naive Gedanke, demzufolge die existierenden

Rrifte Glieder des Urgottes Atum sind, in panthelstlschem

Sinne gedeutet: das scheinbar Viele ist eins in Gott, im

Allgott (Atum, das All). Bei der fortschreitenden Entwick-

lung des Denkens treten anstatt der Mythen Verschledene
;-Formen der Emanation auf.

~ Auch das Weltbild, das der Mensch sich macht; wird
unmittelbar von seiner religiosen Erfahrung. beemfluBt :
“So ist die Vorstellung der sieben Himmelssphéren, durch
welche die Seele zum Empyreum aufsteigen soll (§ 9) —
eine Vorstellung, welche von Persien und Babylonien bis
Rom, und von Pythagoras zu Paulus, Dionysius Areopa-
gita und Dante verfolgt werden kann —, sehr deutlich
religids-affektiv beeinflufit: das religiose Bediirfnis schafft
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sich ein Welthild; seine Furcht und seiné Hoffnung weisen
ihm den schweren Weg zum Himmel.

Ebenso verhilt es sich mit den Jenseitsvorstellungen
. \§ 21), in denen das ,,8anz Andere‘ von dem, was die Seele.
-als ibr” Helmatland das Gétterland, kennt, seinen Aus-

druck findet im Weitentfernten (das ferne Westen), im

Einsamen (eme Insel im Ozean) im Diistern und ,,Un- 5% o/

heimischen* (das Riesenland), im Tiefverborgenen (die ..

Unterwelt) und im Hocherhabenen (der Himmel). e e

Der Vorste]]ung einer Tat t Gottes am Anfang entspucht
diejenige einer Tat Gotfes am Ende derjenlgen einer
Emanation' des Weléh Qs 'dem Einen diejenige einer
Riickkehr des Vielen in das Eine, in Gott. Beide Vorstel-
lungsreihen sind eschatologischer Art (§ 15). Beide suchen
ein Ende, das dem Beginn parallel 1iuft. Beide verlegen das
Ideal des Gliicks, der Harmonie und der Gottesgemein-
schaft auBerhalb der Grenzen der irdischen Existenz. Es
war einmal gut (Paradies, goldenes Zeitalter), und es wird
einmal gut sein (ewige Seligkeit, das Reich des Messias).
Die irdische Existenz ist ein Interim. Beide denken sich
aber das Ende verschieden: als abschliefénde Tat, mit
Gericht und Urteil; oder als eine Entwicklung, welche den
Kreis schliefit und den Endzustand dem Anfangszustand
gleichmacht: aus Gott zu Gott. Diese beiden Weltanschau-
ungen- ginzlich zu_trennen, ist tibrigens nlcht moghch
Paulus, der doch wahrlich d1e Quellen “seines Lebens in

er Geschichte Gottes mit den Seinen fand, wuBte dennoch
auch von dem Tag, an dem Gott alles in allem sein wird.
Auch hier aber verbiirgt das personlich Bildhafte am
sichersten die Anwesenheit des Unabbildbar-unaunssprech-
lichen (§ 31). Und einen gewaltigen Unterschied zwischen ,
beiden Richtungen gibt es ganz gew1B lebt doch die
zwelte welcher die Welt als ProzeB gilt, in einer gewissen |-
Kontmultat wo alles flieBt; der primitive Kreislauf des f
l

7

Lebens wird auch hier gezogen, die Perioden kommen und
gehen in steter Folge: alles folgt nach und aus dem an-
dern alles ist gleich unentbehrlich und hat gleichen Wert. :
Der Gottesbegriff wird hier eher quantitativ als qualitativ !
gedacht, obwohl er der Triiger grofier religiéser, zumal
mystischer Werte sein kann. In der ersten Denkrichtung
verschwindet die Kontinuitét: eine Spannung beherrscht‘
hier das Leben, welche nicht durch einen Ubergang, son- {
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dern nur durch einen Sprung, einen kausal und evolutio-
nistisch nicht zu erklirenden Stof, aufgehoben werden
kann. Hier folgt nicht die einé Welt nach und aus der
andern, sondern am ,.Ende“ versetzt Gott in eine Sphiire,
iwelche die ,ganz andere”“ und nicht auf das. Vorher-
gegangene zuriickzufiihren ist: So wie bei der Bekehrung
1§ der ,,alte und der ,,neue* Mensch, kénnen hier die beiden
Welten anstatt nacheinander nebeneinander gedacht wer-
iden. Die Spannhung wird- dadurch nur desto: groBer und
peinlicher. — Die Kosmologie bietet auch hier einen ge-
treuen Reflex der religiosen Erfahrung, welche in der
ersten Gedankenlinie mehr als ein Aufgehen in:ein grofe-
res Ganzes, in der zweiten mehr als das Erhalten eines
unbegreiflichen und unverdienten Geschenks erlebt wird.
Wir_wollen aber nicht vergessen, daB die beiden Typen
nicht rein_vorkommen, Jeder Unterschled 1st ein_Unfer-
schied des Akzents. Deshalb geht er nicht weniger txef
wenn auch das Generahsmren schw1er1ger “Wird.,

\ Mit diesen Dingen hingt naturhch die allgemeine reli-
_igidse Anschauung der Welt zusammen. Pantheismus, Mo-
" inismus verschiedener Farbe sehen die Welt in' Gott als
eine fortschreitende Entwicklung; der Theismus sicht
. A Welt und Gott nie als Eins, ihre Geschichte nie als einen
ProzeB, sondern als ein lebendiges und unberechenbares
Geschehen. Stromungen der ersten Art kOnnen das sitt-
lich Bose.nur gelten lassen als etwas, das uns noch nicht,
gut scheint, aber genau so notwendlg ist im grofen ganzen

als das ,,Gute“, ,,Jedes Ding ist gut in Gottes Auge®, sagt
Robert Browning, und:

Type needs antitype:

zz As night needs day, as shine needs shade, so good
i Needs evil: how were pity understood
\ Unless by paint? .

§
N

Stromungen der andern Art stofen immer wieder auf
das Ubel, das in keinen ProzeB aufzulésende, das nicht da
sein darf, sollte es auch in die schonste und gleichméaBigste
Entwicklung hineinpassen. Diese beiden uralten Grund-

t-Satz braucht Gegensatz,

‘Wie Nacht den % wie Schaiten Schein, so auch
Braucht Gutes Ubel: wer verstiinde Mitleid wohl,
- Wo nicht durch Pein?
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typen der Weltanschauung geraten in unserer Zeit in
schéiirferen Konflikt als je. Die .Religion..der. lebendlgen
Kraft (prlmltlv ynamlsmus) Wbeba,uptet sich_seit.Goethe ..
Ef'gder mit_ groBer.Kraft, sie ist fast zur Modesache ge-

E

worden. chhter und. Denker,. wie. Walt. Whitman Emer

son, Browning, von den neueren und nicht immer ein-
drucksvolleren Prophgten u schwelgen “verkiinden “als
Y ‘(Wendland) ein sebr altes Evan-

“gelium(siehe das Zitat aus den altagyptischéi Pyramiden- ~

texten, § 21); sie sagen wenig, das nicht schon von Goethe
gesagt und — wie Wendland bemerkt — besser gesagt
worden ist. Ein schénes und anziehendes Beispiel dieser
Art des rehglosen Denkens bietet die Philosophie G. Th.
_Fechners.. Alles ist da graduell, alles, auch das Niedrigste,
bekommt Glanz vom Héchsten. Liicken gibt es nirgends,
Unvergleichlichkeiten ebensowenig. Ein ,uunendlicher
und unendlich hoher Geist wird an Hohe und Weite un-
vergleichbar sein kénnen mit jedem endlichen Geiste,
und doch ganz vergleichbar, ja ganz gleich damit in
allem, was einen Geist zum Geiste macht”. Gott ist
grofer, weiter, aber nicht andersartig. Zu Gott gelangt
man durch eine moglichst groBe Verallgemeinerung, Er-
weiterung und Steigerung. Vertiefung scheint nicht ein-
mal notwendig. Wir schauen ,,in uns und schliefen von
dem Kkleinen Gott auf den groBen. Was an diesen An-
schauungen neben dem Dichterischen so reizvoll wirkt,
ist wohl die wohliitig berithrende Einfalt. Alles ist dem
liebenswiirdigen Philosophen durchsichtig geworden. ,,Wo
bleibt da etwas Unverstandenes? Alles tritt danach nicht
zwar unter geliufige, aber doch vollig klare oder durch
Anhalt an das Geldufige klar zu machende Vorstellungen
und Begriffe.“ Schade, daB es immer Leute gibt, deren
grofte Seligkeit besteht im bleibend Unverstandenen, wel-
ches sogar durch den ,,Anhalt an das Geldufige* nicht ver-
stindlich wird. Menschen des -Fechnerschen Typus —
auBerordentlich liebenswiirdige Leute! — iollen davon
nichts wissen. Wer ,,den Begriff von Gottes Heiligkeit iiber
die Vergleichbarkeit mit allem Menschlichen hinausriickt,
trigt. selbst die Schuld, daf er den Inhalt seines Be-
griffes pur im Begriffslosen findet, und daB die Heiligkeit
des Menschen selbst kein Vorbild mehr im heiligen Gotte
findet*. Und doch wird es immer Menschen geben, die es
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vorziehen, keinen Gott zu haben, als einen Gott:als-Bei:
spiel, einen Paradigma-Gott, und die sich nur sicher ge:
borgen wissen in einem Gotte, mit dem sie nichts anzu-
fangen wissen. So schon Hiob. Und Paulus. Und Luther.
Und auch hente noch manche, nicht nur auf persona-
listisch-theistischer Seite. Wenn das Unpersonliche gesucht
wird aus blofer Furcht des Allzupersonlichen, und nicht
aus logizistischer Bequemlichkeit, welche das ,,Allgemeine®
anbetet, findet auch.der Mystiker, der.Pantheist.das-Ge-.
heimnis des verborgenen,.,.,ganz anderen’ Gottes.

..

Dieses Geheimnis — das Gebeimnis der Religion selbst —
.- wird aber fortwihrend verletzt, einerseits durch die Ver-
.] allgemeinerungstendenz, welche keine Ruhé findet, bevor
sie aus allen ,,Gestalten* blutlose, #uBerst allgemeingiiltige, _
_aber. tote. Begriffe-gemacht hat — andeFseits” ditrch die
77 .rationalistische. Vermenschlichung, welche Gottes Person
“"" nichf anders sehen kann, als einen Menschen in vergroBer-
tem MaBstab (oft sogar in verkleinertem!) und die Be-
ziehung zwischen Gott und Menseh dentet als eine solche
zwischen Richter und Angeklagtem oder als eine solche
zwischen einem viel zu giitigen Vater (besser wire Gro8-
vater) und seinem ziemlich verwGhnten Kinde. .
Diesen heiden Gefahren entgehen immer wieder diejeni-
gen, welche das Unaussprechliche, das ganz Andere, das
Eine, das not tut, am sichersten weit entfernt von mensch-
licher Willkiir und am seligsten nahe menschlicher Demut
wissen in der Person  Christi: wahrhaftiger Mensch,
eine ,,Gestalt”: ,,geboren aus der Jungfrau Maria“; wahr-
haftiger Gott, heilig und ganz anders-als alles Geschaffene:
,geworden und nicht gemacht®. '

Literatur. Rud. Eucken, Geistige Stromungen. der Gegenwart,
Leipzig; Jaspers, Psychologie der Weltanschauungen. Uber das
prilogische und mythische Denken: Lévy-Briihl, Fonctions men-

- tales; L..Lévy-Briihl, La mentalité primitive, Paris, 1922; Preuf,
Geistige Kultur; E. Cassirer, Die Begriffsform im mythischen
Denken, Lei¥zig, 1922; K. Kuiper, Mythologie en Wetenschap,
Haarlem, 1919; H. Oldenberg, Vorwissenschaftliche Wissenschatt.
Die Weltanschauung der Brahmanatexte, Gottingen, 1919; Alfred
Storch, Das archaisch-primitive Erleben und Denken der Schi-
zophrenen, Berlin, 1922, Uber Marchen und Sage: E. Bethe,
Mairchen, Sage, Mf'_thus, Leipzig (kurz und vortrefflich); G.. Huet,
Les Contes populaires, Paris. Uber Kosmologie: H. Gunkel,
Schopfung. und Chaos, 1895. Uber neuere.monistische Strémun-
gen: Joh. Wendland, Die neue Diesseitsreligion. Tiihingen, 1914;
James, Varieties. : i

156




NAMEN- UND SACHREGISTER

Achnaton, &gypt. Konig . . . 39

Adonis-Tammuz, orderasnat
Gott . . ... ... 04

Agni, ind. Gott . . .. ..

Ahnenkult . . . . . . . 56

Ahura Mazda, pers. Gott .41 I
Aischylos 1, 112
Alacoque, Marguérite-Marie . 119
Alemona, rém. Sondergéttin . 49

Al-Ghazali . + . . . .... 137
S Alp ool . 69
. Altersklassen . . . . . . 13
Ambivalenz . . . . . . .. 132
Amulette . . . . ... .. 28
Anaximenes . . . . . . .. 30
Angelus Silesius . . . . . . 41

Animatismus . . ..
Animismus 51 ff,, 65, 68f 76f 86
Anselmianische Opfertheone 126
Aphbrodite, gr. Géttin . . . . 72
Apollo, gr. Gott 43, 65, 70£, 91,

10 6f 113
Apollo Aguieus . . . . . 34 39
Arché,beiden Vorsokrankem
2, 30, 36
Ares, gr.Gott . . . .. 70, 100
Astrologie . . . . . . . .. 149
; .Asylrect ......... 101
Afman, das Selbst . . . . . 18
~ Atum, agypt Gott . . ... 152
Aufiirung . . o« . ... . 134
Augenblicksgotter . . . . 47f
Avgure . . . . ... 106
Avgustinus . . . . . . . 1361
Ba, dgypt.Seele . ... . . . 86
Ba;amee austr. Managoft . . 49
Bajazet Bastami . . . . . . 139
Baraka, unpers.Macht. . . 15

Baru- Prlester ....... 106

Baume, heilige . . . . . .

311
geerdlgung, edeutung der 84 92
ekehrun,

Berge, helhge ....... 34
Besessenheit . . . . . ... 108
Beth, K. .. ... .. .. 97
Bethe, E. . . . ... ... 148
Blutrache . . . . . . . .. 112
Bouman, L. . . 8
Brahma, ind. Gott .....

18
Brahman, unpers. Macht17£.,116
Bralnnanasgah ind. Sondergott 48

Bronts, Emily . . . .. .. M
Browning, Robert . . . . 154f.
Carmen . . . 116

Chantepie de la Saussaye P.D. 1

Chanuka, jiid. Fest 104
Charis. . . . ... ... 23
Chesterton, G.K. . . . .. 1]
Clan......... 111,113
Clemens Alexandrinus 38
Codrington, R. H. 14, 118
Comte, A.. . . ... ... 110

Conditor, rém. Sondergott . . 50
Cunina, rom. Sondergdttin . . 49

Damonen . . . . . . . . 681t.
Dante ... ... 7, 82, 141
Deisten . . . . .. ... 441,
Demeter, gr. Gottin . . . 66, 114
Denken, ,,geslaltendes“ .. 149
-Denken, katathymes 14641

Denken, primitives 6. 1.39. 14511,

Denken, religioses . . . - 14565,
Depersonalisation 1061,
Derwische . . ... .. .140
Dionysische Ekstase . . 94,140
Dionysius Areopagita . 1421,



' NAMEN- UND SACHREGISTER

Dionysos, gr. Gott32 421,,61,65,94
Dogmatik 150
Do-ut-des-Formel in der
Opfertheorie . . . . . . 12711,
Drama als heilige Handlung 12%‘[;;

---------

Dschinne . . . .« . . ..
Durkheim,E. . . . .... 54
Dynamlsmus 17, 561, 65, 761, 86

Eau de Jouvence . .. . 35
Eckhart, Meister . . . . . . 89
Eeden, F.van . . . . .. .6l
Eiresione . . . . . v . 32,64
Elysiom .. ... .. 89
Emanation . . ... ... 152
Emerson, R. W, . . . ... . 155
Empedokles © . . . . . .. 149
Empousa gr.Spuk . . . . 69

ﬁ? ........_..70
Enthusiasmus . . . . . . . 106
Epiphanie . . . . . . 65£., 107
Epoidai . . .. ... ... 116
Erinyen-Eumeniden 112
Eschatologie . . . . . . 67,153
Esoterisch und exoterisch . . 120
Euripides . . . .22, 42, 72f 90
Extase . . . . .. .106 1401,

Extatische AuBerungen . 119f

Fabulinus, rém. Sondergott . 49
Familie, Bedeutung d.Familie 111

Fana: ¢ « v ¢« v v v v o 142
Fechner, G.Th. . . . .. 1551,
Feste . « - « « . . « o .. 104
Fetischismus . . . . . . . 2511,
Feuer, heiliges . . . . . . 351,
Feuerbach,L. . . . . . 42,111

Fimbulwinter . . . . . .
Flamines, rom, Priester . .

Formel, magische 11
Franziskus von Assisi. . . . 39
Frashokgereti
Frazer, J.G.. . . . . ... 40
Fudschi, jap. heiliger Berg . . 34

Fylg]a germ. Seele auBerhalb 88
Gebet . .. .. .. 118f, 125
Gebet, magisches . . . . . 118
Gebet, mystisches . . . . . 119

158

Gebet, personliches 119
Gebet spontanes . . . . . 118
Gehurt Radder . . . . .. 85
Geburtsnten ....... 81f.
Geister . . . . . .. .. 52f.
Geheimbimde . . . . . .. 113
Gemeinde . . . . .., ... 115
Gemeinschaft, heilige . . . 1104,
Genna, Kommunaltabu . . . 120
Gennep, Avan ... ... 81
Gerate, Kultder . . . . . . 28
Gerbe de la Passwn ... 33
Gerhardt, Paul . . . 125
Geschlechiskult . . . . . 111E
Gesetz + . . v v .. 120
Geweihte . . . . . . . . 1091,
Gewissen . « . . . . . . 13211,
Glossolalie . . .. . .. 120
Goethe 30, 69, 78, 99, 115 117,

139 142 145
Grénbech, V. . . . . . 84, 112
Guyon, Mme . . . . . .. 119
Handlung, heilige .. 12115,
Harrison, Jane E. 102 133
HebeL, JLP. « . . . .. .. 31
Heiland . . . .. .. .. 64fF,
Heiler, Fr. . .. .. ... 118
Helhge ......... 28,50
Heiligkeit . . . . . . .. 1318
Heilsgeschichte . . .. . . 148
Heimarmené . . . ... 22
Heipe . ......... 42
Hekate, gr. Gottin 61, 100
Hera, gr.Gottin . . . . .. 72
Herakleifos . . 22, 30, 36, 60, 77
Herakles . . .. ..... 90
Hermes, gr.Gott . . . . . 34,72
Herodot . . ... .... 71
Hierodulen . . . . . .. 1091,
High Gods . . .. .. 4341,

Himmel und Hlmmelskorper 361ff.

Hochzeitsriten . . . ¢ ;. . 84
Hélderlin . . . . ... .. 74
Hofetikette . . . . . . . 1201,
Horus, agypt. Gott . . . . . 146
Howitt, AW. . . . . ... 129

Hyakinthos, gr.Heres . . . 71



NAMEN- UND-SACHREGISTER

ibsen. . . .. ... 62, 64,69 | Marchen. . . . .~ .. . 1471

Insignia, Reichs- . . . . . . 27 | Marchen, buddhistische'. . . 85
Introspektion und Einfiblung  7ff. | Maeterlinek, M. - . . . .. . .94
. oL Magie . ... ..... 961F.
: S Maikénig . . . . .. .. 651.
Jahr, Bedeutung . . . . . .103 | Mamchali, siidafr. Fetisch . 27
Jahve Zebaoth . . . ... . . 74 | Mana, unpers. Macht 14ff.- und
Jakkhas, ind. Damonen . . 69 ‘ passim.
James, W. . ...... 136ff. | Managotter . . . . . . . 4311,
Janus, rom. Gott . . . . . . 111 | Manitu, unpers. Macht . . 15,45
Jaspers, K. . .. .. 8,69,138 | Mannhardt, W.. . . .. 31,121
Jevons,F.B. .. ... .. 123 | Mansur Hallai . . . . 138%,142
Jubeljahr . . . . .. ... 103 | Marett, R.R. . . ... .. 97
Jungbrummen . . . . . . 35 | Mars, rom.Gott . . . . . . 27
Juno, rom, Gottn = . . . . . 122 | Massebe. . . . . . . .. 34
Jupiter Lapis . . . . . .. 34 | Masurius Sabinus . . . . . . 131
o %egisa'_ ......... . ﬁg
- , on. ... e
Ka, agypt. Seele . . . . . 86, 83 M:ditzaﬂt;nann e e, 105
Kaiserkult . . . . . ... 631. | Menschen, heilige . . . . 104ff.
Kalender . . . ... ... 103 | Messe, rom. kath, . . . 127,146
Kant . BRI 61,133f, 1501, Messor, rom. Sondergolt . . 50
. Kategorischer Imperativ . 132f. | Meyer, CF.. . . . . . . . 04
- Kebesaran, Reichsinsignia . 27 | Mitiacsdamon . . . . . . . 103
Kinder, ungefauft verstorbene 82 | Méonche . . . . . . . . . . 109
King’s Evil . ... ... 63 | Moira . . . ... 201,
Kingsley, Mary H. . . . . . 84 | Monismus . . . . . . 76, 154fF.
Kipling, Rudyard . . . . .. 35 | Monotheismus . . . . . . . 78
Kirche . .. ..... - 114% | Moral, Religion und . . . 134f.
Kobolde . . ....... 70 | Mutergottimen . . . . . . 7
Konig . . .. ov. 621, 65 | Mysterien . . . . . . 65,1131,
Konigsmana . . . . 62f,124 Miystik 19 ¥4, 76 . 89, 931, 13811,
Konfuzius . .« . « . . . . 19 | Mythologie . . . .. ... 119
Kosmologie . . . . . . . 152fF.,
Kore, gr. Gottin . . . . 114,127
Kruyt, A.C. . . . ... .. 63,85 | Naturismus . . . . . .. 201T.
Rult . ... ...... 96ff. | Nevjahrsfest . . . . . . . 103£.
%ietzs_c_he e e e e 812%
. Nirvana . . . . . . . . 9,
Labadie, Jean'de . . . . . . 142" | Nominalismus . . . « . . . 117
Lang, A, . ... ... .. 43 | Nommen . . . « « v v 4o 109
Lebre, religiose . . . . . . 120 | Notfewer . . « .« .« . . . 35
%gf’smg o, Sondergditia 133 Novalisb FANFEREER 21)2
ana, rom. SONAergo . zambi, alr. Gott . + . . .
Lévy-BribL, L. . ... .. 145 N ’ ;
Logos . . ........ 22
Lucus, helliger Hain . . . . 102 | Odhin-Wotan, germ. Gott . 61,75
Lupercalia, rom.Fest . . .121 | Oionopole. . . . . . .. 106
Luther . .. ... .. 123,132 | Oldenberg, H. . . . . . . . 17
Olympos . + « v v ¢« v .. 34
, Onceund Twice Born . . 138
Macht, wnpers. . . 13ff u. passim. | Opfer . . . .. .. .. 1236
Ménnerbiinde . . . . .. . 113 | Opfer, Geschenks- . . . . 123ff



NAMEN- UND SACHREGISTER

Opfer, sakramentales . . .123ff. | Raksasa’s, ind. Damonen . 69

Opfer, Sihm- . .~ . . . . 123 | Re, agypt.Gott . . . . . . . 7
Opfer,alsWeltprozeB .. . 125 | Realismus.. . . . ..... 117
Orenda, unpers Macht . 15 124 | Rediculus, rém. Angenblicks-
Onentatlon Ce 101F. gott . ... ... 50
Orphismus . . . . .85 89 116 | Reinach,S. . . . . .. .. 98
Osms,agypt Gott 34, 65f., 92f 127 Relmgungen ....... 1211
Ostermesse « « « « v v« 4 26 Religio . .. ... ... 130
Ostern . . -« <« v o . Religionsphilosophie . . . . 2
Otto,R. .. . . . 69,131, 151 Religionspsychologie . . . . 3L
Ovidius . . . . . .. ... 122 | Reliquien . . . . . . .. 281.
. gﬂke,RdM ...... « .. 2
ites de passage -

Paian, gr.Gott . . . . . .. 116 P Slftg., 92, 1211f,, 135
D1 e
r.Gott. . . . .. .. ela c e
ganthexsmus ...... 76, 1;;;1;? Rta, Weltgesetz . . . . . . 20

artizipation . . . . . .. . _
Parusie . . . . ... 68 | Sacharja . . . . . 108
Pascal . .. ....... 136 Saecu]lum e e .. 103
Patriapotestas . . . .. 1S I o 148
Baus " . . . 25,38, 134, 153 Bl -

enaten, rom. Gotter . . L 102 | Qo o Lt gt o2 T T
Periodiztit . . S1fY, 102ﬁ 5 Saoshyant, per. Heiland . o . 67

Person, Gottes . . . . . . 76ff, | chamanismus . . . . . ’
Person. des Menschen 89 Schiag mit der Lebensrute . . 121
Phngst:an ...... L 04 Schleiermacher 10, 50, 99, 109, 151
Phanomenologie . . . . . . 1. ngg:’ PW....... 53 152
Phinomenologie, versch. Seelep - AR 516 856
Wortbedeutung . . . .. 4\ geele. Traum . . . . 1% 86
Pindaros . . « .+« . . . - 110 Seele rzg;fm e ” %6
Plato . . . . . 53,61,72,80,02 | goo®MEWECS - - - 881
Pneuma . v v v v ooe s 23 eele, unsterbliche . . . . .
Polis 75 119 Seele, als Personlichkeit . . . 89
Pc?lytheis.ml.ls' co s Pu Seele, auberhalb . . . . . 861F.
Pomoerium . . . . . . . 100 geﬁlex:gtrfund Cee 3185??
Portentum . . ... .. 130 Se§ engti """ 116,158
Pudanimismus - . . .. - S| SBr T s
llsgaa‘ﬁ;xgxlséenz. 68’132 Seia, rom. Sondergdttin . . . 50
Pra]ﬁpatl ind, Sondergott: . . 48 gg a]t;e§ e LI léi’
Preuf, K.Th. . . . . 53,08, 146 SibylfeP AE 08
PIr’lfifgiatri‘vé“.R'eli;gi.on.» + o 108E | Ssderblom, N. - . 18; 44,77, 131
f’rophete ........ 10541 gg%[(‘iag:sott' Tttt 46&8
Prophetismus . . . . . . 10511 S n%{ulter """ e 363'
Proserping, rom. Gottin . . . 50 Sgnnggnohehsl; """ a7
Pubertatsriten . . 82ff, 113,135 | o b T 29 39
Pusaka .. .. ... 26| GG Sohue | . . 1101
Pythia . . ... e 106 et e 113
' Statte, heilige . . . . . . 991f.

Quaker . . ... .. . . .143 | Stalanus, rom. Sondergott . . 49



NAMEN- UND SACHREGISTER

Steine, heilige
Sterne, Sterngotter . . . . . 38 | Trolde, ‘skand. Démonen 69,100
Tylor, EB ....... 5iff

Stoa ... 22
Sub;ekt-Ob;ekt-Spalhmg 138, 145
ufi 1384Y.

........

Tanz, religiose Bedeutung . 140

S 34 | Troeltsch, E. . . . . . . .

....... 29 | Uniomystica

........... 143 | Unsterblichkeit. . . . . .
.......... 146 | Urheber . . . . . . . .

Urmenotheismus

Tagore Rabindranath . . 94 | Vatergotter . . .

Tao, unpers. Macht und’

Tersteegen, G

Useper, H. . . .. ..

Verstandliche Bezxehm.]gén. .

...... 191, | Vesta, rom. Gottin .
Tapas, asketische Kraft 19, 109 Vestalinnen .

35,109, 111, 116
......... Viegl . « v oov e e . 107

....... 64 a{xer, Rlch. e e

.......... 0 { Wasser, helllges

..........

0
Theion, to, das Géttliche 20,79 | Wendland, Joh.

......... 154 Werwolfe. e e e

Themis, gr. Géttin- . . . . . 100 | Whitman, Walt

Tod, Auffassung .
Tod, Riten beim
Totenbuch, agypt.

-------- 61f. | Yggdrasil, Welthaum . .

TraumbewuBtsein ce . 147
i W...... oo« 24| Zeit, beilige . . .. ...

........ 14811, Wllamomtz-Mollendorff u.v.

Theos Epiphanes . . . . 64 Wmd- und Wasserménner,

T]urunga austr. heil, Wundt, W. . ... ....

nda, unpers, Macht .
Wein, rellglose Bedeutung .

Geow e 141 chin, . . ... ..
. 1] 1 8 Wlssenschaft Religion und 148£.
........ 39 | Wort, helllg. SR 1] : 8
....... 101
. 84, 911F

''''' g4f | Xenophanes . . . . .

e e e 131 | Zeus, gr.Gott . . . . . .

11 van der Leeuw: Phlinomenologie



VERLAG VON ERNST REINHARDT /| MUNCHEN

~ FRIEDRICH HEILER
DER KATHOLIZISMUS, SEINE IDEE
UND SEINE ERSCHEINUNG

Vollige Neubearbeitung der schwedischen Vortrige ber
das Wesen des ‘Kathblizismus“, XXXVII und 704 S.
Preis brosch. M. 13.=, geb. M. 15.—

Dr. P. Erhard Schlud O. F. M., ,Allgémeine Rundschau®, 31. Mai
1923: ,,Das Buch ist ganz. séifi Verfasser ... Als Vorziige finde ich in dém
Buche die bewundeinisweite, iififassendé und eindringende Gelehisamkeit,
die auch beim Fachkollegen stiunenerregende Kenntnis der Quellen und
Literatur, die tiefgieiferidé Kritik, das licbevolle und verstindige Einfithlen
in den Sinn und das Leben fremder Religiositat, die Klarheit . . . und teil-
weise bezanbernde, hinreiende Schonheit der Sprache und die Tatsache,
dafy H. nicht bloB defi kaltén kiitischefi Verstand, sondern auch das Herz,
die ganzé Seele miitdenken Jafit.e '

,,La Cultura®, Rotia, 5. Ottobre 1ga3: ,Heiler ci di . . . una bril-
lante esposizione complessiva del pensiero cattolico. Sulla base di diciassette
singolé wionografie magistralinente riuscite, autore traita nella prima parte
lo sviluppo storico del Catiolicesimo, pér ricercare con fine analisi psico-
logica, nell secorida, gli elementi fondaraentali della fede cristiana. Fon-
dandosi Su di. un ricco materiale, eriticameiite osservato, egli comprende le
grandi forze etiche del Cattolicesimo.«

_ Prof. Férnand Ménégoz, .Revue d’histoire et de philosophie reli-
g/iléu"ses“, ‘Straflburg 1ga3, Se‘pﬁ@mbre/Octobre: »Lles qualités du livie de

. Heiler sont exceptioninéllés. Profondeur du sentiment religieux et péiié-
tration de U'esprit critique; amour de son église d'origine et intelligence
surpréante de son église d'adoption; rechérche passionnée, au-dessous des
formules et des institutions, de la sdve vivante de la foi, et discrimination
parfaite des 6léments primaires et secondaires de toute tradition ecclésia-
sttique; finessé de Vesprit d'analyse et femarquable puissance synthétique;
sens ardent de I'idéal et sobre réalisme; originalité des idées, documentation
aussi abondante que judicie usement choisie, et perfection classique de la
forme de l'exposé — l'oivrage dé notre théologien présente tous ces avan-
tages comme liés en un faisceau lumineux. Aussi cet ouvrage semble bien
destiné & &tre, pour un certain temps, le standard work sur le catholicisme.

Dean W. Ralph Inge, ,,Quarterly Review”, July 1923: ,Prof. Heiler
is, in the opinion of men well qualified to judge, the most outstanding
among the younger theologians of Germany... gHe has now republished,
in a much enlarged form, a comprehensive study of Roman GCatholicism,
which is probably the most important book on the subject. The Professor . . .
explains in a matterly way the many-sided attractivness of that majestic in-
stitution, which appeals to nearly all the instincts of human nature.«
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FRIEDRICH HEILER

DAS GEBET

Eine religionsgeschichtliche und religions-psychologische
Untersuchung, 5. Auflage, XX und 622 8.
Preis M. 10— -

Prof. Alessandrg Bonuccj ,Rivista di studi filosofici e religiosi« 1921,
Nr. 2:,,Quest’ opera & senza dubbijo la pid importante che sia stata scritta
sulla storia e sulla psicologia della preghiera, Con anima profondamente
religiosa . . . lo Heiler possedeva gia il pit elementare requisito — e pur
cosi raramente Pogseduto dalla contemporanea scienza della religione —
per infendere il fatto religioso che si volgeva a studiare . . . Non crediamo
di esagerare, nemmeno in tempi in cui bieche antipatie naziopali adducono
nella critica scientifica criteri indegni di una nazione. . ,, affermando che
opere come queste pnorano ben altamente la scienza di una nazigne.

Friedrich von Hiigel in ,,The International Review of Missions*,
April 1g21: ,Here i8 an exiraordinary hook. The large majority .of books
about religion are strangely poor even in problems, let alone in solutions.
Some few are rich in problems, felt an pictured in their full poignancy...
Prof. Heiler's work . .. helongs very clearly to the second group ... I'can-
not exaggerate my admiration and gratitude for the way in which throughout
the work God and the seul and the relations between the two — in which
Prayer — appear always what indeed they are, not mere human projections,
not despairing and foolish hypotheses; but essentially facts, realities, greater
than all we cen at all adequately or can really experience and analyse.*

FRIEDRICH HEILER

DIE BUDDHISTISCHE
VERSENKUNG
Eine religionsgeschichtliche Studie, 2. Aufl,, 100 S.
Preis M. 2.—

Dr. J. W. Hayer, ,Die Lese®, Stuttgart, 1921, Nr. 5: ,Heiler gehort
zu den wenigen begnadeten Gelehrien, die zu dieser inneren Kenntnig des
Buddhismus durchgedrungen sind. Er besitzt die feine Gahe der Ein-
tihlung in fremde Religionen in hohem Grade. Dabei iibt er eine wissen-
schaftliche Genauigkeit, die Bewunderung verdient; was er in der vor-
lLiegenden Untersuchung bictet, gehért auch philosophisch zum Besten, was
je iber den Buddhismus geschrieben worden ist.«
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Aus der Welt

christlicher Frémmigkest
Herausgegeben von Friedrich Heiler

1. HEILER: KATHOLISCHER UND EVANGELISCHER
GOTTESDIENST. Ca. 60 S. 2. umgearbeitete Aufl. M. 1.50.

2, L. FENDT: DIE RELIGIOSEN KRAFTE DES KATHO-
LISCHEN DOGMAS. 253 S. M. 3.—, gebd. M. 4—.

3.K. FROHLICH: DIE REICHSGOTTESIDEE CALVINS.
58 S. M. 0.80. ' :

4. H. BECHMANN: EVANGELISCHE UND KATHOLISCHE
FROMMIGKEIT . IM REFORMATIONSJAHRHUNDERT,
dargestelltan Mart. Luther und Teresa de Jesus. 160 3. M.1.20.

5. L. FENDT: DER LUTHERISCHE GOTTESDIENST DES
16. JAHRHUNDERTS. 386 S. M. 5.—, gebd. M. 6.—.

Univ,-Prof. Dr. Heinrich Frick in der Frankfurter aleitung®; 12, Sep-
tember 1924: ,Ein scheinbar trockener Gegenstand - -aber was fiir ein
dramatisches Buch! Wie im Meere Flut und Ebbe auf und ab branden, so
sieht Fendt in der Geschichte des christlichen Gottesdienstes die ,freischwe-
bende Tatigkeit des menschlichen Geistes heranbrausen gegen den zur
;Sache* gewordenen Gottesdienst, ihn auflésen, umbilden und dann zuriick-
treten, um einer neuen ,Sachwerdung’ Platz zu machen. ,Zweimal ist- ur-
christlicher Gottesdienst entwickelt worden, das eine Mal am jiidisch-antiken,
das andere Mal am katholischen.* Darum-ist der lutherische Gottesdienst des
16. Jahrhunderts etwas Klassisches. Im Hin und Her des Menschengeistes
zwischen Naturalismus und Expressionismus ist es Luther gelungen, die
feine Schneide, ,den Saumpfad, wo Geist und Natur sich beriihren, auf-
zufinden und einen Gottesdienst zu schaffen, der weder dem Drang zur
,Sachwerdung* noch der enthusiastischen Auflosung aller Formen in das
Chaos erliegt. Diese Schluithese des Buches wird nun nicht etwa als das
Ergebnis genialer Intuition, sondern als Krtrag sorgfiltiger Arbeit dargeboten,
einer Arbeit, die um zwei Pole schwingt : “historische Sorgfalt und lebendigen
Gegenwartssinn. Als geschichiliche Studie gesehen verdient an dem Werk
die Quellenarbeit wie die. Damstellungskunst des Verfassers alles. Lob; als
Beitrag fiir die religiose Bewegung der Gegenwart ist das Buch fiir weiteste
Kreise beachtlich. Der ehemalige -katholische Priester, jetzige evangelische
Pfarrer, begeisterter Lutheraner . . . deckt hier — ohne es zu abnen! — das
innerste Motiv seines Ubertritts auf: die Einsicht in die Kongenialitit Luthers
mit dem Urchristentum . .. Zu den Vorboten einer heraufzichenden Erneunérung -
reformatorischer Frommigkeit, der Erfallung unserer Sehnsucht,” gehort der
Verfasser selbst, Das gibt seinem Buche die lebendige Bewegung.“

6. GRETE LUERS: MARIENVEREHRUNG MITTELALTER-
LICHER NONNEN. 64 8. M.1,—. : S
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7. FRIEDR. HEILER: SADHU SUNDAR SINGH, ein Apostel
des Ostens u. Westens. 3. Aufl, 13,—15, Taus. 238 S. M.4.—,
gebd. M. 5.—. R
P. Dr. Erhard Schlund, O.F. M., in der ,Aligemeinen Rundschau,

12. Juni 1924: ,Heilers Buch ist wieder ein echter Heiler, geschrieben mit
einer Feder, der auch das Herz eines religivsen Menschen, nicht bloB der
kalte Verstand diktiert; glinzender, mit Genufl zu lesender Stil, auch. da
noch mil Genufl zu lesen, wo schwierige theologische Fragen behandelt
werden . ., Heiler lebt sich mit ganzer Seele in die religiose Personlichkeit
hinein, "die er schildern will, und sieht sie von innen heraus.«

8. NIKOLAS v. ARSENIEW (Lektor der russischen Sprache
an der Universitit Konigsberg, vorm, Professor der Religions-
geschichte an der Universitit Saratoff): OSTKIRCHE UND

- MYSTIK. I VOM GEIST DER MORGENLANDISCHEN

.. KIRCHE. II. VERKLARUNG DER WELT UND DES LE-
BENS IN DER CHRISTLICHEN MYSTIK. 115 8. M. 2.50.

Univ.-Professor G. Wunderle-Wiirzburg, im . Literarischen Handweiser<,
1924, Nr. ‘12: ,Die Ausfiihrungen dieses geistreichen und gelehrten Biich-
leins ‘bilden’ einen wertvollen Beitrag zur Kenntnis der christlichen Mystik . ..
Man sieht auf Schritt und Tritt, wie innig A. mit der geschichtlichen Ent-
wicklung der Mystik vertraut ist, und gibt sich leicht seiner warmen, tief
erlebten Darstellung hin . .. Es ist aufierordentlich interessant, gerade von
einem Manne' orthodox-russischer Einstellung die lebendige Kraft der Ost-
kirche einmal aus niichster Nihe entfaltet und auch gewiirdigt zu sehen...
Manches, .was von ihm in fesselnder, vollendeter -Sprache etwa iiber die
Osterfreude in der morgenlindischen Liturgie, iiber die Verklirung der
Welt, iiber die Eucharistie gesagt ist, verdient nicht bloB unser wissen-
schaftliches Interesse, es ist auchi eine lebendige Anregung zu wahrhaft
mystischer Erfasfung des christlichen Lehr+ und Lebenssystems.«

Christentum und Fremdreligionen

Herausgegeben von Friedrich Heiler

Band 1: G. VAN DER LEEUW, Professor der Religionsge-
schichte an ‘der Universitit Groningen: EINFUHRUNG IN

. DIE PHANOMENOLOGIE DER RELIGION. .

Band 2: SADHU SUNDAR. SINGH: DAS SUCHEN NACH
GOTT. Gedanken iiber Hinduismus, Buddhismus, Islam und
Christentum, Ubersetzt und erliutert von Friedrich Heiler.
04 8, M. 2.—. S - .

Band 3: FRIEDRICH HEILER: CHRISTLICHER GLAUBE
UND INDISCHES GEISTESLEBEN (Rabindranath Tagore,
Mahitm4 Géndbi, Brabmabandhav Upadhyéya, SadhuSundar

Singh). Erscheint im Herbst 1925. .
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GESCHICHTE DER PHILOSOPHIE

~IN EINZELDARSTELLUNGEN
HERAUSGEGEBEN VON GUSTAV KAFKA

Die mit einem Stern versehenen Binde sind bis zum Frithjahr 1925 er-
schienen, die weiteren Binde werden in rascher Folge exscheinen,

Die Goldmarkpreise der weiteren Bindehen werden je nach dem Umfang sich

* zwischen M. 3.— und M. 5.— bewegen.
Ein Einheitspreis lief sich leider nicht aufrechterhalten. — Jeder Band
enthilt eine Bﬂdbelgabe ,
*1. DAS WELTBILD DER PRIMITIVEN, Eine Untersuchung
der Urformen weltanschanlichen Benkens bei Naturvalkern.
Prof, Dr. F, Grébner, Bonn, (171 §,) M, 3,—, gebd, M, 3.50
*2, INDISCHE PHILObOPHI Prof, Dr. O, StrauB, Kiel.
- (2888, M. 4.—, Lwd. 5.50
" 3, PHILOSOPHIE DES JUDENTUMS: Prof. Dr. H, Redisch.
*4, DIE PHILOSOQPHIE DES ISLAM in ihren Beznehupgen zu
den phﬂosoph;schep Weltanschauunoen des westlichen
Orients: Prof. Dr. Max Horten, Bona. 8°, (3858 1924,
M. 4.50, gebd, M. 5.50
-5, CHINESISCHE PHILOSOPHIE; Prof. Dr, ﬁ Hackmann,
Amsterdam,
*6, DIE VORSOKRATIKER: Prot. Dr. Gustay Katka, Dres-
den. 8¢ (164 8. 1921. : M, 3.—, gebd. M 3.50
*7. SOKRATES, PLATON U, DER bOKRATISCHE KREIS:
Prof, Dr, Gustav Kafka, Dresden 8%, (160§) 1921,
M. 3.—, gebd. M. 3.50
*8. ARISTOTELES: Prof. Dr. Gustay Kafka! Dresden. 8¢,
048)1922 M. 3—, ebd M. 3.50
9, DER AUSKLANG DER ANTIKEN PHILOSOPHIE und
das Erwachen einer neuen Zeit: Prof. Dr. Gustav Kaika
und Prof. Dr. Hans Eibl.

*10, 11. AUGUSTIN UND DIE PATRISTIK: Prot. Dr\Hans
Eibl, Wien. 8° (462 8.) 1923, M. 5.50, gebd. M. 7.—

12.13. THOMAS ON AQUIN UND DIE SCHOLASTIK:
Prof. Dr. Artur Schneider, Koin,

#14, DIE PHILOSOPHISCHE MYSTIK des M:ttelalters, von
ihren antiken Urspriingen bis zur Renaissance: Dr. Joseph
Bernhart. 8¢, (292 S.) 1922. M. 4.—, gebd. M. 5.—

*15, DIE PHILOSOPHIE DER RENAISSANCE: Priv.-Doz.Dr.
Aug. Riekel, Braunschweig, (208 8.) M. 4.—, Lwd, M. 5.50
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*16. 17. DESCARTES und die Fortbildung der Kartesianischién
Lehre: Prof, Dr. Freiherr Cay von Brockdorif, Kiel. 8°.

228 S.) 1923, - M. 350, gebd. M. 4,
*18.SPINOZA: Prof. Dr. Bernhard Alexander, Budapest. 8°.
180 8.) 1923, - M.3.—, gebd. M. 350

19. LEIBNIZ: Dr. Mahnke, Greifswald.
#20. BACON und die Naturph:losbp}ne Prof. Dr. Walter Frost,
Rigd. (Im Druck.)
#21. HOBBES und die Staatsphilosophie: Prof. Dr. Richard
Honigswald, Breslau. (210 8.) 1924 M. 3.—, gebd. M. 3.50
*22. 23. LOCKE, BERKELEY,; HUME: Prof. Dr.Rob. Reininger,
Wien. 8% (213 8.) 1022, M. 3,50, gebd. M. 4.—
*24, DIE ENGLISCHE AUFKLARUNGSPHILOSOPHIE: Prof.
Dr. Freiherr Cay von Brockdorff, Kiel. (184 SZ)
M. 3.50, gebd. M. 4.—
*25 DIE FRANZGSISCHE AUFKLARUNGSPHILOSOPHIE
- Priv.-Doz. Dr. O. Ewald, Wien. (h68 S.) 1924,
- Brosth, M. 3.—, ebd M. 3.50
26. DIE DEUTSCHE AUF KLARUNGSPHILOSOPHIE Prof.
Dr. Giisither Jacoby, Greifswald.
*27. 28, KANT, seine Anhinger und seine (xegner Prof Dr.
R. Reininger, Wien. 8. (313 81923, - -
7 M. 4, gobd, M. 5.—
*20. bILHTE Prof. Dr. Heinz Heimsoeth, Konigsberg. 8,
(224 8.) 1923 L M. 350, gebd. M. 4.—
30. 31, SCHELLING und die romantische Schule: Dr H. Knit-
termeyer, Bremen.
32.33. HEGEL und die Hegélsche Schule Prof. Dr.W. Moog,
Gréifswald.
*34, SCHOPENHAUER: Prof. Dr Heinr. Hasse, l‘rankfurta M.
-~ (Im Druck)
35. HERBART und seine Schule: Prot. Dr. G. Weils, Jena.,
*30. FE(,.HNER UND LOTZE: Prof. Dr. Max Wentscher, Bonn.
37. NIETZSCHE: Dr. Aug. Vetter. ‘
38. DER MATERIALISMUS des19. Jahrhunderts: Prot. Pr.
Aug. Gallinger, Miinchen. A e
30. COMTE und der Positivismus: Prot. Dr. Max Schinz,
Ziirich. '
40, MILL und der Empmsmus Prof, Dr. Bernhiaid Alexander
‘Budapest.
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Ende 1922 -erschien:- ' :

| HANDBUCH DER

VERGLEICHENDEN PSYCHOLOGIE
Unter Mitarbeit von R, Allers (Wien), A. Fischer ﬁMﬁn,chen),
Fr. Giese (Halle), M. H. Goring éGieﬁen), H. W. Gruhle (Heidel-
berg), H. Gutzmann (Berlin), O. Lipmann (Berlin), R. Miiller-

Freienfels (Berlin), G. Runze (Berlin), S. de Sanctis (Rom),
~ R.Thurnwald (Halle)

- Herausgegeben von
GUSTAV KAFKA, MUNCHE

" 3 Binde mit 24 Tafeln und vielen Abbildungen im Text,
brosch. M. 36.~, in Halbmoleskin mit- Ecken 'gebd. M. 45,~

Jeder. Band und jede Abteilung ist auch einzeln kiuflich. In- den Sonder-

ausgaben der “einzelnen Abteilungen enthilt jeweils die erste Abteilung

das paginierte Inhaltsverzeichnis, die letzte Abteilung das Sachregister des
" dazugehérigen Bandes

BAND 1. DIE ENTWICKLUNGSSTUFEN DES SEELENLEBENS
mit 12 Tafeln und Abbildungen im Text, brosch. M. 12,—, gebd. M.15.—~

Abt, 1: Tie sychologie von G. Kafka : brosch. M. 4.—
AbL 2: Psychologie des primitiv. Menschen v. R.Thurnwald brosch. M. 4.50
Abt. 8: Kinderpsychologie von F. Giese brosch. M. 4.50

BAND [: DIE FUNKTIONEN DES NORMALEN SEELENLEBENS
mit 6 Tafeln und Abbildungen im ‘Text, brosch. M. x2.—, gebd. M.15.—

Abt. 1; Psychologie der Sprache von H. Gutzmann brosch. M. 2.—
Abt, 2: Psychologie der Religion von G. Runze ‘brosch. M. 2.~

Abt. 3: Psychologie der Kiinste von R. Miller-Freienfels brosch. M. f.—
Abt. §j: Psychologie der Gesellschaft von A. Fischer brosch. M. 3.—
Abt, 5: Psychologie der Berufe von O. Lipmann brosch. M. 2,—

BAND IIlI: DIE FUNKTIONEN DES ABNORMEN SEELENLEBENS
mil 2 Tafeln und Abbildungen im Text, brosch. M. 12.—, gebd. M.15.—

Abt. 1: Psychologie des Abnormen von H. W. Gruhle.  brosch. M. 4.50
Abt. a: Kriminalpsychologie von M. H, Géring brosch. M. 2.—
Abt. 3: Psychologie des Traumes von S. de Sanctis brosch. M. 2.50
Abt. 4: Psychologie des Geschlechtslebiens von R. Allers ~ brosch.. M. 4.50

Wie kein lebender Psychologe imstande gewesen wire, dieses monumentale Werk zu
verfassen, so diirfte auch keiner in der ‘Lage sein, es pach allen seinen Teilen als wirk-
Yicher Sachverstindiger zu beurteilen, indessen biirgen die Namen der Verfasser schon
durchweg fiir Arbeiten, die dem heutigen Stand der. Forschung entsprechen, wohl auch
da und dort Neues bieten. Abbildungen unterstiitzen mebrfach die Darstellung, Die
Ausstattung ist eine geradezu vorbildliche, Fir jede wissenschaftliche Bibliothek und
jeden Psychologen diirfte es unentbehrlich sein, aber nach Inhalt und Art der Dar-
stellung verdient es auch in den Kreisen der Gebildeten weite Verbreitung.

wleitschrift fiir Psycholozie®, 1923.
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