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Vorwort zur ersten Auflage

Wenn man alte Burgen und Schldsser ausrdumt, findet man immer
wieder Verliee und Ginge, sieht andere Zusammenhinge der Ge-
lasse und Hofe, die man zuvor nicht kannte oder um deren Verlauf
man nicht bestimmt wufite. Manche Gedanken des vorliegenden
Buches sind schon in einigen fritheren Arbeiten, vor allem in ,Urwelt,
Sage und Menschheit®, sowie in ,,Natur und Seele“ behandelt worden,
jedoch in teilweise noch wenig ausgereifter Form. Manches wurde hier
" in einem neuen, vertiefteren Zusammenhang iibernommen, und man-
ches, was in jenen beiden Biichern oft noch nach persénlichem Dafiir-
halten dargelegt wurde, ist hier kriftiger unterbaut und in klarere
sachliche Beziehungen gesetzt worden.

Da keine systematische Darstellung einzelner Gebiete gegeben
werden sollte, so kam auch eine systematische Literaturaufzihlung
nicht in Betracht. Vielfach sind aber die Autoren, aus deren Werken
geschdpft wurde, im laufenden Text mit genannt; wo nichts an-
gegeben, ist aus den gangbaren Nachschlagewerken dies und jenes
iibernommen. Ich bezog mich zuweilen auch auf einzelne Schriftsteller
oder sonstige Quellen, wenn ich fand, daf} gedanklich unsere Wege
im einzelnen oder auch gelegentlich grundsitzlich zusammentrafen
oder sie sich unbedingt ausschlossen; beides dient der Klarstellung der
eigenen Sache.

Vielfache Hilfe und Rat wurde mir im einzelnen zuteil. Insbeson-
dere danke ich dem Institut fiir Vor- und Friihgeschichte und dem
Museum fiir Volkerkunde in Minchen fiir die Beniitzung der
Bibliothek, sowie Herrn Dr. Leopold 'Weber in Miinchen fiir aller-
hand Ratschlige und Angaben iiber die gcrmanische Mythologie.

Miinchen, Herbst 1938



Einfithrung

Die nachfolgenden Darlegungen streben weder cine systematische
Zusammentragung von Material an, noch seine Austrocknung zu for-
malen Gesctzen, sondern sie sind ein Versuch, in jener anderen Schicht
der Lebenswirklichkeit Umschau zu halten, die im gewdhnlichen
wissenschaftlichen Verfahren nicht betreten wird. Wir suchen die
seelisch-geistigen Grundelemente des Menschen von der Frithzeit her
anschaulich zu machen und cine Vorstellung der echt heidnischen
Dasecinslage zu vermitteln. In mancher Hinsicht hat die Philosophie
dieselben Grundfragen zu stellen und nach denselben Elementen zu
forschen, wenn sie vom Sinn des Daseins und von der Stellung des
Menschenwesens in Natur- und Geisteswelt handelt; auch wir, wenn
wir nach dem Wesen der mythisch-magischen, also der echt heidnischen
Lebensverfassung fragen, wollen zu einer Anniherung an das Ur-
wesenhafte des Menschen gelangen; aber wir wollen lebendige An-
schauung haben, nicht nur Begriffe.

Der Weg, den wir dazu gehen, besteht vor allem in einer einfachen
Darstellung innerer Wirklichkeiten, die sich im dufleren Handeln und
in Verhaltungsweisen eines mit der Naturscele lebendig verbundenen
Menschentumes zu erkennen geben. Ferner darin, dafl wir diese Dinge
aus sich selber sprechen lassen und ihnen nicht mit jener iiberlegenen
Unbereitschaft begegnen, womit man sie unter unser rationales Den-
ken zwingen will und sie, wenn dies nicht mdglich ist, als Wahnvor-
stellungen cines noch nicht entwickelten Menschenwesens abweist oder
bestenfalls als dichterische Allegorien gelten 1a8t., Wir stehen nicht auf
einem Huflerlichen Entwicklungsstandpunkt, sondern wenn wir von
Entwicklung reden, so wissen wir, daff das Wesenhafte, das Ganze,
das Ubergeordnete ,,im Anfang® steht und nicht durch das Herauf-
kommen aus Niederem und dessen Summierung je erreicht wird.
Schon damit ergibt sich ein grundsitzlich anderer Standpunkt, als ihn
unsere wissenschaftliche Auffassung derzeit noch mafigebend zu halten
versucht. Wir wollen gerade jenen Anfang, jenen Urstand aufweisen,
der uns in Mythen, Sagen, Mirchen und Kulten in so vielfacher Ab-
wandlung, Gestaltung und Einzelbegrenzung aus der Vergangenheit
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entgegenleuchtet. Dazu miissen wir alles Geschehen, das uns auf heid-
nischem Boden begegnet, aus der Zeit und von der Zeitform ablésen,
um so zu einem nicht duflerlich zeitlichen, sondern wesensmifigen An-
- fang zu kommen. Wir suchen in allem die lebendige, nicht die formale
und abstrakte ,,Urform®, und zielen damit auf das Wesen. So wird
auch das Ungleichzeitige in den Kultur- und Naturvolkern unter Um-
- standen ein ,,Gleichzeitiges“, wenn beides sich eben ,im Anfang®, d. i.
in seiner Urwesenheit darstellt.

Es kommt uns somit in den folgenden Ertrterungen nicht so sehr
darauf an, wenigstens vorliufig nicht, prihistorisch-geologisch zu
datieren, als vielmehr ohne duflere Zeitbeziehung und Zeiteinteilung
jene ideellen inneren Zusammenhinge in der Menschheitsgeschichte
darzustellen, alle die Sphiren aufzuzeigen, worin das gesamte urform=
miflige seelisch-geistige, also das mythische und magische lebendige
Wesen des Menschen iiberhaupt zu allen Zeiten sich duflert. Wir ver-
suchen nicht, Geschichte zu schreiben unter der Einteilung eines mecha-
nisch ablaufenden Zeitganges, sondern suchen das duflere Geschehen
am Menschen im dufleren Zeitengang von innen her zu beleuchten.
Wir meinen also mit unserem Begriff einer Seelengeschichte die Sinn-
erfiilltheit des jeweiligen naturhaften und kulturhaften Daseins des
Menschen, vom Gesamturbild ,Mensch® her gesehen.

Dieser Gesamtmensch an sich ist fiir unsere Sprache der ,Ur-
mensch® — Urmensch nicht im natuggeschichtlichen, sondern im tber-
zeitlichen Sinn. Er ist der innere, in allen Einzelmenschenformen stets
gegenwirtige Gesamtmensch, von dem alle Menschenarten, die je gelebt
“haben, jeweils die Teilsymbole sind — uns selbst mit eingeschlossen.
Sinn und Gang unserer Darlegungen ist somit davon bestimmt,
die Scele des Menschen in einer iiberzeitlichen, iiberweltlichen, urwelt-
lichen, nicht geologisch urweltlichen und urzeitlichen Sphire zu fassen,
und von da aus erst frithgeschichtliche, geschichtliche, jetztweltliche
und allenfalls zukiinftige Darstellungsformen aufzuzeigen. Wir sehen
ganz ab von der dufleren, physischen Zeitentwicklung, worin sich der
Mensch darstellt; wir suchen die mythisch-magischen, die naturseelen-
haften Potenzen auf, die in ihm ruhen und die sich im Lauf der
Zeiten in den verschiedenen Vélkern und Rassen, in verschiedenen
Kulturen und Religionen darstellen.

Zu diesem Beginnen liegt ein grofles, teilweise weit verstreutes
Material vor, aber es wird meistens in der Literatur in einer Form
dargeboten, die es nicht ohne weiteres iibernehmen ldffit. Die Auf-
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zeichnungen tiber das kultische Denken und Handeln von Fremd-
volkern, tiber die Wesensbezichungen zu ihren Gottern, den Sinn und
Wortlaut ihrer Mythen — das alles ist groflenteils schon vorein-
genommen aufgezeichnet und verstanden oder gedeutet worden. Hier
- hat das ,Christentum® nicht weniger Schuld als der spitzeitliche ge-
lehrte Intellektualismus. Es ist jedenfalls vom Standpunkt der Er-
kenntnis als solcher aus ein grofles Ungliick gewesen, dafl die Aus-
breitung der europiischen Kultur und ihres Scheinchristentums gerade
in jene Jahrhunderte fiel, in denen sich der #rgste Intellektualismus
zum Alleinherscher aufgeschwungen hatte, und dafl wir die damals
noch unberiihrt lebenden Naturvolker und Primitiven nicht verstan-
den. Was hitte es beispielsweise bedeutet, wenn bei der Froberung
Amerikas man den alten Kulturen der Azteken, der Mayas oder den
Naturzustinden der ndrdlichen Indianer mit offenem Sinn begegnet
wire und die ungeheuren geistigen und magischen Wissensschiitze bei
ihnen ausgeforscht hitte? Aber der materialistische Europier, sagt
Karutz, der bei sich selbst Gott, Seele und Geist leugnet, hat den Ein-
geborenen vollkommen mifverstanden und es nicht vermocht, unter
dem Gestriipp von Unkraut die unterdriickten, aber noch lebenden
Wourzeln seines wahren Wissens bloflzulegen. Uberall wurde er das
Opfer der Politik, der. Wirtschaft, der Wissenschaft des weiflen
Mannes. ;

Aber es kommt noch eines hinzu. Was uns die spiten Primitiven
noch bieten, auch zur Zeit ihrer erstmaligen Entdecdkung und Er-
forschung durch den Europier, ist selbst sehr spitzeitliches mythi-
sches und magisches Gut; es ist schon wesentlich erloschen, entleert.:
Dennoch bediirfen wir auch dieses Spitgutes, ebenso wie des eiszeit-
lichen Primitiven, um das Wesen des mythisch-magischen Lebens kern-
haft zu erfassen; wir bediirfen dazu auch unser selbst, weil auch bei
uns intellektuell ausgeprigten Spatmenschen noch magische Kultreste
genug vorhanden sind; erst recht aber sehen wir es ab auf die ge-
schichtlichen Frithkulturen und auf die Spitiiberlieferungen unserer
eigenen Vorfahren. Uberall miissen wir die seelischen Reste aufspiiren,
die uns irgendwo dem Idealbild eines volltrichtigen Frithmenschen,
zuletzt der iibergeordneten Urform niherkommen lassen.

Das echt mythische wie das hoch magische Zeitalter ist verschwun-
den, iiberall wurde der Mensch mehr und mehr intellektualisiert.
Und unser Mythus vom Kosmos und den Gottergewalten ist heute
intellektuale Wissenschaft geworden, heifit entseelte Sternenkunde
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und Astrophysik. Mit diesem unserem wissenschaftlichen Denken
kdnnen wir freilich nicht mehr das innere Leben der Natur, das der
Mythus meint und aussprechen will, erschauen; unserem Geist sind
andere Aufgaben gestellt. Aber wir kdnnen es erahnen, wenn wir in
uns selbst an die in den Tiefen unseres Wesens noch schlummernde
Utschicht riihren. Das urspriinglich mythische Zeitalter ist uns so gut
- wie vollig verschlossen und fremd geworden; aber das frithe magische
Zeitalter kénnen wir noch verstehen, weil da im Menschen schon der
. Intellekt mitzuarbeiten begann, in welchem wir jetzt so véllig be-
fangen sind. In dem Mafe, als der Intellekt mehr und mehr an die
Oberfliche kam und zunahm, wurde auch die Seelenschicht des einsti-
gen hochmagischen Erlebens und Handelns weiter eingeengt und er-
lahmte. Heute ist sie so gering geworden, dafl wir selbst das Niedrig-
Magische der Naturvdlker kaum mehr verstehen, geschweige denn, es
auszuiiben vermdgen. Indessen lebt es noch in der geschichtlichen
Zeit, und wir finden es auch in unseren Jahrhunderten noch in Resten
in der Volksseele.

Alle diese Reste und alle Beschreibungen und Uberlieferungen, die
wir' von neuzeitlichen oder Altertumsvélkern an magischem Gut und
an bewufitem magischem Handeln und Erkennen noch finden, miissen
wir, wie gesagt, aufnehmen und, soweit wir es verstehen, dies riick-
wirts zur vollmagischen Seelenstruktur ergidnzen, ausweiten. Wir
wollen sozusagen die Ruinen restaurieren und daraus die alten Bauten
des Daseins naturnaher Friilhmenschen wieder vor uns auferstehen

" lassen.

Wir greifen in das Leben der Volker und Zeiten, benutzen Tat-
* sachen und Erscheinungen, soweit sic uns geeignet erscheinen, um in
die metaphysische Substanz, in die iibergeordnete metaphysische Wirk-
lichkeit des Daseins, insbesondere des frithmenschlichen, einzudringen.
Wir sind uns sehr woh! bewufit,dafl die Geistes- und Seelenbewegungen
der Vélker selbst in lebendiger Weise zeitbedingt sind; wir wissen
sehr wohl, dafl etwa die Geistes- und Seelenverfassung eines Baby-
loniers und Griechen eine andere war als die eines Steinzeitlers oder
Indianers oder eines brauchiibenden europiischen Bauern; trotzdem
miissen wir von ecinem iberzeitlichen Standpunkt aus von iiberallher,
wo wir echtes Heidentum treffen, die mythischen und magischen Ele-
mente des Denkens, Fiihlens und Handelns zusammentragen. Wir
miissen das, was uns Mythen, Sagen, Mirchen und Kulte meist in
Resten zeigen, von iiberallher zusammenzichen, um so die Wesens-
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elemente zu gewinnen, mittels deren sich der zerbrochene und ver-
sunkene Tempelbau des Menschen ,im Anfang® vor dem geistigen
Auge wiederherstellen 1if}t. Man versteht also, was wir mit unserer
Art der Stoffdarbietung meinen und weshalb wir sagten, es handle
sich nicht um die Methode der iiblichen Wissenschaft.

Unsere Absicht ist gerade darauf gerichtet, im urspriinglich heid-
nischen Wesen jene Sphire aufzuzeigen, die im Naturseelenhaften,
nicht im Intellektuell-Geistigen liegt. Das Mythische, worin sich jede
héhere Wahrheit notwendig darstellt, trigt in sich zwei Pole. Der
eine ist ,Geist“ und fithrt zu Gnosis und Mysterien; der andere ist
»Naturseele® und fithrt zur magischen Lebensverfassung. Beide kén-
nen sich iiberschneiden, mehr oder weniger iiberdecken und verbinden.
Mbglichst nur die naturseelenhafte Bahn verfolgen wir, und wo wir
in ihr oder {iber sie hinaus jene andere berithren, dient dies gewisser-
maflen zur erginzenden Beleuchtung. Das Ganze aber steht aus-
gesprochen oder unausgesprochen unter dem Wissen um die letzte
Offenbarung; an diesem Gesichtspunkt ist alles zuletzt gespiegelt.



DIE MYTHISCHE URWELT






DER URSTAND DES MENSCHEN

Geschichte, Urform, Mensch

Es gibt ein wundervolles altes Symbol, entsprungen aus dem tief-
. sten und erschiitterndsten Nachsinnen iiber das Menschendasein: der
Leib eines Raubtieres, doch eines koniglichen Raubticres, des Léwen,
mit dem Antlitz des Menschen, die Sphinx..An ihr ziehen alle vorbei
nach dem Tempel der Anbetung; und jedem, der ihre Stimme ver-
steht, gibt sie ein Ritsel auf, das lautet: , Was ist der Mensch?“ Wer
dieses Ritsel losen wird, wird den Gang zum Tempel von diesem
mit Krallen bewehrten Ungetiim befreien; wenn es einer 16st, wird
sich das Ungetiim in den Abgrund stiirzen und Erldsung wird sein.

Stehen wir nicht zu allen Zeiten, seit es Menscherinnerung gibt, vor
diesem undurchdringlichen Ritsel, vor dieser Gestalt, an der wir alle
vorbei miissen, wenn wir zum Tempel unseres inneren Heiligtums
gehen? Hat es je Menschenzeiten gegeben, in denen dieses Ritsel nicht
in seiner schauervollen Schwere vor den Seelen stand? Und gibt es
eine Antwort? Hat je einer die Frage gelost? Es gibt Zeiten, wo man
weniger nach diesem Ritsel und seiner Beantwortung fragt, vielleicht
Zeiten des dufleren Gliickes, des Aufschwungs, der materiellen Herr-
lichkeit; aber es gibt auch Zeiten, wo die Frage wieder mit ihrer
ganzen Wucht ertont — und ich meine, wir sind in einer solchen Zeit.
Wir beginnen wieder, die letzte Frage nach Leben und Tod, Unter-
gang und Erldsung zu stellen.

Den Weg des Menschen durch die Zeitlichkeit nennen wir Ge-
schichte. Die Geschichte des sterblichen Menschen ist von Uranfang
an Drama, Tragddie; sic ist Schicksal und ist Kampf mit dem Schick-
sal; sie ist Frage und Antwort vor eidem Hoheren, Ubergeordneten.
Geschlchte bedeutet ein Doppeltes: die zeitliche Aufemanderfolge der
dufleren Tatsachen und Vorginge, den Zufleren Ablauf der Dinge,
aber auch den inneren Sinn alles dieses Geschehens. Geschichte ist
Ausdruck fiir innere lebensgestaltende Krifte und Michte. Und das
wire dann auch wahre Naturgeschichte: nicht das Aufzeigen duflerer
Formen und Formfolgen und sogenannter Entwicklungsreihen, son-
dern das Bemiihen um den Wesensinhalt der Natur und ihrer Erschei-
nungen. Und so miissen wir auch die Geschichte des Menschen be-
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trachten, das heiflt, wir miissen das Zeitlose, das Uberzeitliche darin
suchen. Denn es gibt eine ewige Wahrheit, eine in aller Zeit sich kiin-
dende oder verhiillende, aber stets und bedingungslos daseiende
Wahrheit.

Fassen wir so die Geschichte, tief und nah, so ist es im Grunde
nichts anderes als religidses Erleben. Denn Religion ist der Ausdruck
fir das Gefiihl und Bewufitsein, dafl im Dasein des Menschen, der
Natur, des Kosmos ubergeordnete Krifte walten, dafl sic auf uner-
klirliche Weise alles, was wir sind und sehen und erleben, geschaffen
haben und stetig darin wirken; dafl wir der Schépfergewalt gegeniiber
aber auch sittlich verantwortlich sind; dafl alles Dasein einen uner-
griindlichen Anfang und ein unergriindliches Ende hat; dafl die Zeit
und ihr Ablauf endlos fortgesetzt werden kann und doch bei aller
"denkerischen Unendlichkeit etwas anderes ist als Ewigkeit. Ist das
alles Inhalt der Religion, so zeigt uns doch die Menschengeschichte,
dafl hier ganz verschieden tiefe und verschieden gerichtete Einstellun-
gen und Bewiithrungen dieses echten Glaubens vor sich gehen. Wenn
wir uns vorstellen, wie der naturhaft verbundene Heide seine Gotter-
gewalten kultisch-magisch beschwdrt, damit sie ihm nicht schaden oder
womdglich dienen, und die reine Lehre des Evangeliums dagegen
halten: Gott den Ewig-Einen, den Vater, Uiber uns selbst hinaus zu
lieben und unseren endlich begrenzten Willen und Verstand ihm hin-
zugeben — so haben wir die zwei duflersten Gegensitze, in denen
sich das religiose Gefiihl und Bewufitsein der Menschheit zu bewegen
vermag. Das Tier mit seinen einseitig festgelegten Organen und Auf-
fassungen der Wirklichkeit hat wohl eine Naturgeschichte, hat eine
na'curhche Entwicklung seiner Art, seiner Gattung, aber es hat nicht
Geschichte in dem durch das Gedichtnis zu einem inneren Zusammen-
hang gebrachten und dann in einem sittlich verantwortungsvollen
Sinn gestalteten Tun und Lassen. Des Menschen Geschichte, recht ver-
standen, erlebt und geprigt, ist im Grunde Verantwortlichkeit vor
Gott. Konnte denn ein Volk Geschichte ohne das machen und seine
Geschichte selbst so hinnehmen? Es miiflte ja verschmachten. Nicht die
vielen dufleren Tatsachen als solche, nicht die Wallungen und Er-
hebungen und Niederlagen als solche, nicht die kulturellen Einrich-
tungen als solche — sind Geschichte in jenem letzten tiefen, allein
menschenwiirdigen Betracht, sondern eben das Erleben des Sinnes, das
Erkennen und das Schaffen aus dem Sinn und Wesen, das ist wahre
Geschichte. Wir aber stehen vor dem Angesicht der groflen Sphinx
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und sind gefragt eben nach dem Sinn unseres Lebens, oder, was das-
selbe ist: nach dem Wesen des Menschen.

Wir fragen zuerst nach seiner naturgeschichtlichen Stellung. Es ist
ein Grundirrtum der bisherigen mechanistischen Naturphilosophie, be-
griindet in der optimistischen Fortschrittslehre des 18. und 19. Jahr-
hunderts, die unbewiesene Voraussetzung zu machen und sie als
wissenschaftliches Dogma immerfort zu verkiinden, dafl alle Tier-
und Pflanzentypen sich Stiick um Stiick auseinander entwickelt hitten:
daf somit auch der Mensch zunichst aus tertidrzeitlichen Menschen-
affen, zuvor aus niedern Affen hervorging. Vielmehr ist, wie sich an
paldontologisch und vergleichend morphologischen Tatsachen dartun
laRt, der Menschentypus ein eigener Grundast des gesamten, innerlich
zusammenhiingenden Lebensstammbaumes. Mensch und Menschen-
affen mogen wohl aus gemeinsamer Wurzel naturgeschichtlich ent-
sprungen sein, aber dieser Grundtypus war wesensmiflig durchaus
vollmenschlich, und alles, was wir im engeren oder weiteren Sinn zu
den Menschenaffen zihlen, ist entwicklungsgeschichtlich seitwirts ab-
geirrt nach einer tierhaft iberspezialisierten Seite, Der Mensch stammt,
entgegen der gewohnlichen Entwicklungslehre, iiberhaupt nicht phy-
sich von ehemaligen wirklichen Tieren ab. Das will sagen: er kann
in keiner Weise auf einen ehemaligen Vierfiifllertypus zuriickgefiihre
werden, sondern er war schon bei seinem erstmaligen naturgeschicht-
lichen Auftreten auf dieser Erde von Grund aus vollmenschlich, nicht
tierisch. Wo er allenfalls im Lauf der Urgeschichte tierhaft oder tier-
hafter wurde, ist das durchaus Abstieg, nicht Vorstufe zum Aufstieg.
Weiter ld8¢ sich dartun, daff die physische Menschengestalt auf dieser
Erde selbst schon viel dlter sein mufi, als die gewdhnliche wissen-
schaftliche Lehre annimmt; und endlich, dafl der Mensch wohl in
fritheren Epochen gewisse andersartige Korpermerkmale, und gewifs
auch Seelenmerkmale, gehabt haben mag. Wir kennen fossile eiszeit-
liche Menschen von ungeheuerem Alter, bis mehrere hunderttausend
Jahre wohl, aber noch weit iltere haben erwiesenermaflen gelebt.
Aber diese uns zeitlich unmittelbar vorausgehenden fossilen eiszeit-
lichen Menschenformen kénnen nicht Urahnen irgendwelcher spiteren
oder heutigen Vollmenschenformen sein. Sie sind nach unserer Auf-
fassung einseitig abgeirrte, .nach der Menschenaffenseite hin iber-
spezialisierte Frilhmenschenformen.

Wenn wir nach einem urspriinglichen Menschentum suchen, dem wir
wohl mit vollem Recht das Mythische und Unmittelbar-Magische als
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grundlegenden Naturseelenzustand zuschreiben, so miissen wir dabei
auch unterscheiden zwischen einer Primitivitit im zukunftstrichtigen
Sinn, die noch wie das Ei das ganze Huhn enthilt und entfalten kann,
und einer spiten entleerten Primitivitit. Nur so und nicht anders,
von der Natur her, miissen wir es verstehen, wenn wir von primitiven
Menschen, vom Primitiven sprechen wollen. Immerzu finden wir
diesen Ausdruck in der Literatur angewandt; bezogen ist er auf den
»Wilden“ unserer Epoche. Aber er wird auch iibertragen auf einen
hypothetischen Urmenschen. War der eiszeitliche Steinzeitler ein
Primitivmensch im Sinn einer stammesgeschichtlichen Erstform, oder
war er primitiv im entleerten, ausspezialisierten Sinn? Nicht nur die
naturhistorisch-anatomische Bewertung des Frithmenschen der Dilu-
vialzeit 1iflt ithn uns als einen Primitiven von der Art der heutigen
Primitiven erkennen, also als einen Spitzeitler im Vergleich zu einem
anderen vollmenschlicheren noch #lteren Typus, den wir bisher natur-
geschichtlich nicht kennen; sondern auch aus einem Vergleich des heu-
tigen Primitiven und des steinzeitlichen Menschen, seelengeschichtlich,
ergibt sich dieser Schluff. Alles nimlich, was wir vom Steinzeitler und
seinen Kulturiuflerungen, also auch von seiner ,Kunst® wissen, steht
auf demselben inneren Niveau wie das der heutigen Primitiven.
Der Steinzeitler war, wie es scheinen will, ein Umwohner dlterer
Menschenzentren, so wie die Australier, Neukaledonier, Feuerlinder
und sonstige untergegangenen Primitiven es im Verhiltnis zu unseren
Kulturen viele Jahrtausende lang waren. Es ist keineswegs ausge-
macht, dafl der Steinzeitler vom Typus des Neandertalers etwa nur
in Hohlen lebte, sehr wohl kénnen Primitivkulturen mit Holzhiusern
und Lehmbauten existiert haben, es kann ein Kunsthandwerk auch
mit wesentlich anderen Materialien als nur mit Feuersteinen, Knochen
und Ton existiert haben. Vielleicht waren die mit niedriger spezia-
lisierten Schddeln und Skeletten begabten Steinzeitler auch die
Schmiede und Zauberer noch anderer Volksteile, und eben diese wiren
dann selbst noch gar nicht gefunden. Wo der zeitlich erste Mensch
der physischen Natur liegt, kénnen wir heute noch nicht erweisen;
fossile Funde oder Kulturiiberlieferungen haben wir von ihm nicht.
Wir kennen die magischen Gewohnheiten und magischen Kulte auch
des Eiszeitlers schon aus dufierst charakteristischen Beispielen. So vor
allem den Jagdzauber. Bei einigen Indianerstimmen, dann auch bei
Afrikanern finden sich dieselben jagdlichen Bilder wie in den Stein-
zeithdhlen: Pfeilspitzen in die Korper gezeichnet, das Herz etwa rot
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gemalt, Hinde, die nach dem Beutetier greifen. Wir haben in einer
Hohle ber Montespan sogar die Fuflabdriicke von Tanzkulten, wie sie
auch heutige Primitive iiben. In gleicher Weise liefern uns Hohlen der
Eiszeit die auch bei heutigen Wilden iiblichen Knochensammlungen
und Knochenanordnungen von Jagdtieren, ja wir finden dieselbe
unterschiedliche Behandlung der einzelnen Skeletteile, die Bevor-
zugung des Schidels etwa. Weiter bilden einen solchen seelischen
Identititsbeweis die Tinze und Maskeraden, wobei sich die Primi-
tiven mit ‘Tierkdpfen und Fellen bekleiden, was uns ebenso die stein- -
zeitlichen Hohlenbilder von Combarelles, wie die Indianer Nord-
amerikas zeigen. Wir haben also keinen Grund zu der Annahme,
daf sich das Kénnen des Steinzeitlers iiber das des heutigen Primi-
tiven erhob, noch daf es geringer gewesen wire. Wir finden es seelisch

'vollig gleichartig. Endlich seien u. a. als Ausdruck fiir solche seelisch-

geistigen Gleichheiten des Wesens und der Religiositit noch erwihnt:
die Hockerstellung in Gribern, der Totenkult und die dementspre-
chenden Grabbeigaben. Das soll nicht heiflen, daf} der heutige Primi-
tive etwa unmittelbar vom neandertaloiden Steinzeitler abstamme, .
auch unsere Primitivmenschen kdnnen eigene abspezialisierte SeitenZiste
anderer Vollmenschen sein; aber beide gehdren derselben Seelen-
schicht, demselben Seelenwesen an, und zwar einer entleerten Primi-
tivitit als Ergebnis einseitigen Abstiegs.

Der Mensch ist ferner nach seinem typenmifligen Gebifl- und Ein-
geweidebau ganz deutlich ein Allesesser, weder fiir rein pflanzliche,
noch fiir rein tierische Kost gebaut; es muf also auch der Frithmensch
so gewesen sein. Das aber stimmt schlecht zu der Vorstellung des
Frithdiluvianers nur als Tierverzehrers. Es miissen unbedingt diese
Eiszeitmenschen einseitig in besondere Lebenszustinde gedringte
Menschen gewesen sein. Auch dies deutet darauf hin, daff sie unmdg-
lich echte Urgestalten des Menschentums waren, sondern daf ihnen
eine idealere Vollform vorausging, die nach threm Bau einst lebte und
leben konnte. Schon diese Uberlegung allein 13t auf einen tertidrzeit-
lichen Vollmenschen schlieen. Wenn ein Forscher sagt, man kdnne
nicht verstehen, wie sich der erste Mensch in der Natur behauptet
habe, ehe er sich seine ersten Gerite oder Waffen schuf, so macht er
eben den Typus des Steinzeitlers zum Vorbild des wahren Frith-
menschen,. wihrend jener in Wirklichkeit schon ein einseitig abge-
irrter, degenerativ entwickelter Seitensprofi des Menschenstammes
war.
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Den wahren erdgeschichtlichen Frilb- oder Erstmenschen kennen
wir bis heute physisch noch nicht; aber wir kennen ihn seelengeschicht-
lich. Wir kennen nicht seine duflere, aber wir kennen seine innere
Geschidtte. Und eben von der inneren Wesensgeschichte sagten wir,
dafl sie das wahre Wissen um eine Sache sei. Denn es ist uns mdglich,
aus den Sagen, Mythen, Gotterkulten und Magien eine Seelenschicht
des archiischen, des Frithmenschen zu ermitteln; wir finden eine
stufenartige Seelenschichtung, die als solche im Menschen schlechthin
liegt und uns den echten Ur- und Frithmenschen erschlieft. Diese
Lebens- und Seelenschichtung, diese Seelengeschichte nun ist nicht un-
bedingt eine duflerlich zeitliche, sondern bedeutet gewissermaflen die
Stockwerkeinteilung im Hause des inneren Menschen tiberhaupt. Die
eingangs gegebene Definition des Begriffs Geschichte, es gehe nicht um
die Aufeinanderfolge dufierer Geschehnisse und Erscheinungen, son-
dern um das Erblicken des inneren Sinnes, des Wesenskerns, kommt
hier zu ihrem Recht.

Jede Sphire, jede Schicht, die im innersten Menschentum als solchem
liegt, hatte auch einmal ihr dufleres geschichtliches Zeitalter oder wird
es noch haben — einerlei, wie langdauernd oder wenig langdauernd
diese Zeit war oder einmal sein wird. Und nur so ist das, was wir
hier Seelengeschichte nennen, eben als eine Geschichte gemeint, nur so
ist ,Seelenschichtung® als das ,Ge-schichte® gemeint. So liegen im
Menschen Seelenschichtungen, die im Ablauf der Zeiten teils nach-
einander oder teils gleichzeitig an verschiedenen Stellen, bei ver-
schiedenen Volkern zur Darstellung kommen, sozusagen aus ihrer
Latenz erwachen. Wir konnen einen Vergleich ziehen mit den Zeit-
schichtungen der Erdrinde, aber nur einen Vergleich. Theoretisch liegen
die iltesten, frithesten Schichten zu unterst, und dariiber immer
jlingere, ganz obenauf die jiingsten. In Wirklichkeit aber ist die Erd-
rinde seit allen Zeiten immerfort in Bewegung. Infolgedessen liegen
alle Schichtungen zwar teilweise nach ihrem Alter iibereinander, aber
allermeistens nur bruchstiickweise. Im iibrigen aber liegen Schich-
tungen vieler Epochen oft im selben Oberflichenniveau nebeneinander,
sind miteinander verkeilt und verfaltet. Und so kénnen wir in ein
und derselben Oberflichengegend oft viele und grundverschieden-
alterige Schichtbildungen vor uns unmittelbar aufgeschlossen liegen
sehen. Man betrachte sich nur einmal eine geologische Karte, die oft
eine ganze Zeitalterskala in einer Fliche liegend zeigt.

Ahnlich ist es mit dem Hervortreten der menschlichen Seelen-
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potenzen, der menschlichen Seelenelemente, der Seelenschichtungen,
die im Menschenwesen vom Urgrund her ecingelagert sind. Wir
konnen daher fast in jeder geschichtlichen oder urgeschichtlichen Epoche
verschieden alte und verschieden tiefgriindige Schichten finden, und
indem wir sie nchmen, wo wir sie antreffen, sei es bei Kulturen oder
bei Naturvolkern, sei es bei Frith-oder bei Spitvslkern, bekommen wir
die ganze Stufenleiter in die Hand. Aber auch umgekehrt finden wir
dieselbe Seelenschicht in zeitlich und rdumlich ganz weit auseinander-
liegenden Volkskdrpern und Kulturkreisen. Am Primitiven der
geschichtlichen Zeit und am Primitiven der urgeschichtlichen Zeit vor
mehr als hunderttausend Jahren haben wir gleich das beste Beispiel:
Bei ihnen ist zu ganz verschiedenen Zeiten, sozusagen auf ganz ver-
schiedenen Zeitebenen, ein und dieselbe magische Seelenschicht ans
Tageslicht gelagert, sie ist im zeitlosen, iiberzeitlichen Ursprung ein
und dieselbe. So kdnnen auch in gleichzeitigen Vélkern verschieden
hohe Seclenschichten an der Oberfliche liegen. Das ist vergleichsweise,
was man in der Kulturkreislehre als ,Gleichzeitigkeit® derselben
Erscheinungsabliufe zu ganz verschiedenen Epochen und in zeitlich
ganz verschiedenen Kulturkreisen bezeichnet. Es ist die iiberzeitliche
Wesenheit und Artgestaltung der Seele, die wir aufsuchen wollen.

Gewif}, diese inneren Seelenschichtungen mogen im groflen Ganzen
sich zeitlich nacheinander dargestellt haben, jede gehdrte und gehdrt
wohl vorzugsweise einem bestimmten Zeitalter an; aber dennoch
sehen wir sic_vielfach auch nebeneinander und gleichzeitig in ver-
schiedenen Menschengruppen ans Licht treten. Es ist wie in der erd-
geschichtlichen Entwicklung des Lebens selbst: da gibt es ein Zeitalter
der Siugetiere, der Reptilien, der Amphibien vorzugsweise; aber es
leben im einen wie im anderen auch die anderen Gestalten dieser
Gruppen. So kommt es, dafl neben jahrtausendealten Hochkulturen
jederzeit in deren Umkreis und gleichzeitig auch etwa Wilde und
Primitive anderer Stammlinien lebten. Und so mag auch, wie wir
schon sagten, der steinzeitliche Primitive im Umbkreis eines anders-
artigen und vielleicht zukunftstrichtigeren Menschentums gelebt
haben, das ja keineswegs zahlreich gewesen zu sein braucht oder eine
grofiere duflere Kultur gehabt haben mufi. So lagen vielleicht ver-
schieden tiefe Seelenschichten auch damals gleichzeitig zutage.

Wir riicken damit entscheidend vom bisherigen Entwicklungsbegriff
ab, wie ihn fiir die Entfaltung des Menschenwesens die rationalistische
Aufklirung des 18. und 19. Jahrhunderts bis in unsere Zeit herein
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naturgeschichtlich auffafite und anzuwenden suchte. Wir sehen ein
ibersinnliches Innerlich-Ganzes, ein Innerlich-Wesenhaftes als die
Grundgegebenheit alles duleren Erscheinens an; wir sehen im Ein-
zelnen, im zeitlich Bedingten 'einen Teilausdruck jenes Innerlich-
Ganzen, aber nicht etwa einen Baustein zu dessen Werden selbst.

Wir diirfen Geschichte, Menschengeschichte, Naturgeschichte nicht
einseitig nur als Entwicklungsgang betrachten; am wenigsten dann,
wenn wir diesen Entwicklungsgang als eine Entstehung des Hoheren
aus einer Hiufung des Niederen auffassen. Aus einem Niederen wird
nie und nimmer ein wirklich Hoheres, wenn wir die Begriffe sinn-
gemifl nehmen und im Niederen die Abwesenheit von Potenzen und
Bildungskriften sehen, die das Hohere hat und betitigt. Aus einem
solchen leeren Niederen kdnnte mit allen Kriften der Welt nie sich
ein Hoheres ,entwickeln®; es miifiten denn im Niederen latent bereits
alle die Krifte schlummern, die es zum Hoheren schon qualifizieren
und dieses einmal aus ihm erscheinen, hervortreten lassen. Darum
hat sich auch aus dem niederen, abspezialisierten Steinzeitmenschen
vom Peking- oder Rhodesia- oder dem Neandertaltypus nie ein Voll-
mensch heutiger Art entwickelt.

Es gibt in der gesamten Entwicklung, sowoh! in der naturgeschicht-
lichen wie in der kulturgeschichtlichen, zwei Wesensziige, zwei Grund-
elemente der Lebensgestaltung, die sich stets untrennbar miteinander
verwoben zeigen. Finmal die idealen Grundtypen, die Grundorgani-
sationen als solche, die eine Stufenleiter vom Niederen zum Hoheren
darstellen. Sodann sehen wir innerhalb dieser Gesamtorganisationen,
diesen idealen Grundtypen eine zeitliche Formenfolge, die in viele
Evolutionsbahnen verzweigt erscheint: neue Arten, neue Gattungen,
die teils sich auseinander entfalten; teils parallel sich im selben Sinn
entwickeln. Das sind, wihrend der Typus an sich besteht, dessen
duflere Anpassungen an das Leben und seine Erfordernisse. Darin
kommt es immerwihrend zu neuartigen Organ- und Korperspeziali-
sierungen, deren Sinn und Inhalt es ist, das ideale Grundwesen, dem
sie zugehbren, also den Typus, die Grundform, die ,Urform® ge-
wissermafien innerhalb der raumzeitlichen Lebensumstinde symbolisch
darzustellen, zu manifestieren. Da wird Art auf Art geboren, es wird
alles vermannigfaltigt, und so werden in unermiidlichem Streben
immerfort neue Lebensmdglichkeiten ausgeschdpft, neue Standorte
gewonnen, die Bedingungen aller Lebensriume erfiillt, ausgentitzt,
erschlossen. Das aber geht von anfinglich einfachen Darstellungen

I3
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des Typus, also von dessen primitivsten Gestaltungen, zu immer
weiterer Spezialisatiqn; es werden technisch-biologische ,Fortschritte®
gemacht, und so kommen im Lauf der #uferen Entwicklung immer
mannigfaltigere, aber auch immer einseitigere Anpassungsgestaltungen
innerhalb des Grundtypus zustande. Ja, das macht nicht einmal Halt
bei den bestmdglichen biologischen Gestaltungen, sondern iibersteigert
sich oft und oft mit fast sinnloser Gewalt zu Uberspezialisationen,
Riesenwachstum, ibertriebenen Einseitigkeiten — bis der Stamm
erlischt, lebensunfihig wird, oder in entleerten Formen wieder eine
dem urspriinglichen Zustand ihnelnde Primitivitit hervortreten liflt,
die nun aber Ermiidung und Entleertsein bedeutet und keine Zu-
kunftstrichtigkeit mehr hat. Die Erbmasse ist erschopft, es kommt
das Sterben oder ein geschichtsloses Weiterleben, das nur Fort-
pflanzung kennt, aber nichts mehr an Gestaltung hervorbringt, ja
vielfach entartet. Die innere ,Schichtung® ist aufgebraucht; so gibt
es keine Ge-schichte mehr.

Der Typus selbst ist die unsinnliche, ungreifbare, unsichtbare
metaphysische Potenz in den vielen oder wenigen stets abgewandelten
und an bestimmte engere Lebensverrichtungen und Lebensweisen
angepaflten Arten der Zufleren organischen Natur. Er ist die lebendige
innere Grundgestalt, die Formidee; ist das Uber- und Auferzeitliche
in der Geschichte jeder Gattung, jeder Art.

Damit ist, wie gesagt, der materialistische Entwicklungsbegriff, wenn
cr diesen Namen iiberhaupt verdiente, beiseitegesetzt; der innerlich
»ganze® Mensch, die , Urform® ist immer gegenwiirtig, sie ist zeitlos,
sie steht im Anfang, nicht am Anfang. In seinem ausgezeichneten
Werk iiber Dionysos, seinen Mythus und Kultus im alten Griechen-
land, verwahrt sich W. Otto gegen das iibliche Verfahren der histori-
schen Wissenschaften, etwa bei der Darstellung des antiken Gotter-
glaubens so vorzugehen. daff man an den Anfang die vermeintliche
Roheit und Unzulinglichkeit setze und dann endige mit dem Glanz
und der Wiirde der klassischen Gotter; vielmehr liege umgekehrt die
entscheidende Genialitit stets im Anfang. Nun nichts anderes meinen
wir auch; es ist in der Natur ebenso. Auch hier liegt ein Typus als
Ganzesschon in den ersten frithesten Stufen seiner Arten, Das Innerlich-
Ganze steht im Anfang, es ist iiber dem Einzelnen. Wo ein organi-
scher Formtypus erscheint, sei es in vielen oder wenigen Arten oder
Gattungen, da ist er wesenhaft ganz und vollstindig da. von allem
Anfang an. Die abgewandelten physischen Formen sind, wie, wir
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sagten, dic sichtbaren Anpassungen an die Erfordernisse der Umwel,
sind sozusagen Ausdruck fiir die ,Notdurft® des Daséins. Das
Genibse, das Geniale, das Gottliche in den Dingen und Wesen ist
die immanente Form, die metaphysische Urform. Daraus kommt im
Aufleren die Entfaltung und Abwandlung. Diese geht aber aus-
nahmslos in die Sackgasse der engeren Eigenentfaltung und endet mit
Nichtfortsetzung, es wird keineswegs ein Neues, Hoheres daraus. Das
Innerlich-Ganze ist unvergingliche Idee, ist Urbild, voll gegenwirtig
auch schon in der zeitlich ersten einfachsten Gestalt.

Als der Typus Mensch im ersten naturgeschichtlichen Menschen-
wesen physisch auftrat, es mag hoch oder nieder organisiert gewesen
sein, muf} er in einer oder vielen Arten sich schon irgendwie differen-
ziert und einseitig spezialisiert dargestellt haben. In der untermensch-
lichen organischen Welt kann kein lebendes Wesen auf der Erde
existieren, das nicht irgendwic speziale Ausbildungen hitte; sonst
konnte es keinen Tag leben. Denn das Leben erfordert Anpassung,
und wie ein Wesen geartet ist, bestimmt auch, wie es in seiner ihm
zukommenden und ihm zuginglichen Umwelt lebt. Trat also der
erste, d. h. der naturgeschichtlich fritheste Mensch auf den Plan, so
mufl sowohl in ihm verborgen das Ganze alles Menschentums im
Urgrund seines Wesens schon mitgesprochen, ihn mitgestaltet haben,
wie auch ganz selbstverstindilch von der umfassenden Menschenpotenz
bei seiner physischen Erscheinung eben nur ein Teil nach auflen sich
in ithm manifestierte.

Dieser Anfangsmensch ~— wir wollen ihn neutral den Frithmenschen
nennen — war also der ganzen Zukunftsgestaltungen, die sich im Lauf
der Geschichte und Urgeschichte noch herausstellten, trichtig. War
dieser Frithmensch in bezug auf die Entfaltung des Grofhirns noch
sehr unentwickelt, so enthielt er doch in sich latent alle kommenden
vollgehirnlichen Menschenarten, soweit sie, was wir nicht wissen, von
thm wirklich abstammen. Es ist, um es noch einmal zu sagen, wie
mit den Urformen der Tier- und Pflanzengattungen in der Erd-
geschichte: sie sind dargestellt in den vielen getrennten oder ineinander
iibergehenden Gattungen und Arten, die samt und sonders ein-
gegrenzte Teilausdriicke der Gesamtpotenz jener Urform sind; aber
die Urform selbst kann nie im physischen Zustand gelebt haben,
sondern war immer die {ibersinnliche, wenn auch wirkend lebendige
innere Gesamtpotenz der vielen Gattungen und Arten, von denen
aber jede innerlich der ganzen Potenz teilhaftig ist.



Geschichte, Urform, Mcnsch 23

So gab es naturgesetzlich, wie bei den Evolutionsgingen der Gat-
tungen im Tier- und Pflanzenreich, auch im Menschenstamm gleich-
zeitig mit urspriinglichen Neugestaltungen auch Ausspezialisierungen
in einseitiger Richtung, also Abstieg der Entwicklung, Hinwendung
in blind endigende Scitenwege. Solche Scitenwege aber dicnten selbst
wieder der Entfaltung besonderer, zuvor noch gebunden gewesener
innerer FEigenschaften, und waren immer ein Ausdruck des sich
mannigfaltig darstellenden ,,Ganzen®. So entlieff die Menschenwurzel
ganz am Anfang auf verschiedenen Wegen die Menschenaffentypen:
sie entlieR den menschenaffenihnlicheren Ursteinzeitler, sie entliefl
spater die geschichtlichen Primitivtypen von der Art des Australiers;
sie entlief vielleicht schon in der Tertiirzeit aus Vollmenschen auch
damals ihre ,Primitiven®; zuletzt kam der grofhirntrichtige und
denkerisch vervollkommnete Mensch unserer Art. Und was sonst noch
dagewesen sein mag, das zeigen uns vorliufig nur die Sagen, noch
nicht die naturhistorischen Funde und Gegenstinde. So miissen wir
auf eine iibergeordnete, iiberzeitliche innere ,Urform® ein iiber-
geordnetes, iibergeschichtliches inneres Menschenurbild mit aller ihm
zukommenden Ganzheit und Vollkommenheit schlieflen. Sinn und
Inhalt des ,ganzen“ Menschen stand schon ,im“ Anfang da.

Um es noch einmal zu sagen: der Mensch stellt ein eigenes Urbild,
eine eigene Urform der schaffenden organischen Natur dar, und dieses
ist seit uralten Zeiten in einzelne Spezialmenschenformen abgewandelt
dagewesen. Aber das Urbikd selbst, die Urform ist nicht in der
dufleren physischen Natur auffindbar, ist nie als grob sinnliche Natur-
form sichtbar gewgsen; wohl aber sind die in der physischen Natur
konkret vorhanden gewesenen Menschentypen die Darstellung der in
der iibersinnlichen Wirklichkeitssphire liegenden Potenzen, die in allen
dulerlich sichtbaren Menschenformen der Naturgeschichte enthalten,
in Erbmassen verteilt und in verschiedenen Zeitepochen, auch heute
teilweise noch zur Entfaltung, Gestaltung und Betitigung gekommen.

Macht man also mit dem Entwicdklungsbegriff ganzen Ernst und
nimmt man ihn in seinem eigentlichen tieferen Sinn, so kann man
von einer Entstehung des Hoheren aus dem Niederen nur reden, wenn
man dieses ,Nieder als einen Teilausdruck des an sich schon iiber-
zeitlich bestehenden Hochsten gelten 138t. Anders ist das Wort Ent-
wicklung nur eine Redensart ohne Inhalt; und eine Entwicklung
als Hiufung von Niederem plus Niederem zu denken, wie es
die Naturforschung der letzten anderthalb Jahrhunderte tat, ist
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ein reines Gedankenspiel, ist blofer Formalismus. Wir miissen uns
mit anderen als den duflerlichen Denkmitteln um das Innerlich-Ganze
bemiihen, miissen es zu verstchen suchen als Grundlage und Ursprung
alles einzelnen. Wir miissen im einzelnen es auf die metaphysische
Urform absehen.

Wenn wir den inneren Sinn der sich in der Geschichte wie in der
Natur darstellenden und sich sichtbar vor unserem Auge entfaltenden
Formen fassen wollen, so miissen wir aus ihnen das innere Gemein-
same herausschilen. Was wir dabei von ihrem Wesen erkennen, ob es
viel oder wenig. sei, diirfen wir die Urform, die Idee, das Urbild
nennen. Wir meinen mit dem Ausdruck Urbild jedoch — das sei ein
fiir allemal gesagt — nicht das Urbild als einfachsten anschaulichen
Sinneseindruck, wie ihn die eidetische Psychologie bei ihren Unter-
suchungen feststellt, sondern stets das metaphys1sche, das ,,platomsche
Urblld das auch keine Abstraktion, sondern innere Lebenspotenz ist.
Es ist platonische Wissenschaft als Gegenstiick zur aristotelischen.
Nicht als ob die aristotelische Zuflere Empirie je zu entbehren sei;
aber das blofle Aneinanderfiigen von Stadien und das Zusammen-
setzen von Dingen und Erscheinungen aus ihren Teilen ist nicht das
Wesen und fithrt nicht zur Erkenntnis des Urbildes, der Idee. Um
dies allein ist es uns bei unseren Ausfiihrungen zu tun.

Das iiberzeitliche Ganze aber spricht sich aus in den Teilerschei-
nungen. Es bestimmt und erschafft die Zeiterscheinungen, aber es wird
nicht selbst aus ihnen zu Etwas, weder gleichzeitig, noch spiterhin
durch Hiufung und Zusammensetzung. Die Dinge der Welt, wesen-
haft gesehen, sind nicht ,zusammengesetzt“, sondern sind Ausdrudk,
sind Symbole innerlicher urbildhafter Ganzheit. Eben weil stets das
Ganze iiberzeitlich da ist, kdnnen im Naturreich neben den héchsten
und hoheren auch die niederen und niedersten Tierformen bestehen,
wie es uns die Erdgeschichte in jeder Epoche schon zeigt. Dabei kann
es, wie schon gesagt, sechr wohl gelten, dafl es gewisse grofle Zeit-
epochen gibt, in denen sich vornehmlich mehr das Niedere, dann das
Hohere und Hochste darstellt; aber das Ganze ist stets iibergeordnet,
metaphysisch gegenwirtig da. Und nach diesem Ganzen der Natur
und des Menschen und seiner Seele miissen wir fragen und es zu
erschlieSen suchen.

Wir unterscheiden bei unseren Forschungen so eine metaphysische
Urform des Menschen, dic alles Menschenwesen zu allen Zeiten im
Uranfang umfaf8t. Wir unterscheiden weiter einen in der Zeit zunichst
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noch nicht festzulegenden und mannigfaltig entwickelten Menschen,
der aber vermutlich erdgeschichtlich sehr alt ist. Wir nennen ihn den
archiischen oder ganz allgemein den Frithmenschen. IThm werden wir,
wenn auch noch nicht naturgeschichtlich, so doch alsbald sagen-
geschichtlich begegnen. Wir unterscheiden weiterhin Primitivmenschen,
welchen Ausdruck wir jedoch nicht fiir zeitlich erstes Menschentum
anwenden, sondern nur fiir solche geschichtlichen oder urgeschicht-
lichen Menschenformen, die wir, wie den Steinzeitler und die spiteren
Naturvélker, als ,entleerte® Primitive ansehen. Wenn es nach einem
tiefgriindigen Wort Schellings wahr ist, dafl alle Barberei der Rest
einer Kultur ist, so miissen auch die barbarischen Primitiven heutiger
und frither Zeit Restvdlker uriltester Kulturen sein und gewesen sein.
Karutz schligt fiir die naturhaften Primitiven den Begriff ,frithe
Vélker® vor. Da aber die Menschheit, selbst wenn man nicht unserer
Ansicht eines iiberaus hohen, vordiluvialen Alters zustimmt, doch
schon allein nach Fossilfunden bis gegen eine Million Jahre ale ist,
so halte ich den Ausdruck ,frithe Vilker® wieder fiir miflverstindlich,
und suche ihn jeweils genauer zu umschreiben. Unter dem ,apolli-
schen® Menschen endlich verstehen wir den mit vollkommen aus-
gebildeter Groflhirnsphire ausgestatteten geschichtlichen Typus unserer
Art, der nun auch seinerseits, wie vermutlich alle anderen, keineswegs
der vollendete Reprisentant der idealen Urform ist.

Freilich ist auch der Ausdruck Primitive oder Naturvdlker recht
heterogen, denn die Indianer und Eskimos stehen ja auf einer ganz
anderen Stufe als etwa schwarze afrikanische Primitivstimme oder

“vollends als die noch stark an den Diluvialmenschen erinnernden
Australier, Feuerlinder und Neukaledonier. Doch uns kommt es im
folgenden nicht so sehr auf diese ethnographischen Unterschiede an
als vielmehr darauf, iiberall, wo wir sie finden, jene Seelenschichten
aufzudecken, die uns einen Riickschlufl auf ein urformhaftes Ur-
menschentum gestatten.

Der Ursprung des Menschen ist nicht die diesseitige Welt, die dies-
seitige Natur, sondern die urbildhafte Welt, die jenseitige Natur.
Geschichte ist nicht iuflere Geschichte allein, sondern ist Darstellung
des Wesens, des metaphysischen Wesens der Dinge. Und so ist das
Wesentliche der Schopfung, auch der Tiere und des Menschen, eine
jenseitige, metaphysische innerliche Urgestaltung, die aller dufleren
“yerginglichen. raumzeitlichen Natur vorauseeht und in ihr stets
gegenwirtig ist, jenseitige, urbildhafte, d. h. paradiesische Natur.
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Und das Wissen um diesen Sachverhalt ist das urgriindigste und
tiefste mythische Wissen, das die Menschheit iiberhaupt hatte und
noch hat bis zu diesem Tag.

Die Sagen als Aufenschich

Kénnen wir auf Grund naturwissenschaftlicher Tatsachen und
Uberlegungen wohl zu der Auffassung kommen, daff der Mensch ein
eigener Grundtypus der organischen Natur ist, und kénnen wir ihm
weiter in rein physischer Hinsicht auch ein verhiltnismifig hohes
naturgeschichtliches Alter zuschreiben, so diirten wir weiter folgern,
daf sich dieser Eigentypus eben durch seine Menschenhaftigkeit, also
durch seelische und geistige Besitztiimer und Eigenschaften auch von
der iibrigen Tierwelt jederzeit unterschied. So ist es auch weiter wahr-
scheinlich, daf} der Mensch, wenn auch nicht eine geschriebene, so doch
cine sagenhaft iiberlieferte Urgeschichte von sich kennt, und es liegt
daraufhin nahe, iltestes Sagengut, Kernsagen, die bei allen Vslkern
da sind, einmal zu vergleichen mit naturhistorischen, mit erdgeschicht-
lichen, frithweltbiologischen Tatsachen oder auch Mdoglichkeiten, Kein
Mensch weif} den Zeitpunkt der Entstehung der echten Kernsagen, alle
Vélker hatten sie, soweit wir sehen, von jeher, auch die scheinbar un-
kultiviertesten wufiten von ihnen deutlich genug, So konnte es sein,
dafl durch entsprechendes Vergleichen von Sagen mit naturgeschicht-
lichen Dingen sich bei einzelnen oder vielen von ihnen festlegen liefle,
was sie meinen und auf welchen Zeitpunkt der Vorwelt sie allenfalls
deuten. Verfihrt man so, so ergibt sich manches Uberraschende.

Da gibt es allerhand Sagen von fremdartigen Menschenarten, oder
Berichte, die wie natiirliche Geschichte anmuten, etwa Fahrten zu un-
bekannten Lindern, Kimpfe, Kriegsziige, Liebesgeschichten tief-
gehendster Art; sodann Sagen, die ein kosmisches Geschehen bringen.
In solchen Berichten zeigt sich, daf auch #lteste Uberlieferungsformen
immer verwoben sind mit Ortlich-spatzeitlichen geschichtlichen, reli-
gidsen und sozialen Vorstellungen anderer Art, als der Sagenkern sie
meint. Wie verschieden wird beispielsweise die Sintflutsage bei allen
den Volkern und Volksstimmen dargeboten, die sie ureigentiimlich
besitzen. Aber die echten alten Kernsagen und Sagenkerne, wenn es
jeweils gelingt, sie herauszuschilen, unterscheiden sich doch immer
wesenhaft von alledem, was wir sonst aus der Geschichte und sogar
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Vorgeschichte der uns bisher bekanntgewordenen Menschheit erfahren.
Und doch glauben wir immer noch, dafl wir jene sagenhaften ur-
geschichtlichen Uberlieferungen einspannen diirften in die bisher er-
dffnete Menschengeschichte.

Da ist gleich ein merkwiirdiges sagenhaftes Mirchen von der
Guineakiiste, das zusammenklingt mit der Auffassung, daf sich baum-
bewohnende Menschenaffen aus einem geistig und auch physisch men-
schenndheren Grundzustand erst nach der pithekoiden Seite hin biolo-
gisch umgestaltet haben, Der kluge kleine Telinga trat einmal mit den
Tieren im Walde in einen Wettstreit. Der grofle michtige Affe
Engena hatte eine Schiissel mit Rum aufgestellt und wollte seine
Tochter dem zur Frau geben, der die Schiissel auszuschliirfen vermége.
Elefant, Leopard, Eber versuchten es vergeblich, aber der kleine kluge
Telinga hatte sich ausgebeten, da er so klein sei, nach jedem Zug ab-
seits zu treten. Das wurde ithm gewihrt, aber er hatte mit seinen Art-
genossen verabredet, dafl dann jedesmal ein anderer hineinhusche. So
gelang es ihnen, die Schiissel auszutrinken. Aber die anderen Tiere
merkten den Betrug, erbosten, und verfolgten den Kleinen so iibel,
daf er sich auf die Biume rettete und nicht mehr herunterkam.

Besonders bezeichnend ist die zuweilen erwihnte Kleinheit von
Frithmenschen. So gibt es etwa Sagen von frithen Zwergvélkern als
weitverbreiteten Menschenstimmen, wihrend Zwerge in den Mirchen
etwas anderes sind; es handelt sich wirklich um eindeutig als solche
bezeichnete Menschenformen. Wenn nun, wie es ja ersichtlich ist, trotz
aller morphologischen Grundorganisation der Mensch einen siugetier-
haften K&rper hat, sein innerer gestaltender Grundtypus also auf der
ihm nichstkommenden Siugetierphysiologie basiert und diese sich
. sozusagen zu eigen macht, so miissen in seiner rein naturhaften Ent-
wicklung jene natiirlichen K8rpergesetze auch fiir ihn gelten. Nun ist
es eine grundsitzliche paliontologische Tatsache, dafl bei einem aus
dem Typus selbst sich ergebenden, von abindernden #ufleren Not-
wendigkeiten unbeeinflufit bleibenden Entwicklungsgang aller Siuger-
typen, wie tiberhaupt auch anderer organischer Gestalten, jeweils am
Anfang in der Frithzeit der Formungen zwerghafte Gestaltung er-
scheint, die an Grofle im allgemeinen zunimmt, bis die Grofiformen
um den Hohepunkt der Entwicklung des Gesamttypus erscheinen oder
auch schon den Abstieg und das Aussterben bedeuten. Sind also in Ur-
menschenstimmen viel Zwergformen als normale Gestaltungen da-
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gewesen, so wiirde dies durchaus einem gesicherten, paliontologisch
ermittelten Entwicklungsgesetz entsprechen.

Ein anderer Sagenkern, mannigfach variiert, ist der von schwim-
menden, fischartig gestalteten Menschenwesen. Auch hier sind nicht
jene Mirchenwesen gemeint, die etwa als Fischweibchen mit mensch-
lichem Oberkdrper und fischartigem Unterkdrper herumgeistern,
sondern mit vollem Ernst wird eindeutig auf solche Menschenabarten
hingewiesen. Ist das nun blofle Phantasie oder liegt auch da etwas
Natiirliches zugrunde? Es liegen in der Riickenhaut des Menschen
Schleimdriisen, wie sie sonst nur im Wasser lebende Siuger mit nack-
ter Haut haben. Daraus kann man wohl mit Westenhsfer folgern,
daf der Mensch urtypenhaft auch die Potenz zu wasserlebender Ge-
staltung tatsichlich in sich trigt; denn was sollte diese ithm von der
Natur mitgegebene Einrichtung sonst bedeuten? Und so ist es moglich,
daf sich unter geeigneten Bedingungen einzelne seiner Artzweige ehe-
dem auch mit Wassertiereigenschaften darstellten und daff deren
Lebensweise eben darauf eingestellt war. So behauptet die Sage auch
hier nichts Unmogliches. :

Daf iiberhaupt in einer urgeschichtlichen Frithmenschheit sich man-
ches fand, was unserer Koérperlichkeit fremdartig gegeniibersteht, be-
weist eine weitere Uberlieferung dieser Art. So sollen nach chal-
diischer Sage die Hinde bei Menschen vor Noah mehr flichenhaft
gewesen und nur der Daumen soll abspreizbar gewesen sein; erst mit
dem Erscheinen Noahs wiren die Finger getrennt voneinander beweg-
lich gewesen. Nun wird gleichzeitig im babylonischen Gilgame3-Epos
geschildert, wie ein Konig in das Totenreich fihrt zu seinem Ahn-
herrn, bei dem er sich Rat iiber Leben und Tod holen will. Und als er
mit seinem Schiff iiber das Totenmeer dahergerudert kommt, steht
der Ahn am Ufer und wundert sich iiber den Ankémmling, der von
ihm stammen soll, mit den Worten: er hat ja eine andersgestaltete
Redchte als ich.

Jede erdgeschichtliche Epoche hat aufler den ablaufenden organischen
Entwicklungsreihen auch in vieler Hinsicht und bei verschiedenen
Gruppen vorhandene Zeitbaustile, dhnlich wie in einem Kulturablauf
nach aufeinanderfolgenden Kunststilen gearbeitet wird. Ist nun der
Menschentypus naturgeschichtlich sehr alt, so miissen auch seine’
korperlichen Ausgestaltungen an solchen Zeitformenbildungen des
organischen Baugefiiges Anteil gehabt haben. Er wird also im Erd-
mittelalter gewisse Baueigentiimlichkeiten des Reptiltypus an sich ge-
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habt haben, es werden in diesem Zeitalter Reprisentanten des Ur-
menschenstammes also etwa eine verhornte Haut besessen haben. Auch
solche Menschen kennt die Sage. So ist in babylonischen und spiter
arabischen Sagen die Rede von Hornhautmenschen, die einen weichen,
nigelartig glinzenden Hautpanzer hatten; die Nigel unserer Hinde
und File seien die letzten Uberreste davon. Und gewifl fillt uns
Siegfried ein, der sich im Blut des erlegten Lindwurms badete und eine
Hornhaut davon bekam. Dazu kommt, daff der Lindwurmtypus
ein echt erdmittelalterliches Wesen selber ist, das nicht nur die Sage,
sondern auch die Erdgeschichtsforschung sehr gut kennt. Es ist
damit ja nicht gesagt, dafl es einmal Menschen gab, die solche Lind-
wiirmer erlegten und sich dann durch Baden in ihrem Blut eine Horn-
haut zuzulegen wufiten; es kdnnte in der Sage auch die Tatsache aus-
gedriickt sein, dafl eben in jener Zeit die Menschenkdrperform der
Zeitsignatur der damaligen Epoche mehr oder weniger entsprach.
Aber abgesehen davon sind ja auch gerade jene drachenartigen Rep-
tilien nicht etwa nur phantastisch Hergeholtes, sondern, wie soeben
erwihnt, wirkliche Tierformen einer ganz bestimmten erdgeschicht-
lichen Zeit. Nun hat man allerdings nachgewiesen, daf viele Drachen-
bilder spiterer Zeit nach Fossilfunden gemacht sind, die man in den
Schichten der Erdrinde entdeckte. Auch unsere Urviter, so sagte man
sich, haben oftmals Knochen von Vorwelttieren in den Gesteinsschich-
tungen entdeckt und haben daraus ihre Sagen von Riesen, Drachen,
Lindwiirmern geprigt. Das ist sicherlich so, denn noch am Anfang des
18. Jahrhunderts hat man in Siidfrankreich die Knochen eines Riesen-
elefanten fossiler Herkunft gefunden und sie dem schrecklichen und
sagenhaften Konig Teutobochus zugeschrieben, dem blonden grofien
sagenhaften Teutonenkdnig, der fiir den Gallier und Romanen natiir-
lich der Inbegriff des Urschreckens ist. Und ein Drache am Stadt-
brunnen in Tiibingen ist unverkennbar nach Saurierfunden geprigt,
die man immerfort in den Juraschiefern von Wiirttemberg machte.
Aber was beweist es gegen den urspriinglichen Kern der Sage, gegen
ihr urtiimlich lingst festgestelltes Vorhandensein im Menschendenken,
wenn sie immer wieder mit allerhand spitzeitlichen Vorstellungen
und Erlebnissen, also in unserem Fall mit solchen Knochenfunden,
sozusagen neu gendhrt worden ist? Gerade am Konig Teutobochus
sicht man es ja, dafl die Knochen auf die Sage bezogen wurden, nicht
daf aus den Knochenfunden die Sage entstand. So fanden gewifl auch
unsere Ururviter solche fossilen Knochen, aber sie dienten ithnen eben
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erst recht dazu, das, was sie aus dem Gedichtnis der Nochfriiheren
tiberliefert erhalten hatten, neu zu beleben und vielleicht ,spitzeit-
lich“ auszugestalten und zu lokalisieren. Und dann werden uns ja die
sagenhaften Schrecktiere gar nicht so unnatiirlich geformt oder blof}
knochenhaft geschildert, 'sondern als h&chst lebendige Wesen mit
Fleisch und Blut, mit Gang- und Bewegungsarten und sonst mit dufie-
ren Attributen, wie sie die Paliontologie allmihlich nach jahrzehnte-
langer vergleichend anatomischer Arbeit aus den gefundenen Skeletten
zu rekonstruieren wagen darf.

Oder ein noch merkwiirdigeres, iiberraschendes Sagenmotiv: der
Mensch, dem ein Stirnauge zugeschrieben wird. Wir kennen ihn als
Polyphem in der Odyssee, wir kennen ihn in den Mirchen von
Tausendundeiner Nacht, aus den nordischen Volkssagen, dem Mir-
chen von der schdnen Melusine, wo es geradezu heifit: ,Es war eine
Mutter aus uraltem menschlichem Geschlecht, die hatte noch ein Auge
auf der Stirn“; er ist bekannt aus Beschwdryngsmasken von Siidsee-
volkern, auf chinesischen Vasen und Bildern, in dgyptischen Berichten.
Nun ist freilich Polyphem etwa allegorisch gedeutet worden, indem
man sagte, er symbolisiere den wilden barbarischen Urzustand gegen-
tiber dem lichten kultivierten Vollmenschentum. Das mag fiir Homer
zutreffen, aber doch deutet es auf einen als verabscheubare Schreck-
gestalt empfundenen, nicht vollmenschlichen Urzustand hin, und die
spitere Allegorisierung vermag nichts gegen den Kern der.Sage, die
ja nicht nur bei Homer vorhanden ist. So wenn Polyphem spiter ein
Hitzedimon ist, wie Schirmeisen angibt; oder wenn er seinen Namen
an die listige Wesensseite des Sonnengottes abgibt: das alles ist Ver-
webung - des Sagenkerngehaltes mit allerhand ihm zuvor Fremdem.
Nun hat man nach Abel in den Hohlen Siziliens schon im Altertum
Zwergelefantenschidel entdeckt, deren Nasenloch, wie bei allen Ele-
fanten, wie ein riesiges Stirnauge aussieht. Das belebte natiirlich, wie
die Knochen des Konigs Teutobochus, wieder die Ursage, aber es
schuf sie nicht. Und nun wissen wir und kdnnen es wirklich: erd-
geschichtlich mit Hinden greifen, dafl es einst eine Zeit gab mit
Wesen, die ein volles Scheitelauge trugen, das bei dltesten Fischtypen
sogar ein richtiges kleines Stirnauge gewesen ist. Der Mensch kdnnte
also an einer solchen Zeitformenbildung, einer solchen Zeitsignatur
teilgehabt haben; denn es liegen in seiner Korperlichkeit die Anlagen
zu solchen Eigenschaften unter dem Grofhirn, das sich erst spit ent-
wickelte und nach auflen tretende Sinnesorgane iiberdedst, Diese aber
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standen mit einem richtigen Scheitelauge in unmittelbarem Zusammen-
hang, wie es erwiesenermaflen bei jenen Friihformen und bei einer
auch heute noch auf Neuseeland seit dem Erdmittelalter lebenden
Echse vorhanden ist bzw. war. Ich habe diese ganze Urgehirnentwick-
lung an anderer Stelle beschrieben und sie Ursinnessphire genannt.
Der Inhalt anderer Sagen mag in seiner Entstehung weniger alt
sein, immerhin bis in die Tertidrzeit zuriickreichen. So die Kunde von
ndrdlichen Lindern, wo es sehr warm war, wo es Platanen- und
Buchenwilder gab, immergriine Pflanzen und Weinlaub. Wann sollte
das gewesen sein? Der historisch-prihistorischen Menschenzeit ging die
grofle Gletscherzeit voraus, in der die Polarzone bis tief herunter nach
Nordamerika, bei uns bis Holland, Norddeutschland, iiber Nordsee,
Skandinavien und Ostsee hinweg unter Gletschern und Inlandeis lag.
Nach dieser Eiszeit, vor rund zwolftausend Jahren, gab es voriiber-
" gehend eine wirmere atlantische Periode, aber zu solcher Milde und
Wirme steigerte sich damals im Norden das Klima nicht, wie es die
Sage erzahlt. Man hat die Sage vom nordischen Fimbulwinter, der
einbrach, auf die Wiederabkiihlung und Verschlechterung des atlan-
tischen Klimas eben nach dieser kurzfristigen Wirmeperiode bezogen.
Ich glaube, dafl im Fimbulwinter die grofle Eiszeit selbst nachklingt,
ich glaube, dafl die nordischen Menschen, einerlei, welcher Rasse sie
einst zugehdrten, atlantischer Herkunft sind, als sich noch gréfiere
Kontinentalmassen auch dort oben ausdehnten, und dafl die Sage von
den iippigen nordischen Lindern auf die voreiszeitliche Tertiirzeit
zuriickgeht. Und zwar deshalb, weil wir heute wissen, dafl damals
wirklich grofere Landmassen noch iiber dem nordatlantischen Ozean
und seinen Anhingen, wie Nordsee, lagen; sodann, weil wir in den
Tertidrschichten Grénlands unter den Eisablagerungen wirklich nicht
nur die fossilen Reste einer Landfliche, sondern auch einer Flora
kennen, die jenen sagenhaften Schilderungen entspricht. Die Sage ver-
kiindet also tatsichlich erdgeschichtliche Wahtheit, nicht nur Mdglich-
keit; und dafl wir noch keine tertiirzeitlichen Menschenreste selbst
gefunden haben, schlieft nicht aus, dafl sie einst noch gefunden
werden. Es ist schon vor Jahren eine amerikanische wissenschaftliche
Expedition ausgesandt worden, in Innerasien nach solchen Resten zu
suchen; man nimmt die Sache also dort sehr ernst. Und wenn sich
bislang auch die gesuchten Menschenreste noch nicht fanden, so ent-
deckte man doch zuvor in so uralten Schichten des Reptilzeitalters
hochentwickelte Siugetiere, dafl wir schon daraus schlieflen diirfen,
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dafl die Hauptsiugetierstimme, und also auch die mit dem Menschen
zusammengehdrigen - Primaten, in jene Epoche zuriickreichen.

Auch Sagen von anderen Zustinden des Himmelsbildes gibt es; wie
etwa die zeitweise Verdunkelung der Sonne durch einen fremdartigen
kosmischen Kérper, gelegentlich der schwarze Hahn genannt, durch
den die Sonne lange Zeit und wiederholt in Gefahr stand, nicht mehr
der Erde leuchten zu kénnen. In Siidseemythen wird berichtet, wie
einst ein schwarzer Kerl die Sonne fing, und wie sie dabei erlosch.
Danach kam eine neue Sonne herauf, die verbrannte schlieflich den
Tdter und zehrte thn auf, aber auch seine Briider und Abkémmlinge.
Es ist sehr anschaulich. Zerspringen von Sternen, Neubildung von
solchen sind ein mannigfach ausgeschmiicktes Thema der Siidsee-
volker. Auch daff es zeitweise keine Sonne gab und nur Mond und
Sterne leuchteten, dafl es damals grofle fremdartige Tiere und Vogel
gab —, das alles gehdrt in die Reihe sagenhafter Berichte, die durch-
aus unphantastisch und naturhistorisch anmuten.

An Ideen wie die moderne Welteislehre erinnern Sagen von eisigen
Sternen, von kalten und heiflen Riumen im Weltall; es erinnert daran
die nordische Mythenwelt mit ihrem Wissen um das eisige Nifelheim,
um das feurige Muspelheim. Auf Erden lebten einst die Plejaden,
ihr K6rper war mit Eiskrusten besetzt, die Eltern wohnten irgendwo
weit in den Bergen; spiter erschienen sie am Himmel — man meint
in die Schilderung der Eiszeit versetzt zu sein, als aus den Gebirgen
und den Polarzonen die Eismassen drangen und als auch die mete-
orologischen Zustinde in den Liiften diese eiszeitlichen Bildungen
durch grofle Kiihle und viel schneeige Niederschlige nihrten, Oder
die Kunde von der mondlosen Zeit und dem erst verhdltnismifig
spiten Erscheinen des Mondes, der mioglicherweise ein eingefangener
kleinerer Planet oder Planetenteil ist; die damit zusammenhingende
Sage von den Proselenen, den Menschen, die lebten, ehe es den Mond
gab — das alles sind Dinge, der hchsten naturgeschichtlichen Beach-
tung wert und wohl weit entfernt, leere Phantasmen zu sein. Auf
kosmische Eindringlinge oder verirrte Planetensplitter aus der groflen
Splittermasse zwischen Mars und Jupiter, die auch gelegentlich unsere
Erdbahn kreuzen, und von denen jiingst einer auf zwei Mondentfer-
nungen, ein anderer auf nur drei Stunden Flugzeit nahe an uns
herankam — auf solche kosmischen Unruhestifter weisen viele Be-
richte hin. Ahnliches enthilt wohl auch die Sage vom Phaeton, der
einmal den Sonnenwagen seines Vaters bestieg und, die Herrschaft
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dariiber verlierend, im Planetenraum umherirrte, die Erde versengte,
bis er ins Meer fiel. Auch unsere germanische Mythologie zeigt ver-
wandte Sagenbilder. Die Agypter erzihlten, dafl die Menschen einst
gegen ihren Kénig, den Sonnengott, aufstindig waren; um sie zu
strafen, schickte er sein Auge, die Gottin Sehet, das ist die sengende
Sonnenglut; die richtete unter den Menschen ein grofles Sterben an.

Wie darf man eine andere Schilderung deuten, wo sich offenbar
Sterne an andere Orte begaben, vielleicht zeitweise sich verdeckten
oder verschmolzen? Wir kennen heute sogar dunkle, dem Auge selbst
unsichtbare Weltnebel, die nur durch ihr ultraviolettes Licht auf der
photographischen Platte erscheinen, und die sehr verbreitet sind, so
dafl wir vielleicht durch sie grofle Sternmassen verdeckt bekommen.
Im dgyptischen Apophisbuch, einer Legende, die den Sieg der Gotter
iber das Schlangenungeheuer Apophis berichtet, wird erzihlt, der
Urgott hatte ein Auge, dieses wurde von zwei spiter erschaffenen
Gottern aber verfolgt und mufite im All herumwandern. Verfolgt
kam das Auge zum Urgott zuriick, aber da hatte dieser schon andere
Augen an seine Stelle gesetzt. Um des wiedergekommenen Auges Leid
zu stillen, erhhte der Gott dessen Stelle an seinem Antlitz und setzte
es nun als Schlange vorne auf seine Stirn, und seitdem beherrscht das
Sonnenauge die ganze Welt.

Oder noch ein anderes Beispiel: Im steuerlosen Schiff kam Skeaf,
auf einer Garbe schlafend, als Kind aus geheimnisvoller Ferne herbei.
Dann wurde er groff wie ein K&nig, und als er gestorben war, trieb
er auf demselben Schiff wieder hinaus ins Meer. Niemand weif,
woher er gekommen, niemand, wohin er verschwunden ist. Von Ko-
meten wird oft in den Sagen berichtet: Byblis verliebt- sich in ihren
Bruder, er flieht vor ithren Antrigen, da irrt sie im Wahnsinn herum,
nach dem Bruder suchend, und macht schliefilich ihrem Leben durch
Erhiingen ein Ende. Auch die Zahl der erhingten und sich erhingen-
den Mondgdttinnen ist nicht gering, wie Siecke angibt, es scheinen
Kometen oder sonstige Splitter zu sein, die an Gestirnen ver-
schwanden, also hingenblicben, wobei auch Verwandlungen vor sich
gingen, was dem entsprechen wiirde. So war die erwihnte Byblis eine
Tochter des Asterios, d. h. des Sternhimmels, eines Sohnes des Minos
und eine Enkelin der Kelaino, welch letzterer Name die Dunkle
bedeutet, die Nichtige.

Hier in diesen Beispielen ist man wohl versucht, die bildhaft ge-
schilderten Dinge auf Himmelsvorginge besonderer Art naturhisto-
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risch zu bezichen, so etwa im letzteren Beispiel an einen Kometen
zu denken, und sich unter diesem Bild das iibrige auszudenken; oder
an frithere, von den Menschen beobachtete Sternverschiebungen, die
ja bei der Instabilitit unseres Planetensystems, woriiber viel zu sagen
wire, auf manche Katastrophen oder sonderbare ungewshnliche Um-
bildungen hinweisen kénnten.

Es wire ein leichtes, noch viel derartiges heranzuzichen sowoh! aus
der Sagenwelt wie aus der Naturgeschichte, und es aneinander zu
spiegeln: Moglichkeiten kosmischer Katastrophen, die sich ohne wei-
teres schon aus der derzeitigen Verfassung unseres Planetensystems
ableiten liefen und uns im Verein mit erdgeschichtlichen Gegeben-
heiten von dem lahmen und einseitig aufgemachten heutigen wissen-
schaftlich-kosmischen Weltbild abriicken lassen kénnten; von anderen
Erwigungen ganz abgesehen, die in der Theorie der astronomischen
Rechnungen selbst liegen. Wir kdnnten allerhand erwigen iber das
grofle, bei sehr vielen Volkern original bekannt gewesene Ereignis
der Sintflut, die nichts weniger als ein durch lokale Vorginge, etwa
gar Meerescinbriiche “erzeugtes Sagengut ist, wohl aber gleichfalls
wieder spitzeitlich vielfach entstellt und auf andere, &rtliche Erleb-
nisse bezogen worden ist und mit allerhand spitzeitlichen regionalen
Uberschwemmungen gleichgesetzt wird, wie man sie neuerdings
wieder in Ur in Chaldia nachgewiesen hat. Da handelt es sich um
gewaltige kosmisch-erdgeschichtliche Dinge, soweit zuriickliegend hinter
unserer gewShnlichen Menschengeschichte und Vorgeschichte, dafl wir
mit den Mitteln der Ausgrabungen und Rekonstruktion von Lage-
bezichungen frijhaltertiimlicher Stidte und Tempel in keiner Weise
daran hingelangen kénnen.

Wir sehen also zugleich mit dem Beweis fiir das hohe Alter des
physischen Menschen einen neuen Weg in bisher unerschlossene Ge-
biete der eigenen und der naturgeschichtlichen Urzeit aufgetan. Die
Sagen bekommen Tiefe, bekommen ungeahnten dokumentarischen
Wert. Andere Korper- und Seelenzustinde, eine andere Umwelt der
Menschheit gehen einfach und klar aus ihnen hervor. Gewif sind alle
Sagen, dic wir haben, spitzeitlich iiberarbeitet und an rtliche Ver-
hiltnisse und spitere Ereignisse angepafit. Wir brauchen nur daran
zu erinnern, daf dieselben Spezialsagen vielfach von den verschie-
densten Gegenden erzihlt werden; sie sind eben Untergrundsvorstel-
lungen und -erinnerungen der Menschheit, die immer wieder von den -
einzelnen Volkern fiir sich beansprucht und ihrer Geschichte, ihrer



Die Sagen als Aufenschicht 35

Gegend angepafit werden. Es galten aber bislang die alten Sagen,
gerade wie die Mythen und die religissen Wirklichkeiten als iber-
wundener Aberglaube, als Ausdruck eines kindlichen Menschentums,
das nicht wuflte, was es von den Dingen denken solite. So billigte
man den Sagen bestenfalls zu, dafl sie unbeholfene, noch nicht vom
Licht des Verstandes durchdrungene Naturerlebnisse alltiglicher Art
seien, aber ein hoherer Wirklichkeitswert sollte ihnen nicht zu~
kommen. Und doch ist es merkwiirdig, dafl selbst bei unberihrt ge-
bliebenen, erst in den letzten Jahrhunderten entdedkten, alierdings
sofort auch verdorbenen Naturvolkern, die in Strohhiitten wohnten
und angeblich kulturlos waren, sich alsbald Sagen, Mythen und
Mirchen von solcher gedanklichen Tiefe zeigten, dafl sie sich im
Wesen von den unseren nicht unterschieden, ja vielfach reiner, echter,
naturwirklicher waren. ,

So besitzt also offenbar die Menschheit aus dunkler Urzeit ein
gemeinsames, wenn auch vielfach entstelltes, regional sehr abgein-
dertes und vielfach von den Uberlieferern selbst unverstandenes
Wissen, und hegt in diesem Wissen, in diesem Urwissen ein Er-
innerungsgut, das vermutlich weit vor jene Epachen zuriickreicht, aus
denen man bisher fossile Menschenreste gefunden hat. In diese letzthin
verflossenen geologischen Phasen aber prefit man einstweilen die
ganze Vorstellung einer noch lange nicht tiefgriindig genug erfafiten
Welt menschlicher Urzeit hinein und hegt zugleich die Hoffnung, hier
weitere Entdeckungen zur wirklichen Urzeit zu machen. Aber wir
vermissen trotz der sechsmalhunderttausend Jahre der Quartirphase
mit ihrer Eiszeit dennoch jene plastische Tiefe und andersartige Le-
bendigkeit, die dem unbefangenen Blick so iiberwiltigend in allen
echten Sagen, Mythen und Mirchen entgegenweht. So welt- und
wirklichkeitsfremd sie uns aber oftmals auch erscheinen — es raunt
doch unserem Sinn immer wieder zu, tiefer hinabzudringen und uns
von schulgebundenen Vorurteilen freizumachen, um zum wahren
Schatz in der Tiefe zu gelangen. Wir wissen irgendwie: wenn wir
weiter suchen auf jenen Wegen, die uns nicht die kurzfristige Er-
fahrung unserer Epoche, sondern die Sagen und Mythen und Mirchen
selbst offenbaren, so kommen wir zu anderen Gefilden, von denen
sich unsere Schulweisheit nichts triumen l3fit,

Wenn wir uns aus dem Heute, dann aus dem geschichtlichen Alter-
tum zunichst etwas zuriicktasten, in die Steinzeit kommen, endlich
durch sie zuriick zur Anfangsepoche des Altsteinzeitlers, zu den
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frithesten werkzeughaften und korperlichen Menschenspuren, so sind
wir dort, wo die Wissenschaft unserer Tage annimmt, dafl sie nicht
weit entfernt von jenem Zecitpunkt stehe, wo sich iiberhaupt der
Mensch aus affenartigen Grundformen, auf einer, vielleicht auf meh-
reren Linien zugleich mit den primitivsten Menschenaffen entfaltete.
Nun, jene vermeintlichen affenhaften oder menschenaffenhaften Ur-
ahnen hitten freilich keine bewufite Geschichte haben k&nnen, nicht
einmal eine sagenhafte oder nur phantastische; keine Religion und
keine Philosophie und Dichtkunst, Und doch, wie merkwiirdig:
gerade die uriltesten unverfilschten Sagenkerne, die nach ihrem
Inhalt in Epochen zuriickweisen, die lange vor jemer hypothe-
tischen Anfangszeit liegen miissen, sind von einer solchen Hdhe und
Gewalt des Schauens, daff es wirklich wie Verblendung erscheinen
muf, sie hypothetischen affennahen Urwesen zuzuschreiben.

Wenn wir aber diese sagenhaften Bildungen so, wie zuvor ge-
schehen, d. h. rein duflerlich naturgeschichtlich auffassen und aus-
deuten wollen, so berithren wir doch nur eine Seite der Sache; denn
auch hier ist Geschichte nicht schlechthin das Auflere sondern sie hat
ihre Innenseite. Und diese Innenseite ist die mythische Die mythische
Wahrheit in den Sagenkdrpern aber bedeutet, daf diese simtlichen
naturgeschichtlichen Bilder lediglich Einkleidungen innerer Natur-
und Seelenzustinde des Frithmenschen gewesen sind. Es ist kein
Zweifel, dafl solchen naturhistorischen Bildern parallel auch inner-
seelische Bilder gleicher Art im Menschheitsgedichenis gehen. So ist
das Bild des Drachen ebensosehr ein innerlich-mythisches, wie ein
naturhistorisch gegebenes Bild; Schilderungen von Himmelsbewe-
gungen und Sternerscheinungen sind, ob sie Zuflerer Geschichte ent-
sprechen oder nicht, stets auch metaphysischer, mythischer Natur.

Diese Innenbilder und Innenerlebnisse sind die Archetypen der
Naturseele im Menschen schlechthin, von denen spiter Niheres zu
sagen ist. Sie haben eine iiberraschende Gleichheit in allen V6lkern
und Sagen, so der Drache, der Lindwurm, die Krote, der Sturm, das
brausende Meer, die Feuersiule mit dem Rauch und vieles mehr.
Wenn etwa im nordischen Mirchen die Kénigin statt eines Kindes
einen Lindwurm gebirt, der dann erst spiter aus irgendwelchen Ver-
anlassungen seine Hiillen ablegt und entzaubert wird, so sind dies
seelische Archetypen, die aber dennoch bei der urgriindigen Natur-
verwobenheit der Menschensecle zugleich ihre wirklichen Untergriinde
in der schaffenden Natur selbst wieder haben und sich zeitlich auch in
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Gestalten der Natur irgendwie verwirklichen. Es ist derselbe Gott,
derselbe Dimon, der hier wie dort die Gestalten schafft.

Es gibt ein uraltes Wissen im Menschen iiber sich selbst, iiber seinen
Anfang und iiber die Natur. Und die Frage ist, ob wir es irgendwie
erschlieflen konnen, auch ohne daR wirkliche Funde von Skeletten,
Werkzeugen, Inschriften und Dokumenten aus solchen Frithepochen
gemacht worden sind oder gemacht werden. Einen Weg dahin haben
wir soeben zu zeigen versucht, noch voller Dickicht und Gestriipp.
Aber wir haben noch andere Gesichte, und dazu miissen wir im Fol-
genden Gebiete betreten, zu denen nicht die gutgebahnten Wege der
heutigen Wissenschaft fiihren. Denn ohne ein volliges Umdenken
aller iiberkommenen historischen und prihistorischen Begriffe wird
ein wahres Verstindnis der Geschichte und Urgeschichte des Menschen
nicht méglich sein.

Die Mythen als Tiefenschicht

Die Sagen sind, soweit sie noch urspriingliche Kerne enthalten und
unverdorben sind, richtige geschichtliche Dokumente, die fiir die
duflere Ur- und Naturgeschichte, auch die des Menschen, von grofiter
Wichtigkeit sind. Die Saged sind aber auch vielfach vermischt mit
legendiren und sogar verzerrten Uberlieferungen spiterer Zeiten, mit
Vorstellungen, die von Spiteren hineingetragen worden sind. Hier
alles zu entwirren, mufl Ziel der Forschung sein. Aber das Dasein hat
nicht nur sein Auflen, es hat auch sein Innen; und dieses Innen zu
suchen und zu fassen und bewuflt zu verstehen, soweit es menschen-
mdglich ist, filhrt in die Metaphysik. Nicht in eine Begriffsmeta-
physik, sondern in eine, die es vermag, die innere Wesenssubstanz der
Dinge und Geschehnisse aufzuzeigen, obwohl es unaussprechlich ist.
Wir miissen an das lebendig inwendige Wirken und Wesen gelangen,
und gerade um dieses wufite die Friihmenschheit. So sind uns nicht
nur Sagen mit einfach naturgeschichtlichem Inhalt Giberlietert, sondern
noch eine andere Gruppe von Wissen und Weisheiten: die sagen-
haften Mythen. Diese haben einen ganz anderen Sinn als die natur-
und menschengeschichtlichen Sagen; es liegt da nicht alles so auf der
Hand, man mufl tiefer hinabsteigen.

Was will es sagen, wenn aus des Gottervaters Zeus Leib die Erde
wird, aus seinen Knochen die Gebirge aus seinen Augen Sonne und
Mond, wie in der nordischen Sage der Riese Ymir mit seinem Fleisch
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die Erde baut, mit seinen Knochen die Berge, mit dem Schidel den
Himmel, mit seinem Blut das Meer? Oder wenn aus der Zerstiicke-
lung der Urriesen Sonne, Mond und Sterne werden? Was ist es, wenn
Zeus eine erste Gemahlin hatte, die an Klugheit Gétter und Menschen
ibertraf; die sich verwandelte in viele Gestalten, nur um nicht die
Gattin des Zeus werden zu miissen? Aber damit sie thm die Athene
gebire, iiberlistete sie Zeus mit schmeichelnden Reden, dann ver-
schlang er sie nach dem ihm von Gaia, der Erde, gegebenen Rat und
dem des Uranos, des gestirnten Himmels. Dadurch behielt Zeus aber
die Macht am Himmel. Doch nachdem er seine Gemahlin verschlungen
hatte und die Stunde der Geburt Athenes herankam, spaltete ihm
Hephistos mit der Axt den Schidel und Athene sprang heraus. Wenn
hier einfach in bilderreicher Sprache duflere Naturgeschichte erzihle
wire, weshalb miifite das in solchen unnatiirlichen Bildern gesagt
werden, wo doch die Vorginge selbst ohne weitcres sachlich hétten
erzihlt werden konnen? War das nur Lust am Fabulieren, weil es
sonst zu niichtern gewesen wire?

Geradezu etwas wie eine bilderhafte Umschreibung astronomischer
Weltentstehung scheint eine altgermanische Mythe zu enthalten. Odin
totet den Riesen Ymir; aus dem Geopferten schafft er die Welt und
gibt sein eines Auge darcin. Aus dem Blut des Riesen wird das Meer,
aus dem Fleisch die Erde, aus den Knochen die Berge, aus der Hirn-
schale der Himmel, aus den Augenbrauen Mittelgard, die Wohnung
der Menschen, und Asgard, die fiir die Gotter. Entsprechendes erzihlt
auch der babylonische Weltschopfungsmythus: Der Urgott Marduk
hilt die Blitzfeuer in der Hand, die vier Winde tragen ihn, er et-
weckt noch andere starke Winde, die im Leib der groflen Tiamat
Verwirrung stiften sollen. Tiamat begegnet ihm voll Wut, erwidert
‘seine Angriffe mit Zauberspriichen und speit Geifer. Marduk hat
zwischen den Lippen ein Auge und in der Hand ein Wunderkraut,
das er ihr entgegenhilt. Er iiberwindet und ttet sie, der Kdrper wird
in zwel Stiicke zerschlagen, aus dem einen wird das Himmelsdach,
aus dem anderen die Erde. So entstand das Weltgebiude, und seine
Grenze ist der Tierkreis. Nun will Marduk die Menschen schaffen,
die den Gottern dienen sollen, damit diese nicht darben. Dazu wird
ein Gott hingeopfert, und aus scinem Blut wird der Mensch
erschaffen.

Unverkennbar stchen wir also vor der Schilderung urweltlichen
kosmogonischen Geschehens; aber was fiir eines? Man hat wohl den
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Eindruck, dafl es da um Dinge des Himmels und der Erde geht, um
Vorstellungen {iber das Werden des engeren oder weiteren Welt-
raumes und seiner Teile. Aber es spielen doch auch noch andere Ge-
sichte herein als die unseres dufleren derzeitigen Weltbildes, wenn wir
einen germanischen Mythus lesen, der in der Gotter-Edda stehe: Thor
kam mit einem Korb auf dem Riicken des Wegs zu Groa, er trigt
in dem Korb ihren Gemahl, den kithnen Orvandill. Aber Orvandills
Zehe hatte aus dem Korb hervorgestanden, war erfroren und abge-
brochen und von Thor an den Himmel geworfen worden, wo sie nun
als Stern steht. Nach anderer Fassung zog Orvandill selbst auf Aben-
teuer aus, erfror dabei den Fuf}, der dann von ihm oder von Thor als
Stern an den Himmel gesetzt wurde. Was konnte das anderes sein als
eine Darstellung gewaltiger kosmischer Vorginge, die sich in alter
Zeit abspielten? Hat sic der Mensch miterlebt? Diirfen wir sie als
duflere Wahrheit nchmen oder ,nur® als Mirchenwahrheit? Was ist
Mirchenwahrheit aber im Gegensatz zu gewdhnlicher dufferer Wahr-
heit? Sind es dichterische Ausschmiickungen niichternster Naturereig-
nisse, oder symbolisiert es menschliche oder kosmische Seelenvorginge?
Welch herrlicher Zauber, welche Gewalt mythischen Heidentums!
Siegende und sterbende Helden, kimpfende Gotter, Not und Unter-
gang, aber auch unausdenkliches Leben und Auferstehen in die
Reihen der Seligen; Urweistum vom Werden und Vergehen des Welt-
alls mitsamt scinen Gottern; ungeheucre Weiten, dringende bran-
dende Nihe. Wie cinc grofle rauschende Symphonie zicht es mit
ahnender Erinnerung in uns vorliber, wenn so im Gewand von
Mythen und mythischen Sagen da und dort noch verborgene Strahlen
jener Urzeit unser Herz und Denken treffen. Es ist wic eine grofle
Sehnsucht nach verschiitteten Girten, aber auch erschreckender Schauer,
der aus der Natur und dem Menschenleben da zu uns dringt, wenn
wir abgerissene, unbestimmt verhallende Klinge jenes groflen Liedes
noch aus urgriindiger Ferne vernehmen und doch irgendwie wissen,
daf es da um eine tber alles Auflere hinausgehende Wirklichkeit sich
handeln muff, die wir nicht mehr begreifen, zu der wir nicht mehr
vorzudringen vermdgen. Die verborgene Glut des im Menschen woh-
nenden und wallenden Eros mythischen Lebens, der uns durchzieht,
wie er die Natur und das All durchzieht: isr es nicht auch die In-
brunst und Fkstase des Mystikers, der alles auf Gott wendet, sich
hinwirft, sich wegwirft und verliert in dem unendlichen Gott, um doch
nur wieder sich sclbst in hochster Seligkeit und Verklirung und Be-
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freiung zu finden? Jener Raum des innetrsten Daseins, wo auch der
Tod, das Sterben selbst das hchste Leben will und wird?

Wie wird in einem solchen Mythus, oft in emnem Bild, anschaulich
umfaflt, was das ganze Leben, der ganze Sinn und Inhalt der
Schoptung ist. Da haben wir sie in der Gestalt des tiefen klaren Bildes
der Weltesche Yggdrasil, wic es uns V&luspi, Snorre-Edda und das
Lied von Grimnir darbietet, den immer griitnenden Weltenbaum, der
die Schopfung bewuflt als lebendiges, in sich organisch geschlossenes
Ganzes, in Kraft und Gestalt gesammelt, erscheinen 1d8t. Drei
Wurzeln hat sie, die eine liegt im diisteren Reich der Hel, in Nifl-
heim, im dunkeln chthonischen Reich; die andere bei den Reifriesen,
die das Weltall an einem Ende umgrenzen; die dritte bei der
Menschenwelt. Die Krone ist der lichte Himmel, und sie erquickt mit
ihrem Tau die Schépfung. Drei Brunnen quellen an jeder Wurzel: im
Reich der Hel der Brunnen Hvergelmir, bei den Reifriesen der
Brunnen Mimirs, des Urwasserwesens; der dritte ist der Urdsbrunnen,
an dem die Nornen, die Schicksalsgdttinnen wachen, und der ist auch
die Richtstitte fiir die Gotter, denn auch die Gotter unterliegen dem
iiberweltlichen Schicksal. Die Nornen aber besprengen mit dem
Wasser ihrer Quelle die Weltesche, damit sie frisch bleibe und nicht
faule. Doch es ist nicht nur Herrlichkeit und Wachstum und Sterben
und Wiedererstehen — es lebt in ihr auch bitteres diisteres Leid und
Not. Yggdrasil, so heif}t es, leidet mehr Not, als die Menschen wissen;
denn an den Wurzeln nagt die Schlange, an den Sprossen vier
Hirsche, in den Zweigen sitzt ein Adler, dessen Worte der Nagezahn
des Eichhorns dem Drachen an der Wurzel zutriigt. Aber noch be-
gieflen sie die Nornen, noch steht sie immergriin da. Doch die
Schopfung ist nicht ewig, sie hat, wie alles Erschaffene, ihr Ende, wie
sie thren Anfang hatte; sie steht in der Zeit, Zeit ist ihr zugemessen.
Sie ist Werk der unerkannten schdpferischen Urgewalt Aber isi auch
der Schopfer ewig? Sie wissen es nicht; aber sie wissen ahnend, daf}
die Welt ihren Untergang haben wird und mit ihr die grofien Géotrer,
die in ihr wirken.

In unserem nordischen Mythus ist es der kiinftige Weltenbrand,
der Sintbrand, der nach den Wasserfluten aus den entgegengesetzten
Riumen des Himmels kommen wird. Auch diese groflartige Zu-
sammenschau ist uns in der Vluspd aufbewahrt. Auch sie kennt die
Erschaffung der Welt, der Erde und der Menschen durch die Gétter,
die erste gliickliche Zeit, danach die Kampf- und Ungliickszeit und
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das allmidhliche. Heteinbrechen des Ragnartk, des Weltuntergangs;
danach aber die Wiedergeburt zu einem neuen Dasein. frei aller Not,
einer neuen Erde und ecines goldgededsten Gimle. Mag hier schon
christlicher Einfluf§ in die Form der Darstellung hereingebrochen sein, .
so ist doch die Lehre vom Weltuntergang und seine eschatologische
Stimmung ebenso nordisches wie iberhaupt uralt arisches Gedankengut.
» Wir haben es in anderer Fassung und eindeutig christlich dber-
kleidet in dem Buch der Offenbarung des Johannes, und es ist auch
von alttestamentlichen Propheten, wie Daniel, glihend genug ge-
schildert. Die Mexikaner teilen die Welt in Zeitalter cin, in Welt-
zyklen, wie auch die chaldiische Astrologic es wufite. und wie es die
griechische Weisheit iibernahm. Die Mexikaner sehen die Erde als ein
Reptil, ein drachenartiges Wesen an, das gefesselt ist, doch am Ende
der Zeiten hervorkriechen wird, wenn das ganze Sterngewdlbe mit
Sonne und Mond zusammenstiirzen muf}, und dem dann der Kopf
abgeschlagen werden wird.

Wenn im Aufklirungszeitalter, auch schon in den Kulturen des
Altertums und spidterhin, sich der Mensch und Denker zu einer
»wissenschaftlichen Weltanschauung® erheben will, so ist er nicht
mehr imstande, die Natur nach ihren inneren lebendigen Zusammen-
hingen, nach ihren Seelenzustinden zu begreifen; ebensowenig ver-
steht er dann noch die Herkunft und das Wesen der Sagen, Mythen
und Mirchen. Als unserer Kulturepoche der innere Sinn der Sagen
abhanden gekommen war, setzte um so stirker das Suchen nach dem
Stoff der Sagen als solchem ein; das war die einzigartige, unentbehr-
liche Arbeit dieser Epoche, und die Arbeit wird weiterhin noch ihre
Fortsetzung finden miissen. Aber wo dieser Geist erkliren wollte, gab
er uns nur leere Hiilsen, und nicht einmal mehr die zeitliche Herkunft
und Entstehung der Sagen wurde verstanden, geschweige denn die
der echten Mythen. Noch weniger wurde jene seelische Tiefenschicht
im Menschenwesen fritherer Zeit erkannt, weicher allein die mythische
Darstellung der seelischen Wirklichkeiten in der Natur zu verdanken
ist. Aber wo finden wir den idltesten, den urspriinglichen, den echten
Entstehungspunkt? Was fiir cine Welt ist es gewesen? Was fiir ein
Menschentum, das dies alles schuf? Die Gotter- und Heldensagen —
wo sind sie entstanden und wann? Die Urviter haben sie schon mit-
gebracht. Woher? Sind die Germanen, die Slaven, die Chaldier, die
Chinesen. die Malaien, die Indianer iiberhaupt als solche einmal
»woher® gekommen, eingewandert? Vielleicht ist jedes Volkstum nur
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dort entstanden, wo es als solches angetroffen wird, wo es sich als
Volkskorper im Zusammenhang mit einer bodengebundenen Kultur
entfalten konnte?

Wir sprachen im. ersten Abschnitt von der ,,Urform* des Menschen
und wiesen darauf hin, daff diese metaphysische Urform als innere
Wirklichkeit nirgends als solche in der Zeitlichkeit, der sichtbaren
Natur selbst gegenstindlich gelebt hat; wohl aber, daff in allen
Menschenformen, in allem geschichtlichen Menschentum die Urform
stets als das Innerlich-Ganze wesenhaft da sei; das Einzelne ist nur
nach auflen cine Teilverwirklichung von Eigenschaften der Urform.
Ebenso ist es mit dem Urmythus. Die Wahrheit, die allen echten
Mythen zugrunde liegt und sich in ihnen mannigfach darstellt und in
Teilerscheinungen spiegelt, ist nur die eine; jeder Mythus selbst ist
fiir sich eine eigens abgewandelte Ausprigung des inneren Urmythus
und seiner Zusammenhinge. Daher hat jedes Grundvolk, jede Rasse
und jedes Rassevolk seinen aus dem iibergeordneten gemeinsamen Ur-
wesen herausgerretenen Mythus, und so sind auch die echten Mythen,
obwohl im selben Urgrund wurzelnd, in der Sicht und Form so ver-
schieden voneinander.

Jedes besondere Menschentum sah die inneren Seelen- und Natut-
gewalten auf seine Weise und stellte sich auf sie so ein. Was in ithm
lebte und sich auswirkte und gestaltete, kehrt auch in der Charakte-
ristik seiner Gotter wieder. Und je nach diesem inneren Sinn und dem
Wesen ihrer Veranlagung deuteten sie auch das Dasein der Welt, die
Schépfung und den Untergang aus. Doch darin sind sie alle gleich —
es ist die Grundwahrheit des Daseins, an der sic alle gleicherweise
teilhaben, Menschen und Mvthen — daf} sie das Entstehen und Ver-
gehen des Kosmos wie auch der schaffenden Gotterwesen und des
Menschen selbst sowohl umritseln, wie zu entritseln trachten. Die
Grundmythen aber bleiben durch die Zeiten den Vlkern erhalten.
Wenn diese im Lauf ihrer geschichtlichen Zeitepochen sich entfalten
und wenn sie dabei aus dem eigentlich mythischen naturseelenhaft
schauenden und wissenden Zeitalter mehr und mehr in das intellek-
tuelle gehen, so schdpft ihre Seele dennoch bewufit und unbewufit
immer aus der eigenen eingeborenen mythischen Grundverfassung,
selbst dort, wo sie sich anderen Religionen zuwenden oder keine mehr
zu haben glauben — auch dort umkleiden sie diese Lehren und ihr
Wollen doch immer noch mit ihrem uralten Mythus. So ruht dieser
als derselbe Eine in allem Menschenwesen, aber jedes Wesen, jedes
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Grundvolk, jede Rasse hat ihn auf eigene Weise dem eigenen Seelen-
tum gemif erlebt und gestaltet. Wir alle sind dieses Urwissens in
den Untergriinden unserer Seele heute noch teilhaftig und konnen
dessen im Leben michtig werden, wenn es uns gelingt, es bei uns
wahrhaft zu erschliefen. Das ist der Wert des Forschens und Ein-
dringens in scheinbar so ferne, tote, lebensfremde Dinge.

Wem, der nur einen Tropfen jener Glut in sich trigr, wire es nicht
wie ein verratendes Raunen schon durch die eigene Seele gezogen —
jenes grofle Gefiihl unbestimmter Sehnsucht, das in uns aufklingt,
wenn wir im Ringen um dic lebensbefreiende Klarheit, dber der
Tage und Jahre Bruch und Umbruch und Anstrengen und Kimpfen
und Zweifeln hinweg Urworte des natiirlichen Daseins horen? Wenn
wir hineinblicken, wie von auflen nur, in die so ritselvolle Welt der
Gotter mit ihren menschlichen Eigenschaften, und doch wieder mic
threr dem Menschen fremden und iibergeordneten, sich ihm entzichen-
den, dann wieder geneigten, erhebenden, dann wieder zerstdrerischen
Gewalt? Und wo nur eine Spur dimonischen Bewufltseins lebt, erlebt
und gefihlt wird in einem Menschen — hat es ithn nicht geschauert,
wenn er in Mythen und Mirchen, sei es der eigenen Ahnen, sei es
anderer, fremder Volker, diese heidnisch-lebendigen Gotter sah, die
bei allem lichten Wesen eben doch unheimatlich fiir die Seele sind,
unheimlich, besonders dann, wenn sic zuletzt als dunkle Dimonen
erscheinen?

Aber was sind sie, die Gotter? Wir wollen sie, sagt ein Forscher,
der von den altindischen Gottern spricht, in ithrem eigenen Wesen
sehen, nicht am griechischen Maf} messen. Wenn wir es lernen konnten,
das besondere Wesen der einzelnen Gotter zu erkennen, wenn wir zu
unterscheiden wiiflten, wie jeder von ihnen auf seine besondere Weise
eine kosmische Macht, einen Seinswert der Welt und einen Typus
menschlichen Verhaltens in gottlicher Vollkommenheit darstellt, so
wiirden wir verstehen, was sie sind. Aber sie sind nicht eine nur hoch-
geistige Symbolisierung, noch weniger sind sic eine Allegorisierung
urtiimlicher Naturgewalten und Naturseelenzustinde. Etwa die Ur-
gewalt des Lebens, die sich in Dionysos offenbart, sagt Otto, ist nicht
durch das Bild des Jahreszeitenwechsels und derartiges erschépft,
sondern gehort einer viel tieferen Schicht des Seins an. Eben darum
ist er ein Gott, Ein Gott ist aber nicht ein souverdner Herr in seinem
Gebiet, sondern er selbst ist und lebt und leidet mit dem Reich, in
dem er herrscht. Die Urprozesse, die sich da abspielen, vollzichen sich
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an ihm selbst. Ist es ein Reich allmichtig hervorbrechenden Lebens,
so mufl er selbst als Kind geboren werden. weil Geburt das Utr-
phdnomen seines Dascinskreises ist. Ist es ein Reich des Vergehens
und Sterbens, so mufl er selbst in den Tod gehen und die Bitterkeit
des tiberwilltigten Lebens kosten. Was er selber ist und wirkt, widet-
fihrt ithm selbst.

Das Wesen der Gotter durchdringt ebenso die Natur, wie es den
Menschen und seine Naturseele — nicht die ewige Secle, den Gottes-
odem — durchdringt. Dies bezeichnet die Wesensgrenzscheide des
heidnischen Gbotterwissens und des offenbarten Wissens um die
Schéptung des Menschen, der aus dem lebendigen Bund mit Gott,
dem Ewigen, dem Vater gefallen ist. Der echt heidnische Mensch
erlebt die Gotter im Kosmos wie in der eigenen Naturseele. Daher
das unmittelbare Bewufitsein, dafl sich im Menschen als dem Mikro-
kosmos der gottererfiillte Makrokosmos darstellt, daff der Mensch
von den naturhaften Gottergewalten abhingig ist, aber in gewissem
Betracht auch diese von ihm. Sie sind endlich wie er, wenn auch in
der Zeit langlebiger, und sic wandeln sich und altern. Uber allem
dem steht das unergriindliche Schicksal. Gétter also sind Naturseelen-
krifte, so mannigfaltig, so bestimmt. aber auch so flieBend und
wandelbar wie die sichtbare und unsichtbare Natur selbst.

Wir sagten, die Gotter scien dimonisch. Was heiflt das? Dimonisch
ist nicht etwa bose, erzbdse, satanisch; sondern es ist, womit wir uns
vorliufig begniigen, lediglich der Naturscelenzustand, in dem sich
jede abgegrenzte Form in ihrer Eigenausgestaltung vollenden will zu
sich selbst als zum Héchsten, trotz ihres eingegrenzten Weser. Das
ist die innere Ruhelosigkeit des Daseins, auch der Gotter. Sprechen wir
gemeinhin von didmonisch, so verstehen wir wohl einen inneren Zu-
stand darunter, der sich duflerlich in immer mehr sich steigernder, ja
tbertreibender, schlieflich die sinnvollen Grenzen sprengender Art
darstellt. und so immer mehr in einen ausgesprochen zerstorerischen,
furchterregenden, zuletzt aber zerfallenden oder fratzen- und larven-
haft leecren Zustand gelangt. Aber selbst die duferlich noch unver-
zerrte Form des Dimonischen ist schon innerlich Larve oder Fratze,
da sie, statt der reinen urbildhaften Idee zu dienen, aus der alles
Dasein quillt. sich sucht, sich selbst will und dafiir, statt dienend zu
verharren, eben dieses urbildhafte Gottesleben um ihrer selbst willen
auf sich hinzulenken, an sich zu reiflen sucht. So kann sie sogar den
Eindruck von Schonheit und Gemessenheit machen, sie kann von
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klassischer Vollendung sein, und doch ist eben dies bloff ,Haltung®,
um sich selbst zu verwirklichen im eigensten Wesen, um eben nicht zu
stehen im ewigen Schépferdasein — eingegrenzt im Eigen-Wollen zu
ithrem Dasein. Diesen dimonischen Eigenwillen zum Dasein sah der
Genius Schopenhauers als Wesen der endlichen, der ,,moglichst schlech-
ten® Welt. Dimonie, abgegrenztes naturseelenhaftes Gottertum ist
also die notwendige und durch alles hindurchzichende Art des gestal-
tenden endlichen Daseins, und wir beginnen zu verstechen, weshalb
auch das erhabenste Gdtterwesen nicht der wahre Schépter sein kann.
Das nun schimmert im Mythus durch als mehr oder weniger bewufStes
Wissen. Deshalb werden auch die Gotter, die niederen wie die hdch-
sten und erhabensten, an ihrem innerlich gebrochenen, weil dimoni-
schen Wesen zugrunde gchen,

Aber fiir den Menschen, der in seiner begrenzten Zeitlichkeit und in
der steten Not und Bedrohung seines Daseins von innen her in seinem
natiirlichen Wesen, wie von auflen her unter ihrer Gewalt steht, fragt
es sich immer wieder entscheidend, ob thm die Gotterdimonen Freund
seien oder Feind? Und wir, die wir aus einer anderen geistigen Lage
als unsere Urvorderen jenen gegeniiberstehen: wir wollen heute
wissen, was sie ehemals waren. Nicht philologisch wollen wir es
wissen, sondern wir mochten, dafl sie aus den Mythen und dem Geist
unserer Urahnen selbst noch zu uns sprechen. Gehen sie uns heute noch
etwas an in unserem eigenen Leben? Wirken sie noch? Oder sind sie
heute wie ehemals nur tote Bilder, und sind die Mythen und Reli-
gionen und Kulte, die sich auf sie bezogen, nur leere Phantasien
gewesen? Das hat man wirklich gemeint, und die Aufklirung unserer
Jahrhunderte hat nichts Besseres dazu zu sagen gewuflt, Wir aber
betreten nicht den Boden solcher entseelten Lehren, sondern wir for-
schen nach der inneren, der wahren seclengeschichtlichen Wirklichkeit,
die darin liegt.

Es ist gar kein wesenhaftes Verstchen etwa des Mythus vom ver-
lorenen Paradies, wenn wir in verschiedenen Uberlieferungen alle-
gorische Ausdeutungen finden; dafl etwa der Garten Eden als der
gestirnte Himmel genommen wird, Mond und Sterne sollen die
Biume darin sein. Die Hineinfithrung Adams in den Garten Eden,
damit er thn bebaue, soll die auf einmal am Abendhimmel erscheinende
Mondsichel sein; und die Griofenverhiltnisse von Mond und Sternen
zueinander fir unser Auge beweise die iibergeordnete Wichternatur
des Adam. Als man spiter zu ahnen begann, sagt Boklen, dafl die
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Ausdchnung des Mondes grofer sein konnte, als sic dem Auge sich
darstellt, und dafl der Mond selbst eine Art Erde sein kdnnte, sci
man dazu ibergegangen, das Paradies in die Mondlandschaft selbst
zu verlegen. Das sind Erklirungen, die keine Ahnung von der meta-
physischen Wirklichkeit der Mythen haben. Zum Wesen des Mythus
sagt ein anderer Forscher, gehdre nicht nur die Schilderung des dufle-
ren Verlaufs der Naturerscheinungen, der uns etwa allein im Bild
dargestellt wiirde; es gehore dazu auch das Erscheinen der Beseeltheit
aller Natur, Animistische Naturanschauung ncnne man dies: dem
mvthenbildenden Frithmenschen erschienen in der Natur unterschied-
liche seelische Wesenheiten; und da dicse sich im Menschen selbst mit
seinen Gefiihlen und seinem Sinnesleben und seinen Triumen dar-
stellen, wie sie sich auch als Bildungen der Natur darstellen, so schaffe
sich der mythenbildende Mensch spiritucile Abbilder, iibertrage sie in
alle Naturbezichungen und schreibe auch den leblosen Dingen seeli-
sche Elemente zu. Diese Auffassung der Mythen ist nun freilich tiefer
als die erst angefiihrte, aber doch ist sic zu intellektuell und psycho-
logisch, und mit der Psychologie und dem Intellekt kommt man vor
dem Mythus nicht weiter.

Tiefer dringt die Erklirung der Mythenbilder und ihrer Gotter-
wesen bei C. G. Jung. Wie der lebende Korper, sagt Jung, seine
Eigenschaften von Anpassungen und Funktionen an die ihn um-
gebende physische Natur hat, so miisse es auch seelische Entsprechun-
gen zu den physischen Umweltbedingungen geben. Der tigliche
Sonnenlauf, der Wechsel von Tag und Nacht miisse sich in der Seele
immer wieder abbilden in Form eines seit Urzeiten gleicherweise ein-
prigsam gewordenen Bildes. So finden wir etwa beim archdischen
Menschen die mythische Darstellung der Tageszeiten folgendermaflen:
An jedem Morgen wird ein Gott-Held aus dem Meer geboren und
besteigt den Sonnenwagen. Im Westen erwartet ihn die grofle Mutter,
die ihn am Abend aufnimmt und verschlingt. Dann durchwandert er
den Drachenbauch im Grund des Mitternachtsmeeres. Nach furcht-
barem Kampf mit dieser Nachtschlange wird er am Morgen neu ge-
boren. Warum registriert, so fragt Jung, der Frithmensch tiberhaupt
den tatsichlichen, man mochte sagen niichternen Naturvorgang in
solcher Form? Weshalb gibt er uns cin seelisches Darstellungsbild, ja
wenn man so will, eine Phantasie {iber den Vorgang? Jung weist auf
entsprechende Anschauungen heutiger Primitiver hin: nicht Stiirme,
nicht Donner und Blitz bleiben als Bilder in der Seele, sondern die
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durch das Erlebnis angeregten Phantasiebilder, Lr selbst habe einmal
cin sehr starkes Erdbeben erlebt, sein unmittelbares Gefiihl sei nicht
gewesen, dafl er auf der bekannten Erde stiinde, sondern auf der
Haut eines riesenhaften Tieres, das sich schiittelte. Es prige sich also
nicht die niichterne Tatsache ein, sondern das Bild dariber, die Phan-
tasie. Gefahrvolle Situationen des Leibes oder der Seele errcgen
Affektphantasien; und da solche Situationen stets typisch wieder-
kehrten, so bildeten sich daraus festc mythische Motive. :

Diese grundlegenden gleichartigen mythischen Bilder und Motive
nennt Jung Archetypen des Mythischen. Zu diesen Archetypen ge-
horen -die Drachen in den Wasserliufen, die Teufel in den Wiisten,
die Totengeister in den Felsenkliiften, die Wasserschlangen in den
Meeren, die Nixen in den Quellen und Seen, dic grofie Schlange oder
der grofle Frosch, die alles Wasser cinschlingen und es den anderen
Wesen vorenthalten, bis der starke oder der listige Held kommt und
es thnen wieder nimmt; oder das Bild der irgendwo weit hinten in
der Welt stehenden und zusammenschlagenden Klippen, wo die Sonne
jeden Abend hinausschliipft oder wo die abenteuernden Schiffer hin-
durch miissen; wir kennen es im altgriechischen, aber auch ausge-
schmiickt und variiert im nordischen Mythus.

Aber diirfen wir wirklich so spitzeitlich einfach die Entstehung der
Mythen deuten? Und wie ist es mit den Mythen, dic sich gar nicht
auf selbsterlebte Naturvorginge bezichen, sondern von Dingen be-
richten, dic weit iiber dic physische Erfahrung des Menschen, auch des
Frithmenschen hinausliegen miissen — also von Weltentstehungen,
vom Erschaffenwerden des Menschen und der Natur? Alle solche Er-
klarungen, dic von der intellcktuell-psychologischen Seite an jene
Weltschau herantreten, leiden an einem, man kdnnte fast sagen
Charakterfehler urserer Epoche: daff man sich cine andere Beobach-
tung der Natur gar nicht denken kann als die mittels des Wach-
verstandes und psychologischer Eindriicke. Wir mit unserer Wissen-
schaft meinen immer, dafl wir erst damit einen sicheren Weg, cine
unfehlbare Methode gewonnen hitten und dafl frithere Jahrtausende
armselig und kindisch gewesen scien in threr Lebensbeobachtung und
Lebensfithrung. Es ist nicht richtig, dafl die naturnahen Frithmenschen
Wirkliches . und Phantastisches vermischt hitten und mit den
Schreckenspriadikaten ihre Himmels- und Wetterbeobachtungen aus-
statteten. In Wirklichkeit verhielt es sich ganz anders.

Denn es ist eine nicht wegzuleugnende und uns Kulturmenschen
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auch beschimende Tatsache, daf gerade die naturnahen Vélker eine
auflerordentlich feine und richtige, zum mindesten hellsichtige Natur-
beobachtung und Naturkenntnis haben und sehr wohl zu unterscheiden
wissen zwischen den sinnenhaft wahrnehmbaren Vorgingen und einer
anderen Art von Sichtbarkeit und Erlebbarkeit der Dinge, die auf
einer anderen Ebene der Wirklichkeit verliuft. Das macht sich bei-
spiclsweise gelegentlich in der Sprache geltend, wie fein der einzelne
Vorgang vom anderen unterschieden wird. So hat der Eskimo fiir
die Titigkeit des Fischens bei jeder Fischart auch eine andere Bezeich-
nung, die eben Wesensunterschiede auch des Verhaltens einschlieft; der
sidamerikanische Aymara gebraucht fiir die Titigkeit des Tragens
etwa zwdlf verschiedene Worte; er unterscheidet dabei u. a. das
Tragen leichter und schwerer, grofer und kleiner, lebender und leb-
loser Dinge, und innerhalb der lebenden wieder, ob er ein Tier oder
einen Menschen trigt. Oder man weist auf des Frithmenschen unter-
scheidendes Vermdgen fiir Helligkeitsgrade, Tonwerte, Abschattie-
‘rungen der einzelnen Farben hin; es iibersteigt unser eigenes Wahr-
nehmungsvermdgen bei weitem, wie auch unsere empfindenden, be-
nennenden, bezeichnenden Fihigkeiten mit denen des Frith- und
Naturmenschen in keiner Weise gleichen Schritt halten konnen.

Die neuere Mythen- und Sagenforschung, soweit sie sich nicht in
den angedeuteten Bahnen psychologisierender Erklirungen bewegt,
behandelt das Problem mchr im romantischen Sinn und spricht vom
Erleben der Gotter oder vom Erleben des Naturwesens, aber doch
immer wieder in einem unserem isthetischen Gefiihl entsprechenden
Ausdeuten. Aber die Einfithlung in die Natur, wie wir sie {iben, ist
eine rein periphere spitzeitliche Seelentitigkeit, in der man sich selbst
sucht und will, auch wenn man sich scheinbar hingebend vergifit;
mehr nicht. Wir wissen von ganz anderen Zusammenhingen, viel tiefer
und viel wirklichkeitsniher, oder sagen wir wirklichkeitsinniger, als
es diese Einstellungen erfassen. Denn ,,Mythologie ist keine Altertums-
wissenschaft, sondern transzendente Wirklichkeitsforschung“. Die
Erscheinungen und Dinge und Wesen der Natur sind wahre Symbole
eines inneren lebendigen Daseins; sie sind Ausdruck fiir eine iber-
sinnenhafte seclenvolle Wirklichkeit. Diese innere Wirklichkeit kann
gar nicht gegenstindlich erfaflt, auch nicht unmittelbar als solche
gesagt, benannt, beschrieben werden, sie kann nur in Gleichnissen
und Symbolen, in unserem Fall in Mythen, dargestellt werden.
Wenn aber nun Symbole innerer Wirklichkeiten existieren, nicht von
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Menschenhinden gemacht, nicht vom Menschengeist erdacht, sondern
wenn cin hherer Geist Symbole setzt, ein hoherer Geist, in dem das
Unsagbare, das Unbeschreibliche Wirklichkeit und Wahrheit ist —
dann ist die dem Menschen in solchen Symbolen entgegentretende
Wirklichkeit selbst Symbol hoherer Geisteswelt. Ein solches Symbol
ist die Natur, und Symbol sind ihre einzelnen Erscheinungen und
Bezirke. Daher ist auch das Kiinden dieser inneren Welt, ihres Wer-
dens und Lebens Symbolbild, also G&ttergestalt und Mythus.

Nehmen wir die babylonische Sage vom groflen Drachen am
Himmel. Da wird berichtet, dafl einst, als die Gotter beisammensaflen
und tafelten, ein wiistes Gebriill sich erhob, wie von einem grofen
Sturm. Da war aus den Enden der Welt ein Drache ausgefahren und
trieb vor sich her alle die Helden und Reisigen des Weltalls. So,
wie der echte Drache auf den Menschen schreckend einwirkt, so wird
zu diesem Schreckbild gegriffen, um bildlich auszusprechen, was an
sich unsagbar ist, weil ctwas Kosmisch-Seelenhaftes geschah, das
zugleich ein Ubersinnliches war, das sich im Raumzeitlichen dar-
stellte und somit symbolhaft erscheint. Alle Dinge der hoheren
inneren Wirklichkeit kdnnen aber nur in einer Bildsprache verstind-
lich gemacht werden, und diese Bildsprache ist der Sinnenwelt ent-s
nommen. Aber gerade die darinliegende iibersinnenhafte Welt sicht
der mythische, der mythenschaffende Mensch. Er hat eine wahre, eine
wahrhafte Innensicht auf die Dinge der Natur, er hat nicht Ein-
fiihlung nur; und deshalb sicht er in den dufleren Erscheinungen die
wesensmifligen, die lebendigen, nicht die mechanisch Hufleren Zu-
sammenhinge.

Die Mythen mit allen ihren verschiedenen Inhalten und Bildern
und in all den vielen Abschattierungen und Ausgestaltungen, die sie
in den einzelnen Vélkerseelen erfuhren, bringen allesamt ausnahmslos
zur Darstellung: die Erschaffung der Natur, der sichtbaren sinnen-
haften Welt mit allen ihren sinnlichen und ibersinnlichen Erscheinun-
gen; sodann die Gestaltung der Naturkrifte und ihr gegenseitiges
Aufeinanderwirken, unter dem Bild von Riesen, G6ttern und son-
stigen Wesenheiten; weiter die Erschaffung des Menschen in seinem
und der Natur ehemaligen Paradieszustand; endlich den Gang in die
Not, in das gebrochene Dasein, endend mit dem Weltuntergang. Dies
alles ist allen Mythen gemeinsam, alles Verschiedenartige und Einzelne
ist stets merklich mittelbar oder unmittelbar darauf bezogen. So sind
die Mythen sinnbildliche Darstellungen und Erklirungen des natur-
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haften Geschehens, des Werdens wie des Vergehens der Natur, der
Welt, der Gotter und Menschen, aber nicht dargestellt in einer me-
chanischen Aufeinanderfolge und Bewirkung, sondern als lebendiger
Ausdruck innerer und innerster Natur- und Weltwesenheiten, deren
Offenbarwerden eben diese Welt, diese Natur ist, und die vom Men-
schen gesehen, erlebt und begriffen werden. Die Mythen sind also
Geschichtsschreibung mit innerer Sicht, siec geben eine Natur- und
Menschengeschichte dem Wesen nach, wenn auch in Bildern und Sym-
bolen, die uns phantastisch diinken. Alles, was uns so aus den Utr-
zeiten herkommt, ist nicht nur erzihlt um des Zufleren Ablaufs und
Geschehens willen, sondern es ist zugleich eine Darstellung mit innerer
Bedeutung.

Wir miissen also, wollen wir sowohl die Mythen und die Mythen-
entstechung wie das Wesen und Schauen des archdischen Menschen
selbst einigermaflen verstechen, dahin gelangen, auch diese Innenwelt
der Natur, ihre seelische Seite und symbolhafte Bedeutung zu er-
kennen; so wie wir einen Menschen erst kennen, wenn wir ihm von
innen her seelisch begegnen. Wir in unserem ,aufgeklirten® Sinn
bleiben solchem inneren Erfassen des Daseins, der Natur, der Ge-
schichte, des Lebens abhold; es geht vielen Tausenden so mit den
Symbolen und dem Wahrheitsgehalt der Religion. Wir verwechseln
den Wirklichkeitswert, weil wir ihn nicht mehr lebendig fithlen oder
sehen und ihn verkennen, mit leerem Gedankenspiel, Selbsttiuschung,
bestenfalls mit unverbindlicher Dichtung und Allegorisierung; wir
verpsychologisieren bestenfalls das Leben. Darum bleibt uns bei
unserer technisch sonst so erfolgreichen und iiberwiltigenden For-
schungsweise die Natur ein Huflerlicher Gegenstand und als solcher
unentritselt; wir schen und erleben nicht ihr Wesen, ihre Seele. Und
so haben wir auth den Sinn fiir das Mythische verloren und finden
keinen Eingang zu ihm in die Vergangenheit; mehr haben wir davon
verloren, als es an sich bei der sonstigen Entwicklung unseres Den-
kens notwendig gewesen wiire, auch bei aller notwendigen mechanisti-
schen Forschung, dic ihren Platz an der rechten Stelle haben mufl.
Heute erst langsam scheint sich wieder unter vielen Verhiillungen,
Mifiverstindnissen und Vergewaltigungen der Sinn tiir die natur-
innige Wahrheit, die auch in den Mythen der Vorzeit so iiberstark
ertdnt, zu regen, wir ahnen wieder, dafl es eine Sphire gibt jenseits
des zerlegenden und wieder zusammenfiigenden Verstandes, zu der

dieser nicht den entscheidenden Schliissel hat. Wird das freilich als
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Phantasterei verschrien oder als leeres Spckulieren beargwéhnt, wird
die dazu notige Phantasie mit Phantasterei verwechselt, so kennt man
eben nicht die herbe Selbstiiberwindung vor einem schwierigeren
Denken, als es das gewdhnlich lineare Denken ist, und weifl nicht,
welche Art Arbeit und Streben dem zugrunde liegt. Es geht um jene
Wirklichkeit, die am Ende des ,Faust® ausklingt in das tiefste und
reifste Wort, das Gocthe wohl sprach: ,Alles Vergingliche ist nur
ein Gleichnis.“

So sagen wir jetzt: Mythus ist nicht Dichtung, sondern Mythus in
seinem Ursinn ist gerade das, was ihn von jeder Dichtung im spite-
ren Sinn unterscheidet, in die er spiter wohl oftmals gegossen wurde.
Mythus ist das grofle seelenhafte Einheitserleben im Geschehen, jen-
seits aller persénlich bewufften Dichtung. Er geht in sciner Gestaltung
weit iiber alles persdnlich Bewuflte hinaus, wie er auch aus anderen
als den persénlich bewufiten Regionen des Menschen kommt. Ein
Sonnenmythus ist nicht eine Dichtung, sondern ist ein inneres Er-
schauen der metaphysischen Ursonne, ist ein bildhaftes, aus Tiefen-
schichten des Daseins geschdpftes Urwissen und Aussprechen der in
der physischen Sonne sich kundtuenden iibersinnlichen, seelenhaften,
urbildmifligen Wirklichkeit. Die physische Sonne, das physische Kleid
zu erforschen, ist Sache der mechanistisch-intellektuellen Wissenschaft;
das andere ist — mythische Forschung. Das iuflere Geschichtliche, das
duflere Naturgeschichtliche ist nicht die Vollwirklichkeit, sondern die
zeitliche Gestaltung; es ist die aus einer hdheren Verfassung, aus einer
hoheren ,Macht“ geprigte symbolische Aufienseite zur metaphysischen
Innenseite; es ist ein Offenbarwerden des Ubersinnenhaft-Wirklichen,
des Unaussprechlichen, dessen, was wirk-lich ist im wortlichen Sinn.

Allzulange, sagt Rud. Otto in seinem schon zitierten ausgezeich-
- neten Werk ,Dionysos®, nach dem wir seine Worte etwas um-
schreiben, habe man sich die sinnlose Miihe gemacht, das Wirkende
aus dem Ohnmichtigen abzuleiten. Es sei gedankenlos, das Erzeu-
gende auf das Nichterzeugende, den Mythus auf Wiinsche, Angste,
Sehnstichte zuriickzufiihren und die lebendigen Urbilder, die Ideen
auf Niitzlichkeitsvorstellungen und Verstandesdenken; wo sie doch
selbst erst ein rationales Denken méglich machten. Die Erkenntnis
des Wesenhaften kénne nicht von der duleren Zweckanordnung aus-
gegangen sein. Nicht anders sei es mit der Offenbarung: nie kdnne
man das Spite, sofern man sinnvoll erkliren wolle, als den Anfang
setzen. Die Offenbarung sei nicht eine heimliche Zuflucht #ngstlich
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und irre gewordener, auf sich selbst zuriidkgeworfener Seelen. So sei
auch der Mythus, die Innenschau und das zweckfreie Wissen das
Erste, der Anfang. Darum seien dic echten Mythen und Religions-
offenbarungen auch unmittelbare, vom kliigelnden Verstand nicht zu
ergriindende Urwahrheiten. Man meine immer, der Mensch habe
einstmals von auflen nach innen erfahren? Nein, es war immer von
innen nach aufien.

Wie sich in der organischen Natur — wie legten es schon in der
Einleitung dar — der Grundtypus aus sich gestaltet, aus sich da ist:
wie er von innen her erscheint, sich damit erst den Zusammenhang
seiner Umwelt schaffend, mit der er sich in Wechselbezichung physisch
gestaltet und in der Zeit entfaltet, so tritt auch immer das, was dem
Ablauf des Daseins erst zur iufleren Verwirklichung verhilft, aus
dem inneren Sein hervor. Immer wieder sei es gesagt: wir miissen mit
dem leeren Entwicklungsgedanken der letzten Epoche brechen.

So lebt in den uralten Mythen ein hoheres Uranfingliches und
deshalb ein Tieferes als etwa nur cine duflere Geschichte und Natur-
geschichte der urspriinglichen Welt und Menschheit. Es lebt darin auch
Tieferes als nur psychologische Eindriicke, die ein unentwickelter
Verstand etwa noch nicht hitte verarbeiten konnen. Es lebt darin
ein iiberzeitliches Urwissen, das sogar iber den Menschen selbst
hinausweist. So wie wir die gewdhnliche Historie der Volker gar
nicht verstehen, wenn wir nur den Verlauf der dufleren Tatsachen
beschreibend aneinanderreihen; so wie sie uns gar nichts oder doch
nicht das letzthin Wissenswerte, Bedeutende und Bedeutsame sagt,
sondern wir erst dann ein wahrhaftes Gesicht davon haben, wenn wir
den Sinn, das innere Leben und gestaltende Wollen darin erblicken —
so miissen uns auch die Ursagen und Mythen nur ein duflerliches,
totes Wissen bleiben, wenn es uns nicht gelingt, aus thnen das Uber-
bewuflte zu erahnen und vielleicht durch ein inneres Miterleben, nicht
ein blofles ,Einfiihlen®, in sic einzudringen. Sie sind Symbol lebendig
wirksamer Innenwelt. Sie beruhen nicht auf einer dufleren Beobach-
tung und Wiedergabe der Naturabliufe schlechthin, sondern auf
einem iiberpersonlichen seelischen Eindringen in das Unbewufite des
Naturgeschehens und auf einem danach in das menschliche Wach-
bewufitsein heriibergebrachten Sagen um die Natur und thre inneren
Kritte. Der Mythus meint, sicht und sagt das Innere der Natur, wo
alles in einem {ibersinnenhaften Leben ecine immerwihrende Schép-
fung und Neugestaltung ist. Und das ist nur in Bildern aussprechbar.



Paradies und Paradiesvertreibung 53

So zeigen sich dem mythischen Menschen die Gotterkrifte der
Natur, die auch in seiner naturhaften Seele leben.

Paradies und Paradiesvertreibung

Wir versuchen, in die Grundlagen der Mythenwelt vorzustoflen.
Einen groflen Urmythus finden wir da, halb bewufit, halb unbewufit
noch in uns selbst lebendig, der durch alle Vélker und Zeiten geht
bis auf den heutigen Tag, bald deutlicher, bald verhiillter, bald ein-
deutig. klar, bald verschleiert und verzerrt und mit anderem durch-
kreuzt, in den Mythen und Sagen und Religionen der Menschheit
erscheinend. Aus unserer Urviter mythischem Wissen klingt es noch
zu uns heriiber: An dem aus der herrlichen Schopferkraft sich ent-
faltendem Baum nagt der Wurm, die Schlange, das Verderben. In
allen echten Religionen liegt eine Gehaltenheit, beruhend auf dem
Bewufltsein und Gefiihl, dafl des Menschen Leben nicht nur im dufle-
ren Sinn hinfillig und unzureichend ist, sondern dafl es von innen
her, ganz unabhingig von der Zeit und den dufleren Gegebenheiten,
irgendwie so ist, wie es nimmer sein sollte und sein miifite, wenn nicht
irgend etwas jenseitig geschehen wire, was dieses In-Ordnung-Sein
dauernd in Stérung hilt und unser Wollen und Empfinden und
Konnen immer unzureichend sein lifit gegeniiber dem, was von unse-
rem unbetrogenen Inneren gefordert ist. Im Grunde ist alle Religion
die Lehre dariiber, daff der Mensch unerldst und gebunden ist, dafl
er die wahre Freiheit und Heimat nicht kennt, nicht findet; jede
Religion ist auch eine Lehre iiber den Weg oder die Hoffnung auf
eine irgendwie geartete einstige Erldsung.

Jener grofle Wahrheitsmythus nun berichtet uns vom verlorenen
Paradies und erkldrt eben damit das' Unzureichende unseres mensch-
lichen Dasein. Der Mythus von der urbildhaft reinen paradiesischen
Erschaftung des Menschen und der Natur und dem aus dem abwen-
digen, sich selbst zum Gott machenden Geist geschehenen Sturz ist uns
am unmittelbarsten und eindeutigsten in den biblischen Urberichten
{ibermittelt. Es ist heute viel Vorurteil iiber jenc alten Weisheits- und
Wissensbiicher verbreitet, die aus babylonisch-sumerischen Quellen
stammen. Wir mdgen sie im spiter dariiber gebreiteten christlichen
Licht sehen woller oder nicht — eines ist gewiff: daf uns hier friiheste
innerste Urgeschichte der Menschheit iiberliefert ist, die weit iiber alles
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zuriickfithrt, was wir aus der Geschichte und Urgeschichte, wie sie
die Wissenschaft heutzutage kennt, schon wissen oder zu wissen
glauben. Hier tun sich Urgriinde, zunichst metaphysischer, dann phy-
sischer Art auf, die weit, weit vor der Entstchung der Vélker und
der Urrassen licgen, weit vor dem Zeitalter der Sintflut, das wir in
eine erdgeschichtlich frithe, vortertiire Epoche verlegen. Ein Frith-
menschentum tritt uns da entgegen, von dem wir nur ahnend etwas
zu erschliefen vermobgen. Aber man kann, so meinen wir, die ganze
Seelen- und Geistesgeschichte der Menschheit nicht verstehen, man
kann weder das Heidentum noch das es ablésende Christentum ver-
stchen, wenn man die innere Wahrheit dieses Urmythus nicht in
ihrem Wesen erfafllt und begreift. Es geht darin um die eindeutige
Darstellung des Wesens der Schopfung, um den Sinn des Welt- und
Menschendaseins, und so ist er echte Geschichte, weil er eben den Sinn
der Geschichte zeigt. Dieser Mythus sicht das Menschendasein und
seine Entfaltung, er weiff um den ,Urmenschen®, um die Urform.

Was wir die Schépfung nennen und alssolche erleben, istim Wesen ein
Ausstromen, aber auch ein sichselbst Eingrenzen der ewigen unergriind-
lichen Gottheit. Wir konnen auch hier nur bertragen in Bildern
sprechen. Indem die Gottheit zum Gott wird, der seine Lebens- und
Schopferkrifte aus sich strahlen lif8t, entsteht eine urbildhafte Da-
seinswelt, mit allen Abstufungen von Wesenheiten, ein Urgeisterreich
und ein Urnaturreich. Diese Ausstrahlungskrifte nun sind als leben-
dige Potenzen die Diener Gottes an seinem Schopfungswerk; sie ge-
stalten es, indem sie sich selbst in den Urbildern manifestieren. Indem
dies gechicht, ist aus der ewigen Gottheit der Schépfer geworden, der
seiner Schdpfung Leben und Dasein gibt. Gottes, des Schépfers
Schaffen aber ist kein Setzen und Machen, ist auch kein blofes meta-
physisches Bilderspiel und Begriffsspicl, sondern es ist des Schdpfers
eigene Lebenswirklichkeit mit ihrem ganzen ticfen und furchtbaren
Ernst, von grofiter sittlicher Bejahungs- und Willenskraft — wenn
man so menschlich davon reden darf. Aber Gott, der Schdpfer, geht
nicht etwa pantheistisch in seiner Schépfung auf; er wird nicht selbst
Natur, auch nicht die metaphysische Urnatur; sondern Gott bleibt
Gott, der iiber sciner Schdpfung stchende und auch ohne sie seiende
Gott: das grofle Du, nicht ein Es. Trotzdem lebt alles aus seinem
Leben.

Gott liflt nun die von ihm ausgestrahlten, von ihm erschaffenen
Wesenheiten wirken; sie beginnen, den Kosmos zu baucn. Aber noch
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nicht als physische Natur, wic wir sie jetzt um uns haben, sondern es
ist noch die urbildhaft metaphysische Natur: es ist die Paradiesnatur.
Diese aber ist ,Urnatur®, che physische Zeit, che physischer Raum
gesetzt war. Als Licht und Sonne ward, ward nicht physische Kérper-
sonne, sondern es ward metaphysische Ursonnenwesenheit; als Pflanze
und Tier ward, waren es nicht die physischen Gattungen der Pflanzen
und Tiere, sondern dic metaphysischen Urwesenheiten, die Urseelen
und Urtypen, die ,Urformen®. In diese paradiesische Welt wurden
die Kreaturen in solchem Sinn hincingeschaffen, es ist ihr urspriing-
licher Lebenszustand vor der diesseitigen Zeit. Aber als letztes hchstes
Ziel schwebte in allem Anfang der Schépfung Gott die Erschaffung
eines Wesens vor, das, urnaturhaft zwar gleicherweise entstehend,
doch, indem es geworden war, durch einen besonderen Schopfungsakt
thm ebenbildlich wurde und zu seinem Schdpfer-Ich das Du ihm
werden sollte: der Mensch.

Um so den Menschen als reines Ebenbild Gottes hervorgehen zu
lassen, mufite bei diesem letzten Schipfungsakt zuvor alles abgestreift.
d. h. fiir sich urbildhaft verwirklicht worden scin, muflten alle zuerst
mitwirkenden lebendigen urbildhaften Kriftegestaltungen sich aus-
gewirkt haben, dic das Hervorkommen des reinen Urbildes Mensch
noch beeintrichtigen konnten. Denn der Mensch sollte mehr werden
als ein Naturgeschopf. Zwar baure dic Naturseele seinen Korper wie
den aller anderen Wesen, und so ging er aus der Natur hervor; aber
iiber dem wolite ihm Gott, wic es im Mythus heift, seincn lebendigen
Odem eingeben, Geist von seinem Geist als neues Urbild. So mufite
alle Wesensschdpfung in ihrer ecigenen urbildhaften Gestaltung aus-
gegeben sein und sich in ihrer Ligenentfaltung zeigen, damit das zu-
tiefst gewollte Menschenurwesen, von allem Tierischen unbecintrich-
tigt, hervortreten konnte, indem cs iiber der Natur Gottes Odem
empfing. ,Gottes Odem® aber ist nicht Geist im verstandlichen Sinn
des Intellektes, sondern ist innere sittliche Verantwortlichkeit zu der
Freiheit der Entscheidung vor dem urgriindigen, nicht dem tabumiRi-
gen Gut und Bdse. Wir werden spiter diesen Unterschied noch deut-
lich hervortreten sehen. So sollte der Mensch nicht nur Natur schlecht-
hin sein, sondern Gottes Ebenbild; er sollte ,,im Zwiegesprach mit thm
stehen®. Gott befichlt ihm nicht unpersonlich wie den Naturgeistern,
den Naturkriften und im Geisterreich den Engeln, die nur seine
Boten, nur Vollbringer seines Auftrages sind: er will dem Menschen
personlicher Gott sein, Gott-Vater, das grofle Du. Darum ist der
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Mensch seiner ewigen Seele nach iiber allen Engeln, ist nicht Diener,
nicht Bote, sondern Hausgenosse und Kind.

Da nun alles in der Schépfung, also die Schdpfung selbst, durch und
durch Leben aus Gott, somit durch und durch lebendig ist, so ist sie
auch bei aller duferen Vielgestaltigkeit innerlich lebendige Einheit;
es kann nicht irgendwo ein Nichtzusammenhang sein. So war auch
das Erstehen des Urbildes Mensch zugleich hichster Ausdruck der Ge-
samtschépfung, war die Vollendung, war die Krone der Schopfung.
Der Mensch war so im Geist Gottes, danach in der geschaffenen Wirk~
lichkeit Ziel, Sinn, Inhalt des ganzen Werdens. Und so konnte, wie
es sinnvoll im Mythus heiflt, nachdem der Mensch als Ebenbild Gottes
dastand, Gott sein Werk ansehen und sagen, es sei vollendet.

Vor der Erschaffung der paradiesischen Natur gab es ein erschaffe-
nes Geisterreich. In dem reipen Reich des Geistes herrschte das Prinzip
der inneren, der ,sittlichen Freiheit®, das ist eine Wirklichkeit jen-
seitiger Art, die dem Geist seine Eigengestaltung lie und von der wir
eine Vorstellung haben, da wir sie als ein hchstes Ideal selbst er-
streben, das in einem Leben ohne Gott, der alles ist, nie Wirklichkeit
werden kann. Der letzthin freie Geist kann es nur in Gott, nicht aufler
oder gegen Gott sein, aber er mufl es selbst entscheiden. So war auch
in den reinen Geistern der Urschépfung die Freiheit zum Bejahen und
Verneinen von Grund aus da. In der paradiesischen Schépfung aber
standen sich das Geisterreich und das Naturreich gegeniiber. Seine
Verbindung sollte das Geisterreich mit dem Naturreich bekommen
eben durch die Schdpfung des Menschen. Als Naturwesen war der
Mensch mitsamt der urbildhaften Pflanzen- und Tierwesenheit ge-
worden; als Geist hatte er Gottes Odem empfangen und war dadurch
nicht nur herausgehoben aus der in ihm wirkenden urbildhaft organi-
schen Natur, sondern zugleich auch stand er im Geisterreich, aber an
Gottes Herzen. Im Geisterreich nun war héchster Geist der, den der
Mythus den schénen Engel nennt. Er gerade sollte, wie Schelling so
tiefgriindig es sah, durch den Menschen die Verbindung mit der Narur
herstellen. Das war der Auftrag Gottes an ihn. Wire dies erfiille
worden, dann wire paradiesisch das geschehen. was wir zu allen Zeiten
ersehnen; dafl sich in uns Geist und Natur zur hichsten Verkldrung
¢ des Daseins vereinigten, im Angesicht Gottes, des Lwigen Vaters und
Schépfers.

Doch in der Geisterwelt war indessen ein Bruch geschehen. Der
schone Engel, auf Grund seiner Freibeit, wendet sich ab von Gottes
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Angesicht, er sucht in der Verneinung von Gottes Willen seine Frei-
heit durch sich selbst, er sucht sein Wesen als den Gott {iber die ge-
samte Schdpfung zu setzen. Dies aber war nur moglich durch eine
vollkommene Verselbstindigung der Verneinung selbst. War diese
zuvdrderst, sozusagen ideell, mit der Schopfung von Gott gesetzt,
weil eben an der Verneinung als Gegenpol Gottes Bejahung sichtbar
ward; war dic Verneinung sinnvoll und schépfungstrichtig, insofern
sie an Gott gebunden war — so nahm sic jetzt in der vom groflen
Engel an sich gezogenen Form selbst verneinende Eigenwirklichkeit
gegen die Schopfung an und setzte sich selbst als Prinzip. Es kam zur
Trennung von guten und bosen Geistern in einem urtiimlichen Sinn,
es entstand das Erzbose.

Der schone Engel wendete sich von Gottes Angesicht, er wendete
Gott den Riicken zu, statt ihm ins Angesicht zu sehen, sein Wort und
Befehl zu horen, gehdr-sam in der Schépfung zu wirken zu ihrer
geistigen Verklirung. Er setzte nun sich als LosgelSstes, als Absolutes,
und konnte es nur durch die absolute Verneinung ohne Licbe zum
Bestchen der Schopfung. So empfing er das iiberallhin ausstrahlende
Licht Gottes nicht mehr ins Angesicht; sein eigenes Angesicht ist Nacht-
seite geworden, mitten in der Schépfung, mitten im Geisterreich, wie
die dunkle Planetenseite, die sich vom Antlitz der Sonne abkehrt.
Und so ist in ihm Nacht, auch wenn seines Geistes kaltes Licht er
leuchten lift. Damit hat er den urspriinglichen heiligen Sinn der
Schopfung verkehrt und ist dadurch, wie es in der Sage heifit, selbst
der Verkehrte, der ,Nichtseinsollende® geworden.

Eben diese Abwendung und Abwendigkeit nun ist es, die Gott, da
er wesensmiflig selbst nur bejahend ist, nun auch selbst bejaht, nicht
mit Worten, nicht mit Duldung, sondern eben wesensmifig. Er 138t
ihr das wirkende Leben, mit dem er selbst die Verneinung als Gegen-
pol der bejahten Schépfung setzte. Er iiberlifit dem gefallenen Engel
die Kraft, der sie in seiner Abwendigkeit nun ver-wenden kann, wie
es seinem Eigensinn und Losgetrenntsein von Gott, dem Ewigen, ent-
spricht. Das ist das Wesen der firchterlichen ,Gerechtigkeit® Gottes,
daf er selbst jedem Wesen scine Kraft 158t und sie thm hingibt, auch
der ,Siinde®, das ist dem, was sich von thm sondert, zuletzt auch der
kalten Verneinung des abwendigen Geistes. Darum hat die Siinde und
der abwendige Geist Macht und Gewalt bekommen in aller Natur,
mit Gottes Zulassung. Das grundsitzlich Verneinende schliefit als un-
bedingter Gegensatz zu dem ewig schaflenden, das Geschaflene mit
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seinem Wesen immer nihrenden Gott auch jede schdpferische Licbe
aus. ;

Wenn Gott Kreaturen schafft, so will er sich stets in sie ergieffen;
er will sich zeitlos, ewig in sie ergieflen, sie sollen teilhaftig sein seines
Lebens. Es liegt, da Gott alle Freiheit Lifit, an den Kreaturen selbst,
wenn sie sich absperren, wegwenden von Gott und sich gegen ihn ver-
schliefen. Zugleich aber bleibt Gott durch seine unendliche Liebe be~
reit; und wiirde der Vernciner heute diec Hinwendung zu Gottes An-
gesicht in Freiheit wieder vollzichen konnen, so wiirde Gott mit ‘sei-
nem ganzen Licht, mit seiner ganzen Schdpferliebe wieder in ihn
stromen und ihn erfiillen. Doch da sich der gefallene Engel in das
absolute Nein und Nicht stellte, kann er wesensmiflig die Riickkehr
nicht mehr vollzichen.

Indem Gott, der Schdpfer, sich gegeniiber seiner Schdpfung, die aus
seinem Leben stromt und daraus lebt, selbst eingrenzt und dennoch
als Gott nicht in ihr aufgeht, hat er ebenso den Urnaturkriften wie
den Geistern die Selbstindigkeit zu ihrer eigenen Wesensdarstellung
gegeben; sie sollen sich betitigen, verwirklichen nach ihrem Wesen,
»jedes in seiner Art“. Dieses in der Urnatur mitgesetzte Prinzip der
inneren Verselbstindigung schlieflt freilich auch hier vor Gott die
Moglichkeit einer Verselbstindigung gegen Gott mit ein, doch nur
wenn der Geist der Verneinung eindringen und die ,fromme“ Ur-
naturseele vergewaltigen wiirde. So hat Gott in alles und jegliches
urbildmifig die Freiheit der Selbstentfaltung bis zur Abwendung
von Gott gelegt und lif8t ihm das Leben. Wir Menschen miissen das
uns Verneinende ausschlieen bei unserem Werk, miissen es verfolgen
und zu vernichten suchen. Darum ist unser Werk nie ewig, denn wir
haben nicht die grofle umfassende Kraft und Liebe eines alles um-
hegenden Lebens, das grofer und umgreifender wire als jegliche Ver-
neinung, die ihm begegnen k&nnte.

Dieses Prinzip der inneren Verselbstindigungsmdglichkeit und
-freiheit in der Urnatur, durch den EinfluBl des Geisterreiches, ist im
biblischen Mythus symbolisiert als die Schlange. Die Schlange ist das
Symbol jener sowohl lichten wie diisteren Urnaturregung, die sich zur
Darstellung ihres Wesens nach des Schdpfers Willen verselbstindigen
soll, es aber im cigenen und damit dem Verneiner zuginglichen
Sinn auch gegen Gott tun kann. Diese urnaturhafte Wesenheit der
»Schlange® ist daher notwendig mit in das Paradies gelegt, ist nicht
etwa ausgeschlossen davon. Noch fiigt sich diese Urnaturregung der
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Selbstindigkeit in die Paradiesnatur vollig mit ein. Der Urmutter-
grund Natur war noch verklirt, noch nicht vom abwendigen Geist in
seinem Wesen verkehrt.

Die grofle Sehnsucht und das urtiimliche Wissen um das einstige
Paradies kommt in der tiefen Idee der einstmaligen Eingeschlechtlich-
keit des Menschen und ebenso des Schépfers selbst iiberall zum Aus-
druck. Im biblischen Mythus, erginzt durch einige Uberlieferungen,
haben wir deutlicher dieses BewufBStsein der urspriinglichen Doppel-
geschlechtlichkeit des ersten, edttlich unversehrten Menschen. Danach
war Adam zuerst ,der Mensch an sich®, war noch nicht das Doppel-
wesen Mann und Weib, wie wir cs allein naturhaft kennen und wie
es nur so auch physisch existieren kann. Vielmehr héren wir, dafl
Gott Adam erst in einen tiefen Schlaf versenkte; das kann doch nur
heiflen: ihn seines bis dahin bestehenden Wesens entkleidete. Als
Adam aber erwachte, da war aus ithm der Mensch in seiner Polaritit
Mann und Weib getrennt geworden. Und nun heifit es in einer anderen
Uberlieferung wortlich: Adam erblidste Heva und rief: ,Diesmal ist
sie’s“. Es miissen also im Werden des Adam schon andere Stadien
vorausgegangen sein, wenn erst bei diesem Wandel der Gegenpol ihm
als der rechte erschien. Und diirfen wir annehmen, daf} jene etwa vor-
ausgegangenen Stadien am Ende doch noch tiernahe gewesen sind?
Da blicken wir plstzlich wie durch einen schmalen Spalt ins Innere
eines Geheimnisses, den uns der Bericht im Pentateuch, weil unvoll-
stindig, mehr verhiillt als 6ffnet. Es liegt darin schlechtweg das Ge-
heimnis unseres Daseins.

Aber hier handelt es sich nicht um Darstellung einer sinnlichen Welt
diesseitiger Korperlichkeit: Doppelgeschlechtlichkeit heifft Vorge-
schlechtlichkeit — eben jener Urzustand, der das paradiesische Bild
des ersten Adam, des vorirdischen Menschen meint, der nach Jakob
Boehmes tiefgriindiger Lehre noch im geistleiblichen Zustand war. Es
ist der Ur-Adam, der in dieser rein gottzugewandten Lebenswirklich-
keit ermiidete, in Schlaf sank und danach als Mann und Weib, immer
noch in urpolarer paradiesischer Reinheit, lebte. Aber die herausge-
stellte Zweiheit des Geschlechts fithrte notwendig zum gegenseitigen
Erkennen: not-wendig, denn es war nun ein zu einander Streben, da
die innere Einheit verloren gegangen war. Man vergegenwirtige sich
einmal, sagt Karutz, dafl der Erkenntnisvorgang zugleich ein Sich-
selbstaufgeben, ein Hineingehen in den Anderen, ein Hingeben des
Eigenen, ein Opfern und Sterben in diesem Sinne ist, und man wird
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verstehen, wie dic Mysteriensprache von ,speeren® und ,téten® reden
kann; man wird Mythen und Mirchen verstehen, in denen schein-
bar grausames Morden und Sterben vorkommt.

Der Mensch sclbst war in seinem Urstand noch vollig gehSrsam
dem ihm von Gott gegebenen inneren Lebensgebot, sowohl als Natur-
wie als Geistwesen. Gott hatte es thm versagt, das heiflt, zu seinem
ebenbildlichen Geist gesprochen, das ihm gegebene Licht nicht selbst-
sichtig und selbstherrlich zu verwenden. Der Mensch sollte nicht aus
sich selbst heraus sein Lichtbringer sein; er sollte sein Wissen und
Wirken unmittelbar aus Gottes Mund erfahren, denn er war Gottes
Kind und Hausgenosse; sein Geist war nicht erschaffen, sondern war
Gottes Odem selbst, und so schaute er mit diesem Geisteslicht Gott
unmittelbar, vernahm unmittelbar das Wort des Lebens aus Gottes
Mund. So sollte und konnte er, sofern er sich nicht selbst das Leben
und die Erkenntnis nahm, sondern es unmittelbar aus Gott lebendig
in seinem Wesen empfing, wahre Erkenntnis, wahres Leben jederzeit
haben, und stand darin ungefihrdet. Er sollte un-schuldig sein als
Gottes Kind. So wiire er iiber der Natur, aber auch iber dem Geister-~
reich gestanden, nun vor Gott, einzig aus ihm lebend und die ver-
klirte Verbindung zwischen beiden Reichen bildend. Es wire unbe-
schreibliche Herrlichkeit gewesen.

Es mufite, wie es Schelling wieder so grofartig darlegt, fiir den
gefallenen, verncinenden Geist von letzter grofiter Bedeutung sein,
zu bewirken, daf} die gesamte Geisterwelt, aber auch die gesamte, zur
Verselbstindigung befihigte Naturseele im Urbild noch sich von Gott
trennte; denn nur so konnte er endgiiltig herrschen, das heifit: selbst
der hochste Gott sein. Er sucht die Kreaturen nicht, wie Gott, in der
Liebe, sondern damit sie dienstbar werden seinem Ziel der Vernich-
tung. Er gibt sich nicht, wie Gott, in sie aus Liebe zu ihrer cigenen
Verklirung, sondern wenn er Eingang gefunden hat, sucht er zu ver-
nichten. Er erfiillt nicht wie Gott, sondern zerstdrt. Er ahmt das Sich-
geben nur nach, er ist Gottes Fratze. Ja, es geschicht noch mehr: er
will sich nicht nur an Stelle Gottes in die Schépfung setzen, im Ge'~ter-
reich wie in der Natur; er will Gott selbst weghaben, vernichten.
Grundsitzliche Gott- und Dascinsverneinung, unbedingteste Vernei-
nung von allem, was Gott ist und aus Gott strdmt, was iberbaupt
Dasein hat. Wire aber alles vernichtet, so miifite er zuletzt sich selbst
vernichten wollen. denn er ist ja selbst noch aus Gott gesetzt.

Es gab keinen anderen Weg zu diesem Ziel, als sich an jenes Wesen
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zu wenden, das selbst Geist aus Gott und selbst Krone der Natur war:
an den Menschen. Gewann er ihn, so hatte er Macht in beiderlei Reich.
So mufite sich das Ziel der Verfiihrung notwendig auf. den Menschen
richten, denn in ihm war, da er Geist und Urnatur in einem war, die
Méglichkeit gegeben, entscheidend beide Reiche von Gott wegzufiih-
ren. Da aber der verneinende Geist unmittelbar Gottes Odem im
Menschen nicht angreifen und bewiltigen konnte, so wendete er sich
zunichst an das Naturseelenhafte im Menschenwesen, das, wie der
Geist, auch mit der Fretheit zur Verselbstindigung gegen Gott aus-
gestattet war — symbolisch gesprochen: er wendete sich an die
Schlange in der paradiesischen Natur. Und dicse Seite seines Natur-
wesens raunte nun dem Menschen zu, sich nicht mehr an Gottes Gebot
zu kehren, dic innere Bindung zu I6sen. Wie ging das zu?

Wir diirfen nicht wihnen, daf es eine blofle Verfithrung zur Sinnen-
lust war — es lag viel tiefer als das, was wir in unserem gebrochenen
irdischen Dasein ,die Siinde der sinnlichen Lust“ nennen; die ist eine
Mitfolge geworden des Sturzes, aber ist nicht das allein Wesentliche.
Der Mythus erzihlt es ganz eindeutig; gerade das hat der Versucher
dem Menschen nicht zugeraunt. Er hat thm nicht gesagt: Stiirze dich
in die Sinnenlust; verwende dein Naturdasein zu deinem eigensiich-
tigen Genuf}; mache dir ein Wohlleben in der Natur, im Garten Eden
— gerade das hat er ibm nicht gesagt und ihn nicht verfithrt zu dem,
was wir so gemeinhin Lust und Siindigkeit nennen. Sondern er hat —
und nun erschrecken wir vor uns selbst — den Menschen auf etwas
ganz Hohes und Herrliches und schwer zu Erringendes hingewiesen,
das er sich nehmen sollte; auf etwas, das wir bis zur Stunde als das
Erhabenste preisen, als herrlichsten Besitz: die geistige Erkenntnis des
von Gott unabhingigen Wesens, und darin die eigene SelbsterhShung
und Selbstvollendung. Er hat dem Menschen seinen Geist, nicht seine
urbildhafte Naturseele schlechthin verfithre. Er hat thm gezeigt, den
Odem Gottes selbst, d. h. die freie ursittliche eigene Verantwortlich-
keit, statt zur Bindung und zum Gehdrsamsein vor Gott, nun zur
Selbstvergottung zu ver-wenden: ,,Du selbst kannst sein als dein Gott
und selber wissen, was Gut und Bose ist“. Das ist das Urwort des
Abfalls, das Urwort der Erzsiinde, d. i. der Erzsonderung von Gott
im Geist; aber nicht die warme arme Siinde des Blutes, das doch nur
von unserem abgefallenen Geist, der sich allein und nur sich meint
ohne und gegen Gott, wie cin Tier zu Tode gchetzt wird. Die Natur
ist nicht schlecht, nur der abwendige Geist ist es.



62 DERURSTAND DES MENSCHEN

Der Mensch folgte der Verfuhrung und nahm sich die Erkenntnis
ohne Gott. Durch scine Naturseele hatte dies Fingang in ihn gefunden.
Als so das Menschenwesen in sich dem Abwendigen, dem Verneiner
Raum gdnnte und zu lebendigem Wesen und Wirken verhalf, indem
es den Odem Gottes an den Vernciner hingab, da hatte sich das zu-
getragen, was der Mythus den Siindenfall durch die Erkenntnis nennt.
Es war der Bruch des Paradicses. Wenn aber die unsterbliche, die
ewige, nicht die Naturseele des Menschen, aus Gottes Odem das
letzre hochste Ziel, die Krdnung der Schopfung gewesen war, so war
eben mit dem Herausbrechen der Kronc auch das Gewdlbe der ur-
bildhaft reinen, der paradiesischen Schépfung zerstsre. Der Mensch
rif}, wie es im Mythus heifdt, dic ganze Schopfung mit in seinen Sturz.

Damit ist die gesamte Naturseele durch den Menschengeist, der als
hichste gottbegabte Wesenheit urbildhaft in der Schdpfung stand, in
den dimonischen Zustand getreten. War dic gesamte Natur in dem
an Gott gebundenen paradiesischen Urzustand in ihrer bildhaften
Auswirkung Gottes Willen gemifl ecblicben, so trat sie nunmehr in
allen ihren Wesenheiten in den eigensichtigen, sich selbst schlechthin
wollenden und suchenden, das ist dimonischen Zustand; sie macht
sich selbst zum Daimonion, d. i. zum Gottbild, sie vergdtzt sich. Nun
sicht jedes Wesen, jedes Urbild, jede Lebenspotenz sich selbst, sucht
sich allein um sciner selbst willen zu verwirklichen. Damit tritt jede
Lebensform aus dem reinen iiberzeitlichen Urbild in die Vielheit und
Endlichkeit der iufieren Gestaltung, in die Not von Zeit und Raum,
von Geburt und Tod.

Es entstand als Manifestation dieses [nnenzustandes die fiberall in
sich abgegrenzte diesscitige, dic physische, die vergingliche, die ge-
brochene, die mit dem Tod behaftete Natur; es entstanden die stets
kommenden und wieder vergehenden Einzelindividuen, die Vielheit
der Einzelwesen; es entstand der Kampf ums Dasein, die Lieblosig-
keit in der Schépfung. s war Peindschaft gesetzt zwischen den
Wesen, die Natur war nicht mehr im Frieden von innen her. Jedes
folgte, mufite drangvoll folgen dem Figen-sinn der Selbstvollendung;
die Gotteskraft war ver-wendet, damit jede Form sich selbst zu threm
eigenen Wesenssinn und Wesensziel entwickelte, nun nicht mehr aus
Gott und fiir Gott, sondern fiir sich und ohne, ja gegen Gott. Es ging
die Schépfung aus der paradiesisch unsterblichen Natur in den un-
paradiesisch sterblichen diesscitigen Zustand tber. Sie stellte sich nun
dar als Symbol, als lebendiger Ausdruck der ihr innewohnenden gott-
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lichen Urform, aber gebrochen als diesseitige Welt. Das war der Einfluf$,
das EinflieBen des Verneiners, des Zerstdrers in das urspriingliche,
urbildhafte Dasein, vermittelt durch den Geist des Menschen. Der
Mensch aber stand nun mitten in der entgotteten Natur, er war her-
ausgestoflen aus seiner wahren Heimat, aus seiner Gottesnihe; er
fand sich verlassen, vertrieben aus dem Paradies; er sah, wie es im
Mythus heiflt, dafl er nackt war, ungedeckt, nicht mehr in der Un-
Schuld geborgen.

Die Natur war aus dem urbildhaft reinen Zustand in den didmo-
nischen Lebenszustand getreten. Dimon und Dimonie ist Verschleie-
rung des Ewigen., Dimonie ist nicht etwa von sich aus das Erzbdse,
sondern es ist nur das Geistig-Naturhafte, das infolge des Einfliefens
des Verneiners nun nicht mehr als Naturseele Gott dient, sich nicht
um Gottes Willen entfaltet, sondern um seinetwillen. Aber es ist nicht
bewuflter Geist, sondern kann nur von ihm befallen und gezwungen
werden. Es bleibt Natur und hat nur als solche, nicht als ,bdses Prin-
zip“, wie man es oft mifiverstand, den Drang der Selbstverwirk-
lichung, der als ,Schlange® in ihm gottgegeben lag, nun aufler Gott.
So dringt es unruhvoll auch iiber sich selbst hinaus. Doch da es nie
Erfiillung findet, denn die lige nur in Gottes Leben, so iibersteigert
es sich immerzu um seinetwillen; es kann und will nur sich allein
wissen, haben und sehen und kann doch durch das Streben nach end-
loser Ausdehnung und Ausweitung nie zum Wesenhaften gelangen.

Dies alles braucht nicht nur Zufere Raserei und Drang zu sein, es
kann auch in duflerer Ruhe, Lieblichkeit, ja Erhabenheit geschehen,
und ist doch ruhelos dringend und verschmachtend. Dimonisches,
Selbstvergdtztes, sich an sich selbst Er-gdtzendes ist so nirgends Sym-
bol, nirgends Lebensausdruck oder Wirken des Ewigen und Heiligen
und Erzguten, sondern ist stets Symbol des Abfalls. Es ist selbst nicht
bGser Geist und Verneiner, aber es ist von ihm in dessen Gefolgschaft
hineingedringt, es wird fiir des Verneiners Zweck gegen Gott in der
Natur beniitzt, der Geist umkleidet sich damit, rafft es an sich; bild-
lich ausgedriicke: es wird vom Teufel geritten, er fihrt mit ihm ein-
her, lieblich und erschreckend. Da ist nichts gotterfiillt, es ist larven-
haft, es ist im Ende Ode.

So ist seit dem Bruch des Paradieses alle Lebensform eine notwen-
dige Bindung fiir das Dimonische, die es aber immerfort sprengen
mochte; doch sobald es dies tut, verliert es seine abgegrenzte Schein-
wirklichkeit. So ist es gebannt in einen furchtbaren Zwiespalt des Da-
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seins. Es mufl, um sich als Einzelwesen zu bejahen gegen Gott, sich
gegen die in thm ruhende urbildhafte Reinheit abgrenzen, es muf§
diese umschleiern, umdiistern. Es darf um sciner Selbstbejahung
willen nicht Raum gegen dem alles begriindenden Urbildhaft-Ewigen,
das noch auch in thm in stiller Kraft und Klarheit lebt, aus dessen
Lebensquell es im Grunde selbst gespeist wird und zu dem es zuriick-
finde, wenn es im tiefsten Inneren wieder den Blick auf Gottes An-
gesicht finde. So aber bleibt es Schleier, den es um die alles iiber-
strahlende Gottesglorie wirft. Und doch ist ithm seine dimonische
Bindung in die Form, die es um seinetwillen auf sich nehmen mufi,
unertriglich; so bindet es sich nur zum selbstsiichtigen Zwedk, es wird,
innerlich gesehen, als Larve zugleich Triger des Liigners. Der Liigner
herrscht durch den Abfall des Menschen. So ist alle begrenzte Natur
qualvoller Widerspruch der Form mit sich selbst, ist Unerlstsein und
steht in der hofinungslosen dufleren Endlosigkeit von Zeit und Raum,
steht lebendig im Tod. '

So steht die Naturseele im Bann der vom Verneiner gedringten
Dimonie. Und diese Naturseele ist auch des Menschen Erbeeil, ist
sterblich. Und eben deshalb, aber auch nur deshalb, ist auch die rein
sinnenhaft natiirliche Seite unseres Lebens im ,gefallenen Zustand®.
Es gibt viele religidse und irreligidse Mifiverstindnisse dariiber, wenn
das Wort zu horen ist, dafl unsere Natur verstrickt sei in die Erb-
stinde, wie der Geist in die Erbschuld. Spricht man aber von der Erb-
siinde, so ist es eine Verzerrung und Anmaflung, dabei in sittliches
Tonen zu verfallen. Im Paradies schon hatte Gott den Menschen in
die polare lebendige Gegensitzlichkeit von Mann und Weib gekleidet
und im urbildhaft reinen Zustand beide Elemente aufeinander an-
gewiesen. Es mufl auch im urbildhaften Sinn da einen ewigen Zu- .
sammenhang geben, der rein und gottlich ist und wonach wir uns als
aufrechte Menschen alle schnen, wie nach einem verlorenen Paradies.
Aber unser irdisches Wesen ist befallen mit der Dimonie des Daseins,
und so wird auch jenes hdchste innigste Verhiltnis in die Sphire des
Dimonischen geriickt. Spricht man also von ,Erbsiinde®, so mufl man
wissen, was man damit sagt und sagen darf. Erbsiinde und Erbschuld
ist es, dafl sich der von Gott loslosende Geist selbst zu seinem eigenen
Gott setzt und so zu vollenden trachtet; dafl der abwendige Geist
die ewige Secle im Menschen, den Gottesodem selbst vernichten will,
um selbst alles zu durchdringen und zu beherrschen; dafl er sich dabei
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auch der Naturseele bedient, um selber der Herr der Schdpfung, das
heiflt zuletzt: ihr Vernichter zu werden.

Dieser metaphysische Zusammenhang, diese Verkehrung der Gottes-
schopfung, diese in das Leben getretene Dimonie der Selbstverwirk-
lichung und die unerloste Bindung an dieses so gebrochene Dasein —
das ist der Urmythus, aus dem allein das diesseitige geschichtlich-
urgeschichtliche Leben der Menschheit ganz zu verstehen ist.

Schichtungen oder Zeitalter der Seele

Wir versuchen nun, aus-den Mythen und Sagen ein Bild zu ge-
winnen von der Entfaltung der friihesten Seelenschichten im Men-
schen bis herauf in unsere Zeiten. Wir spiegeln die Anlagen unseres
Geistes und unserer Seele in allem dem, was wir aus der Geistes-
geschichte der Menschheit von ihren Fihigkeiten und Bestitigungen
wissen. Die sich aus dieser Selbstbeschauung des Geistes ergebenden
Bilder mdgen wir als Symbole nehmen, um das Unaussprechliche der
Geschichte, thren Kern und thr Wesen bis in fritheste Urzustinde uns
irgendwie nahezubringen. Wir beniitzen Bilder und Gedanken aus
der Welt des Mythischen, worin, wie wir sahen, eben das Wesenhafte
und Unaussprechliche der ,,Geschichte® enthalten ist.

Der Urmythus der Menschheit und daher die Urwahrheit bis auf
diesen Tag ist das Wissen um das einstige Paradies und um den Sturz
des Menschenwesens aus ihm. Der Mensch im Urzustand bedeutet das
paradiesische Dasein. Das Ebenbild des Schdpfers, der lebendige Geist-
odem Gottes in ihm, war noch ungetriibt, aber die Abwendung des
Geistes aus dem Gehorsam zu Gott und dem unmittelbaren Schauen
in sein Angesicht war der Bruch des urbildhaften, urspriinglichen
Paradieslebens. Mit dieser Abwendung hatte der Mensch sein eigenes
und der Natur Wesen verindert; so, daf er von sich aus nicht mehr
Gott unmittelbar anrufen, nur unbestimmt sich seines Wortes er-
innern, mit seinem Wesen nicht mehr lebendig in den paradiesischen
Daseinszustand zuriickkehren konnte. Im biblischen Mythus steht
dafiir ein Bild: Gott stellte einen Engel mit dem feurigen Schwert an
die Pforte des Paradieses, und der Mensch konnte es nicht mehr be-
treten. Das aber wissen wir bis zur Stunde.

Immer mehr entfernte sich der Menschengeist aus der Erinnerung
an Gott den Schépfer und Vater, er wurde blinder und blinder, es
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war die Verschleierung eingetreten. Aber da doch alle Schopfung aus
Gottes Leben Iebt und west, so sah und erfuhr der Mensch nun Gottes
Ausstrahlungen, er fithlte dessen Pulsschlag in der Natur bei sich
selber; aber er wufite von Gott nicht mehr unmittelbar im lebendigen
Schauen und Zwiegesprich. So sah er jetzt- die naturseclenhaften
Krifte, er entdeckte sie im Zustand ihrer Vergottung, ihrer Ver-
gotzung, er entdeckte die Gotter. Er begann mit ihnen und gegen sie
zu leben, statt mit Gott, dem cwigen einen Vater und Schépfer. So
ward der Mensch Diener und Knecht der michtigen seelischen Natur-
gewalten, weil er sich nicht mehr als Kind Gottes erlebte.

Dieser neue Seelenzustand, worin nun der Mensch eingebettet war,
ist jedoch noch nicht der grob physische gewesen. Das Schauen und
Erleben spiclte sich noch in einer fiir unseren spiteren Lebenszustand
durchaus iibersinnlichen, wenn auch zeitlich-endlichen, nicht mehr
ewigen Natursphire ab. Es war nicht die paradiesisch urbildhafte,
sondern es war die fiir den gottabwendigen Geist dimonische Sphire.
In dieser iibersinnlichen Naturseelenschicht begegneten dem Menschen
nun die webenden Bildekrifte der Natur, die Ausstrahlungen Gottes;
Gottes Kleid, doch nicht mehr Gott selbst. So war dem Menschen die
Schopfung belebt von Gotterwesen in allen Arten und Erlebnis-
formen, in allen Abstufungen, mit engeren und weiteren Verket-
tungen untereinander und mit ihm selbst — ein unerschopfliches
Reich, worin er, auf sich und seines Geistes Kraft oder Urkraft ge-
stellt, mit seiner sichtigen Seele nun von Entdeckung zu Entdeckung
schritt. In den Biumen und Bichen, im Fels und dem Mineral, in den
Pflanzen und Tieren sah er die schaffenden, wirkenden und webenden
Gestaltungskrifte. Die ganze Natur war ihm von innen heraus belebt
und beseelt. Er sah und erlebte jene Naturwelt um und in sich, die
unserem hart und niichtern gewordenen Dasein, mit dem wir in dic
grob physische Natur gebannt sind, nur als leeres luftiges Phantasie-
wesen erscheinen mufl. Auch die Sterne, die Sonne, der IHimmel, die -
Sternbilder waren belebt; sic waren ihm der kérperhafte Ausdruck
und der lebendige Leib hoher und héchster Gotterkrifte. Aber nicht
mehr als Paradies sah er die Welt, er war selbst sterbliches Wesen
geworden mitsamt der sterblich zeitlichen Natur — bei aller iiber-
sinnlichen Herrlichkeit, in die er blickte, in der er lebte.

Es war ihm die aus scinem gebrochenen Wesen zurinnende Eigen-
sicht und Eigenmacht noch jugendfrisch, dic andere Seite ihm noch
nicht in das Bewuftsein getreten. Sie gab thm das Gefihl einer inne-
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ren und Hufleren Freiheit und eines physischen Wohlbefindens und
naturhafter Gesundheit von unerhdrter Weite; er war hellsichtig
und hellhorig fiir das Wesen der Natur, und scin ganzes Dasein
schien ihm aus dieser inneren und Zufleren Freiheit golden beleuchtet.
Noch war das Leid an Korper und Seele gering. Der Korper selbst,
in seiner feinsinnlichen Art, hatte unmittelbarsten Anteil an den inne-
ren Wachstums- und Schaffenskriften der Natur, er heilte, wenn er
verletzt war — die wahre wirkliche Mirchenwelt.

So lag vor dem Menschen noch unmittelbar der Eingang zu den
Wohnungen der Gotter frei, der groflen Gotter, nicht etwa nur der
niederen wie spiterhin; die Gotter waren noch Genossen des Men-
schen, waren thm Freunde, wenn auch gefihrliche, wie wir von Tan-
talus wissen, mit denen die Urviter noch im Rate safien, wie es der
Mythus erzihlt. Daher wufite der Mensch von den noch vor der grob
physischen Naturzeit liegenden inneren Umwilzungen und Gestal-
tungen im Reich der Gotter, dem Kosmos; er konnte Wissen haben
von kosmogonischen Geschehnissen aus den Anfangszeiten, weil Zeit
und Raum und Substanz fiir thn noch andere Wesensseiten zeigten.
Die Urhebergewalten jenes urtiimlichen Geschehens waren ihm ver-
traut, er nannte sie mit ,Namen®, er sah ihr eigentliches Wesen.

In dieser dltesten, voll natursichtigen Zeit war der Ubergang vom
feinsinnlichen K&rperleben in den Tod ein leichtes Wechseln der
Form ohne Abbruch; es war naturseelenhafte Freiziigigkeit hiniiber
zum Ahnendasein wie zur Gotterwelt selbst. Und alles, was die My-
then berichten als unmittelbar naturgegeben, alle jene mirchenhaften
Dinge und Kenntnisse und Fihigkeiten und Wirkungen, dic den
Spiteren und Spiitesten so unerreichbar wurden, dafl sie sehnsiichtig
darauf zuriickblickten und vom goldenen Zeitalter sprachen: das ge-
hort in jene tibersinnliche, jedoch, wohl zu beachten, nachparadiesische
Priihzeit der Seele. War so das Leben scheinbar unbegrenzt, war der
Tod kein diisterer Abschied, nichts Einschneidendes wie fiir uns
naturblind gewordene Menschen, so standen iiberhaupt die Lebenden
mit den fiir das duflere Auge abgeschiedenen Toten in reger Wechsel-
wirkung.

Auf der Erdc war die Zahl der Menschen noch gering, der Raum
war weit. Die Natur gab von Biumen und Striuchern, von Acker
und Vieh und Gewiisser reichlich her, was des feinstofflichen Kdrpers
Erhaltung erforderte, und gewifl keine grobe Nahrung, sondern sie
nihrte ihn mit den inneren wesenhaften Kriften der Nahrung. Es
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war, wenn wir wieder auf den biblischen Urmythus zuriickgreifen,
jene Zeit, jene Seelenverfassung, die uns geschildert wird als eine
Epoche, worin das paradiesvertriebene Urmenschenpaar, Adam und
Heva, noch allein auf der Erde lebte — bildlich: noch keine Séhne
hatte. So lebte der Mensch in Erdenfriihlingstagen und: brauchte
weder um Nahrung und Kleidung noch um das Land mit seines-
gleichen zu ringen. Es war die goldene Zeit, wohlverstanden: schon
diesseits des Paradieses, diesseits schon von der Un-Schuld urbild-
haften Seins.

Jene urilteste goldene Zeit der Natursichtigkeit war nun durch die
in den Sagen nachklingende fremdartige Korperbeschaffenheit des
Menschen und ihrer zutage liegenden Fihigkeiten bezeichnet. Das sind
die fabelhaften Menschenwesen mit dem wirklichen und symbolischen
Scheitelauge und noch unentfaltetem Grofhirn. Das Stirnauge war
Ausdrucdk und Symbol fiir den Natursichtigkeitszustand selbst, fiir
jene andersartige Sinnenhaftigkeit, womit andere Naturzusammen-
hinge, andere Raum- und Zeitstrukturen wahrgenommen wurden. Es
gibt ein Siidseemirchen, worin von Menschen die Rede ist, die noch
ohne Augen sahen. Bis nach dem langsamen Einsinken in eine tiefere
Sphire, noch paradiesferner als die des goldenen Zeitalters, sich der
grobere Kdrper herauskristallisierte und Hand in Hand damit auch

- die natursichtige Seele mehr und mehr umschleiert wurde. Korper-
vergroberung und Seelenverengung gingen Hand in Hand, der In-
tellekt begann sich in ersten Regungen und Betitigungen im Zusam-
menhang mit dem sich umgestaltenden, nicht mehr feinsinnenhaften
Korper geltend zu machen. Es kam eine Ubergangszeit mit dieser
Riickbildung der frithesten natursomnambul wirkenden Sinnesorgane,
der Ursinnessphire. So wurde der Korper allmihlich Triger eines
GrofShirns. Wir treten ein in eine grob physisch-urgeschichtliche Zeit,
von der es vielleicht einmal méglich sein wird, durch fossile Reste sie
irgendwie auch erdgeschichtlich zu bestimmen, weit vor jener Spit-
epoche, die wir heute als lteste Menschenzeit ansehen. Dann werden
wir auch jene Seelenepoche zeitlich begrenzen kénnen, vorausgesetzt,
daf unser mechanistisch geprigter Zeitbegriff iiberhaupt dorthin seine
Sonde richten kann. Vorerst ist dies unmdglich.

Von jener beginnenden Intellektualzeit ab stellt sich jene Seelen-
schicht an der Oberfliche ein, deren urgeschichtliche Epoche wir das
silberne Zeitalter nennen. Der Gotterhimmel wurde verhingter, er
wurde schwerer zuginglich, er begann mit allerlei Gestriipp zu ver-
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wachsen. Es wurde die natursichtige Schau schwieriger, war nicht
mehr so unmittelbar oder nur in seltenerem Aufleuchten noch ge-
geben. Das feinere Gesicht der Welt, der Natur, des Kosmos riickte
mehr und mehr in das Unbewuflte; das Unbewuflte, das spiter oder
gar heute zugunsten des wacheren Intellekts einen so unendlich viel
groferen Raum in unserer eingeengten Sichtwelt einnimmt als da-
mals im silbernen Zeitalter noch. Und dem in seiner Natursichtigkeit
geschwiichten, grober physisch gebundenen Menschenwesen begann
nun aus der mittelbareren, nicht mehr unmittelbaren Beziehung zu
diesem Unbewuflten das grofle magische Leid zu erwachsen.

Was will das heiflen: das magische Leid? Nun, wenn vorher der
Zugang zum Ubersinnlichen unmittelbar vor ihm freilag, so mufite
er jetzt mit Anstrengung, mit Mithe und Gefahr und mit Opfer er-
kauft werden. Wir gebrauchen zum Verstindnis ein mirchenartiges
Bild. Wie wenn zuvor im goldenen Zeitalter, beim Zutageliegen der
goldenen Seelenschicht der Zugang zu den Gétterwohnungen und Ur-
hebergewalten frei iiber eine kaum mit Biumen bestandene Wiesen~
fliche hin dagewesen wire, so wuchsen nun allmihlich Didkichte rings-
um, Wald wuchs mit Schlinggewichsen, mit sumpfigen Griinden,
kaum mehr passierbar oder nur mit ungeheuren Mithen und Gefahren
des Korpers und Lebens. Wie von unsichtbaren Hinden gebaut,
wuchs dazu noch eine dichte Ringmauer langsam empor, um das
verwachsene Gut abzuschliefen, und vor der Mauer fand sich, wic
einst vor dem Tor des gefallenen Paradieses, der Mensch selbst. Und
als er die Mauer umstrich, wie aus einer Traumwelt und Mirchen-
welt erwacht, fand er da und dort Pforten, grofle und kleine, aber
sie waren vergittert und verrammelt, und er mufite die Wichter,
deren er ansichtig wurde, erst beschwiren, sie bestechen, ihnen Gold
und Nahrung bringen, den Besitz sich selbst vom Herzen reiffen, da-
mit sie ihn da oder dort zuweilen einlieflen und er sich durch das
Gestriipp und die Stimpfe miihsam einen Pfad zur Bebausung der
Gottergewalten bahne und von ihnen als fahrender Singer sich eine
Miinze erbettele, aber vor Abend noch, damit er nicht in dem Wald
umkomme durch die darin umgehenden Dimonen. Und er muflte ge-
plagt, zerschunden zuriickkehren und den Mauerring wieder ver-
lassen, den die Wiichter verschlossen.

Damit war eine neue Seelenschicht zutage gekommen, die frith-
magische Weltzeit gegeben. Die Zeit des einst unmittelbaren Schau-
ens in die Gotterwelt, wie gesagt, war zu Ende, der Intellekt begann
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stirker mitzusprechen, und durch ihn erst mufite das Eindringen in
den Mauerring bewirkt werden. Aber immer noch war in dieser Uber-
gangszeit von der alten Natursichtigkeit soviel da, daff der Mensch
um das lebendige Weben der Naturkrifte wufite und es fiihlte. Der
Intelleke wuchs, und das mythische Wissen lebte nunmehr in erinne-
rungsschwangerer Uberlieferung unter den Menschen, aber es blich
als lebendige Wahrheit ihnen bekannt. In diesem seelengeschichtlichen
Augenblick, wo die freiere Verbundenheit mit den Gbttern zu er-
I6schen begann, stellte sich jenes merkbare Verlorensein und mit ihm
jenes Suchen, jenes angstvolle Begehren ein, das sich nun als das be-
ginnende grofle magische Leid des kommenden Menschentums erwies,
geboren aus einer zum erstenmal grob sinnlich bewuflt werdenden
Notdurft des Daseins, des paradiesverlorenen Daseins, das sofort den
Zwang und die Notwendigkeit zum magischen Handeln den Natur-
scelengewalten gegeniiber empfand und betatigte.

Es begann mit diesem silbernen Zeitalter die innere und iufiere
Not bewuflter zu werden. Die Menschen mehrten sich und bevolker-
ten die Lande, nach dem biblischen Bild: Adam und Heva bekommen
Sohne. Mit ihnen wuchs der Mensch in den Raum der Erde. Zugleich
geriet er dadurch in stirkere Abhingigkeit von den Gottergewalten,
die alle ihre Orte in der weiten Natur hatten und schliefllich in immer
groflerer Zahl ihm erschienen und von ihm auch kultisch gescheut
werden mufiten, wihrend er frither nur den groflen Hauptgbttern in
ithrer Behausung fast noch wie ihresgleichen begegnet war. Aus den
wenigen, die er einst anzusprechen wuflte, waren nun die vielen all-
gemach geworden, aber die vielen waren auch grofitenteils die nie-
deren. So entstand ein stirker fithlbarer Abstand zwischen dem
Wollen und Miissen des geistigen Bewufitseins und dem Vermdgen
seiner Naturseele.

So war die Weltepoche, die entfaltete Seelenschiche, der Seelenzu-
stand des nunmehr magisch denkenden und kultisch handelnden
Menschen gekommen, der auf solche Weise der Gotterkrifre habhaft
werden und sie beeinflussen oder weghalten mufite. Der Mensch
mufite mehr und mehr den Gottern von auflen her beizukommen
trachten, begegnen, wenn auch immer noch naturseelenbaft lebendig;
nicht, wie in der Spitzeit, nur noch mit der Zaubertechnik entarteten
Heidentums. Es war die Zeit der Opferkulte. Wir haben es wieder
im biblischen Mythus unter dem Symbol der opfernden Briider Chain
und Habel. Jetzt erst bildeten sich unter dem Einfluf} ihrer Gotter
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die Menschengruppen volkerartigen Charakters aus, deren jede um
ihre wesentlichsten Opferkulte geschart war, weil jede im Bannkreis,
im Dienst bestimmter Gotterwesen stand, die an bestimmte Riume
und Dinge gebunden waren. Da kam Fehde unter die Menschen, als
Folge der Abgrenzung; man trachtete nach den Besitztiimern der an-
deren — Besitztiimer nimlich, deren die einzelnen durch bestimmte
Gotterkulte teilhaftig geworden waren. Man trachtete, sich der wirk-
safhen gotterbannenden Kulte der anderen und damit der Gotter-
krifte und Gotterleistungen selbst zu bemichtigen. Denn je nach den
naturseelenhaften Anlagen der Menschengruppen, je nach dem Him-
melsstrich, je nach dem Ort unter den Gestirnen und den Liufen der
Gestirne waren sie ja dem EinfluB bestimmter tellurischer oder kos-
mischer G6tterwesen, Gottergewalten ausgesetzt, waren sic selbst
durch diese ihre Kultveranstaltungen der Gotterkrifte michtig ge-
worden. Diese nun spendeten ihnen Dinge, deren wieder andere
Gruppen mit ihren Gottern nicht habhaft werden konnten. Und vor
den Opferaltiren mit aufsteigendem oder mit schwelendem Rauch
gab es Gier, Fehde, Mord: es spielte sich die Szene zwischen Chain
und Habel ab. Kriegerkleid trugen sie, und wer es nicht trug oder zu
tragen vermochte, begab sich horig unter den Schutz des Machtlgelen
oder wurde der kriegerischen Gruppen Beute.

Dieser urtiimliche Zustand des Heraustretens aus der unmittelbaren
feinsinnlichen Verbundenheit mit der Natur sowie das Ubergehen
aus dem ,,mit dem Vieh lebenden® Zustand in den intellektual kulzi-
vierten wird in einem Teilstiick des babylonischen Gilgame-Epos be-
handelt. Dort erscheint vor den Toren der Stadt ein die Hirten
schreckender Wildling, den sie nur dadurch bindigen konnen, dafl sie
ihm eine Tempeljungfrau zufiihren, an deren Reizen er sich sittigte.
Als dies in tagelanger Umarmung geschehen, erwachte er zu sich
selbst und sah, wie sein Vieh sich nun vor ihm fiirchtete, ihn floh,
nachdem es vorher mit ihm in voller Seelengemeinschaft gestanden
hatte. So war er aus seiner urspriinglichen Natur vertrieben — es ist
nicht das Paradies der Bibel gewesen, sondern die Seelenschicht des
goldenen Zeitalters — und folgte der Frau nun ,hinein in die Stadt®
zum Konig.

So war es mit dem Hervorkommen der Seelenschicht des silbernen
Zeitalters zum erstenmal dem wachgewordenen Intellekt sichtbar ge-
worden, der Menschenseele fithlbar geworden, daf} ein grob physischer
Zustand den Kampf ums Dasein mit sich brachte, der dem gefallenen
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Menschen aufgendtigt wurde. Ein ungeheurer Zwiespalt des Lebens
wie des Erkennens kam nun iiber den Menschen. Er sah in bewufiterer
Form die Wirklichkeit der Vertreibung aus dem Paradies, wovon
ihm der Mythus seiner Ahnen berichtete; er sah, wie, kaum bemerk-
bar zuetst, sich der Abstieg in die gebrochene Wirklichkeit des Da-
seins vollzog, chedem im goldenen Zeitalter reizvoll und lebensfrisch
noch erscheinend; wie die Siinde anfinglich lockende Trauben reicht,
bis sie sich mehr und mechr auswindet wie die Schlange und thr
diisteres Antlitz erscheint. Voll erklang ihm das Thema in dem
groflen Musikstiick, das Geschichte des Menschengeschlechts heifit: die
Auswirkung des Paradiessturzes, erstmalig dem Menschen wach-
bewuflt geworden, als das goldene Zeitalter zu Ende war.

Auch das silberne Zeitalter ging zu Ende, es kam der eherne Zeit-
zustand herauf. Die Gétter wirkten nun durch die Volkskorper, zu
denen sic naturgemif gehorren, die Volker wurden abhanglgcr und
abbanglfrer von den Urheberkriften, den Gottcrgewalten, sie ver-
sanken in immer schwerer werdenden Dienst, in dem Mafle, als die
niederen und diisteren Seelengewalten in ihnen und der Natur sich
darstellten und Gewalt in ihrem Bewufltsein gewannen. Der Mensch
wurde nun intellektuell véllig wach, ward mehr und mehr an-
gewiesen auf scine in das Diesseitsbewufitsein sich verlegende Geistes-
kraft, aber das magische Bewufitsein und Kdnnen war bei ihm noch
lebendig wirksam. Nun muflite er sich mit seinem intellektuellen
Wissen und Erkennen selbst die Bedingungen zu einem breiteren
Leben schaffen, um so der Natur allgemach und unter vielen Riick-
schligen abzuringen, was mdglich war und ist. Es begann das mecha-
nistische Eindringen in die Natur von auflen her, unter Abminderung
des magischen Wissens und Handelns. Das war das eiserne Zeit-
alter mit dem geschirften Geist, mit dem mehr und mechr sich ver-
lierenden magischen Gotterdienst, die Natur wurde lebensleerer und
wurde ihm kalt und fremd. Nun vergeistigte der Mensch scine Gotter,
sie wurden ihm zu philosophischen Problemen. Da er aber unentwegt
von den Naturseclengewalten abhan°1g bleibt, in die er verstridkt ist,
da er, was auch scine Seclenlage sei, der Mikrokosmos im Makro-
kosmos bleibt, so durchschaut er es in sich, dafl auch diese Natur-
seelengewalten nicht letzthin unabhingig sind, sondern selbst be-
dingte, vergingliche Krifte der Natur.

So erdffnete sich thm ein mythisches Erahnen, ja ein Wissen um
eine doch noch tbergeordnete, letzthin unbedingte Macht. Aber da
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er den Einen-Ewigen nicht mehr kannte und zu schauen vermochte,
so erscheint seinem Bewufitsein das unergriindbare, auch iiber dem Da-
sein der Gotter waltende Schicksal. Dem sind sie, wie alle Natur,
untertan, und werden ihm zuletzt auch selbst erliegen. Das Urschick-
sal, aus dem alles wurde, wird sie einst auch wieder einschlingen. Mit
der Gotterdimmerung und dem Jiingsten Tag wird das Weltall ver-
gehen, damit eine neue, erloste Welt einst werde. Dem Urschicksal
selbst aber kann der Mensch nicht opfern, er kann es nicht lenken,
nicht zwingen wie die Gotter; es steht {iber allem Erkennen und allem
Kult und aller magischen Kraft und deren Riickwirkung, also auch
iiber dem Einfluf der Gotter selbst, und kann durch ihre Vermict-
lung weder beriihrt noch beeinflult werden. So steht der aus dem
Paradies Vertriebene zuletzt in der vollen Weisheit seines Geistes
vor seiner Sphinx, die ihn anstarrt und ihn fragt: ,Was ist der
Mensch?“ aber auch: ,, Was sind die Gotter?“

Das Weltuntergangswissen, das Wissen auch um der Gotter Dim-
merung nun ist nichts anderes als die aus dem Unbewuflten gespeiste
groflartige Zusammenschau der endgiiltigen Bereinigung des Gegen-
satzes zwischen den zwei Welten: der urbildhaft paradiesischen un-
schuldigen und der gebrochen schuldbeladenen endlichen. Es ist, aus
dem UnbewufSten genihrt, das mythische Bild um den Austrag der
Erbschuld in der Schopfung. Hier sind verschiittete Brunnen wieder
aufzudecken. Es ist eine Tiefenwelt zu erschlieflen, deren Wesen einer
ganz anderen Einstellung unseres Geistes zu den Dingen und Ur-
griinden des Daseins und zur Natur bedarf, als man dies in den ver-
flossenen Zeiten hatte, um nur ahnungsweise und allmihlich einen
Schimmer davon wiederzubekommen, was der Mensch in sagenhafter
uralter Zeit, als er selbst noch naturverbunden war, was die mythen-
schaffenden Frithmenschen in ihrer ganzen michtigen Naturnihe und
Naturverbundenheit wollten, dachten und wirklich erlebten und
wullten. ’

Weltzeitalter, Weltenjahre, Weltzyklen

Das Heidentum hat eine mythische Lehre vom Werden, aber auch
vom Vergehen des Weltalls, der Schépfung hervorgebracht; wir be-
rithrten sie kurz in ihrer Bildergewalt, als wir vom Werden der
Gotter, von den absinkenden Seelenzeitaltern und von der Géteer-
dimmerung, dem Weltuntergang, sprachen. Aber noch in einer an-
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deren, enger begrenzten Form tritt sic uns entgegen in der abgeklir-
ten spitzeitlichen Lehre ven den Weltenjahren und dariiber hinaus
von dem groflen gesamtumiassenden Schdpfungszyklus. Im Sinne des
letzteren ist die Schépfung ein Kreislauf, sie kehrt in sich zuriick, wie
sic ausstrémte. Die ersteren aber, die Kleinzyklen oder Weltenjahre,
sind Rhythmen innerhalb jenes Grofizyklus, und mit ihnen wollen
wir uns zuerst befassen. Wir haben fiir sic eine duflere Grundlage,
aber das Physikalische als solches ist auch hier Symbol einer héheren
Innenwelt, die sich darin manifestiert.

Linmal im Jahr liuoft dic Erde um die Sonne, dadurch schen wir
von Monat zu Monat dic Sonne auf dem scheinbaren Hintergrund
des Himmelsgleichers wandern. Dieser wird von den zwdlf Tierkreis-
sternbildern eingenommen. Denken wir uns die Trde als feststehend,
so liuft die Sonne im Jahr cinmal durch den Tierkreis. Nun ist die
Bahn der Frde um die Sounc kein voller, sondern ein elliptischer
Kreis; zugleich steht die Achse der Trde zur Erdbahn in einem Winkel
von 23°, Ekliptik genannt, und bleibt zunichst bel einer Jahreswan-
derung der Erde um die Sonne sich selbst parallel. In Wirklichkeit
aber beschreibt im Lauf von 21 000—26 000 Jahren die Achse einen
Doppelkegel. Durch diese allmihliche Verlegung bzw. diesen Kreisel-
umlauf der Erdachse wird der zunichst jihrlich festliegende Schnitt-
punkt der Ekliptik mit dem Fimmelsglcicher, der Friihlingspunkt
— im entgegengesctzten Bahnfeld ist es der Herbstpunkt — von Jahr
zu Jahr um ecinen ganz geringen Betrag, und zwar entgegen dem
scheinbaren Sonnenumlauf um die Lrde, verlegt. Das besagt, dafl die
Sonne alljibrlich um ein kaum merkliches Weniges etwas friither an
den Kreuzungspunkt der Tkliptik mit der Erdbahn, also an den
Frithlingspunkt, kommt. Sie kommt somit fiir unser Auge jihrlich
etwas frither in das niichste der zwdlf Tierkreisbilder am Himmels-
gleicher, es erscheinen somit diese Tierkreisbilder jihrlich am Him-
melsgleicher etwas nach riickwirts verschoben. Wo chedem etwa das
Tierkreisbild der Fische stand, steht heute im Jahreslauf das Widder-
zeichen, bis es dann an die Stelle des Wassermanns kommt usw. Es
ist fiir das Prinzip der Sache gleichgiiltig, ob wir dabei die Erde oder
die Sonne im Mittelpunkt unseres Weltsystems sehen, ob wir ein
kopernikanisches oder ptolemidisches Weltbild haben — auch unser
heutiges ist ja hypothetisch.

Nun ist nach astrologischer Lehre der himmliche Tierkreis ein
reales Band kosmischer Krifte und Wesenheiten, die von ihm aus-
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gehen bzw. in ihm verkdrpert sind. Deren Wirkung und Wesenheit
aber wird durch die Planeten, den Mond und die Sonne in bezug auf
die Erde jeweils modifiziert erscheinen, wenn der Frithlingspunke und
damit die Jahrescinteilung nach und nach unter immer wieder
andere kosmische Bewirkungen kommt: in das Zeitalter des Krebses,
der Fische, des Wassermanns usw. Hat aber der Frithlingspunks in
etwa 25000 Jahren cinmal den ganzen Tierkreis durchlaufen, so ist
ein kosmisches Jahr, ein Weltenjahr crfiille. Heraklit, der griechische
Philosoph um 500 v. Chr., berechnete das Weltenjahir noch auf 12 000
Jahre; fiir unserc Berechnung betriigt es, wie gesagt, rund 25 000
Jahre. Im zwolften Teil dessen, also in 21C0 Jahren, aber durch-
wandert der Friihlingspunkt je eines der zwdlf Tiersternbilder, und
das ist ein ,Monat“ des heraklischen, auch platonischen Weltjahres.

Im Jahre 150 v. Chr. begann fiir uns das Zeitalter der Fische; vor-
her war das des Widders. Die Agypter des mittleren und neuen
Reiches, sagt Kiinkel, sowie die Juden, die spiteren Babylonier und
die Assyrer, dann die mykenischen Mittelmeervilker, die Perser, Pho-
nizier, Griechen und die Romer bis zum Beginn des Unterganges
fithreen den goldgehdrnten Widder im Wappen und als Symbol an
Tempeln; Jupiter Ammon mit dem Widderkopf und seinen Hornern
war der magische Flauptgott, nicht der geistige, in der spitromisch-
griechischen Zeit. In diesen aufeinanderfolgenden Welterimonaten
glaubte man Kulturepochen schen zu konnen, und unsere, seit dem
Jahr 150 v. Chr. begonnene, ist die der Fische, weshalb man Christus
das Fischezeichen in den Katakomben gegeben hat. Wir gehen von
1952 ab in den Wassermann, zu dessen Charakteristiken es u. a.
gehore, dafl die Volkerkriege nicht mchr um Wirtschaftsgiiter oder
materielle Machterweiterung, sondern um Weltanschauungen und
damit wobl auch um Rassefragen gefilhrt werden sollen. Sehen wir
doch an der Schwelle dieser alsbald kommenden Epoche heute schon,
wie sich solches in der Geistigkeit unserer Tage deutlich ankiindigt.
Jetzt sind wir in der Ubergangsphase, von der Kiinkel sagt: ,Zu
ciner Zeit, da unser Volkstum noch keineswegs erschdpfe ist, wendet
sich der Trithlingspunkt cinem neuen unbekannten Weltabschnitt zu.
Plotzlich zeigt sich, daf aus den alten Namen, den alten Formen und
Idealen die Kraft gewichen ist. Tot und starr umstchen uns Ruinen,
und die neuen Weltkriifte kdnnen ihre Bahn nicht finden. Die alten
Glieder miissen ihre Funktion einstellen, che dic neven ihre Titigkeit
aufgenommen haben. Is ist cin innerer Kampf auf Leben und Tod,
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und jeder, der in die Tiefe zu sehen versteht, wird diesen Kampf im
Inneren unserer Kultur wahrnehmen. Aber so gewifl der Friihlings-
punkt scine grofle Reise in erhabener Gleichmifligkeit fortsetzt, so
gewifl wird der neue Weltdon, der im Heraufzug ist, von Menschen-
alter zu Menschenalter, von Jahr zu Jahr an Gewalt und Gestaltungs-
kraft zunchmen und — ob Staaten und Vélker dariiber zugrunde
gehen — die Menschheit wieder in neue Formen gieflen.®

Wenn nun auch die mechanistische neuzeitliche Forschung diese

- ganze Vorstellung des Sternhimmels wie die des Tierkreises als
lebendiger Kriftezentren iiberwunden zu haben glaubt und unend-
liche leere Riume sicht an Stelle des uralten erfiillten Weltwesens,
so ist dies ja nur das Ergebnis einer bestimmten absichtlichen Betrach-
tungs- und Rechnungsweise ohne inneres Gesicht. Zudem wissen wir
tiber die wesenhafte Qualitit des Raumes mit den Denkmitteln, wic
wir sie wissenschaftlich anzuwenden bestrebt sind, so wenig wie tber
den inneren Gehalt der Zeit, abgeschen davon, dafl auch unser der-
zeitiges astronomisches Weltbild mit seinen ecigenen Denkmitteln
vollig umgestoflen werden kann. Da ist es nun, wie Winkel sagt,
bezeichnend, dafl die in der Astrologie vermerkten Planetenaspekte
auch von der so niichternen Geophysik als physikalische Wirkungen
angesprochen werden, dafl somit die astrologische Einteilung, die
Hiuser, nichts anderes sind als die auch mit neuzeitlichen Wissen-
schaftsmitteln festgestellten SpannungshShen erdmagnetischer Arr,
beispielsweise bei den Ubergingen des Mondes. Der Unterschied
besteht darin, dafl unsere Wissenschaft nur die mechanischen, nur die
mechanistisch faflbaren Erscheinungen des Weltgetriebes herausfindet,
wihrend der naturwissende Mensch eben die dufleren Erscheinungen
als Mantel, Kleid, Umhiillung naturseelenhafter Krifte und Zu-
sammenhinge erlebt. Und eben nur um dieses als das Wesenhafte,
als das Wesentliche, war es chedem den Volkern zu tun. Wir haben
also kosmische Wesensiuflerungen, die in gewissen Zyklen ablaufen,
und diese Zyklen sind zugleich Ausdrudk fiir seelisch lebendige Inhalte
der Zeitliufe.

Aber nicht nur ein Weltenmonat, auch ein ganzes Weltenjahr von
etwa 25 000 Jahten ist doch eine sehr kurzfristige Periode im Dasein
nicht nur der Erde, sondern auch der vermeintlich spitgeborenen
Menschheit. Denn was ist diese Gesamtepoche gegen die vielen Jahr-
hunderttausende allein, aus denen wir schon mit Bestimmtheit fossile
Reste des Menschen kennen? Ist doch die Eiszeit, in der er lebte,



Weltzeitalter, Weltenjabre, Weltzyklen 77

allein nach unsern heutigen Schirzungen 600 000 Jahre lang gewesen,
So entgehen wir nicht der Annahme, dafl sich die Tierkreisperioden
und mit ithnen die Weltenjahre oft schon wiederholten im Leben der
Menschheit. Und da kann es nicht anders sein, als daff damit
bestimmte Zeitsignaturen der Secle, bestimmte Seelenkomplexe
wiederholt auftauchten, wenn gewifl auch nicht identisch, denn nir-
gends ist die Natur Kopie; wohl aber, dafl gewisse Grundhaltungen
bei den verschiedensten Stimmen der Menschheit in den groflen Zeit-
riumen mit vielen 25000 Jahren Zhnlich wiederkehrten. In dieser
Hinsicht gibt der frither erwihnte sagenhafte Fischemensch uns viel-
leicht einen Hinweis. Er soll sehr in Wissenschaften bewandert
gewesen sein, lehrte die Menschen die Astronomie, nicht Astrologie,
und entspricht in dieser Hinsicht dem Fischezeitaltertypus unseres eben
ablaufenden Aons. So konnte diese Sage wirklich auf Erinnerungen
an eine so frithe Zeit zuriickgehen. Und vielleicht gibt uns diese
Wiederholung #hnlicher seelisch-geistiger Konstellationen und Struk-
turen in den aufeinanderfoigenden Groflzyklen auch noch cine Erkli-
rung etwa fir das Dasein magischer Primitivitdt in den verschiedenen
Groflepochen der Menschheitsgeschichte; oder eine Erklirung fiir das
sagenhafte Bestehen ehemaliger grofler Kulturen, die lange vor
unseren frithgeschichtlichen und dann geschichtlichen Kulturzeiten
schon bestanden haben mogen. So erweitert sich der seelen- und
geistesgeschichtliche Blick in d1e Vergangenheit auch von dieser Seite
her, nicht nur aus den Sagen selbst, ungchcuer

Aber dieser Weltkreislauf ist nicht ein einfacher, gcwissermaﬁen
linear ablaufender Prozef; er ist auch nicht nur ein gleichartiger und
iiberall gleich wertbetonter Kreis; sondern er hat selbst in sich sein
Oben und Unten, sein Licht und Dunkel, sein Gut und Bose. Die
Natur ist in sich polar in bezug auf jenc gegensitzlichen Qualititen.
Der Mensch ist es ja auch und erlebt es in sich. Er ist das Abbild des
Kosmos, in ihm stellt sich das kosmische Geschehen dar, wie er in
diesem. So ist seine Natur wechselnd dem Lichten und Finstern ge-
offnet; und die Natur ist es selbst, wenn sie mit ithm in lebendiger
Beziehung steht. Alles Auflere ist Gleichnis des lnneren.

Fast macht es den Eindruck, als ob dieses Wechselwirken zwischen
dem Oben und Unten im Kreislauf selbst vornchmlich dem nor-
dischen Menschen zum Bewufitsein gekommen und zum Erlebnis
geworden wire. Denn er hat ja in der drastischsten Weise auch im
Jahreskreislauf das Licht und die Nacht, wilrend der orientalische



78 DER URSTAND DES MENSCHEN

und dquatoriale Mensch dies nicht im selben Mafle erlebt. So sicht er
in der Natur die sich selbst bekimpfenden und doch zum Ganzen
sich erfiillenden Krifte. Das Reich des natiirlichen Lebens, sagt
Bachofen, ist nicht das des Seins, sondern das des Werdens und Ver-
gehens. Zwei Krifte beherrschen die Natur, die tellurische Schop-
fung, und stehen sich in ewiger Feindschaft gegeniiber; sie treffen sich
wie zwei Stréme mit der gleichen Gewalt, und doch sind sie mit-
einander zu unldsbarem Wirken verbunden. In keinem Augenblick
kann die aufbauende Kraft ohne die zerstorende bestehen: Tod und
Leben in innigster Verschlingung. Die Vollendung des Daseins aber
ist die Riickkehr in seinen Anfang. Die Welt ist gewissermaflen das
Ei, in dem sich alles zusammenfafit: es entsteht und trigt in sich die
Entfaltung des Ganzen; dieses kommt hervor, aber zuletzt wird
wieder alles in der Hiille zusammengefafit.

Das Naturleben des Menschen ist selbst der Kreislauf durch Tod
und Leben, durch das Reich des Bewuflten und das Reich des Un-
bewufiten. Der Schlaf und der Traum ist der Bruder des Todes,
aber der Tod in seiner ganzen inneren naturseelenhaften Fiille und
Wirklichkeit ist der ibersinnenhafte Seelenzustand, in den der
Mensch nach dem Erléschen seiner physisch groben Personlichkeit
eingeht. Dieser Ausgleich zwischen Bewufitem und Unbewufitem
kann sowohl im ,Leben® wie im ,Tode“ stattfinden, und alles ist
Rhythmus und polar geordneter Kreislauf.

Der Kreislauftod des Mythus und des Mirchens, soweit dieses den
vollen Naturmythus enthilt, ist ein anderer als der ,ewige Tod®, der
im urspriinglichen Verleugnen des gottgeschaffenen Menschen liegt
als die Urschuld. Denn erst als die paradiesische Natur gebrochen
war, da erst trat der Wechselkreislauf ein. Der Mensch ist mit den
gesamten Gotterwesen in diese endliche, sich umtreibende Natur ge-
bannt, erhilt von ihr allein sein Gliick und Ungliick, erkennt in der
Ubereinstimmung mit ihr allein sein Gut und Bose, sein Licht und
Dunkel. Das ist naturgebundene Zeitwelt, es ist nicht die des ewigen
Gotteslichts und der Offenbarung. Hier handelt es sich um die reine
Naturbezogenheit des Menschen, des nachparadiesischen Menschen-
wesens, es handelt sich um die Naturseele hiiben und driiben.

Unsere Naturseele wie die Naturseele des Kosmos dauert mitten
durch den Kreislauftod hindurch. Darauf beruht das Wissen um das
stete, nie erloschende Leben der Toten selbst. Aber alles Leben ist
dimonisch geworden und wendet sich aus dem Dienst vor Gottes
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Angesicht. In diesem dimonischen Kreislaufdasein durch Naturtod
und Naturleben hindurch mufl es sich dimonisch auswirken und in
immer groflere Gottferne geraten. Der Zyklus liuft so in einer sich
erweiternden Spirale ab.

Nach babylonischer, wohl auf ilteste sumerische Quellen zuriick-
gehender Weisheit ist der Ausklang jedes Weltenjahres Fluchzeit, der
Heldengott stirbt und sinkt in die Unterwelt. Im germanischen
Zyklus ist ein Weltenjahr zu Ende, wenn die Sterne wieder ihre
Stellungen einnehmen, die sie am Anfang dieser Zeit innehatten. Das
. Grof}jahr beginnt mit einer Sintflut und endigt mit einem Sintbrand.
Balder der Reine, der gerecht Urteilende, wird den Unholden erliegen,
er wird geschlagen werden mit dem Mistelzweig, den Loki aus der
Weltenesche brach. Aber Balder wird zuriickkehren aus dem dunklen
Hause der Hel, und dann wird unbesit der Acker Friichte tragen und
alles Bose wird aufhdren.

Die Lehre von den Weltaltern und Zyklen muff Gemeingut hoch-
stehenden friithen Menschentums gewesen sein. So gut sie die Sumerer
und Babylonier hatten, scheint sic auch ein Urbestandteil des nor-
dischen Volkstums gewesen zu sein. Im Heliand, der doch das
Christuswesen so durchaus germanisch empfindet, werden die sechs
vergangenen Weltalter beschrieben. Fiinf sind ‘dahin, im sechsten ist
aus der Kraft Gottes Christus gekommen, der das Reich verkiindigte
und einstweilen unser Helfer bleibt, bis endlich im siebenten, kom-
menden Aon die Vollendung und Erldsung sich einstellen wird durch
die Ankunft des Herrn und Heilandes. Da wird er in diesem Mittel-
garten der Welt die Vlker heimsuchen; aber der Vater allein weif},
wann es sein wird.

Jeder Weltmonat hat nach babylonisch-sumerischer Lehre seine
Gotterpotenz, die in ithm besonders wirksam ist. Marduk ist stets die
Gottheit der neu aufsteigenden Zeit, Nabl jene der absteigenden.
Marduk besiegt den Drachen und baut die Welt aus dem Chaos auf.
Adapa-Marduk ist der ,Same* des Menschengeschlechts, der ideale
Gottmensch, aus dem die Welten hervorgingen; durch ihn ist alles
geworden, er ist der Sohn des hochsten Gottes Ea, und er wird
eschatologisch wiederkommen. Und bezeichnend ist, dafl die Jung-
frau-Mutter I3tar in diesen Kreislauf mit hineingestellt ist. In einem
igyptischen Papyrus aber heiflt es vom kommenden ErlSser: er ist ein
Hirte der Menschheit, kein Arg ist in seinem Herzen, er sammelt
seine Herde. Aber wo ist er jetzt? Seine Kraft ist noch nicht sichtbar.
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Wir finden, wie Jeremias sagt, dem wir dies entnehmen, auch im
biblischen Gebiet die Errettererwartung im Rahmen der Welt-
zeitalterlehre, die aber hier durch eine religidse Neuschopfung hin-
durchgegangen ist. An Stelle der pantheistischen Naturreligion ist der
Glaube an den personlichen heiligen ' Gott getreten. Er schidkt den
Richter und Retter, richtet durch .den eschatologischen Konig seine
Gottesherrschaft auf. Im auflerbiblischen Orient handelt es sich um
eine Mysterienlehre, die keinerlei sittlich-religidse Einwirkung auf den
Geschichtsverlauf ausgeiibt hat. In Israel zieht sich die Erloser-
erwartung die Geschichte hindurch, erfillt das gesamte Leben des .
Volkes mit religiser Spannung, in der biblischen Religion ist das
Ziel und die Erwartung ein bleibendes Konigreich Gottes.

Nun sehen wir so, iiber Aonen sich erstreckend, den Kreislauf der
Sonne und Gestirne, und fragen, wohin dieser Gang der Weltenuhr
fihren soll? Wann hat er begonnen, wie lange wird er weitergehen?
Wiederholt er sich endlos? Da steht wieder mythisches Wissen dar-
tber: es ist die Lehre vom grofien, umfassenden Gesamtzyklus, vom
Atmen des Weltgeistes, des Weltenschdpfers. Schwer zu fassen im
einzelnen, begegnet man Spuren dieses Mythus da und dort, bald
deutlicher, bald unbestimmter. Das Urwesen war nicht minnlich,
nicht weiblich; es war noch ungespalten in sich, es barg noch die
Schopferkrifte in sich. Es tat sich auf und teilte sich; da ward Schép-
fung. Es trennte sich der dunkle miitterliche Urgrund in der Tiefe
vom lichten Vatergott droben im Licht. Oder ein anderes Bild: Der
grofle Vater steht als Mittelpunkt unbewegt da; um ihn kreist, sich
entfaltend, im Werden die Welt, das Naturwesen, das von ihm aus-
ging. Gott und Natur, polar auseinandertretend; Gott die Mitte, die
Natur der wachsende Umkreis aus den Emanationen, den Strablungen
Gottes. Aber indem sich sein Schépfertum auswirkt, gelangt es bis
an den duflersten Rand seines Wesens, die Natur gelangt in die
duflerste Ferne von Gottes Mitte.

Doch der Gott der ruhenden Mitte ist nicht wesensgleich deg um
ihn ausstrahlenden, sich entfaltenden Schdpfung. Er ist, wie Ziegler
sagt, mitnichten nur der Schnittpunkt der von den Gesamtkreis-
liufen um ihn gezogenen Strahlen. Yhn, den Uberriumlichen, Aus-
dehnungslosen wird man nur als den Jenseitigen finden, er ist ,nicht
von dieser Welt®, Die ist nur der Schleier, das Gewand, sie ist nur
Umkreis, nicht Wesensmitte. Der Wesensmittelpunkt ist ,ein an-
deres“. Entlang des Umkreiscs aber fihrt nie ein Pfad zur Gottes-
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mitte. Hier liegt auch das Urteil iiber den letzten Sinn der Moral-
lehren: sic sind und bleiben Erscheinung in der Peripherie, und eine
Anniherung an den Ewig-Einen gibt es von keinem der Bogen des
Umkreises aus, weder vom unteren noch vom oberen. Alle wahren
Religionen wissen, dafl das Bose uns von Gott trennt; aber das Gute
stellt keine Einung mit ihm her.

Der Mensch sieht, wie Ziegler sagt, dafl dieses Gute und Bose
abwegig ist vom jeweiligen Standort im Umkreis, dafl es da eine Um-
wertung der Werte mit den Umliufen gibt. Die Chaldier sagen, dafl
Gut und Bose allen Wesen zukomme durch die Bewegungen und
Ordnungen der Gestirne, und Philo versteht es als abhingig von den
allgemeinen Umdrehungen der Himmel. Das ist, wie Ziegler fort-
fihrt, beileibe kein moderner Relativismus, denn diese Auffassung
des heidnischen Menschen vom Gut und B8se beruht nicht auf irgend-
einer individuellen Willkiir, sondern bedeutet strengste Gebunden-
heit, Bezogenheit auf den kosmischen Ort. Unerbittlich nimmt der
Mensch seinen Platz ein mit den vorriickenden Zeigern der Welten-
uhr, von wo aus er des Guten und B8sen ansichtig wird, es aber nicht
selber beherrschen oder gar damit zum Gott der Mitte dringen konne.
Man brauche sich daher nicht zu wundern, wenn der Mythus stets die
Zwiespiltigkeit und Zwieschlichtigkeit der Kreislaufgttter ver-
kiindige; so des Dionysos Dimetor, des Zwittrigen, Zweimalgebore-
nen; oder des Hyperborders Apollon, der sowohl Herr des tot-
bringenden Bogens wie der harmonisierenden Leier ist.

Ist so die Schopfung und mit ihr alles Menschentum seit urfernen
Zeiten auf das Rad des Kreislaufes geflochten, dann erwacht ,die
Sehnsucht nach der unbewegten Mitte“. Unaufhaltsam, sagt Ziegler,
fallen die Weltstufen aus der Gottesmitte; unaufhaltsam entfernt sich
die Welt von Gott; und dieses entropische Geschehen, was endlich den
Weltentod bedeutet, kann durch den Menschen nicht vermieden wer-
den, sein Geist wird ihn nicht aus dem Rad des Kreislaufes 16sen.
Der Weltengang wird sich erfiillen miissen. Nun aber steht der
Weltengang nicht nur in bestimmtem Verhiltnis zu den Tierkreis-
zeichen, sondern enthilt auch mit ihnen zyklisch wiederkehrende
Gefahren unter den bestimmten Zeichen. Eine solche zeigt uns die
germanische Mythologie durch die Bilder von den die Welt bedro-
henden Wasserfluten und Feuerbrinden aus bestimmten Regionen des
Alls. Und so ergibt es sich mit eschatologischer Bedeutung, dafl am
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Ende des ganzen Weltendons die ,Tiere des Himmels* ausbrechen
und die Welt iiberfluten und verbrennen werden.

Das aber heifie: der unbewegliche Gott der Mitte, der Schépfer der
Welt, wird, wenn die ,Zeit erfiillt“ ist und sich der innere Sinn des
Weltenlaufs offenbart hat, wieder einziehen, was ausgesandt ward.
Die Welt strebte zur Gottferne, doch eben dieses Streben ist der Weg,
damit Gottes Wesen die Erfahrungen der Schopfung sammle. Die
lebendige Wesenheit der Schopfung ist geradezu der Triger eines
unendlichen Opfers der Licbe zum Schépfer, denn die Schopfungs-
wesenheit geht aus der ewigen Einheit mit Gott, damit Gott selbst
innerlich scine Grofle verwirkliche und erlebe. So konnte ein
Swedenborg sagen, das Bestehen der Schdpfung erfordere ein bestin-
diges Liebesopfer der Engel, der ausgesandten, ausgestrahlten Boten
Gottes. So strahlt iiber allem Geschehen, selbst dem gottfernsten, das
Antlitz der groflen Liebe. Alles ist Leben und Selbsterleben des un-
ergrindlichen Gottes. Aber es ist auch ewig neu. Es ist nicht blof ein
in sich geschlossener zyklischer Ablauf, den die Weltenjahre zeigen,
sondern es ist cin Spirallauf, bei dem jeder Umgang das Ganze auf
eine andere Stufe hebt, vergleichbar dem Bild der Schlange, die sich
nicht selbst in den Schwanz beifit, sondern sich nach oben ringelt.

So bleibt, wie keines der platonischen Weltenjahre, auch kein
Weltion innerlich dasselbe, denn es ist immer wachsende, immer sich
vertiefende, erweiternde gottliche Schopferkraft, dic in ihnen zur Aus-
wirtkung kommt. Es ist die Zeit in ihrem Ablauf nirgends ein Mecha-
nisches, sondern in jeder Sekunde wie in jedem Aon neu inhalterfiillt.
Die Wiederkehr der Atemziige ist stets ein Schopferisch-Neues. Gott
zieht die Schépfung wieder ein. Es bleibt in ihm die unendliche Liebe,
die das Opfer nicht nur fordert, sondern selbst auch gewihrt. Es
bleibt die mythische Verheiffung fiir die Welt, daff der Gottessohn,
das Gotteswort, der Sinn, der Logos, durch den alles geschaffen ist,
auch kommen wird, um alles wieder heimzufithren. Er kann es mit
iibernaturhafter Kraft; aus dem Kreislauf selbst kann es nicht
geschehen. Dies ist der Sinn aller Weltzeitalter, damit Erfillung und
in Gott zuriidkkchrende, Gott bereichernde Schopfung iberhaupt
geschebe.

Und so liegt im Wesen der Welt cin ungeheurer Schmerz, der
Schmerz und das Leid Gottes. Indem die ewige Gottheit zum Schopfer
ward, mufite sie aus ihrer ewigen Ligenbeschauung, aus ihrer ewigen
Seligkeit in sich selbst heraustreten und sich begrenzen. Der Schopfer
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ist selbst der Eingegrenzte, der Leidende, der in seiner Schopfung
Gekreuzigte. Damit sie sein kann, darum widerfihrt ihm das unend-
liche Leid des abgegrenzten, endlichen Scins. Das Wort der Schopfung,
das die Gottheit sprach, schuf alles, durch dasselbe ist alles geworden;
aber es ward auch Fleisch und stirbt im Kreuz der Welt. Es geht der
Kreislauf um und um, entfernt sich mehr und mehr aus der Gott-
Mitte; aber cben, weil der ewige Sohn, das ewige Wort selbst in diese
Welt einging, kann sie nun auch von innen her, wenn der Zcitengang
erfiillt ist, einmal erldst und zu dem Gott der Mitte zuriickgefiihrt
werden. So liegt iber allem geschaffenen Dasein stetig die grofie
Kiimmernis, die als die Heilige schmerzvoll vor dem Kreuz des
»Gottes im Fleisch steht; aber iiber diesem Bild erscheint im Licht
von oben der ewige, in sich ruhende Gott, welcher dereinst alles
zuriickfithren wird, bereichert durch das grofie Leid der Licbe zu
allem Geschaffenen.



DER WEG ZUM MYTHENBILD

Traum und Hellgesicht

Indem wir zuvor den Urmythus vom Menschendasein, von der
paradiesischen Schdpfung und ibrem Sturz als den urbildhaften Ur-
grund alles Lebens unverhiillt wie ein Bildsymbol hinstellten, leuchtete
cr in seiner eigenen Urtlimlichkeit auf. Wenn er bei diesem Auf-
leuchten uns einleuchtete, so haben wir seinen Sinn, sein Wesen, seine
innere Wahrheit und Wirklichkeit verstanden; leuchtete er uns nicht
ein, so haben wir seine Wahrheit nicht gesehen, ihn also nicht ver-
standen. Zu erkliren im Sinne gewdhnlicher, die Dinge von auflen
anfassender Wissenschaft gibt es da nichts; so wenig wie im religidsen
Erleben. Nun haben wir uns zu fragen, wie wohl die seelisch-geistige
Verfassung jener noch unbekannten Frihmenschen war, die einst die
mythische Schau hatten und die Mythen selbst schufen.  ~

Wenn wir die Wege erkennen wollen, auf denen mythisch schauende
und wissende Menschen in die innere Natursphire eindrangen, die
unserem Wachbewufitsein und Intellekt so vollig unzuginglich ist,
so miissen wir uns vor allem iber den letzten Rest dieser inneren
Schau und dieses inneren Gesichtes, das wir bei uns selbst noch finden,
klar werden: das ist der Traum und das Hellgesicht. Die Triume —
das muf} grundsdtzlich festgehalten werden — kommen aus dem
Unbewufiten, sie kommen aus dem Unterseelischen; sie sind nicht
einfach Erinnerungen und Kombinationen aus den Erlebnissen des
Tages, sind nicht nur von Leibreizungen verursacht, wenn sich auch
natiirlich solche Triaume, die eben mehr oberflichlicher Art sind, stets
einstellen. Solche Tagesreste geben nur das Bildmaterial zu echtem
tiefen, aus dem Unterseelischen kommenden Wissen, und der
triumende Geist, wenn man so sagen datf, kniipft daran jene tieferen
Einblicke, die er aus dem Unbewufiten erhilt, und die nun in dem
reflektierenden Bewuftsein eben als Bilder und Bildkombinationen
erscheinen, so wie sich aus der kalten feuchten, unsichtbaren Luft am
Fenster die Eisblumen niederschlagen, und das Unsichtbare, das Un-
bewufite sichtbar machen. Aber was da so kurz gesagt ist, ist unend-
lich mannigfaltig und hat auch Grade seiner Erscheinung und deren
Verursachung.
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Nicht in den gewohnten wachbewufiten Bildern und Bildkonstruk-
tionen, sagt cin Forscher, tritt die erlebte Umwelt in den Traum-
zustand ein, sondern in verinderten Formen und Zusammen-
stellungen. Aber die Bilder verindern ihre Konturen, ihren Ausdruck,
gleiten in neue Formen und Situationen hiniiber. Im Traum, sagt
Ziegler, lassen sich die Bilder also nicht etwa nach der Kategorie
Ursache—Wirkung verkniipfen, eine verniinftige Aufeinanderfolge
und logische Notwendigkeit entfillt ganz. Mit verbliiffender Leich-
tigkeit kann sich jedes getriumte Bild in ein anderes umgestalten;
wenn auch im Augenblick zu vollkommener Anschaulichkeit ge-
deihend, bleibt jedes Bild doch im Flufl; das Bild ist unbegrifflich
und so auch unbegreiflich.

Zunichst sind Bilder, die im Traum aufsteigen, Folge oder die
Begleiterscheinungen korperlicher Reize. Das ist eine allbekannte Tat-
sache und nicht weiter erwihnenswert: etwa das Bild des rennenden
Pferdes bei iiberanstrengten Beinen. Wir haben da ein merkwiirdiges
Abbild an den Staudenmaierschen Selbstexperimenten, das uns
zugleich zeigt, wie sich gewisse Grundbilder oder Archetypen nicht
nur passiv beim Triumen gestalten k&nnen, sondern sich durch
gewisse Selbstiibungen wohl auch hervorrufen lassen. Er konnte
allmihlich durch eine Art yogimifiger Ubungen willentlich die
Sinnesiuflerungen seines K&rpers so in Titigkeit bringen, dafl er
wachbewuflte Bildeindriicke bekam, die ithm zuerst wie auflerhalb
seiner Person vorhandene Erscheinungen entgegenkamen.. Es war
keine Selbsthypnose, sondern bewufites Tun. Das Gehirn selbst war
es, das diese Sinnenbilder hervorrief, indem von dort aus auf die
einzelnen Organe gewirkt wurde. Es sind also gewissermaflen aus
den Organreizungen sich ergebende wache Traumbilder, fiir deren
Lintreten er den bezeichnenden Ausdruck ,magische Ercktion® ein-
fihrte. Er wuflte sie aber allmdhlich von den dufleren Gegebenheiten
zu unterscheiden. :

Von Irren weil man es ja, daf sie in ihren Phantasien, soweit sie
dieselben auch bildnerisch zu Papier zu bringen verstehen, durchaus
mythische und magische Symbole mit hervorbringen, die eben als
Archetypen der bildhaften und traumhaften Anschauung im Menschen
ruhen und, wenn sie heute hervorkommen, eben mindestens psycho-
pathisch verbrimt sind. Es bietet uns also auch jene merkwiirdige,
aber doch zugleich psychopathische Erscheinuns der Selbstlenkung in
Staudenmaiers Experimenten cin Beispiel dafiir, wic aus dem eigenen
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Menscheninneren Traumbilder, nicht Trauminhalte im tieferen Sinn,
geboren werden.

Weiterhin gibt es Triume, und das sind wohl die meisten, worin
lediglich Erinnerungsbilder des Tageslebens wiedergebracht werden,
wenn auch in anderen Zusammenhingen, sowie mit Verdeckungen,
Verschiebungen, Personidentifizierungen, die dem Wachbewufitsein im
allgemeinen nicht entsprechen. Dies ist die rein subjektive duferliche
Traumseite, die wir aufler Betracht lassen konnen. Wohl aber gibt es
_ eine andere, zunichst auch subjektive Seite, die zwar auch noch keine
Vollerkldrung des Traumes ist, uns jedoch schon bedeutend niher an
den Bezirk heranfiihrt, dessen Dunkel wir aufhellen miissen, um zu
unserem Ziel zu gelangen.

Wenn wir im Wachbewufitsein absichtlich oder unabsichtlich
Wiinsche und Vorstellungen verdringen, dann gleiten sie von selbst
in unser Unbewufites und werden sich von dort aus gelegentlich als
Triume kundtun; denn der Mensch wird seiner selbst nicht los. Es
liegt etwas grausam Zwanghaftes in unsern Triumen, die vollig tiber
das wachbewufite Ich hinweggehen und es im guten oder im bosen zu
seinem eigentlichen Wesen zwingen, das unter der personlichen Be-
wufltseinsschwelle liegt. Das ist ja auch der Himmel und die Holle
nach unserem Fufleren Kérpertod; denn dann tritt unser Unbewufites
als nichste Wirklichkeit unseres Ich unerbittlich als Richter vor uns
hin. Es kommt aus unserem Innern hervor, was wir wirklich sind und
wollen. Man begreift, sagt Poppelbaum, dafl es in solchen Triumen
kein verniinftig reflektierendes Stehen iiber der Situation gibt; mit
volliger Selbstverstindlichkeit fiigt man sich in das dem Wach-
bewufitsein Ungewdhnliche hinein, wenn man beispielsweise im
Traum nicht mehr gehen, nur mithsam kriechen und sich schleppen
konnte, ohne vom Fleck zu kommen. Man handelt im Traum aus
der Situation heraus, ohne sich iiber sie ein Urteil zu bilden; man ist
dem Erlebnis als solchem widerspruchslos ausgeliefert; das Wollen,
das man im Traum selber zu haben vermeint, ist blindes Dringen,
blindes Miissen, das keine Griinde und Gegengriinde kennt wie der
wache Verstand. Eben diese zwangsmifige Traumgebundenheit ist
nun gerade, wie Poppelbaum ausfiihrt, der Zustand des untermensch-
lichen Wesens, des Tieres. Dieses lebt infolge seiner seelischen Be-
schaffenheit in einer eindeutigen reaktiven Situation, die dem beschrie-
benen Traumzustand entspricht. Daraus sei der Starrsinn der tierischen
Triebhandlungen verstindlich. Begreifen kdnne man dann auch, wie
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intensiv das Tier Lust und Qual der unverstandenen Situation mit-
erlebt; bei ihm komme es nie dorthin, wo wahres Urteil und bewuflte
Entscheidungen fallen. Nach dieser Parallelisicrung des Ticrzustandes
mit einem biologisch bildhaften Triumen des Menschen konnen wir
nun auch den Unterschied des physiologischen, also tiermifig gebun-
denen und des tieferen, oberhalb des Tierisch-Seelischen liegenden
Traumbezirkes im Menschen weiterhin erfassen.

Der Mensch ist biologisch und physiologisch nichts anderes als das
Tier; aber er unterscheidet sich von ihm innerlich im Wesen darin,
daB er zugleich einer anderen, freieren Sphire zugehdrt und in sie
Eintritt findet und von dort héhere Eindriicke empfangen und sie zu
verarbeiten vermag. Der Mensch ist mit dem Jenseitigen verbunden
und kann es bis zu einem gewissen Grad in sein Bewufltsein bringen;
jedoch nicht unmittelbar, sondern in Bildern und Gleichnissen. Diese
hoheren Eindriicke und Impulse und Offenbarungen miissen in die
wachbewufite Sprache unserer raumzeitlichen Welt iibersetzt werden.
Das Jenseitige kann nur im Gleichnis und im Bild der duf8eren Dinge
Form und Ausdruck finden; nur so gehen die jenseitigen Offen-
barungen in die irdischen und kdrperlichen Bildmifigkeiten ein. Wie
ein Denker oder Kiinstler nur durch den Koérper, durch das Gehirn,
durch seine Hand und seinen Mund die tiefsten, bedeutendsten jen-
seitigen Dinge sagen kann und damit geistige Welten, seien es ver-
klirte Wirklichkeiten, seien es erschreckende Wirklichkeiten, offenbart
und bekundet, so wird durch die physischen Kérperfunktionen dem
inneren jenseitigen Sinn der Triume nur das anschauliche Bild-
material unterlegt, es wird ein Gleichnis zur Bewufitmachung geliefert.
Wenn daher jedes Traumbild auf eine Erinnerung an das duflere
bewufite Tageserleben zuriickgeht und diesem entnommen ist, oder
wenn solche Bilder von der Reizung der Organe ausgehen, so gilt
dies, wie gesagt, eben nur fiir die duflere Bildhaftigkeit des Traumes;
aber es gilt nicht fiir den innersten und tiefsten metaphysischen Sinn
und Gehalt der Triume, nicht fiir die transzendente Wirklichkeit,
die sie vermitteln wollen. '

Mag also zum Traumbild alles gehdren, was an Organreizbildern
und Tageserinnerungen darin leibt und lebt — iiber das hinaus, iiber
diese bildhaft niedere Sphire hinaus liegt das héhere Triumen, der
héhere Sinn des Traumes, in dem sich ein tieferer jenseitiger Gehalt
offenbart. Und solcher Inhalt verlangt nach Deutung; denn jedes
Gleichnis will, um verstanden zu werden, von innen her gefaflt, also
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gedeutet sein. Traumbilder sind Symbole, die gedeutet werden miissen.
Aber auch Mythen sind, wie wir sahen, Symbolbilder, die gedeutet
werden missen. Und so spiiren wir die grofle Verwandtschaft
zwischen dem Sinn des Mythus und zwischen der Wirklichkeitsbedeu-
tung der Traumtiefen.

Jung weist, wie schon erwihnt, darauf hin, dafl im Unbewufiten
des Menschen ein bestimmter, urspriinglicher Schatz symbolisch bild-
haft erscheinender Dinge steckt, teils in krankhafter Disharmonie,
teils auch in guter Ordnung. Diese unbewufite Lebenswelt ist sowohl
der Besitz einzelner Menschen wie ganzer Menschengruppen, und
dabei von auffallender Gleichartigkeit. Dieser Besitz entspringt nicht
etwa individueller Phantasie oder Huflerer Erfahrung, in welchem
Falle er ja nur ein Intellektualergebnis wire; er ist nicht zufillig da,
sondern urspriinglich im Menschen vorhanden. Dieser unbewufite
Umkreis von Symbolen und Symbolhaftem im Unbewufiten des
Menschen, sagt Jung weiter, stimmt nun merkwiirdigerweise iiberein
mit dem Gehalt der alten Mythen, mit den uralten Zeichen der Stern-
kunde und anderen, in primitiven Kulturen gehandhabten Symbolen,
ferner mit Schrift- und Geheimsprachen, die in verschiedenen Erd-
teilen zu Kult und Zauberei gedient haben, und dic alle so merk-
wiirdig miteinander verwandt sind.

Nun ist es in dem von uns verfolgten Zusammenhang von grofitem
Interesse, dafl das grofle, wahrhaftige und Wahrhaftigkeit fordernde
Triumen von jeher besonderen Helden und Konigen, besonderen
gottbegnadeten Personen zugeschrieben wird, und daf} dieses
Triumenkdnnen geradezu die damit begabten Personen zur Wiirde
von Konigen und Herrschern selbst wieder befihigte, auch wenn sie
zuvor arme Hirten waren. Wir haben das in dem Alten Testament
geschildert, wo der Pharao triumt, und wo sich ein Josef findet unter
den Gefangenen, der ihm den Traum entscheidend deutet und so
kiinftighin, weil er das Land vor der Hungersnot bewahrt, selbst
notwendig Helfer und Herr des Landes wird. Vom urbabylonischen
Herrscher Gilgames heifit es in dem ihm gewidmeten Epos: Er sah
alles und erfuhr alles bis ,an des Landes Grenzen®, er durchschaute
die tiefsten Geheimnisse, Verhiilltes sah er, von der Sintflut Vorzeit
brachte er Kunde, ging ferne Wege; und zuletzt fuhr er in das
Totenreich, um sich das Hellgesicht iiber den Sinn des Todes bei
seinem Ahn zu holen.

~Wie solches sich aber abgeschwicht gelegentlich bei uns noch findet,
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zeigt folgender, von Jung mitgeteilter Fall. Er kannte einen Biicher-
experten, der viele Tage lang einen betriigerischen Bankrott auf-
zudecken suchte. Er hatte an einem Tag noch bis Mitternacht daran
gearbeitet, ohne L&sung, und begab sich zu Bett. Um drei Uhr horte
ihn seine Frau aufstehen und in das Arbeitszimmer gehen; sie sah
ihn eifrig Notizen machen, was eine Viertelstunde wihrte, dann ging
er in sein Bett zuriick. Am kommenden Morgen wufte er von nichts,
begab sich an seine Arbeit und entdeckte seine Notizen, die den Fall
klarstellten. Es ist wohl nicht ganz zutreffend, hier zu sagen, es
verlaufen dieselben Vorginge im Unbewufliten wie im Bewufiten,
sondern, wenn der Fall auch weiter gar nicht anzuzweifeln ist, so
diirfte doch der wirkliche Sachverhalt der sein, dafl die physischen
und physiologischen Geschehnisse, in diesem Fall also die Korper-
titigkeit, sich nach den im Unbewuflten gegebenen und dort titigen
Potenzen gestaltet und in ithrem Ablauf richtet. Denn wenn ich etwa
den unbewufiten Willen habe, den Arm zu heben, so ist das nicht ein
Ablauf, der in meinem Unbewufiten als Armheben vor sich geht,
sondern das, was im Unbewufiten geschieht, hat im kérperlichen
Armheben seine Manifestation, seinen Ausdruck gefunden. Wir
konnen dem Unbewufiten nicht korperliche Vorginge, auch nicht
einmal Bilder zuschreiben, denn eben diese beiden sind das Kenn-
zeichen des in Zeit und Raum sich bewegenden Bewuflten.

In diese selbe Kategorie des unbewufiten Erlebens und Handelns
gehoren auch die Schlaf- und Traumtinze, die sowohl bei Primitiven,
wie auch gelegentlich noch in unserer Kultursphire bei Manischen
ihnlich beobachtet worden sind. Da kann ein Eingeborener, ein
Schamane etwa, nach einer Einschliferung nicht nur stunden-, sondern
tagelang tanzen, er filhrt eben getriumte, sich physisch darstellende
Bewegungen aus. Solche Traumtinze werden auch als Orakel ange-
wendet und mit ihnen bestimmte Gegenstinde oder Personen in
bestimmtem Zusammenhang ausfindig gemacht.

In Babylon gab es eine besondere Tempelkammer, worin der dafiir
veranlagte Seher, teilweise unter Anwendung schlafberauschender
Mittel, seine Wahrtriume erlebte. Es ist, wie bei der delphischen
Pythia, also ersichtlich ein Eintreten in die somnambule Sphire, in der
aus dem Unbewuften Erkenntnisse gezogen werden; das Ganze ist
magische Praktik und heifit Inkubationsorakel. Die Mantiker kénnen
Dimonen und Totengeistern begegnen, und die richtize Toten-
beschwiorung selbst war ja ein Mittel, die Zukunft aufzudecken und
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das von auflen Undurchsichtige zu enthiillen; die Toten aber gehéren
der inneren Natursphire an, woriiber wir noch Genaueres horen
werden. s konnen auch Heilungen von Krankheiten Einzelner oder
Mittel zur Vertreibung von Epidemien in ganzen Stidten und Volks-
kérpern auf solche Weise gefunden werden.

SchlieBlich gehen die Traumgesichte auch mchr in Lappalien iiber.
So ist es bei den neuseelindischen Maori ein gutes Vorzeichen, wenn
man im Traum verfolgt wird und entkommt, oder eine Frau um-
armt, oder einen Toten lebendig erblickt; ungiinstig, wenn man im
Traum vor einem Haus mit zwei Turoffnungen stecht oder eine
Person Schmuck aus Griinstein tragen sieht. Auch diese letzteren,
ziemlich belanglosen Dinge zeigen uns immerhin den Zusammenhang
der Traumwelt des magisch lebendigen Menschen mit der Wirklich-
keit; aber das ticfe grofle Triumen, das schlieBlich in dic wirklich
“mythische Sphire hineinfithrt, das wir archiischen Menschen zu-
schreiben miissen, das ist urgriindiger als alles, was wir aus der
Geschichtc erfahren haben.

In dem bekannten Orakel von Delphi wurde eine dazu veranlagte
Priesterin iiber cinen berauschende Dimpfe ausstrémenden Erdspalt
gesetzt, die nun in Trance kam und weissagte. Ls ist dies ein Hin-
iibertreten in einen vom grob physischen Korper geldsten, naturseelen-
haften, also somnambulen Zustand. Darin waren gewisse einfache
hellscherische Mdglichkeiten vorhanden, es waren in traumhaft unbe-
wuflter Sicht geschehene Ubermittlungen, die eben, da sie Triume
waren, erst gedeutet werden muflten. Das aber taten die Tempel-
priester, also verstandlich geschulte Minner, die diese somnambul et-
haltene Mitteilung auswerteten; und erst diese Redigierung ergab den
Orakelspruch. Es ist bekannt, dafl solche Spriiche oft recht zwei-
deutig, ja nichtssagend ausfielen, was keineswegs, wie die Albernheit
meint, Pricsterbetrug und Priesterverlegenheit war, sondern eben eine
oft nicht mégliche Leistung erforderte. In anderen Fillen waren die
Spriiche eindeutig und klar und trafen oft genug za. Ein Muster der
Zweideutigkeit war der Spruch an Krdsus: ,Wenn der Kénig den
Halys {iberschreitet, wird er ein grofles Reich zerstoren®; aber das
war kein schlechter Scherz, sondern es war durch das Hellgesicht der
Pythia immerhin erkannt, daf} ein begonnener Krieg gerade diesmal
unbedingt mit der Zerstdrung ecines Reiches, alse nicht harmloser
verlaufen werde. Krdsus wagte es daraufhin, weil er sich fiir den
Stirkeren hiclt, und unterlag. Reichlich bekannt ist das dgyptische
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Orakelwesen. Und bedenken wir nur, was uns da im Alten Testament
alles begegnet. In den islindischen Sagas ist die Fihigkeit des
Triumens, des Wahrtriumens eine Gabe der Felden und Konige,
und niemand gilt als weise, der diese Gabe nicht bis zu einem ge-
wissen brauchbaren Grad besitzt. Ich erinnere weiter an den Fro-
pheten, der drauflen auf dem Feld vor der Stadt scine Schafe hiitet,
iber den die Offenbarung kommt iiber das, was dem Volk an Un-
gliick zustoflen wird, und der sich aufmacht und geradewegs vor den
Konig und seine Grofen geht und dort infolge seiner magischen Kralt
Eingang findet; und ihm alles ins Angesicht ruft, wahrheitsvoll, wie
es nachher eintrifft. Ist das geschchen, ist der innere Auftrag erfiillt,
so geht er wieder als der einfache stille Mensch hinaus zu seiner
Herde zuriick. Ich erinnere an Kassandra, die Tochter Priamos’, die
den Untergang Trojas vor sich sieht, aber nicht gehdrt wird; ich
erinnere an die wahrsagenden Frauen bei unseren Vorvitern.

Darum galt ¢s, die Schautriume aus der gewthnlichen Bildhaftig-
keit heraus zu deuten, und erst diese Deutung, diese Ausdeutung war
das Wesenhafte, war der wesentliche Wahrheitsgehale der Triume
selbst, war das Offnen ihres Untergrundes, war die eigentliche Lcbens-
wirklichkeit darin. Unsere gewohnliche Welt, sagt Achelis, ist zu
vergleichen mit einer topographischen Karte, die wir von einer Land-
schaft mit allen shren Wirklichkeiten und ihrem Leben entwerf{en;
aber so wenig cine Karte die wahre Landschaft ist, so wenig ist unser
dufleres Lebensbild die wahre Darstellung, die wahre Wirklichkeit
der groflen scelischen Landschaft des Unbewufiten. Eine wahre Be-
schreibung und wahre Lrkenntnis der Landschaft ist ohne Erschauen
ihres tieferen Charakters, ihres eigentlichen Seins nicht méglich; es
bleibt sonst beim kartographischen Bild. Was wir aber von der unbe-
wuflten Wirklichkeitslandschaft erkennen, geht durch die Sinnen- und
Seelenhaftigkeit unseres Leibes.

Von jeher liegt eine unbezwingliche Schnsucht im Menschen, die
Zukunft vorauszuschen. Weshalb aber kann er es niche? Weil die
»Zukunft“ gar nicht existiert in dem Sinn, wie die bildhafte Frinne-
rung an die Vergangenheit oder wie die konkret gegebene Gegen-
wart. Denn abgesechen von dem erkenntnistheoretischen Preblem der
Realitit-von Zeit und Raum, das wir hier keineswegs anzuschneiden
gedenken, ist das {ir uns Zukiinftige noch gar nicht gestalter, sondern
liegt als Potenz und als Potenzverkettung im Ganzen des Daseins,
der Schopiung. Soviel und sowenig ein Kind unserer Nacdikomiuen-
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schaft schon existiert, ehe es gezeugt ist, aber potentiell dennoch da
ist, soviel und sowenig existiert die gestaltete Zukunft. Was wir aber
walrnehmen konnen, sind ja nur Gestalten und Gestaltungen. Es
kdnnen somit nur im Unbewuflten jene Regionen betreten werden,
worin die Potenzen der spiteren Zukunftsgestaltung bewahrt sind.
Diese unbewufite Region aber kann sich nur traumhaft darstellen,
und so ist der Wahrtraum auch potenzmiflig angefiillt mit der Zu-
kunft. Sobald jedoch dieses Wissen bildhaft vom Wachdenker ausge-
staltet wird, kann es ebensogut realistisch treffend wie nicht treffend
sein; es kommt auf die Fihigkeit zur Deutung an, d. h. auf die
Stirke und Tiefe der Sicht in das Unbewufite im Wachsein, und die
kann grofer oder geringer sein. Der mythische Mensch hatte Zutritt
zur Sphire des Unbewufiten und so auch Zukunftsgesichte.

In diesem anderen innerlichen Naturzustand herrscht ein anderes
Verhiltnis von Zeit und Raum, wie es die echten Mirchen uns so
traumhaft wahr zeigen, wo Hellgesicht an Hellgesicht sich reiht.
Zukunft liegt im gewissen Sinn da wie Gegenwart, und Vergangen-
heit lebt weiter. Was wir empfinden, wenn wir etwa davon sprechen,
dafl die Vergangenheit unserer Ahnengeschlechter in uns fortlebt und
wirkt, das eben ist ein Gefithl und ein schwacher Blick fiir jenen
inneren Zusammenhang von Vergangenheit und Gegenwart, aus dem
auch die Zukunft sich notwendig und eindeutig ergibt. Der heli-
schende Mensch sicht in der Gegenwart die Zukunft. Wihrend aber
dies fiir uns heute mehr ein geistiges Bewufitsein ist, in der Gegen-
wart die Zukunft zu schen, war es fiir den naturverbundenen Friih-
menschen ein naturhaftes, aus dem Wahrtraum flieRendes Wissen und
Sehen. Wer naturhaft-seelenhaft zum Sinn des Urzustandes dringen
kann, weifl aus ihm bedingungsweise auch die naturhafte Zukunft.

Die Seele des Menschen, die vor allem in ihrem unbewuflten Teil
in innerster Verkniipfung mit dem lebendigen Wesen der Natur,
dem Kosmos selbst steht, erhdlt auf den im Wachbewuftsein ihr
unbekannten Wegen Zugang zu den inneren Zusammenhingen —
und so geraten auch Tatsachen und Auswirkungen in das Bewuftsein
des Triumenden, die in der Zufleren raumzeitlichen Welt zukiinftig
sind, sich aber in der Innensphire schon ithrem Wesen nach vorfinden.
Daher das Wahrtriumen und sogar das Zukunftsgesicht als wirkliche
grofle Fihigkeit. Jeder Traum ist ein Wahrtraum, sagt Achelis, und
fihrt fort: Nack der Lehre der Alten ist der Traum das Mittel, der
Weg, auf dem dic oberen Michte mit dem Menschen verkehren. Oder
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anders ausgedriickt: Die Welt des Unbewuflten steht in einem ,her-
vorbringenden Verhiltnis® zur Welt des Bewufiten in uns. Triume
allein, als innere Wahrtriume, verraten, was der Triumende sinnt
und ist. Selbst bei Zuflerer Unschuld mag er, von innen geschen,
schuldig sein, mag metaphysische Schuld tragen, wo seine cmpirische
Person nichts dergleichen verbrochen hat: Triger cines Schicksals. So
kann das natursichtige Volk auch den bestrafen, der nur triume, er
nehme seines Nichsten Weib. Triume sind Wahrtriume, nicht nach
ihrem phinomenalistischen Bild, sondern nach dem, was sie der Kraft
der Seele nach verraten und hervorbringen. Sic sind das Bild des
lebendigen Verhaltens der inneren Personlichkeit selbst.

Die Bewufltseinswelt bleibt unsere sinnenhaft erlebte Welt, in ihr
leben wir wach und erfassen sie mit unserem Verstand. Die unbe-
wuflte Welt aber ist gleich wirklich im wdrtlichen Sinn; auch sie
dringt nach erlebter Darstellung in unserer Seele und in unserem
Geist. Nur miissen wir uns dessen bewufit werden, dafl ein Uber-
persdnlich-Jenseitiges vom Einzelmenschen weder ertragen noch aus-
gesprochen werden kann. Kommt der inncre Mensch mit dem inner-
sten Dasein in Beriihrung, und wallt dieses von innen her an die
Grenze des Bewufitseins, so entsteht eine furchtbare Recaktion eben
des bewuflt Personlichen; denn ngn wird ihm von driiben zugemutet,
einen Inhalt aufzunehmen, der fiir es nach seiner Struktur nicht
tragbar ist. So sagt Achelis: Die Erschliefung des menschlichen
Traumlebens, soweit sie bisher gclungen ist, liflt erkennen, daf$ das
Unbewuflte in uns gewissermaflen der grofle Vorhof ist, auf dem die
andere, die ibergeordnete Natur sich immerzu zum Vorstof} in die
diesseitige, die bewufte sammelt. Das Bewuflte aber ist das fiir uns
gerade noch Tragbare. Und wir Menschen zerbrechen nur deshalb
nicht daran, weil unser Bewufltseinsgefiige aus dem Untergrund nur
das aufnimmt, was eben noch tragbar ist, also aufarbeitbar und einer
Losung fihig. Wiirde somit jenes einstrdmen, so wire es wie ein
reiflender Fluf}, der tiber dic Dimme bricht und diese zerstdrt. Der
metaphysische Inhalt, der Schauer der metaphysischen Gesichte —
wir haben es ja im ,Faust® beim Erscheinen des Erdgeistes — wiirde
den wachen Geist vernichten, wiirde ihn mindestens in grenzenlose
Ekstase oder Verwirrung versetzen, d. h. der duflere Mensch, wie er
ist, wiirde dem Wahnsinn verfallen oder mindestens fiir die niichter-
nen Mitmenschen so erscheinen. Wir wissen es ja, dafl {ibermensch-
liche, iiberirdische Gesichte und Erkenntnisse stets derartiges zuwege
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brachten; ihre Triger und Verkiinder stchen immer da als die Ge-
schlagenen Gottes. Infolgedessen sichert sich das begrenzt Personliche
mit seinem Bewufitsein gegen das Eindringen iiberwiltigender Traum-
gesichte, wo iiberwiltigend eben heifit: untragbar fiir das Wach-
bewufltsein und das natiirliche wachbewufte Ich, weil eben der In-
halt, die Substanz iiberpersdnlich und transzendent ist. So ensteht im
menschlichen Innern, und sie ist wohl dauernd da, eine Vergitterung,
durch welche das Bewufltsein geschiitzt, und durch welche dieses nur
wie ein Sieb das passieren lifit, was seiner Struktur nach ihm
tragbar ist.

Es liegt in der Natur des Menschen, sagt eine neue Schriftstellerin,
dafl mit der Erkenntnis zugleich das Problem des Gegensatzes in
unser Bewufltsein tritt. Der Mensch verneint in der Frithzeit seines
Lebens diesen Gegensatz und sucht ihn zu vernichten; in der Alters-
reife sucht er das Gegensitzliche in fruchtbare Spannung zu bringen.
Es wird dies teils bewuflt, wach und wollend, teils unbewufit und
damit wohl auch im Traum geschehen. Aber zuletzt, recht betrachtet,
sei ja auch unser bewufites Denken und Wollen vom Unbewuften
her bestimmt; denn unser ganzer Charakter, der einsichtige wie der
wollende, ist Spiegelung, ist Ausdruck unseres inneren Wesens. Des-
halb sind Triume unter Umstinden die Verrdter und Anzeiger
unseres unbewuflten Wesens und Wollens mit seinem Ja und Nein,
mit seinem Sehnen und mit seiner Schuld. Und hier bedeutet, wie
Heyer sagt, der Traum nicht mehr nur eine personliche Angelegen-
heit. Es ist ja bekannt, dafl der Primitive, wenn er einen ,groflen
Traum® gehabt hat, verpflichtet ist, thn dem Medizinmann vorzu-
tragen. Denn in diesen ,groflen Triumen® ist der Mensch aus dem
Einzelbezirk herausgerissen, er blickt in einen Brunnen, in dem er
eben nicht mehr blof sein eigenes Bild und die Ginge seiner Eigen-
seele sieht.

Der FEinzelmensch nun, der einen Wahrtraum hat, sagt Achelis,
wird iiberwiltigt, und steht danach so unter dem Bann desselben, daf§
er nicht davon loskommt. Ohne zu wissen, was es ist, ohne die
Bilder deuten zu kdnnen, fiihlt er dennoch, dafl ihm da etwas zu-
flof}, iiber das er selbst bewufltmifig, ja vielleicht sittlich gar nicht
Herr ist; dafl er im Dienst einer hoheren, sei es wohltitigen, sei es
dimonischen Macht steht. Dies lasse auch erkennen, daff die Welt in
der Tiefe ihres Grundes nicht etwa besser ist als die in unserem
Bewufltsein gegebene, ja daf sie vielleicht des Ublen noch mehr birgt
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als diese. Der Mensch lebt in einer tiefen, unentrinnbaren Polaritit
seines Wesens, in der gleichen Polaritit, wie sie die Schépfung hat.
Triume also, schliefft Achelis, sind Wahrtriume, insofern sie Meta-
physisches durchpassieren lassen, aber eben nur so viel, als es fiir
den denkenden Wachzustand tragbar und verstdndlich ist. Geht da-
her einmal ein Traum in tiefere Schichten hinein, so bringt er, falls
die bildliche Bewufitwerdung ihm gelingt, innere tiefere Zusammen-
hinge herauf — und eben das ist im geringsten Mafl: mythisches
Gesicht.

Aber die unbewufite Welt wird, wie gesagt, nur schr bedingt von
dem Bewuftseinsgefiige unseres Ich durchgelassen; und so kann sie
auch nur bedingt in bewufit gewordenen Bildern des Alltags er-
scheinen. Erzihle ich also einen Wahrtraum und schildere die darin
handelnden Perscnen mit oder ohne meine Miterscheinung, so erzihle
ich gewissermaflen einen mich selbst betreffenden Mythus in Bildern,
deren Inhalt mindestens in bezug auf mich einen bestimmten jenseiti-
gen Wert hat, auch wenn mir selbst dieser eigentliche Wahrinhalt
unbewufit und unverstindlich bleibt. Es muf also auch mein person-
licher Traum, um verstindlich zu werden, um seine tiefere Wahrheit
zu enthiillen, gedeutet werden. Wir sehen hier in der einfachsten und
unentwickeltsten Form die Entstehung eines Wahrheitsmythus. So ge-
schieht es unter Umstinden, sobald die Sache tiefer geht, dafl sogar
grofle und entscheidende Erkenntnisse auf iiberverstandlichem Weg
ganz ungebildeten und vor allem unintellektuellen Menschen zuteil
werden konnen.

Eine Abart des Triumens ist also das Hellgesicht, das sozusagen
auch ein Triumen aus dem Wachzustand heraus sein kann, doch es
gibt verschiedene Arten und Grade. Das Hellgesicht ist, kurz gesagt,
cine Art magischer Verbindung mit Dingen oder Wesen, die sich
gelegentlich nicht nur als blofles Schauen, sondern auch als Ein-
wirkung und Riickwirkung duflern kann. Der Fehler, den man wie
beim Orakel, das ja schlieflich eben darauf beruht, im allgemeinen
mit der Beurteilung des Hellgesichts macht, liegt darin, daff man an
seine duflere Unfehlbarkeit glaubt, wenn man einmal den einen und
anderen Treffer dabei beobachtet hat. Es ist aber wie mit den
Triumen: sie sind bildhaft, und die Bilder als solche in der vom
Traum gebotenen Aneinanderreihung geben nicht schlechthin die
wahre Wirklichkeit, sondern miissen verstanden und ausgedeutet
werden. So geben auch hellsichtige Personen erstaunlich oft die duflere
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Wirklichkeit an, die entweder entfernt sich gleichzeitig abspielt, oder
noch zukiinftig ist; aber ihre Sichtbilder kSnnen auch unzutreffend
und subjektiv sein. In diesen Zusammenhang gehdren, nebenbei be-
merkt, auch die vielumstrittenen Erscheinungen der Wiinschelrute.

Starke Formen von Hellgesicht werden uns vielfach aus dem
Norden, insbesondere aus dlterer Zeit berichtet. Da ist in den ,Gron-
linder und Firinger Geschichten® aus der Zeit der Christianisierung
der Farder-Inseln erzihlt, daf der von dem Norwegerkdnig Olaf
dorthin entsandte Missionir Sigmund nach vielem Hin und Her und
schweren Kimpfen mit seinen Genossen an einem der kleineren
Felsencilande schiffbriichiz wurde und dort von dem Ortssassen
Thorgrim ermordet, scines Ringes beraubt und verscharrt wurde. Als
spiter sein einstiger Gegner Thrand von der Hauptinsel nach ihm
forschte und zu Thorgrim, dem M®order, kam, faflte er Verdacht und
- beschuldigte ihn des Mordes. Als Thorgrim leugnete, lief Thrand ein
-Feuer 1n der Wohnhalle anmachen, liefR vier Holzgitter zu einem
Viereck zusammenstellen und zeichnete neun Felder an allen Seiten
des Vieredks ein. Er selbst setzte sich auf einen Stuhl inmitten des
vergitterten Vierecks und bat, nicht mehr mit ithm zu sprechen. Als
er eine Weile dagesessen, kam ein Mann in die Feuerstube herein,
ganz durchniflt, und sie erkannten ihn als den einen der toten Ge-
nossen. Thrand safl wieder eine Weile, da kam ein zweiter, streckte
seine Hinde nach dem Feuer aus, wie der erste; sie erkannten in thm
den anderen Toten. Bald darauf kam ein Dritter, der war grofl und
blutig und trug sein Haupt in der Hand. Alle erkannten ihn: es war
Sigmund. Da stand Thrand auf und sagte: ,Jetzt kdnnt ihr sehen,
wie diese Mdnner umgekommen sind.* Und dann fanden sie bei der
Durchsuchung des Hauses den Ring des Ermordeten.

In dieser hellsichtig traumhaften Weise, die aber nichts weniger
ist als die im Folgenden zu besprechende Natursichtigkeit des Friih-
menschen, sondern eine schon spitzeitliche Fihigkeit bei voll ent-
wickeltem Intellekt, die wir bei uns nur noch als das ganz schwache,
fast bedeutungslose Hellschen kennen — in dieser traumhaften Weise
werden auch bei Naturvdlkern noch Geschehnisse, insbesondere wohl
Ubeltaten entritselt. Da gibt es etwa den magischen Tanz, der durch-
aus dem Dasitzen in der oben gebrachten Erzihlung entspricht. Die
zu dem hellseherischen Tanz besonders Befibigten strecken dabei wohl
die Hinde aus, die, wic Zicgler sagt, als eine Art Wiinschelrute
wirken und dic den Traumtinzer in der versammelten, im Kreis her-
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umstchenden Menge zu dem Titer hinfithren. Das alles zeigt uns,
wie der Traum und das Hellgesicht eine Eingangspforte fiir das Ver-
stindnis auch stirkerer einstiger Vergangenheitsschau bilden.

Bei Naturvolkern und Primitiven ist eine magische Gegebenheit
vorhanden, worin sich die Kraft eines Menschen sowohl auf Dinge als
auch Tiere oder Pflanzen {ibertragen kann. Es verauswirtigt sich aber
diese Kraft auch sonst irgendwie real, und daraus entstchen dann jene
eigenartigen, uns vielfach auch aus dem tibetanisch-indischen Kreis
berichteten Vorginge, daff eine Person sich fernwirkend bemerkbar
machen konne. Es entstehen auf diese Weise wirkliche oder Schein-
materialisationen, und selbst wenn es nur Halluzinationen sind, die
solcherweise riumlich entfernten Beobachtern zuteil werden, so sind
es doch auch als solche Realititen. Das erklirt auch die immer wieder
trotz aller gelehrten Ableugnung im Volke erlebten Erscheinungen
von Toten, sei es im Augenblick des Hinscheidens, sei es nachher als
unwillkommener Spuk, denn es mdgen hier eben auch iiber den grob
physischen Korpertod hinaus bestehende, meinetwegen physiologische
Bindungen und Bildungen vorhanden sein, die solches ermdglichen.
Der Hiretiker und Gnostiker Marcion im 2. Jahrh. n. Chr. deutete
so die Erscheinung Jesu Christi nach seinem Tode vor den Jiingern.

Der Mensch, und zwar der Mann, ist nach altgermanischer, viel-
leicht sogar indogermanischer Vorstellung von einem magischen
Wesen, einem zweiten Ich begleitet, das ja in etwas intellektualisier-
terer Form im Daimonion des Sokrates sich bemerkbar machte. Fiir
den Germanen ist es eine dtherische Frauengestalt, und schon daraus
gibt sich zu erkennen, daf} dieses Bewuf3tsein und dieses Wissensgefiihl
einer inneren Potenz des Minnlichen, nimlich der in ihm ruhenden
gegenpolaren Weiblichkeit entspricht. Diese ist in ihm nicht physisch
verwirklicht, aber ist seelenhaft latent in ithm verborgen.

Daf} hier iibrigens etwas Urbildliches im Mann als Gesamtmensch
vorliegt, zeigt auch der Schdpfungsmythus, wo aus der Seite des
Mannes erst das Weib geschaffen wird. Im Mann also liegt die ge-
samte Urpotenz Mensch, wihrend die Frau das herausgestellte gegen-
polare Wesen zu ihm ist; wird uns doch auch im biblischen Mythus
geschildert — und auch andere Mythen stellen es so dar —, dafl der
Mann erst das weibliche Wesen aus sich entlief und dieses daher
vollig in ihm ursprungsmiflig enthalten ist, nicht umgekehrt; daher
auch die unbedingte naturseelenkafte Abhingigkeit des Weibes. So
hat nach germanischem Innenwissen der Mann sein weibliches Begleit-
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oder Folgewesen, seine Fylgie. Diese Fylgie kann sich natursomnam-
bul bis zu einem gewissen Grad verselbstindigen, und es geschieht,
dafl sie sich, wihrend der Mensch schlift, heraushebt, den physiolo-
gischen Leib verlifit. Dadurch kommt es zu einem gespaltenen Innen-
bewufitsein; und kehrt sie zuriick, so bringt sie ein dem Erwachenden
hellsichtig zuteil gewordenes Wissen mit, das man im gewdhnlichen
WachbewufStsein so nicht hitte erlangen kénnen. Wird die Fylgie
bei ihrem Auflenverweilen irgendwie getétet oder auch gehindert, in
den schlafenden physiologischen Kérper zuriickzukehren, so stirbt
auch dieser mit. Vom Frankenkdnig Guntram wird erzihlt, ein bei
ihm Wache haltender Begleiter habe, als der Konig schlief und sich
im Traume unruhig zeigte, bemerkt, wie aus dessen Mund ein kleines
tierhaftes Wesen schliipfte und gegen einen Berg der Umgebung hin
verschwand. Als es nach einiger Zeit zuriickkehrte, habe der nun er-
wachende Guntram ihm erzihlt, er sei im Traum auf den nahen Berg
gestiegen, habe dort einen Schatz aufgespiirt; und als man daraufhin
nun auf dem Berg alsbald nachgrub, entdeckten sie wirklich den
Schatz. Hier verlaufen Traum und Hellgesicht unverkennbar in
eines; wie wir ja iberhaupt den Wahrtraum als Hellgesicht im
Schlaf, das Hellgesicht den Wahrtraum im Wachen bezeichnen
kdnnen. Es ist nur die Art des physiologischen Korperzustandes
dabei verschieden. Wir bemerken auch hier wieder, wie der Vorgang
des triumenden Hellsehens selbst nicht unmirtelbar, sondern nur in
einem Bild geschildert werden kann: das kleine tierhafte Wesen ist
das Symbol der hellseherischen Naturseele des traumbegabten Kénigs.

Wir wiesen schon darauf hin, daf im Unbewuflten die Zeit nicht
so abliuft, wie in unserer bewuflten Welt; mithin kann das Hell-
gesicht im dufleren Zeitablauf unter Umstdnden richtig voraussagen;
aber es kann sich cbenso oft tiuschen, weil die Bilder, die es hat,
ebenso wie in den Triumen auch ctwas ganz anderes darstellen
kdnnen, als was die duflere Natur hernach wirklich hervorbringt und
darbietet. Ganz ebenso ist es auch mit dem Ferncmpfinden und Fern-
wirken, der Telepathie. Wahrheit und Irrtum gehen da fortwihrend
eng verwoben ineinander. Auch bei der Gedankeniibertragung, sagt
Tischner, geht etwas von Seele zu Scele hiniiber, was das Bewufit-
werden beim Fmpfinger hervorruft. So ist auch das IHellschen zu
verstchen. Wahrnehmungen werden ja nicht nur mit dem Gehirn
gemacht und dort unmittelbar bewufit auvfgenommen, sondern auch
mit dem sympathetischen Nervensystem.
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Die Seele als unriumliches Wesen, fihrt Tischner fort, hat ein
anderes Verhiltnis zum Raum, und die physischen Raumvorstel-
lungen reichen zu deren Erklirung nicht aus; die Seele hat ein anderes
Verhiltnis zum Raum, als es unserem gewdhnlichen, an den physiolo-
gischen Kérper gebundenen Wachzustand entspricht. Es mache den
Eindrudk, als ob das Bewufltsein nicht streng gegen die Umgebung
abgegrenzt sei, sondern als ob der seelische Bereich in Verbindung
mit einem nichtindividuellen oder iberindividuellen stehe. Wir
miissen aus unserem Oberbewufitsein gewissermaflen hinuntersteigen
in tiefere, allmihlich unterbewufBt-scelische Regionen, die nicht mehr
dem Individuum allein angehdren; wie eine aus dem Berge heraus-
quellende Wasserader im Dunkeln des Berginnern bald in das alles
umgebende und durchtrinkende Grundwasser iibergeht. Aus diesen
tiefsten Schichten stréme dann der dahin gedffneten, das ist der hell-
sichtigen Seele ein Wissen um Dinge und Zusammenhinge zu, die
dem individuellen, zeitlich-riumlich im Wachsinn orientierten Be-
wufitsein unzuginglich und unbegreiflich sind.

Das gilt auch von der Telepathie und den spirlichen Resten mediu-
mistischer Eigenschaften und Fihigkeiten, die wir heute noch beob-
achten. Es wird immer noch viel Abweisendes dariiber gesagt und
mit dem Unverstand des Nichtkennens dariiber gemeinhin geurteilt.
Es ist an der Zeit, die Scheuklappen abzulegen. Ich will mich auf
zwel einwandfreie Autoren bezichen, nachdem ich oben Tischner mit
seinen schr exakten Experimenten aus friiheren Jahren schon genannt
habe.

Im Bonner Psychologischen Institut hat Bender iiber aufersinnliche
Wahrnehmungen an einer normalen Frau Untersuchungen gemacht,
sie hatte Sinneswabrnehmungen, die nicht durch die Wachsinne zu-
stande kamen, die aber eindeutig hellseherisch waren. Die von ihr
mitgeteilten Gesichte und Erkenntnisse waren, wie an den jederzeit
nachpriifbaren Untersuchungen noch festzustellen ist, sowohl in der
anschaulichen Formgebung wie in deren Durchgliederung durchaus
normalen wachbewufiten Aussagen analog. Der Hellsehvorgang selbst
diirfte danach auf dem Weg einer ,psychischen Zerlegung® sich voll-
ziehen, die Hellsehbilder kommen dabei aus einer unterbewuflten
seelischen Schicht.

Es scheinen, sagt Jung, der uns unbewuflten Seele Eigenschaften
zuzukommen, die ein ganz merkwiirdiges Licht auf ihr Verhiltnis zu
Zeit und Raum werfen. Es sind die telepathischen Erscheinungen, die
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wohl leichter zu ignorieren als zu erkliren sind, und auch die Wissen-
schaft hat es sich bisher mit der Erklirung recht bequem gemacht. Die
raumzeitliche Bewufitseinsbeschrinkung, in der wir leben, ist so iiber-
wiltigend stark, dafl jede Durchbrechung dieser fundamentalen Tat-
sache ein hochst bedeutsames Ereignis ist. Denn damit wire ja erwiesen,
daf} jener Zustand nicht unaufhebbar ist, dafl er von unserer Psyche
durchbrochen werden kann, weil sie eben selbst die wesentliche Eigen-
schaft der Raumzeitlosigkeit hat. Und das ist eine so unabschbare
folgenwichtige Mdglichkeit, daff ihre Aufhellung den Forscher zur
grofiten Anstrengung anspornen sollte. Unsere gegenwirtige Bewufit-
seinslage ist aber dermaflen riickstindig, dafl es uns noch am Riist-
zeug fehlt, um die Tatsachen der Telepathie geniigend auszuwerten.
Wer auch nur iber einige Kenntnisse des schon gesicherten para-
psychologischen Beweismaterials verfiige, weiff, daf} die telepathischen
Erscheinungen unbezweifelbare Tatsachen sind. Es gibt wirklich
‘Wahrnehmungen, die vor sich gehen, als ob es keinen Raum, als ob
es keine Zeit gibe. Man darf daraus nicht den Schlufl ziehen, dafl es
nun keinen Raum und keine Zeit gibe, denn dicse sind fiir uns an-
schauliche Gewiftheit; aber gerade wegen dieser Gewiffheit hat der
Verstand nun die groffite Mihe, die Eigenart der telepathischen Er-
scheinungen zu fassen. Aber dafl unser Anschauungsvermdgen ganz
und gar auflerstande ist, eine raum-zeitlose Seinsform vorzustellen,
heiflt ja keineswegs, daf} sie nicht existiert. Und der Zweifel an der
unbedingten Giiltigkeit unseres Raum-Zeiterlebens ist auf Grund der
vorhandenen Erfahrung einfach geboten. Die Miglichkeit, daf die
Psyche eine raum-zeitlose Daseinsform beriihre, ist ein ernsthaft zu
nehmendes wissenschaftliches Problem. Die Idee wie die Zweifel der
theoretischen Physik unserer Tage miissen uns vorsichtig stimmen mit
unseren hergebrachten Vorstellungen von Raum und Zeit. Das Wesen
der Psyche reicht wohl in Dunkelbeiten weit jenseits unseres Ver-
standeslebens. Dic Seele enthilt so viel Ritsel wie die Welt mit ihren
Sternensystemen, vor deren Anblick nur ein phantasieloser Geist sein
Ungeniigen sich nicht zugestehen wird. Bei dieser Unsicherheir mensch-
licher Auffassung ist aufklirerisches Getue nicht nur licherlich,
sondern auch betriiblich geistlos. Und wer aus den Bediirfnissen seines
innersten Gemiites oder aus der Ubereinstimmung mit uralten Weis-
heitslehren oder aus den Tatsachen einer Telepathie den Schiufl zieht,
dafl die Psyche zuticfst einer raum-zcitlosen Daseinsform zugehort,
dem darf der wissenschaftliche Verstand hdchstens ein ,Non liquet®
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entgegensetzen; und iiberdies wiirde er mit einer uralten und allge-
mein verbreiteten Neigung der menschlichen Seele selbst iiberein-
stimmen.

Gattungsgedichtnis und Innenschan

Denken wir uns einmal ein urtiimliches Menschenwesen, dessen ge-
wohnlicher Verstand oder Intellekt zwar nicht fiir die Voraussicht
kommender Dinge eingerichtet ist, das dagegen einen naturhaft
sicheren lnstinkt fiir die Zusammenhinge des alltiglichen Lebens hat
und diese alltiglichen Dinge mit vorausgechenden, aber auch in der
Entwicklung mit zukiinftigen verbunden schaut. Der Intellekt habe
bei ihm noch nicht die ausschliefliche Aufgabe wie bei uns spiteren
Menschen, zu berechnen, vorzusorgen, zu planen, sondern dient ihm
lediglich dazu, das, was es auf einem instinktmiflig hellscherischen
Weg gewinnt und erkennt, in das praktische duflere Leben umzu-
setzen.

Wir neueren Menschen machen alles mit dem Intellekt. Er, der nur
Werkzeug sein sollte, wird fiir uns Mirttel, um das Wesen der Dinge
selbst ergriinden zu wollen. Deshalb gelingt es uns nicht; wir kennen
keinen wahren Zusammenhang der Dinge und Ereignisse, weil wir
mit einem dafiir nicht geschaffenen Mittel sie fassen wollen. Der ur-
spriingliche Mensch aber hatte jene Tiefensicht noch voll zur Ver-
fiigung, die bei uns Spiteren allenfalls nur noch in die Traumwelt
verdringt ist und kaum mehr unter dem Netz und der Decke des
Intellektes durchzubrechen vermag. Ein Menschenwesen urspriinglicher
Art wiirde also nichts berechnen, sondern wiire inneriich-traumhalt
hellsehend. Es weifl also im einfachsten Fall etwa, wann ein Gewitter
kommt, nicht weil es die Wolken betrachtet oder es ,an den Nerven®
splirt, sondern weil es von innen her fiihlt, voraustriumt; es weifl,
wann cin Freund oder Feind seine Hiitte betritt oder die Fischer
seines Dorfes in einem Sturm umgekommen sind; oder wo ein Tier
im Urwald aufzuspiiren und zu erlegen ist. Ein solches Menschen-
wesen wiirde uns stetig Dinge berichten und schildern, es wiirde auch
stetig bei sich Gefihle tragen und sie in anderen erwedsen, wie es
uns etwa die cchten Mirchen zuweilen zcigen. Wiirde ein solches
Menschenwesen nun infolge einer durchdringenden Hellsichtigkeit die
ganze seclenhafte Herrlichkeit oder Schrecklichkeit, dic liebliche oder
die fiirchterliche dimonische Urgewalt in der Schopfung schauen und
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in sich erschiittert erleben — nicht wie wir Intellektualmenschen so
von auflen her, sondern eben mit aufgeschlossenem innerem Sinn —
und wiirde es diese Grofle und Herrlichkeit und Furchtbarkeit in
tiberwiltigenden Bildern und Gleichnissen uns offenbaren — so hitten
wir in ihm den uns so unverstindlichen und so sehr gesuchten Er-
dichter der Mythen vor uns. Soweit Mythen und auch Mirchen echt,
kernhaft und naturhaft sind, soweit sie die Naturseele, ihr Weben
und Wirken, also die Gottergewalten darstellen, miissen sic auch von
solchen Menschen erschaut und erlebt worden sein.

Die Erscheinungen des Lebens, wie sie vor uns stehen, insbesondere
unsere eigene Dascinserscheinung, haben stets die Doppelform Leib und
Seele; beide durchdringen sich, beide stehen in Wechselwirkung, beide
sind eine inncre Einheit, nach auflen aber Gegenpole. Das Wort Seele
wird vieldeutig gebraucht, und darum gibt es dariiber viele Mifi-
verstindnisse. Unser physischer, sinnenhaft erlebter Korper hat seine
biologische Korperseele, die wirkt und schafft alle die wunderbaren
Zusammenhinge und Gestaltungen, die wir als naturgegeben an uns
erfahren, als sinnlich-seclenhafte Geschehnisse. Jene Korperseele er-
fihre auch vom Korper her ihr Wohlsein und Leid, und ihr eigenes
Leiden wirkt auf die Gesundheit des Korpers; d. h. sie sind Einheit,
sind wie Innenseite und Auflenseite; dies freilich unriumlich gemeint.
Das ist das rein Naturhafte an uns, wie an jedem Tier. Dieser
Korper mitsamt seiner Korperseele, die unsere irdische Person —
nicht Personlichkeit — bedeutet, unterliegt als individuelles Dasein
dem Tode, der Auflésung. Oder vielleicht besser und lebensvoller
gesagt: sie gchen wieder unpersdnlich ein in die innere Gattungsseele,
in die physisch-metaphysische Rassenseele, aus der jedes Einzel-
individuum kommt, wie jedes Tier, jede Pflanze aus ihrer Artseele
kommen.

Diese Naturseele ist es, die dem magischen Heiden allein als seine
innere Wesenheit zum Bewufltsein kommt, die er anruft und die ihn
anspricht. So wenn 1n cinem babylonischen Zauberbericht der von der
Hexe Verfolgte ausruft: ,Es schrie mein Gott und meine Gottin in
meinem Leibe.“ Das ist die Seele, eben die der Natur im Menschen,
die da sich lebendig bezeigt. Aus der Naturseele gestalten sich die
cinzelnen Arten des Pflanzen- und Tierreiches, es gestalten sich ebenso
daraus die verginglichen Individuen. Sie ist es, die als ,Gattungs-
seele“ die Potenzen des Individuums, die ausschlicflich ihre eigenen
waren, wieder in sich nimmt, wenn dieses erlischt. Sie ist es, die in
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der ,Keimbahn“ von Generation zu Generation weitergeleitet wird
und fortzeugend gebicrt. Sie ist die {ibergeordnete Potenz, die natur-
hafte Ganzheit, aus der die Stimme und Volker werden und in die
hinein sie wieder vergehen. Sie ist das zeitliche Ursprungsbecken aller
endlichen Menschheitsgebilde, aller Einzelwesen wie Gemeinschaften,
und sie ist auch das grofle Aufnahmebecken fiir alles, was durch die
Lebensbetitigungen, die Lebensgestaltungen und Lebenserfahrungen
in diesen zeitlichen Gliedern gewonnen und mit deren Tod zuriick-
geleitet wird.

Aus dieser Auffassung der Naturseele verstehen wir die ertbmifige
Wiederholung der Generationen; wir verstehen daraus die immer
wieder sich erneuernden, verschiedenartigen und doch im inneren
Grundzug einheitlichen Individuen; wir verstehen daraus auch, wie
sich die Gattungsseele erweitert, vertieft und in ihren Auflerungen
abindert, indem sie aus den zeitlichen und geschichtlichen Erfahrun-
gen der von ihr herausgestellten Wesen immer wieder Zuflufl von
»Erkenntnis“ bekommt, es im Gattungsgedichtnis bewahrt, ver-
arbeitet und so ihre Auflerungen je nach den Zeitldufen auch ver-
dndert. Nicht die erworbenen Eigenschaften, weder seelische noch
kérperliche, werden als solche vererbt; sondern vererbt wird die Er-
fahrung, welche in die Gattungsseele zuriickflieft und dort nun aus
der inneren Ganzheit sich zu Neugestaltungen in der Auflenwelt
wieder verdichtet.

Die materialistische Forschung, besonders der letzten hundert Jahre,
hat grundsitzlich nichts von der Naturseele wissen wollen; sic hat
nur den stofthaften Korper als solchen gesehen und untersucht; sie
dachte nicht mehr daran, dafl das Kérperhafte, von innen geschen,
der Ausdrudk, das lebendige Symbol fiir die scelische Innenwelt selber
ist. Jetzt aber wird uns diese Naturseele wieder mehr und mehr
lebendig. Wir sprechen heute wieder ganz selbstyerstindlich von
Volksseele, von Rassenseele, woraus der physiologische Korper des
Menschen wird; aus ihr gestalten sich von der Reihe der Ahnen her
die Generationen der aufeinanderfolgenden Geschlechter. Sie bedeutet
im tiefsten und echtesten Sinn die Lebensbeziehung des Menschen zu
»Blut und Boden®, welche Worte ja auch durchaus ein lebendiges
Symbol fiir unser naturseelenhaft verankertes Dasein sind.

Die rein kérperliche Seite des lebendig wirkenden und immer wie-
der die kommenden Generationen hervorbringenden Gattungsgediche-
nisses kennen wir in seinem kdrperlichen Symbol; dieses nennt die
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Physiologie die ,Keimbahn®. In jedem Einzelwesen einer Art, Mensch
wie Tier und Pflanze, wird die physiologische Keimbahn — als
'solche durchaus selbstindig von den ersten Zellteilungen her — von
den Ahnen zu den Nachkommen weitergegeben; in ihr liegen die
realen Potenzen der Erbmasse, und diese bleibt dieselbe in allen
Generationen. So liegt in jedem Einzelwesen die ganze Artpotenz,
das ganze Artbild, doch zugleich ist jedes nur ein begrenzter Aus-
druck der ganzen in thm liegenden Art. Jedes verwirklicht in seinem
Leben nur einen Ausschnitt, nur eine bestimmte Kombination der
Erbmasse bzw. ihrer Teilbezirke, der Erbeigenschaften; die {ibrigen
bleiben in Ruhe oder kommen abwechselnd und nacheinander in ver-
schiedenen Lebensabschnitten oder unter neuartigen Umwelts-
bedingungen zur Ausgestaltung. Infolgedessen ruhen in jedem Einzel-
wesen, auch ohne dafl es zunichst an ihm sichtbar oder spiirbar
wiirde, auch noch andere Lebens- und Gestaltungskrifte kdrperlicher
wie seelischer Art, die unter Umstinden von selbst aufbrechen oder,
absichtlich geweckt, sich mehr oder weniger zur Verwirklichung
bringen lassen.

Es ist Reichtum aus Ahnenerbe, Gutes und Erwiinschtes, Schlim-
mes und Unerwiinschtes. Das erscheint dem Bewufltsein in Wunsch-
‘oder Schreckbildern, es sind die Dimonen und Engel in der eigenen
Brust. Goethe, der uns so deutlich den inneren mephistophelischen
Begleiter des ringenden Menschen malte, sagt einmal von sich selbst,
er habe eine Zeit gehabt, wo er sich jeder Untat fihig gefiihlt habe.
Der Mensch wird seiner selbst nicht los, im Guten wie im Schlimmen,
in seiner Brust ruhen seines Schicksals Sterne. Hierin, und nur hierin,
liegen die groflen und segensreichen Mdglichkeiten jeglicher geord-
neter Selbsterzichung, Selbstiiberwindung, jedes verniinftigen Yogi-
tumes: der einzelne Mensch kann aus sich selbst dic latenten Fihig-
keiten der gesamten Ahnenbahn mehr oder weniger in Bewegung
setzen, Das ist eine ungcheure sittlicie Verantwortung und ist die
Bedeutung jeder echten und sittlich hochstchenden Schulung. So ldufe
die Keimbahn sozusagen selbstindig durch die Generationen. Und
wie sie Trigerin der kdrperlichen Vererbung, der Erbmasse, der
Gestalt und des Typus ist, so ist sic damit chen auch Trigerin des
natiirlich seelenmifligen Wesens der Generationen.

Uber dem allem aber, iiber der Natur- und Gattungsseele mit ihrer
physiologischen Keimbahn, steht das reine zeitlose Urbild Mensch, der
Gottesodem, die ewige Seele. Dicses Urbild Mensch, der paradiesische
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Mensch, ist das Du zu Gott dem Schopfer, und ist sein Ebenbild,
nicht nur seine Kreatur wie die iibrige Schdpfung. Wihrend aus der
Naturseele die zeitlichen Einzelpersonen und erweitert die Vélker-
personen kommen, gerade wie bei den Arten und Gattungen der
Tiere und Pflanzen, stellt die ewige Seele oder das Urbild die Per-
sonlichkeit dar. Person ist die Maske, wortlich, in der sich die ewige
Seele verhiillt; Personlichkeit dagegen ist der enthiillende Ausdruck
des Gottmenschen. Darum hat das Tier zwar individuclle Person,
aber nicht Personlichkeit, denn in der Persénlichkeit ruht die volle
sittlichc Verantwortung vor Gott, dem Ewigen. Darum hat auch nur
der Mensch Religion.

Alle drei Wesenszonen: Korper, Naturseele und Gottesodem zeigen
sich in der seelengeschichtlichen Wirklichkeit miteinander verbunden;
die eine wirkt auf die andere ein, von innen nach auflen und von
auflen nach innen. Natur und Odem: das Ganze ist verwirklichter
Gottesgeist, aber aus zwei verschiedenen Offenbarungsseiten von
Gottes Wesen: Natur, Naturseele und ithr Korper ist Ausdruck des
Schipfergeistes; insofern ist fiir die reine Naturbetrachtung Gott
Geist schlechthin. Aber der Gottesodem im Menschen, seine ewige
Seele — fiir die ist Gott Vater, ist Inhalt des ganzen personlichen
Du der ewigen Licbe. Auch der Intellekt als der endliche, zeitlich
bedingte und nur in Zeitformen denkende Verstand ist Geist, er ist
unpersonlicher Geist, sofern er an sich wirkt. Er ist ein Ergebnis der
Entfaltung des Menschen in seiner erdgeschichtlich zeitlichen Wirk-
lichkeit. Nur so gebrauchen wir diesen Ausdruck. Der hohere, der
gottschauende, nicht gdtterschauende Sinn in uns entspricht der ewigen
Seele, dem Odem Gottes. Dieser ewige hohere Sinn, der Gottesodem
als das eigentliche urgriindige Wesen des Menschen, der auch im Evan-
gelium allein angesprochen ist, sollte der inneren Bestimmung nach
sowoh! die Naturseele wie den Korper, wic den Verstand des Men-
schen durchdringen und beherrschen. Dafl er es nicht mehr kann, ist
das Wesenskennzeichen des gebrochenen Paradieses.

Die von der ewigen Seele {iberbaute endliche Naturseele, diese
Entelechie des Menschen, die ja durch die Jahrtausende und Jahr-
hunderttausende in treuer Bestdndigkeit auch die Kdrperform immer
wieder schafft, was gewissermaflen nichts anderes als eine stete
Wiederholung gedichtnishafter Art ist — dieses Gattungsgedichtnis,
diese Entelechie, diese Gattungssecle ist somit das grofie Becken, worin
sich das Erleben der Menschheit gesammelt hat. Dem Individuum
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als solchem ist sie natiirlich unbewuflt, sie geht weit iiber dessen Da-
seinskreis hinaus; aber der scherische Mensch kann in diese Welt
seines Unbewuflten eindringen, und findet dort, wie in uralten Sy-
billinischen Biichern aufgezeichnet, was er, traumbeladen erwacht,
danach traumdeutend, als. Mythus und sagenhafte Urgeschichte von
Generation zu Generation aussprechen und weitergeben kann. Die
Gattungsseele, die Rassenseele, die Volksseele als naturgegebene kos-
mische Gestalt stcht in innerer Verbindung mit der allgemeinen
Naturseele, von der sie nur Teil ist — wie etwa ein Arm lebendiger
Teil des ganzen Kérpers ist und daher an allen inneren Korper-
vorgingen irgendwie Anteil hat, sozusagen von ihnen unbewufit
erfihre.

Es ist naturgeschichtlich wie secelisch-geistig eine grundverkehrte
materialistische Vorstellung, daf ein natiirliches Volk ein Konglomerat
von vielen Einzelindividuen sei. Nie ist etwas Naturhaftes zu-
sammengesetzt, sondern das Ganze ist stets und unbedingt iiberzeit-
lich vor dem Finzelnen da, und das Finzelne lebt nur aus der meta-
physischen Lebendigkeit der gesamten Gattungsseele. Es ist das, was
Jung das ,kollektive Unbewufite nennt. Und dieses kollektive Un-
bewufte, diese Gattungsseele wurzelt in der Urvergangenheit und ist
doch immerzu gegenwirtig. Sie ist iiberzeitlich in bezug auf die ver-
ginglichen Individuen und steht mit der Naturseele in innerer Ent-
sprechung.

So werden mythisch die Gotter gesichtet. Die ewig unbegreifliche
Gottheit nicht mehr gekannt und erlebt, wird in ihren naturhaften
Ausstrahlungen gesehen, und nur diese treten in das Menschenbewufit-
sein ein. Aber nicht begrifflich, sondern aus dem inneren lebendigen
Schauen des natursichtigen Menschen: lebendige Ausgliederung der
Gottheit in ihren natur- und seelenhaften Potenzen. Darin driickt
sich die innere Verbundenheit des Menschen zum Kosmos aus.
Der Kosmos ist innere lebendige Gegebenheit; was in thm sich dar.
stellt, liegt potenzmifig auch im Menschen, in seinem Geist wie in
setner Seele und seinem Korpertum. Dem Menschen manifestieren sich
die schopferischen Gewalten der kosmischen naturseelenmifigen
Wirklichkeit, die Gotter; es sind innere Entsprechungen da.

Der Mensch und seine Gattungsseele sind aber nicht erst von heute:
sondern der Mensch ist, metaphysisch gesehen, uranfinglich, wie alle
lebendige Schopfung. In der Sprache der Religion ausgedriickt: ale
Gott die Welt schuf, schuf er den Menschen als Hochstes zuinnerst
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mit. Dringt daher das innere Gesicht des Menschen so tief in die Natur
und ihr Seelenwesen ein, dafl sich ithm tiefere Zonen erschliefen,
so werden in diesem Innengesicht unter Umstinden Bilder lebendig,
die thm das Wissen um die Urvergangenheit traumhaft aus der
cigenen Gattungsscele zufithren. Von dieser Art Traum sagt Zicgler,
dafl er aus einem allgemeinen Innenbchilter schopfe, der dem einzel-
nen Individuum tibergeordnet ist. Ein Traum greift nicht nur ju den
subjektiven Kindheits- und Wunschzustand zuriick, sondern in eine
tiefere, allgemeinerc Seelenschicht, worin sich dic Erlebnisse von
Sippe, Stamm, Volkerschafe, ja schlechthin Mcenschheit als Erbinneres
befinden.

Der mythenhaft erlebende, traumhaft schende, der natursichtige
Urmensch hatte eine Umwelt, hatte einen Kosmos um sich, der inner-
lich seine Geschlossenheit, seinen Wesensmittelpunke hatte, nicht emn
nach allen Sciten sinnlos zerflatterndes Weltall, wie es die rationalisti-
sche und mechanistische Astronomie der letzten Zcitepoche uns dar-
stellt. Der Urmensch stand in lebendiger Wechselwirkung und Ver-
bindung mit der Welt, dem Kosmos, weil er selbst seelisch in dessen
metaphysischem Mittelpunkt stand. Das Wesentliche aber ist, daf} er
das unbedingt Lebendige in allen Dingen und Lrscheinungen wahr-
haft erkannte. Thm prigten sich alle Naturerscheinungen als lebendig-
seelenhafte ein, er sah sie und erlcbte sie natursomnambul unmittel-
bar als Wesenheiten, nicht als Mechanismen wie wir, die wir sogar
das Lebendige noch mechanistisch begreifen wollen. Lebendig sahen
sie die Natur und ihre Bezirke, herrlich und schrecklich.

So sammelte die Gattungsseele ihre Erfahrungen im Unbewufiten,
in jener raum-zeitlich ibergeordneten seelischen Natursphire, und gab
sie zuriick, was nun bei dazu begabten, insbesondere natursichtig ver-
anlagten Wesen ein unerschopflicher Quell der Erkenntnis wurde,
aber auch ein treuer Bewahrer des wirklichen Erfahrungsgutes der
ganzen Gruppe, ja ganzer Volker und Rassen sein mufite. Ent-
sprechend, aber in ungleich tieferem Grade, ist so das Gattungs-
gedidchtnis dem naturverbundenen urspriinglichen Menschen offen
gestanden. Mythisch erlebende, Wahrtriume schauende Menschen
lebten und schauten aus ihrer Gattungsseele auf das Dasein. Daraus
mdgen wahre Seher und Dichter, was chedem dassclbe war, die
mythischen Gesichte erhalten haben. Denn Dichtung war mythische
Wahrheit, war innere Geschichte. Sie waren von den Gotterkriften
gefiihrt und bestimmt, und kraft der inneren Gewalt, die von ihnen
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ausging, die aus ihnen sprach, waren sie selbst hingerissen; so des
Gottes voll, dafl auch die, die thnen zuhdrten, von derselben innern
Gewalt ergriffen und mitgerissen wurden. So mag man verstchen,
wie der sagenhafte Spielmann und Singer die Helden und Heere
in diec Begeisterung und die Wut des Kampfes, in Sieg und Tod
hineinfithren konnte und wie man tatsichlich an die Front eines
Heerhaufens den ckstatischen Singer stellte. Aus solchen Zusammen-
hingen heraus mag also das mythische Dichten und Sagen, mag das
ganz und gar wirklichkeitstricheige Bilderwissen um seelische, physi-
sche, gegenwiirtige wie vorweltliche Dinge geflossen scin; Ungetiime,
Riesen, Drachen und Lindwiirmer, Sintfluten und Himmelsvorginge
und -katastrophen, endlich auch Frithzustinde der Menschheit selbst.
Infolgedessen brachten sic sowohl iiber das noch sinnenhaft vor ihnen
Stehende, wic iber das Weben der anderen Sphire immerzu Er-
kenntnisse und Mitteilungen hervor, die fiir unser jetziges Empfinden
nur noch phantastisch sind.

Das Menschenwesen ist sozusagen der Spiegel des gesamten Wesens
der Schépfung, in den alle Strahlen, alle Radien zusammenlaufen.
Im Menschen ist der Kosmos zu seinem Bewufltsein gelangt. Der
Mensch ist das Organ, durch das der gesamte lebendige Kosmos Be-
wufltsein von sich selbst, von seinem Wesen erlangt. Und eben des-
halb steht, von innen her, der Mensch im inneren Mittelpunke des
Kosmos. Der Mensch ist Sinn und Krone der Schépfung, wie wir es
uns bei der Erzihlung des Paradiesmythus vergegenwirtigen konn-
ten. Man darf sich nicht irre machen lassen in dem Begriff, dafl das
Menschenwesen der innere Mittelpunkt des Kosmos sei, und dabei an
die gewthnliche Naturforschung denken, die uns lehrt, daff das rium-
liche Weltall unendlich weit sei, die Erde darin nur ein kleines Stiub-
chen. Riumliche Grofle und riumliche Kleinheit ist da gar nicht ent-
scheidend, denn das sind Begriffe, dic nur dem duflerlich rechnenden,
messenden, zihlenden Intellekt zukommen. Abgeschen von dieser sehr
anfechtbaren neuzeitlichen astronomischen Weltauffassung und Welt-
errechnung, ist Raum und Zeit in den wachbewufiten Dimensionen
und Abliufen in keiner Weise zugleich jenes Sein, das det inneren
Lebendigkeit der Natur entspricht, um die es sich bei unserer Frage
allein handelt. Es ist demgegeniiber ganz gleichgiiltig, in welchem
Raumpunkt und in welchem Zeitpunkt und Zeitablauf der erken-
nende Mensch steht. Umgekehrt kennen wir nur ein einziges Bewuf3t-
sein im Kosmos und vom Kosmos: ecben das des Menschen.
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Wenn das Menschenwesen ein Teil, und zwar ein lebendiges Teil
des gesamten Welrgeschehens ist, so mufl in einem durch und durch
lebendigen Kosmos auch der innere Zusammenhang des Menschen
mit der Gesamtnatur ithm unbewuflt, unter Umstinden auch bewufit,
gegeben und fithlbar sein. Was konnte ‘denn iiberhaupt anderes ge-
fihle werden, wo es doch naturhaft gar nichts anderes gibt, als
eben den Kosmos? Und so ist jedes mdgliche Wissen, vor allem jedes
wahre Erkennen der Natur anthropozentrisch. Es gibt fiir jene Friih-
zeit nicht die Fiktion einer vermeintlich objektiven Welt und es gibt
keine vermeintlich objektive Wissenschaft, an der sie gemessen werden
kénnte; sondern es gibt nur in einem ganz lcbendigen Sinn eine
anthropozentrische Welt, eine Welt, in deren Kern der Mensch, das
Menschenwesen selbst steht und wurzelt.

So ist das Menscheninnere jene Fliche und jene Daseinsform des
Gesamtkosmos, auf der dieser innerlich lebendig zu seinem eigenen
Bewufltwerden kommen kann. Es miissen also die Mythen Erkennt-
nisse sein von Menschen, die gelebt haben, ehe der Intellekt in unse-
rem Sinn alleinherrschend war; und sie miissen zu der inneren traum-
haften Wirklichkeit leichteren Zutritt gehabt haben als die spiteren
intellektstarken Menschen sic hatten, ehe das innere lebendige, mit
der Naturseele in voller Wechselwirkung stehende Traumgesicht er-
loschen war. Und das kann, soweit wir vom Menschen wissen, gar
nicht in den historischen und gewdhnlichen prihistorischen Zeiten
gewesen sein, sondern muf}, wenn iiberhaupt, in einer sehr frithen Ut-
zeit gewesen scin. Im Mikrokosmos Mensch ist der Makrokosmos ab-
gebildet, und in diesem Kosmos ist der Mensch Wesensmittelpunkt.
Das ist zugleich uriltestes Wissen, und zwar mythisches Wissen. Und
weil der Mensch von innen her mit der Schépfung lebendige Einheit
ist und in Wechselwirkung mit ihr stcht, so muflte in den naturver-
bundenen, in die Tiefe des Gattungsgedichtnisses und damit in die
gesamte Naturseele eindringenden Menschen alles Geschehen in der
Welt, alle gewesenen und seienden Dinge sich spiegeln, d. h. sie mufi-
ten aus dem Unbewufliten wahrtraumhaft sichtbar werden.

So kann es verstindlich werden, woher und wieso die Menschheit
in ihren uralten Mythen und mythenhaften Sagen ein Wissen auch
um ihre eigene Urvergangenheit und um die ehemaligen Natur-
zustinde, in denen sie lebte, besitzt. Denn der Mensch hat in sich sein
héheres Gattungsgedichtnis, das weit Uber den Horizont der einzel-
nen wachbewulSten Generationen, ja weit iber alles Volks- und
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Rassetum hinausgeht. Was einmal eine sagenhafte, andersartig organi-
sierte Frithmenschheit erlebte, prigte sich dem unbewufiten Gattungs-
geddchtnis ein. Und in diesem schlummert somit das gebundene
Wissen um die Urvergangenheit auch der Menschheit. Damit aber ist
die Moglichkeit gegeben, daff das nach innen gekehrte hellsichtige
oder natursichtige Schauen und Triumen Vergangenheitszustinde aus
diesem Gattungsgeddchtnis hervorholt, die dann als grofle Gesichte
aus der Innenschau des Menschen selbst erzihlten, was und wie es mit
ihrem Uranfang war. Und so konnte es scin, daff urgeschichtliches
Natur- und Menschendasein iiberliefert war, ohne dafl 2uleres Wort,
duflere Schrift irgendwic in jener frithen Urzeitr existierte. Denn in
diesem groflen Gattungsgedichtnis ist nichts verloren, alles ist auf-
gezeichnet, es kam nur darauf an, dafl der natursomnambule Mensch
da hinein Fingang fand.

Und dies geschah in einer uns nicht mehr mit der vollen Tiefe ver-
stindlichen, traumhaft-urtiimlich-hellsichtigen Erlebnisweise. So ist,
wie Lommel es ausdriickt, die Welt des Mythus der bebilderte Hinter-
grund, aus dem die Gestalten der Gotterwelr handelnd und wirkend
hervortreten. Die Bilder sind Schauungen. Aber das erschaute Dasein
ist nicht unbewegt, es ist ein Geschchen, und die Bilder wechseln, sie
wandeln sich in traumhaftes Fliefen. Um deswillen miissen sie nicht
verschwommen sein. Wie Traumbilder oft mit einzigartiger Klarheit
und Deutlichkeit, die man im wachen Sinn nur in begiinstigten
Augenblicken leisten kann, vor einem stehen und doch unmerklich sich
wandeln, so dafl man etwa sich selbst mit hdchster Bestimmung er-
lebt und sich zugleich als eine Figur, die ein ganz anderer Mensch ist,
handelnd und redend betrachten und belauschen kann, so gleiten auch
Bilder des Mythus ineinander iiber. Man darf nicht die unbewegte
Schaubarkeit eines in Linien und Figuren festzuhaltenden Bildes
fordern, sondern muf} willig sein zu einem geistigen Schauen, bei dem
die Erscheinungen Wandlungen erfahren, so dafl das Erschaute in
unbemerktem Ubergang ein Anderes wird. Dabei wissen wir, dafl
diese neue Erscheinung dieselbe ist wie die erste, dic wir an der ande-
ren Gestalt noch erkennen.

Wir miissen also iiber die unserem gewdhnlichen Denken unmitrel-
bar offenliegende Sphire der Natur hinausblicken in eine uns fremd-
artige Sphire. Die Natur, wie sie unsere Wachsinne wahrnehmen, ist
nicht die ganze Natur. Sie hat eine verhiillte Sphire, in welcher die
Zeitraumanordnungen und die gewohnlichen sinnenhaften Wahrneh-



Gattungsgeddchtnis und Innenschan 111

mungen ganz anderen Zustinden ubersinnlicher Art gewichen sind.
Der wahrtraumhaite natursomnambule Sinn entspricht dem Blick in
diese Sphire; er eben ist der natiirliche Zustand fiir sie, wie es der
gewohnliche sinnenhafte in unserer gewohnten Natursicht ist. Indem
nun die naturverbundenen Wesen jener Inncnseite zugewandt waren,
sahen sie nicht nur die dullcren Naturgegenstinde und Tiere schlecht-
hin als solche, sondern sie sahen auch deren iibersinnenhafte, d. h.
feinsinnliche Wesenheit selbst. Sie sahen wohl auch dort Naturgebilde,
die gar nicht unbedingt in der gewdhnlich sinnenhaften Umwelt vor-
handen zu sein brauchten. So ergab sich ihnen auch die Zukunftsschau,
sie hatten aus ihren Tiefentrdumen echte Wahrsagung. Denn in dieser
Sphire gestalten sich naturhaft die Dinge, und dann crst treten sie in
unserer gewohnlichen Sicht in Erscheinung. Dort im Innendasein der
Natur ist nicht Zeit wie im dufleren Sein; sondern zeitlos ruhen da
die Dinge nebencinander, miteinander im Schof} der Miitter, der ewig
wechselnden Gestalten Urgestaltung.

Die Natur hat sich seit uriltesten Zeiten in ihrem Wesen nicht
geindert, wohl aber hat sich unsere Sinnenhaftigkeit geindert und
unser Wahrnechmungsvermogen verschoben. Andere Seelenschichten
sind an die Oberfliche getreten und uns bewuflt geworden, frithere
sind versunken ins Unbewufite. Gab es nun einmal seherhafte Men-
schen, und wir haben allen Grund, solche fiir die Vergangenheit an-
zunehmen, und hatten sie solche tiefen Innengesichte, so mufite sich
ithnen Urvergangenheit der Natur selbst erschliefen. In das Wach-
bewufitsein heriibergebracht, redeten sic nun in gewaltigen Bildern
und Gleichnissen vom Urtiimlichen der Welt, vom Ringen der leben-
digen seelenhaften kosmischen Urkrifte, dem Werden der Gétter,
dem Werden des Menschen; es ist die Quelle der kosmologischen
Mythen der Menschheit. Darum sind diese Mythen in der ganzen
Menschheit im Grunde dieselben, haben denselben Sinn und Inhalt,
wenn auch in der Form grundverschieden, mdgen sie nun nach der
Volksart und der Rassensecle so oder so im einzelnen ausgestaltet
sein. Es ist das Urwissen des Menschen schlechthin, das sich so in den
Mythen offenbart.

Darum sind die Mythen, nun alles in allem verstanden, wirkliche
und leibhaftige Wahrheit, sind eine grofle tiefe ,Naturwissenschaft®,
von der sich unsere Schulweisheit nichts triumen lafie.
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Natursichtigkeit und Mérchenwelt

Was oben von den Triumen und dem Hellschen geschichtlicher,
intellektuell wacher Menschen gesagt werden mufl — wieviel mehr
gilt es vom Traumlcben jener Menschen, die noch von innen her mit
der Natur secelisch unmittelbar verburden waren und diese unbewuf3-
ten Beziehungen nun aus ihrem noch viel tieferen Traumleben oder
gar aus einem natiirlich somnambulen Zustand in ihr Tages- und
Wachbewuf$tsein heriiberbringen konnten. Wir nennen diese innere
Bezichung zur Natur und ihren lebendigen Kriften, diesen, wohl
anzunehmenden uralten Seclen- und Geisteszustand der Menschheit
»Natursichtigkeit“, und verstehen darunter ein in Sagen, Mythen und
Mirchen uns entgegentretendes Wissen und Verhalten, vermdge dessen
die damaligen Menschenwesen in unmittelbar lebendiger Verbindung
mit der lebendigen Naturseele standen und cinen unmittelbaren, zwar
traumhaften, aber dennoch ganz wirklichen Einblick in das innere
Naturgeschehen hatten; damit aber zugleich Krifte kennenlernten,
deren Wirksamkeit wir von unserem derzeitigen wachen Verstandes-
sinn her zauberisch nennen und damit gern den Begriff der Selbst-
tauschung, des Illusiondren verbinden, weil wir unmittelbar keinen
Sinn, kein Organ mehr dafiir haben. Aber wir kénnen es, wenn auch
nicht ausiiben, so doch verstehen.

Das Wesen der alten Natursichtigkeit mit allen ihren Stirkegraden
und Abschattierungen bis zum Ausklang bestand also darin, dafl das
Einzelindividuum mit seinem noch nicht in so vorgeschrittenem Mafle
individualistisch entfalteten Bewufitsein lebendiger im Gattungs-
bewufltsein stand und darum teil hatte an allen jenen inneren, natur-
seelenhaften Gemeinsamkeiten, die dem individuell bewuflten Einzel-
wesen nicht mehr unmittelbar zuginglich sind.

Darin liegt der Schliissel fiir ein Verstehen der Moglichkeit, dal ein
von der inneren Natursphire her gespeistes Bewufitsein besonders
begabter Menschen eines iiberzeitlichen Wissens, aber auch eines
naturseelenhaften, von innen her genihrten magischen Konnens teil-
haftig wurde. Natursichtigkeit — das ist festzuhalten und gibt den
Wesensunterschied zum spiteren Hellsehen — schlof also nicht nur
ein Schauen, sondern auch ein Konnen ein. Und jener uralten Zeit
entsprach naturgemifl auch eine andere kdrperliche Organisation der
Menschheit. Das sind vermutlich jene merkwiirdigen Gestalten, von
denen uns in den Mirchen und Sagen allerhand berichtet ist: Menschen



Natuysichtigkeit und Méirchenwelt 113

mit anderer Korperlichkeit, mit anderen Sinnesorganen. Etwa die ge-
wohnliche Hellsichtigkeit scheint sich an die Zirbeldriise zu kniipfen;
aber dieser, so wissen wir aus vergleichend anatomischen Befunden,
entsprach das Scheitelauge. In dieser Art ist zu vermuten, daf} eine
frilhe Menschheit im Vollbesitz noch nach auflen funktionierender
Organe war, wenn auch mit sensitiverer, feinstofflicher Korperstruk-
tur. So konnten sie ganz naturhaft Fihigkeiten betitigen, die ein
volles Hellsichtigsein mit voll entwickelten, etwa telepathischen
Kriften bedeuteten. Und diese Menschen hatten eine unmittelbare
seelische Verbindung mit der Natur und ihren Kriften in der Region
des Ubersinnlich-Unbewufiten, worin Zeit und Raum in einem ganz
anderen Verhiltnis ihnen gegeben waren.

Was es bedeutete, dal der magische Mensch natursichtig sich der
Seelenkrifte der schaffenden pflanzlichen oder tierischen Natur- und
Gattungsseele kultisch versichern konnte und nun seinen Vorstellun-
gen und Bediirfnissen gemif sich seelische Bilder schuf und diese Ein-
bildungen der Natur zufiihrte, scheint die Erwerbung der Haustiere
und Kulturpflanzen aufzukliren. Wieviel hat man sich dariiber ge-
wundert, dafl schon der primitive Steinzeitmensch die geziichteten
Tiere und Pflanzen, die K&rner der Getreidearten kannte. Alles das,
mitsamt der Kenntnis der Heilmittel in Pflanzen und Quellen sind
natursichtig erworbene Werte, und sind nicht auf dem experimentellen
Weg des modernen Pflanzen- und Tierziichtens gewonnen. Da ist
nicht von auflen her rational-mechanistisch verfahren worden, wo der
Blick in die Naturseele offen stand; da wurde der sichere Weg von
innen her begangen. Und wie sollte der vermeintlich so drmliche und
geistig so niederstehende Eiszeitmensch gar sich solcher Dinge ver-
sichert haben, wenn sie ihm nicht selbst von vollendeteren Menschen,
denen gegeniiber er cin Entleert-Primitiver ist, iiberkommen wurden?
Aber zugleich ist es aus dem ganzen urmagischen Zusammenhang her-
aus auch selbstverstindlich, dafl die Natur es nicht nur aus sich her-
aus dem Menschen schenkte, sondern dafl der Mensch selbst Zugang
zu den Behausungen der Gotter haben mufite, um dort zu erhalten,
was als Brosamen von ihrer Tafel fiel. Wird uns doch in den uralten
Uberlieferungen gesagt, dafl ,am Anfang® diese Dinge dem paradies-
vertriebenen Menschen von glitigen Gottern zum Geschenk gemacht
wurden, um seines paradiesvertriebenen Daseins Not zu decken, seine
Nacktheit. Nach Mannhardt lchrte die Naturgestalt des Zentauren
Cheiron der Sippe der Asklepiaden, den Jiingern des mythischen
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Arztes Asklepios, die Erkenntnis der Heilpflanzen. Dies erbte sich
sozusagen als Familienmana in einer bestimmten Sippe fort. Eine
solche historisch beglaubigte Familie in Demetrias rithmte sich der
»Abstammung® von diesem Zentauren, es ist pfianzentotemistische
Wahrheit. Was aber kann das anders heiflen, als daf} es nicht auf dem
Weg des von auflen handelnden Verstandes zustande kam, sondern
eben auf dem natursichtig-magischen Weg, zumal auch unsere doch so
hoch entwickelte Verstandeswissenschaft hier grundlegend nichts ver-
mag, sondern nur das Gegebenc auszubauen und da und dort zu
spezialisieren weifl. Der Frithmensch fand durch seine Natursichtigkeit
wohl den Zugang zu der ,Keimbahn“ der von ihm zu ziichtenden
Pflanzen und Tiere, beeinfluite das Artwesen, das von sich aus nun
durch diesen Eingriff seitdem die Artform entsprechend anders dar-
stellt. Es sind neue GroBmutationen, auf naturseclenhaftem Weg,
d. h. ,magisch® erzielt; das ,Gattungsgedichtnis® jener Wesen repro-
duziert nun aus der Keimbahn davernd die neue Form.

Eine in dieser Hinsicht bezeichnende Sage haben nach Normann
die Indianer Nordamerikas. Sic crzihlen: Weil sie aufler Fleisch,
Kriutern und Wurzeln zuerst keine Nahrungsmittel hatten, kam eines
Tages ein riesiger Truthahn vom ,Morgenstern® zu thnen geflogen
und brachte ein Welschkorn mit, dafl sic anpflanzten. Aber damit es
gedieh, mufiten die Medizinminner beim Aussien mit ithren Tabak-
pfeifen Rauchwolken zum Himmel blasen, was dann mit dem das
Korn zum Sprieflen bringenden Regen belohnt wurde. Eine ganz
groflartice Hindeutung auf unsere Auffassung, dafl die Nutz- und
Kulturtiere und -pflanzen durch das Eingehen in die seelenhaften
Naturbezirke erst vom Menschen hervorgeholt werden konnten, und
daf} dies nichts mit intellektual empirischer Ziichtungsmethode zu tun
habe, gibt eine mexikanische, aztekische Sage. Danach soll nach Er-
schaffung des Menschen und der Spendung des Feuers der Konig und
Gott Quetzalcouatl ausgezogen sein, den Mais zu suchen, der sich im
sLande der Geburt®, im ,Berg der Lebensmittel” befand; Ameisen
waren ihm dahin dic Wegweiser, Der Mais befand sich, wie es in
einer anderen Sage beifit, in der Urheimat, und nur bestimmte Tiere
wufllten, wo er zu finden sei. Dafl nur Tiere um den Fundort wuflten,
insbesondere die Ameise, iiber deren magisches Wesen wir uns spiter
dullern, zeigt wohl, dafl gerade eine traumhafte, natursomnambule
Verfassung des Suchenden dabet im Spiele und eben notig war; denn
es ging nicht von auflen her. Und so haben ,,um des Menschen willen®
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bestimmte Gétterkrifte hier gewirkt, und eben von diesen kam dem
Menschen die Frucht nun zu.

Uber dieses innere Verhiltnis der Menschennatur zur Tiernatur,
woraus allein sich die Mdglichkeit einer wirklichen Ziichtung erkliren
liBt, macht Heyer einige sehr zustimmenswerte Ausfihrungen: Die
Welt des Chthonischen, des lebendigen Stoffes, der machtvollen Erde
ist wohl nirgends so gekannt worden wie im Reich der Pharaonen
und des Vaters Nil. Nur iin alten Agypten ist es gelungen, das
schlechthin weiblich-chthonische Tier, die Katze zu domestizieren,
und alle Hauskatzen stammen von dorther ab. Die Domestikation
einer Tierart ist an tiefinnere seelische Voraussetzungen gebunden,
es mufl cine ihr und uns innewohnende Entsprechung vorhanden sein.
Deshalb ist vielleicht der Englinder der erfolgreichste europiische
Pferdeziichter, weil er die Pferdeseele sein eigen nennt; man denke an
die Gestalten von Hengist und Horsa. Die Tiere, die sich ein Mensch
hilt, entsprechen der inneren Gegebenheit, und auch Feindschaften zu
bestimmten Tieren mdgen daher kommen. So findet aber auch eine
Riickwirkung auf den Menschen statt, wenn er die Tiere oder die
Cerealien usw. sich heranziichtet. Es entspricht, schlieffit Heyer, unse-
rer psychologischen Erfahrung vollkommen, dafl etwa die allgemein
abgelehnten Schlangen im Unbewufiten kompensatorisch gerade eine
entgegengesetzte Rolle spielen.

Wir konnen uns diese andersartige Natursphire mit ihrer Innen-
sicht vergleichsweise durch eine Fiktion niherbringen. Wir denken
uns ein Wesen, das seiner Struktur nach nur in einer flichenhaften
Welt leben kann — ein Flichenwesen. Indem es diese Fliche bewohnt
und sich darauf bewegt, kann es von einem Ende zum anderen ge-
langen, aber nur durch einfache und gerade oder gebogene Linien. Es
wird also fortwihrend seine eigenen Bahnen, die es schon durchlaufen
hat, kreuzen und queren miissen. Wenn ihm jemand sagte, es konne
auch ohne dieses Kreuzen und Queren aus den verschiedenen Stellen
seiner Flichenwelt an die anderen gelangen, es gibe noch andere Weg-
mbglichkeiten, so wiirde es den, der so zu ihm spriche, fiir einen
Phantasten halten. Und doch gibt es fiir uns, die wir es wissen, den
ganz selbstverstindlichen Weg nach oben und unten, wihrend das
Flichenwesen nur den zweidimensionalen Weg kennt. Nicht anders
vergleichsweise ist der Eintritt in die natursichtige Sphire fiir uns
mit unseren groben eingeengten Sinnen. Dem Frithmenschen standen
Raumbezichungen offen, die wir in dem heutigen Naturzustand, in
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dem wir leben, nicht unmittelbar erkennen und erblicken. Dahe:
denn die uns unglaublich erscheinenden Hellgesichte, womit die da-
maligen Menschen auch die Fernen des Kosmos wie die Fernen der
Zeiten erblickten, also mit threm Schauen an Orte durchdringen
konnten, die der spitere Mensch mit seiner, der Tiefenschau ent-
behrenden, nur mechr nach auflen gerichteten Sinnenstruktur nicht
mehr unmittelbar erfassen konnte.

Wenn es einmal Menschen mit solcher auf anderer korperlicher
Grundlage beruhenden Seelen- und Geistesveranlagung gab, wie es
die Sagen und Mirchen erzihlen, so konnten sie, bei rechter Ein-
stellung, beispielsweise aus cinem Stein eine ganze Urgeschichte ab-
lesen und schildern. Auch hier konnen wir es uns durch einen Vergleich
veranschaulichen, indem wir uns rein iberlegend einen Naturgegen-
stand in seinen Naturzusammenhingen kurz vergegenwirtigen. So ein
Stein, der im Flufibett liegt, ist gar nicht etwas in sich Abgeschlosse-
nes, sondern ist der Ausschnitt eines viel groferen Steinstiickes, das
einmal aus der Bergwand herunterfiel, zersprang und vom Gebirgs-
bach talabwirts verfrachtet und dabei verkleinert wurde. Als aber
seine Masse echedem noch unzerteilt in der Bergwand steckte, war sie
wesensgleich der noch groferen Massenbildung des Gebirges, die ein-
mal in urweltlicher Zeit, als an Stelle der Berge ein Meer lag, aus den
Schlamm- und Sandanhdufungen in diesem Meer aufgeschichtet wurde.
War diese Masse dagegen vulkanischer Natur, so war sie glutflissig
aus dem Erdinneren heraufgedrungen und an der Oberfliche oder im
Meer zu diesem Felsgebirge erhidrtet. Als Teil einer Aufschichtung
war die Masse jenes Steines aber schon in noch fritheren Epochen ein-
mal Fels gewesen, der zerrieben und von noch fritheren Bidchen in
noch frithere Meere transportiert worden war; vielleicht hatte dort
schon ein Mollusk cinmal einen Teil dieser Kalksubstanz zum Aufbau
seines Schalenkdrpers gebraucht, um diesen nach seinem Tod wieder
dem Meer als amorphe Substanz zuriickzugeben. War er aber ein Teil
eines Glutflusses gewesen, so ist er durch diesen mit jener planetari-
schen Tiefenmasse unter der Erdrinde einerlei Wesens, die von Aonen
durch kosmisches Zusammenstrémen von Nebeln, Gasen oder Glut-
strdmen sich im Raum des Universums zusammenballte. So ist der
Stein mit einiger begriindeter Phantasie rasch in alle Zeit- und Raum-
fernen verfolgt, die unser Verstand hier mehr abstrakt als wirklich zu
erfassen vermag.

Was ist also der Stein im Flulbett? Was berichtet er? Wiirden
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wir das, was sich in ihm ausspricht, hellsichtig in einer nicht ab-
reilenden Kette der Innenschau vor uns haben, so wiirden wir sehen,
wie er in diesem Augenblick mit ciner endlosen Vergangenheit und
einer endlosen Zukunft seinem Wesen nach zusammenhingt; wie
sich in ihm Geschehnisse aussprechen, die derart mit dem ganzen
Kosmos verwoben sind, dafl er geradezu von sich aus den Weg zu
einer nicht zu beschreibenden Mannigfaltigkeit des Weltendaseins
darstellt. Es ist aber jegliches Dasein, es sei auch, was es sei, jegliche
Form, jeglicher Kdrper nicht nur ein unendliches Gewordensein und
Dahingchen, sondern er ist auch jetzt im Augenblick kein Starres,
sondern ein stetes Geschehen, ein Pulsieren, ein Fliefen, das durch
seine grofitenteils gar nicht sichtbaren molekularen und sonstigen Ver-
inderungen bestindig seine Umwelt affiziert, wie er auch, ob wir es
sehen oder nicht, selbst beansprucht wird. Was geht durch ihn hin-
durch an magnetischen Strémen? Wie wirkt auf ihn das Licht? So
tausenderlei Fragen konnte man stellen, um es begreiflich zu finden,
daf er selbst auch seine Umgebung ununterbrochen beeindruckt, wie
diese ihn.

Wenn man nun den letzten Schritt tut und annimmt, dafl der
Mensch von innen her in diese und andere Naturzusammenhinge
hineinzusehen die Anlage und Fihigheit hatte, so wiirden wir auch
verstehen, wie durch jencs stets lebendige Flieflen und Werden immer-
zu des natursichtigen Frithmenschen Scele becindruckt war; wie sie
aus der Region des ihr zuginglichen Verhiillten, des Unbewufiten,
des Ubersinnenhaften fortwihrend ein Geschchen spiiren muflte, das
ihr sozusagen in Wahrtriumen zuteil ward, dic dann in das reflek-
tierende Wachbewufitscin hertibertraten. So mag es uns dann einiger-
maflen vorstellbar werden, daff im Grunde jeglicher Gegenstand,
jedes Naturding, das der tiefensichtige Mensch von jenem Innenstand-
punkt aus betrachtete, ihm nicht nur dessen augenblicklichen Zustand,
sondern auch ein Scin und Werden in vergangener Zeit zeigen mufite,
und obendrein lebendige Krifte, die wir heute nicht darin kennen.
So konnte dem natursichtig Blickenden das eigene Innere seiner
Naturseele zu einer Spiegelung des Kosmos werden. Je mehr ein
solches Menschenwesen dafiir begabt und aufgeschlossen war, je weiter
sich sozusagen sein Spiirkreis nach dem Unbewufiten und Ubersinn-
lichen hin ausdehnen konnte, um so tiefer, um so umfassender miissen
die traumhaften, danach wachgewordenen Einsichten gewesen sein.

So erkennen wir jenen Sichtzustand, durch den der archiische
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Mensch unmittelbar in die feinsinnliche Sphire der Natur, des Kos-
mos gestellt war, wo nicht die mechanischen Vorginge, nicht die ein-
fache Drcidimensionalitit der jewzigen Naturveriassung, die wir
allein kennen und uns veranschaulichen k8nnen, ihm gegeben war,
sondern eine andersartige, andersgestaitige. Und diese mit ihren Ge-
sichten und Kenntnissen sind der Inbait der Mythen. Die unmittel-
bare mythische Schau gehérte in das geldene Zeiralter. In tber-
lieferten Mythenbildern: aber wird versucht, es anschaulich im Wach-
bewufltsein darzustellen. Und in dieser ihrer iberlicferten gegen-
stindlichen Bildhaftigkeit, 2als ausgesprochene Dichtungsformen
stammen sie aus der Seclenschicht des silbernen Zeitalters. Damals,
so sagten wir, gab es nicht mehr den tberbewufiten Sinnenzustand
und Einblick in das Weben der Natur wie im goldcnen, sondern es
begann der Mensch intellektuell zu erwachen. Von diesem Augenblick
an konnte {iber die ibersinnliche Natursphire nur noch bildhaft ge-
sprochen werden. Die iibersinnliche Naturwirklichkeit wurde in der
Seelenschicht des goldenen Zeitalters lebendig unmittelbar geschaut
und erlebt. Im silbernen wurde davon gedichtet und gesungen, sie
war dort vollbegriffener bewufiter Mythus; im chernen Zeitalter
wurde sie religios-dichterischer Stoff; sie wurde rationalisiert und
endlich nicht mehr verstanden im eisernen Zeitalter.

Die natursichtige Geistes- und Seelenwelt ist die hochmagisch-
sagenhafte, es ist die wirkliche Mirchenwelt. Im Mirchen ist alles
auf Schritt und Tritt ein Wirken mit Naturkriften und ein Lenken
derselben, das aus einem lebendig gegebenen polaren Zusammenhang
des Menschen und seiner Seele mit dem inneren Leben, mit der Natur-
seele in den Dingen selbst entspringt, und dabel Fihigkeiten und
Krifte betitigt, die wir mit unserem, nur von auflen angreifenden,
nur mechanisch zerlegenden Verstand weder zu sehen, noch zu fassen
und zu beherrschen vermiégen. Es wird gezaubert, verzaubert, ver-
wandelt, gebannt, geldst mit naturseelenhafrer Kraft und Wesen.
Wenn der natursichige Mensch infolge seiner anders gearteten Sinnes-
organe auch andere Naturpotenzen wahrnahm, so kann er sie eben
als Dimonen, Gnome und Wichte gesehen und sie so benannt haben,
wie etwa wir in der dufleren Natur Tierc schen und sie nach ihren
Artqualititen ordnen. Wiren wir noch imstande, derartige Wahr-
nehmungsbilder zu erleben, so wiirden wir sie auch als Wesenheiten
beschreiben, wie die Heinzelminnchen und Gnomen. Es sind also
Fihighkeiten und Erfahrungen, es ist eine bestimmte Art von ,Natur-
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wissenschaft®, die sich in den Mirchen kundtut, die nicht unsere
rational-technisch mechanische ist, sondern eine auf natursichtigem
Weg gewonnene, seelisch-magische.

In den Mirchen wird klar und einfach geschildert, daff in den
Dingen Leben sei, und daf die Dinge in irgendeiner unmittelbaren
Weise auch polos Ichendig zur Menschenseele stehen. Sobald nun die
hierdurch in Bewegung geserzten Vorginge zu dufleren Erscheinungen
fithren, treten dicse Erscheinungen so auf, dafl sie fiir unsere wach-
bewuflte verstandliche Erfakrungswelt eben als Mirchen, als Zauberei
und Wunder erscheinen, und es in diesem Sinn auch wirklich sind.
Was also in dem uns bekannten, von uns bewuflt jederzeit erlebten
Natur- und Lebenskreis selbstverstindlich und natiirlich ist, ist sozu-
sagen durchbrochen von einem Erfahrungs- und Lebenskreis, der uns
derzeit nicht bekannt und verschlossen ist.

Wenn im Mirchen cinfache Scelenvorginge dargestellt sind, und
mdgen jene noch so naturhaft und blumenreich sprechen, sind es wohl
stets sehr spitzeitliche Mirchen. Unter spitzeitlich verstchen wir aber
alles, was historische oder heute noch lebende Volker ausschlieflich
mit dem Intellekt schufen und gedacht haben. Aber die echten
Mirchen haben es immer mit Natursichtigkeit zu tun, sie enthalten
und vermitteln magisches Wissen, Zauberkdnnen, und berichten dessen
Wirkungen. Sie sind damit in einem viel tieferen als in cinem intel-
lektuell-psychologisierenden Sinn Spiegel der menschlichen Naturseele,
auch in ihren unter- oder iiberbewufiten Regionen, und scheiden dort
auch unmittelbar eine schwarze und weifle Magie als das Gut und
Bose; weil alles magische Wirken stets das eine oder andere Vor-
zeichen hat und niemals neutral sein kann. Nirgends aber ist die
Naturseele selbst von sich aus schlimm im sittlichen Sinn; das kommt
ausschlieflich dem verantwortungsbegabten Menschen zu. Aber wenn
der Mensch die Naturseele in sich zum Gegenstand seines Begehrens
macht und von seiner Seele her in die der Natur solcherart eingreift,
so wirkt die Naturseele schlimm. Und da ist der Geist ersichtlich der
Feind des Lebens. So enthalten die echten Mirchen, wie wir sie kurz
vor senstigen nennen wollen, das naturhaft und traumhaft Erschaute,
Begriffene und Gewirkte, also helisichtiges, natursomnambules, das ist
in seiner ticfsten Schicht natursichiiges Wissen und Handeln. Und
eben deshalb spiclt auch das Hochmythische zuletzt mit herein, ob-
wohl die echten Mirchen keine reinen Vellmythen mehr sind.

Ein groffer Wesensunterschied beruht fiir uns zwischen Mythus
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und Mirchen darin, dafl der Mythus, wie wir sahen, cine ganz tbet-
geordnete umfassende Naturseelenwelt schaut und auszusprechen
sucht, die sich kosmologisch als Gotterwele, als Gouterkriifre darstellr,
denen aber im Menscheninnern abgrundriefe Urstrukturen gleicher-
weise entsprechen. Die Gétter leben drauflen, aber auch drinnen im
Menschen in seclenhafter Realitit, die weit iiber jegliche Bewufitheit
hinausgeht. Das Mirchen aber umfallt in viel begrenzterer und so-
zusagen wachpersonlich niherer Weise dic Seclengewalten, und die
Gotter sind mehr und mehr schon auf diese Gewalren, die der Mensch
ziemlich bewuflt durchschaut, cingegrenzt. Das Mirchen ist insofern
zweifellos eine schr vereinfachte Form des Mythus, Dann kommt
hinzu, worauf Rank hingewiesen hat, dafl das Mirchen moralisch,
der Mythus amoralisch ist. Die Taten der Heroen, erst recht der
Gotter im Mythus sind lediglich davon bestimmt, ob die Durchfih-
rung mdglich ist oder nicht; und wird der Heros gefillt — alles
Heroische fillt notwendig, das gehdrt zum Wesen des Heroischen,
des Tragischen —, so ist es nicht eine Strafe im ethischen Sinn, sondern
es ist Verhingnis. Deshalb ist auch dic verhingnisvolle Tat eine
todeswiirdige, fluchwiirdige, auch wenn der Titer gar nicht sich dessen
bewuflt ist und bewufit sein kann, was er in Wahrheit tut. Deshalb
verflucht der Seher Teiresias den Oedipus wegen des Muttermordes,
cbwoh! Oedipus gar nicht wissen konnte, daff er seine Mutter traf.
Er ist Triger eines weit iber alles bewufite und eingegrenzte Men-
schentum hinausgehenden, sogar Gber den Gottern stehenden Schick-
sals. Ganz anders im Mirchen. Da entspringen alie Gebote und Ver-
bote psychischen und moralischen Hemmungen und FPorderuncen, wie
Rank zeigt; es riickte das Mirchen damit vollends in das ganz be-
grenzt Menschliche, in die geradezu spitzeitliche kulturelle Sphire,
durdh die stete Betonung des matericll-sozialen Momenres. Der Gegen-
satz von Arm und Reich, der verschiiedenen Stinde dringe von vorn-
herein das Mirchen weit ab von der Atmosphire der Gocrer- und
Heroenwelt. Wie viele Mirchen gehien immer und immer wieder da-
von aus, daf arme Leute ihre Kinder vicken miissen; daft zur
Linderung der Not Geld, ricdhtiges Cold und Celd gesucht und ge-
schenkt wird. INicht Macdhcira: : schiesen heroischen Sinn, son-
dern Existenzfragen, und scien audih seelischer Natur, sind die
Motive des bewuflten mazi ivchenbandelns. Insofern diicften
die echten Mird Tat o chriee hewuflten
Pericde des Voéikerlebens angentren, wo der Inrellek
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scharf umrissen wirke, aber dennoch das Vollgefiihl fiir die magische
Sphire des Daseins, der Natur noch vorhanden ist. Immer ist es auch
die bewufite, persénliche mor: 1e Schiuld und Unschuld, die ent-
scheidend ist {iir das Ausklingen, und insofern licle sich eine Oedi-
pussage nie einem Mirchen vergleichen. Auch Herakies und Theseus
sind keine Mirchenstofe.

Das echte urtimliche Mirchen bedeuter zwar cine spitzeitlich ge-
formte, aber durchaus letzthin mythenhaft verankerte und zugleich
hochmagische Seelenlage; unverkennbar ist das hochmagische Zeitalter
darin noch gegeben. So war das Mirchenbilden in der ewigen inneren
und dufleren Not des paradiesvertriebenen menschlichen Daseins zu-
gleich ein unbewufit-bewufltcs seclisches Beginnen, die untragbare Last
des Daseins und seine undurchdringbaren Risel fiir das Gemiit und
das Wollen tragbar zu machen. So wic Lkeute in unserer nervenhaft
zerriitteten paturfremden Zeltzivilisation sich bei den vom Boden
abgehobenen Menschenkindern Neurosen einstellen, wie mittels der
Triume unausgesprochene, verdringte oder untragbare Leiden und
Schuldgefihle zum Austrag kommen — so diirften moglicherweise
die Mirchengesichte als unterbewufites Erleben fast zwangsliofig ent-
standen scin: als fibersinnliche Lebensentlastungen; aber dies gewifl
nicht in einem krankhaften Zustand, sondern geboren aus dem tiefen
magischen Leid, aber sich auch ausrichtend und heilend aus der ge-
sunden Naturseele.

So mochte es vielleicht mit dem Mirchenbild, wie in noch viel
gewalrigerem urspriinglicherem Mafl auch mit dem Mythenbild ge-
wesen sein: Es bindet das sonst nicht tragbare Begehrnis oder die
innere Not des dimonischen, gelallenen Daseins, was ja ein und das-
selbe ist; es macht sie unschidlich und befreit, wie Ziegler sagt, die
Seele vom endgiiltigen Verfallen an diese Wirklichkeit. Wir sahen
schon und werden es spiterhin noch ins letzte verstehen, dafl alles
Leben seit dem Sturz aus dem Paradies, bei allem Dringen und
Streben zugleich Gang zu einer letzten Not ist, gegen die sich der
Mensch unbewufit und bewullt wehrt seit den Tagen des abebbenden
goldenen Zeitalters. Aus dieser Tatsache kann man die eine Seite
der Geistesgeschichte verstehen, uad so einstweilen auch hier die
Mirchen. Nur in diesem tiefen. ins Letzte vorstoflenden Sinn wird
man dann sagen diirfen, das Mirchen rette sozusagen den inneren
Menschen aus der Wirklichleeit hinaus in ein freieres Reich. Wir aber

1

schen im Mirchen nach allem Verbergesagren die ganz unverkennbare
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Darsteilung sowohl des magischen Kénnens wie des magischen Ver-
haftetseins, zugleich auch die tief paturseelenhaften Einsichten des
Jat"l‘vmblmt,e'““n MeanHLn

Immerzu sind im Mirchen Bilder unverkennbar, die wir als Arche-
typer mythisch-magischen Evicbens aus dem Unbewufiten kennen-
lernten. Und eine ganz wesentliche Parallele zwischen Mythus, Mir-
chen und Traum ist dies, dafl in allen dreien fortwihrend Verwand-
lungen der Gestale vor sich gc‘zm, i denen das innere Wesen eins
und dasselbe bleibt. Auch in der Gétterwelt zchen immerzu diese
Verwandlungen vor sich, man beobachter, wie zuerst ein Gott in einer
umfassenden Form auf tl'tt, dann allmihiich sich in engere Verrich-
tungen begibt, da sein Angesiche und seinen Namen dndert oder
andere Namen aof sich zieht, sic dem seinen hinzufiigt oder ihn mit
den neuen vertauscht. Sehen wir nur, welche Verwandlungen etwa
in dem gexnlaxmchm Mythus ein Gott wie Wodan-Odin durchmacht
oder wie im griechischen Livthus die Goérter abgewandelr erscheinen;
so erkennen wir die innere Verschlungenhieit und Wesensgleichheit
der drei Sphiren Traum, M und Mythus, Nur haben die Mir-
chen auch ihre Qualitdts- und Wesensunterschiede. Wir kdnnen in
ihnen einfach hcll cherische Erzitilungen erkennen; wir kdnnen darin
Berichte von magischen IIandlungen erkennen; wir bemerken in den
ausgreifenderen deutlich das Hlerkommen und das Hintibergreifen in
das wahre Mythenland, und kénnen so in ihnen alle Stufen des
archiisch-menschlichen Denkens, Fiihlens und Handelns durchlaufen,
bis hinab zu dem schon sehr sn"irzdtlic‘}en allegorichaften Denken
und Darstellen. Immer aber zeigt sich, das ist ein Wesenszug aller
echten Mirchen, ausgesprochen oder unausgesprochen das hochmag1-
sche Wissen und Kénnen, also der natursichtige Einblick, mit aller
seiner Grofic und Freiheir, aber auch mit aller Beengung und schwer-
sten Belastung. Auch insofern sind die Mirchen entschieden spitzeit-
licher als die echten grofien Mythen, die jenes magische Leid noch
nicht in der spiteren Art kannten.

Wir sprachen von den zwei Zeitaltern. Das hochmythische nannten
wir das goldene Zeitaiter und sagten, dafl mit dem silbernen die un-
mittelbar mythischen Gesichre in die mythischen Uberlieferungen bereits
eingesponnen wurden. Die Ubergangsstufe oder Ubergangszone nun
aus dem einstigen goldenen, voll natursichtigen in dae suherne, nicht
mehr duuhweg tbersinnlich schaverds, sondern schon reflektierende
und in Bildern sprechende Zeitalter hat Bachofen in seiner ,,Griber-
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symbolik® und im ,Mutterrecht® entdeckt, und darin seine von ihm
gedeutete Symbolwelt gefunden, ohne jedoch selbst zu erkennen, in
welche Sphire er hineinleuchterz und was sie eigentlich sei. Wenn wir
zurlickblicken in jene frithe goldene Epcche, in der sozusagen wortlos
noch geschaut und das Jchau»n von Seele zu Seele unm1ttdba1 freilag,
so kommt ¢s uns Spiteren vor, als wenn damals reine, ideale Zu-
stinde geherrscht hitten. Diese von unserem Verstand aufgenomme-
nen mythischen Zustinde erscheinen uns in Ideen, d. h. in idealen
Bildern geschichtlicher Verfassungen, von denen eines der hervor-
ragendsteﬂ und 1nkm'uudm cten die 1deale urmiitterliche Verfassung

einer ritselhafren Frithze zsr, wie sie uns Bachofen als wahre duflere
Mutter ist der urgeschaffene Weltuntergrund, ¢
Vater und Geist. Dieser Musterurgrund aber bringt in der webenden

Urgeschichte der Menschheit darzustellen suchr, das Mutterrecht. Die
; zeniber Gott dem
¥

. . o

Natur und im Menschen alles lebendize Gesralten aus sich hervor,

aber er schlingt audh alles Leben immer wicder in sich ein. ,Geburt

« 3

und Grab — cin ewig Weben, cin glithend Leben.© Es ist das an sich
selbst gefesselte, das aus sich selber und um sciner selbst willen
dringende und hervorauellende und zuriickebbencde Chthonische —
I‘ﬂ“’lx‘“‘"

Aber dennoch: dieses Urmutterrecht war nic als solches duflere
physische Wirklichkeie, es ist ldealitit. Weil der aus dem Paradices
vertriebene Mensch sich immer und immer wieder nach dieser seiner
Paradiesherkunft sehnt, weil er alles und jedes dahin verklirt, er mag
durch die Jahrtausende ersinnen und erlehen, was er will: darum
stellen sich thm aus den wirklichen Gegcbenheiten immer wieder die
idealen Urbilder dar, die er aber nun nicht rein im Geist, d. h. in
stoff- und formloser Anschauung betrachten kann, sondern die er
unter den der endlichen Wirklichkeit entnommenen Bildern sich
denken und so auch kiinstlerisch und denkerisch sich darstellen mufl.
So driickt sich in dem ideal gesehenen Bachofenschen Urmutterrecht
die ,,Urform“ cines chthonisch verankerten Frul’dacemswi'uﬂe, sozu-
sagen ein Geborgensein des Frithmenschen in einer weltlichen Lebens-
sphare aus, die dem spiteren Forzcher und Denker notwendu: wie ein
Eingebettetsein in den miitrerlichen U nd symbolisch erscheint. Das
ist es, woveon Bachofen, chine ¢5 in dieser Eigenart zu durchschauen,
wie von einer ‘:iuﬂcrcn physi Lebenswicklidikeir sprid nt Darum
konnte die gewidhnliche Urg swissenschaft mit Bachofen bis
zum heutigen Tag; nichits mlan'vcn, denn er berichtet keine grob

Leben und Tod in ruhcloser Versch
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sinnenhaft duflere Geschichte, sondern er 1a8¢ uns hineinsehen 1n ein
Stiick Urform des inneren Daseins

Nun erinnern wir uns, was friiher iiber die Urform zu sagen war,
und was wir zuvor auch Gber den Urmythus sagren. Die Urform ist
keine leere Abstraktion, sondern ist die innere gestaltende Wirklich
keit, aus deren vollem Ganzen nur das Zuflere Finzelne und V;el-
{dltige, aber stets auch einseitig A\]””»,\ “muf-lm wird. Es gilt dasselbe,
was W. Otto von den Gittermythen sagt: Leere er1d1tungcn sind
sie nich it im Gegenteil, sic hab\,] viel me 1 Wirklichkeitsgehale, als
wenn sie nur das einmal Geschehene berichtzten; sie sind auch nicht
éeuomsse des Bhemaligen, sondern des Iran xexwihrenden. »Es hat
sich zugetragen, aber es ist immer.“ So wie die von Goethe gesuchte
Urpflanze, die er in der dufieren Natur irgendwic und irgendwo ein
mal zu finden hoffte, nie und nirgends pb" sch existiert haben kann;
oder wie der naturhistorische mechanistische Emwmklunostheoretlker
zu allen den vielen Arten die stammesgeschichtliche Urfor'n sucht
und meint, aus ihr seien grob zeugungsmilig dxe konkreten Arten in
den Erdperioden hervorgewachsen durch Kérperwandlung — und
wie wir die Urform des Menschen sclbst nirgends in der Natur- und
Urgeschichte kdrperlich finden werden, die aber dennoch in allen
Menschengestaltungen iiberzeitiich stets anwesend ist — so hat, wie
gesazt, auch Bﬁdﬂohns Matrimenialwelt, hat das Urmutterrecht nur
als iibersinnliche Urform in mythischer Schau existiert, aber niemals
im idealen Sinn bei irgendwelchen wirkiichen Vilkern der Erde; sie
zeigen nur gelegentlich abgewandelte Formen derselben. So treffen
wir da und dort, sowohl bei Primitiven, wie im hohen heidnischen
Altertum auf Spuren der Matrimonialverfassung, aber doch meist nur
unter bestimmten Umstirden und mehr si ppcnl ft verankert. Wie
die Etbfolge in Konigsgeschlechtern aufzufassen ist, die auf die Frau
tibergeht, mag hier dqhmgc'“ It sein. Naturhaft gesehen ist das
Mutterwesen der Reprisentant der chthonischen Gebirerin Natur. Bei
den westafrikanischen Aschanti

&

tis wird das Erbblur durch die Mutter
iibertragen, nicht durch den Vater; dieser ibereriigt nur den ,Geist;
nur sie kbnne das Blut eines Kénigs @ gen, sagt nach Thurnwald
die Frau dort von sich, und der Klan bestcht nach dem Frauenrecht.

So bleibt das ,Urmutterrecht™ tibersinalicher Urmuttergrund der
dunklen Natur, aus dem auch dic Maturscele des Menschen kam und
wieder eingeht. Indem uns aber Bachefen den groflen Mythus vom
Urmutterrecht zum ersten Male in reiner, ideeller Da.rstdlung zeigte,

1
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und dies vor hundert Jahven, in ciner Zeit, wo der moderne mythen-
und naturfremde Intelleke schon alles berwuchert hatte, erblicken
wir durch seine Darstellung in der Tat jenen frithmenschlichen Augen-
blick, wo das ur&ussprcchh& Mythische zu dem schon verstandlich
Mythischen umgedichter werden mufite, um sozusagen von der um-
mauerten Gotter- und Seelenwelt noch zu zeugen. s liegt in der
Grenzschicht zwischen .goldenem und s Yoernem Zeitalter!, wie wir
sie verstchen. Und }""i\.ldﬁﬂtnd mag es sein, dafl Bachofen in der
Gribersymbolik dic vornehmste Quele zur Erschliefung des Ur-
mythus suchte und fand. Denn cben das Grab ist ja der Eingang zur
grofen chthonischen Urmutter, und scine Symbolik mufl irgendwic
stets diese meinen und mit ihr im unmittelbarsten Zusqmmcnh"xn"
stehen.

Es ist mit diesem Mutterreche der tiefere Sinn der Geschichee auf-
getan, der, wie Baeumler sagt, nicht davon beriihrt wird, dal die
Rechtsinstitutionen und Verwandtschaftsnamen keine Spur von ma-
ternalen Anschauungen aufweisen. Aber von den Kimpfen, die sich
im Innern der fritheren Menschiheit abspielten, von ihren Erlebnissen
und Gedanken erfihrt die Nachwelt aus den offiziellen Uberliefe-
rungen nichts. Alles wire in Nacht und Vergessenheit begraben, er-
hielte sich nicht in Mythen und Symbolen, den getreuen Spiegelbildern
der inneren Geschichte, das Gedichenis alles dessen, was die historische
Menschheit einmal im tiefsten aufgewithit hat. Mythus freilich mag,
in diesem Sinn geschen, Dichtung sein. Aber, sagt Bachofen, die
hochste Dichtung, schwungretcher und erschiitternder als alle Phanta-
sie, ist diese Wirklichkeit der Geschichte.

Die astrologische Symbolwelt

Die Natut, der ganze Kosmos h'lt in sich lebendigen Sinn, leben-
diges Wesen, hat Scele, nirgends gibt es ein Totes; denn Totes ist nur
cin Begriff, den sich der Mensch, der nicht hindurchsicht, fiir das
Sterben des diesseitigen Organismus erfand. Durchschauten wir die
Natur, sihen wir ihr pulsicrendes Atmen, so gibe es nie und nirgends
Totes, seadern wir siben nur stedmende oder rutlende banunende oder
gebannte Krifre, So ist das Seedimen durch die gesamite Natur niche
¢in formloses Tlieflen, noch iger cin mechanisches Ancinander-

stoflen, sendern es die zur Gestaltung dringen und

I
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treiben in scelenhafeer Lebendighkeit. Das sichtbare, fihlbare, greifbare
All um uns und das in uns, dic ganze Natur ist Manifestierung dieser
sich gestaltenden Seelenkrifee. Laq was wir auflen sehen, die Kérper,
die Dinge, dic Abliute der gestaltenden Gescrehnisse sind ;ymbolc,
wirklichkeits- und lebenstr adnxgc Symbole ebea jencr scelischen Ubet-
welt. Darum schafit die Natur zwar Dinge, dic einen [ntellckt von
bedeutendster Stdrke staunen machen, dennoch auf ganz unintel-
lektuelle Weise, unglaublich herrliche, t;u‘smnw: unbc"rclﬂvd}e Dinge,
entfaltet ihr Leben wie eine Bliite, so dafl unser Verstand ratlos davor
steht und mit Frklirungen lalle. Bs sicht smmer aus, a 13 ob ein un-
ausdenkbarer, iberseordnerer hchster Verstand da Zweke und Ziele
setzte, ung doch ist es dic unbewuflte, aber in héherem als nur dem
Verstandessinu stets ein-sichtige Naturscele, die da schafit, indem sic
sich nach aulen selbstverwirklicht, manifestiert. Deshalb sind alle

Dinge der Natur lebenswirkliche Symbole.

Eben diese Seclengewalten, linde und dringende, stille und tobende,
diese Lebenspotenzen, dicse fiberbewufiten gestaltenden Krifte und
Zentren im Kosmos, das sind dic Gdtter, unendlich mannigfaltig, nah
und fern, verstindlich und unverstindlich. Des Menschen Naturseele
aber ist mit thnen verwoben, wird von ihnen durchzittert und bewegt.
Und versenkt sich der natursichtige, der magisch erlebende Mensch
in die Dinge der Natur, so erblickt er im Tiefenbewufitsein darin
das Walten und Wirken der Gbtrer, die Gotrer werden von ihm
gesehen, entdeckt. Das ist, wie wir uns schon fiberzeugten, der Weg,
auf dem der Mythus entstand, es ist der Weg, auf dem dic heid-
nischen Religionen und Kulte entstanden.

Es ist also dieses Entdecken und Erleben der Gotter und ihrer
Seelenkrifte nicht ein Phantasma, sondern eine innere Naturfor-
schung, eine innere Naturwmsensc‘nu t, aber insofern nicht profan wie
unsere, als sie es mit ibergeordneten lebenden Wesen zu tun hat. Dem
Leben gegeniiber, in welcher Form es auch erscheine, ist immer eine
Verantwortung gesetzt. Das Lebendige ist immer scheubar, ist sakro-
sankt, und aus diesem Scheubarkeitsverhiltnis des magischen Menschen
zu aller Natur geht auch sein religidses Verhalten hervor. Sein Gut
und Bose ist magisch bedingt, hat mit der ErlSsungsreligion nichts zu
tun. So sind auch seine ,wissenschaftlichen® Erkenntnisse magischen
Inhaltes ,gcheiligt®, scine Wissenschafe ist priesterlich gebunden, kann
in diesem Sinn also niemals ,profan® sein. Alle Erkenntnissysteme,
die etwa sehr kultivierte oder geistig schr entwickeite Vélker von
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magischer Lebens- und Seelenverfassung ausbilden, haben auch immer
magisch-kultische Bezogenheit auf die Gotterpotenzen, und sind auch
aus diesem Grunde niemals das, was wir heute als Wissenschaft be-
zeichnen, ganz abgeschen auch von dem sonstigen Unterschied der
Methode und der Absichten.

Die Gotter, die lebendigen Kraftzentren, werden im gleichen
Augenblick erschaut, wo iiberhaupt innere Naturvorginge aus der
sinnenhaften AuBenwelt abgelesen, natursichtig oder in traumhaftem
Zustand im eigenen Innern des Menschen erlebt und dann mythisch
in das Wachbewufltsein heriibergebracht werden. Damit ist aber auch
die magische Verbundenheit hergestellt, und so ist auch gezeigt, in-
wiefern Mythisches und Magisch-Kultisches in sich zusammenhingt.
Das Wesen des Menschen wird so zum Spiegel und Mittelpunkt des
von ihm erlebten Kosmos; aber nicht in einem physikalisch-mecha-
nischen Sinn, sondern in einem lebendigen Sinn. Dieses Spiegeln aber
kann nur stattinden, wenn das Wesen der kosmischen Lebenssecle
eben im Menschen dasselbe ist wie drauflen, und umgekehrt. So findet
sich der Kosmos im Menschen, und der Mensch findet seinen inneren
Ort im Kosmos. Es gibt daher in dieser lebendigen Sicht nicht, wie
es die rationalistische Wissenschaft anstrebt, eine objektive Welt, son-
dern es gibt nur eine anthropozentrische Welt, und sic muf8 daher
rings um den Menschen geschlossen erscheinen.

Dies allein ist der Ausdruck fiir die seelenhafte Wirklichkeit des
Kosmos, und daher ist die unmittelbare Anschauung eines in sich um
den Menschen und die Gotterwelt geschlossenen Kosmos die selbst-
verstindliche und auch die wirklich geschaute wahre Welt des Frih-
menschen. Wenn wir uns mit unseren astrophysischen Vorstellungen
heute dariiber wundern, wie es nicht nur unkultivierte Frithmenschen,
sondern erleuchtete Geister und Vélker im Altertum noch gab, die
einen abgeschlossenen Kosmos sahen, so war das nicht ein irrtimlicher
Glaube, sondern es war die unmittelbar erblickre Wirklichkeit des
lebendigen Seins um und um. Wir begreifen heute gar nicht mehr,
daff auch unser Weltraumbild zwei sich widersprechende Grundele-
mente des Denkens und Vorstellens in sich hat, und daf die schein-
bare Endlosigkeit des Raumes doch zugleich ein wirkliches Begrenzt-
sein mitenthilt. Man braucht nur an den bckannten Vergleich zu
erinnern, daf ein nur fiir das Flichenhafte empfingliches Sinnen-
wesen auf cinem Globus endlos iiberalthin sich bewegen konnte, nie
an ein Ende kiime, wohl aber wieder an denselben Ausgangspunkt
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zurlidkfinden kdnnte, von wo es cinmal seine Weltdurchforschung
unternahm, 2uch wenn es unentwepgt nur gersdiinig weltergegangen
wire, Trotzdem ist diese Globuswelr durchaus beerenzs, und fiir das

B
ronen Meilen

Ber oder kleiner

Jenes in sich geschloseene kosmische Welthild enss
aturseelenbafren Wirklichkelr, das unsoige st entseelt, nn cs je
wiederkemmen sollte, dal wir uns der seclischen Lebendigkeir des
Kosmos bewufit wiirden und sic irgendwic versiiinden, dann wiirde
sich audh unser derzeitiges astronomisches Welthild tberlebt haben,
und das Wesen auch unserer Welt wiirde wieder analog dem Bild
vom Globus ein begrenztes, in sich geschlossenes, auf einen inneren
Mittelpunkt bezogenes All sein, unbeschadet der astronomischen Tat-
sache, dafl es sich vielleicht kérperlich dauernd ausdehnt. Wenn der
Mensch eine mikrokosmische Wesensenthiillung des gesamren von ihm
inperlich erlebren Kosmos ist, so mufl jeder Wesensimpuls dieses
Ganzen in ihm fihlbar sein und wenigstens grundsitzlich thm zum
Bewuftsein kommen kénnen. Geschieht dies, so hat er ein mythisches
Bild, aber er hat zugleich auch eine magische Beriithrung mit entspre-
chenden Kriften. Und er sieht, bald deutlich, bald weniger deutlich,
wic sich alle die Dinge in der Schdpfung nach inneren Entsprechungen
aufeinander beziehen und sich zugleich auf ihn, den Menschen selbst
beziehen.

Dies ist die erkenntnistheoretische Grundlage und Sinngebung des
astrologischen Wissens. Und die Ausarbeitung dicses Erkennens und
Wissens zu einem anwendbaren System ist die Astrologie im ur-
spriinglichen, unverfilschten Sinn. Denn der so erlebte Kosmos ist
nicht eine formlose Masse, ist auch nicht ein Aneinandcr oder Gegen-
einander von Stoffmassen, sondern ist in sich gegliedert, wie ein inner-
lich lebendiges Ganzes eben notwendig gegliedert ist; ist nicht eine
Summe duflerlich zusammenkommender oder auseinanderstrebender
Teile und Atome, sondern hat durch und durch gestaltetes Wesen in
sich. So hat er vergleichsweise wie jeder Organismus, abgesehen von
der gesamten Naturseele, auch in seinen Abgliederungen die einzelnen
Kraft- und Seelenzentren. Das sind die GStterpotenzen, die Urheber-
krifre. Diese naturseelenhaften kosmischen Lebenszentren sind ebenso
vielgestaltig wie dic in der AuRenwelr sichtbaren Narurdinge, etwa
wie die Gartungen und Arten der Pflanzen und Tiere, wie die Ele
mente der Stoffe, das Mineral, wie die Planeten und aile Sterne und

Wlein der

o
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Sternkomplexe. Sie schalten und walten als einzelne und in Verbin-
dung miteinander; sie sind die Seele der Gestalten, sie schaffen die
Gebilde der Natur, sie leben in allem Verginglichen als die innere
Gewalt: in Biumen und Kriutern, in den Tieren der Linder und
Meere, in den Kristallen und den Vulkanen, im Frieden der Mittags-
stille wie in den Stiirmen und Gewittern, im spiegelglatten und ruhe-
los wogenden Meer; sie sind die Lebenspotenzen von Sonne und
Mond, von Kometen und Sternbildern; sie gestalten die Gemein-
schaften der Menschen wie den einzelnen Menschen selbst; sie hegen
und wiederverkdrpern auch sein Geschlecht in und aus der Wele der
Abgeschiedenen, sie bestimmen seine Geburt und seinen Tod.

Ein ebenso tiefsinniger wie praktisch wertvoller Ausdruds {ur dieses
Wissen um das innerlich verbundene Weben und Sichgestalten der
Gotrerkrifte und ihr Sichtbarwerden im dufleren Dasein, und so auch
fiir den stets lebendig wirksamen Zusammenhang von Erde und Kos-
mos, von Mensch und Natur — das war urspriingliche echte Astro-
logic. Soweit es sich {iberblicken 148¢t, ist sic uns nur als ein sehr spit-
zeitliches heidnisches Kdnnen und Wissen iiberliefert. Sie macht aber
auch da in ihrer sinnvoll durchdrungenen Systematik durchaus den
Eindruds ciner sehr tiefgriindigen Erkenntnis, ist aber eine schon bei
schr weit entwickeltem Intellekt ausgecbaute Wissenschaft. Wir
diirfen nach der Natur ihrer Erkenntnisse ohne weiteres annehmen,
dafl die Grundlagen durchaus in das natursichtige Seelenzeitalter
zurfickreichen. So. wie wir sie spitzeitlich verstehen, geben uns die
Himmelsbilder entsprechende Wahrheitssymbole fiir das irdische
Dasein; die Himmelskdrper selbst sind Ausdrucs fir das irdische
Sein, aber nicht nur als feste Kérper, sondern auch in ihren Bewe-
gungen und Konstellationen.

In der astrologischen Symbolik ist zu unterscheiden, zwischen den
Sternbildern des Tierkreises und den Planeten, zu denen im geozen-
trischen Weltbild auch Sonnc und Mond gehéren. Es ist fiir das
Wesen der Astrologie cinerlel, von welchem Punkt des Raumes, wie
wir ihn uns vorstellen, man die Dinge betrachtet; denn es handelt
sich um die inneren Entsprechungen, um sonst nichts. Stellen wir uns
vor, auf dem Zifferblatt einer Uhr hitte, sobald die Zeiger sich hin-
durchbewegen, jede Stunde des Tages eine andere seelische psvchische
Wirkung auf uns — wie es ja in mancher Hinsicht zutrifft; so
wiirden die bezifferten Stunden und der gesamte Stundenkreis unserer
Uhu ein Symbol dieser Zustande sein, mindestens eine Art graphischer
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rktabelle. Nun denken wir es uns realistisch lebendig: der ;Lhtbm
Welt- und SL; penraum ist so cin Zifferblaty, nur mit dem Unter-
schied, dafl dicses selbst mit jenen Potenzen ausgestateet w dlC wir
aul unserer Uhr nur unlebendig-allegorisch angemerkt wissen. Die
Himmelsstunden sind die einzelnen Tierkreisbilder, durdh \\ clche die
Sonne wie cin Uhrkreiszeiger in cinem Jahr hindur chiiule, Aber dieses
Hindurchiaufen bedeurtet selbst wieder Manifestation kosmisch leben-
diger Kritfre. Denn it dicsem Wandern, it dieser Stun sorschie-
derheir der Weltenuhr steht in innerer W ‘echselwirkung und Tnt-
sprechung der Zustand unseres Daseins. I's ist also fiir die echte
Astrologic jeder der vom Sonnenzeiger zu durchlaufenden Stern-
bildriume als gefiillt mit Iebendigen Potenzen anzusehen.

Sind dic Mythen, sagt Jung, die ecigentlichen Ausdrucksformen
des kollekeiven lnhwuﬁrcn, so st die gesamte Mythologie eine
Art Projcktion dessclben. Und so sind  die Flimmelskomplexe
der Sternbilder nichts ﬁndcx'cs als unbewuflte 1mrospcktx~~ Wabr-
nehmungen der Tatigkeit des kellektiven Unbewufiten in Bezichung
7z diesen kosmischen Komplexen. Wir kénnen sagen, die kos-
mischen Kriftezentren, also die Sternbilder sind selbst tnakrokos-
mische Archetvpen des Naturseelenhaften, die als L Lbﬂwhot,nzcm als
naturseeleniafte Gotter potenzen darin twesen, die zber chenso auch
als mikrokosmische Archervpen im Menschenwesen thre Wirklichkeit
haben. Denn dic Gotter drauflen wohnen ja ebenso in des Menschen
Brust und sind ein und dasselbe. Und weil der Mensch Abbild des
Makrokosmos, des Himmelsgrofimenschen ist, so haben nach Hgvpri-
scher Lehre auch die Glieder des menschlichen Korpers ihre bestimm-
ten astrologischen Beziehungen. Tritt dies dem natursichtigen Men-
schen aus dem Unbewufiten Hcr in sein Rewufltsein, so wchr er wirk-
lich in diesen Tierkreisbildern die kosmischen Ichenszentren, denen
er fortwithrend ur\tf—‘rlicgt, an denen er Teil hat.

Dafl gerade wieder fabethafce Ticrwesen fiir diesz Symbolik heran-
gezogen werden, beruht auch nicht auf einem rein allegorischen Bilden,
sondern hat dic ticfe Bedeutung und fliefit aus dem tiefen Lebens-
Lusammenhang, der fiir den Menschen durch die Tierwesenheit mit
der tibrigen Schipfung besteht. Ohnehin gehdren die Tiergestalten
zu den mythischen Archetypen der aus dem Unbewufiten dringenden
Vorstellungen, wic wir dies bereits ausfihrlich besprachen. Der Tote-
mismus, die , Tierheiligung® ist, wie wir wissen, eine der entschei-
dendsten magischen Bezogenheiten des Frihmenschen zur Nawr und
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fte, die im ,Tierkreis® gebunden liegen, eben dem magiscien
chen als Tierpotehzen erschicnen.

Lrwa das astrologische Bild L, Stier® hat nicht den Sinn eines aile-
vorischen Bildes. um damit ctwa die Macht des Triebhaften und der
Iruchtbarkeit oder des Erdhaft-Gewaltigen auszuspredhen: vielmehe
gibt die Festlegung dicses Stierhaften gerade in jenem Sternbild, das
dic Alien Stier nannten, unmittelbar Zeugnis daven, dall jenes
fritheste Naturerkennen den Zusammenhang sah, der zwischen dem
Auftreten der triebstarken, fruchtbaren, erdbafren Potenzen in den
Lchewesen, besonders im Menschen, und zwischen den kosmischen
Kombinationen besteht, wenn die Sonne in jenes Sternbild trizr, das
Stier genannt wurde. Indem die Sonne nun ihr Licht stets aus einem
bestimmten Tierkreisraum zur Erde sendet, tritt das Géttliche aus
thr in bestimmten Gestaltungen in die irdische Sphire ein. ke Liche
strable auf die umwandelnden Plancten, in denen ¢ sich gemal
cigener !ndividualiziit darstellt.

Die Senne selbst als der Wesensmittelpunhe der Welr st das
Ichenstrichtige Symbol des Heraustretens des Hichsten, von dem her
das weniger Hohe sein abgegrenzteres Wesen crhile. e Sonne selbst
als Urkraft, sagt S. Serau®, ist noch nicht als Mars im Irdischen ver-
schlacke: sic ist die Schonhelr, aber noch nicht als Venus an den
irdischen Stoff gebunden; sie jst die Urweisheit und spendende Gite
aber nodh niche als Jupiter [ir Gérier und Menschen spezialisierts s
ist der erzeugende Urschoff, aber noch nidit ols Mond {ruchrbar
gemacht zum Gebdren der irdischen Kreaturen: sic ist das Teuer, aber
noch nicht als zerstdrendes Prinzip, wie der Satarm.

>

o

MR

aus der hoschsten
Gorrerpoienz die niederen Gotter ab, im ganzen Kosinos geht aus der
Urverkirperung alles hervor. So bleibt die Natur innerlich das ein-
heitliche Ganze bei aller dulleren Vielgestaltigkeit. Das alles aber ist
nicht dsthetisch, nicht allegorisch zu nehmen, sondern als urmagische
Wirklichkeit des Lebendigen in aller Schopfung. Unsere Neuzeitliche
Wissenschaft ist der Mythus vom Rationalen des Daseins; sie erzdhlt
den Mythus des Verstandlichen in der Schopfung und stellt die
mechanische Seite derselben dar. Auch sie lift aus der einstigen
Ursonne diese selbst und aus ihr die Planeten hervorgehen; diese sind
allesamt Fleisch von ithrem Fleisch. $o schildert uns heute noch unsere

Der Losmos ist so cine FHierarchie. Es leiten s
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Astrophysik gewissermaflen die seelisch entleerte Auflenseite des
uralten astralen und spiteren astrologischen Mythus.

Die Sterne selbst bedeuten in der Astrologie in ihren verschiedenen
Wesenheiten und Bewegungen und Stellungen und in ihrer verschie-
denen Kombination mit den Tierkreisbezirken eindeutige Zusammen-
hinge eciner vom Kosmos als Ganzen bestimmten Lebensgestaltung
des Irdischen. Und stets hat dies alles einen doppelten Wesenssinn:
es ist beseels vom Aufbauenden und Erhaltenden, es ist auch beseelt
vom Zerstdrenden. Das eine wie das andere stellt sich in vielfacher
gegensitzlicher Verschlingung in den Konstellationen der Himmels-
kérper, d. 1. der kosmischen Krifte und Kraftzentren dar. So zeigen
sich die Himmelskorper und ihre Reigen als seclisch lebendige Wesen-
heiten; und wie sie miteinander erscheinen, wie sie zueinanderstchen,
innerlich, dafiir ist der Himmel der greifbare Ausdruck, und dieser
Ausdruck ist zugleich wieder ein Symbol der inneren Zustinde des
Lcbens tiberhaupt, insbesondere des Mikrokosmos Mensch.

Weil fiir den natursichtigen Menschen nicht nur das, was wir
gemeinhin Leben nennen, also nicht nur die organischen Gestalten der
Tiere und Pflanzen von innerem Leben durchpulst sind, sondern auch
alle sonstigen Dinge wie Fels und Stein, Fliisse und Meer, so haben
auch die Orte iiberall ihr magisch-lebendiges Gesicht, sind voller
magisch-lebendigen Inhaltes. Auch die Orte auf Erden sind in diesem
bezichungsvollen, allseitig in sich geschlossenen, in sich zuriick-
kehrenden Weltall selbstverstindlich eindeutig auf Himmelsorter,
also praktisch auf Sterne und Sternbilder bezogen, aber nicht ab-
strake rechnerisch, sondern sie sind der irdische Ausdruck kosmischer
Potenzen, unter denen der Mensch wohnt, leibt und lebt; daher auch
die Bindung bestimmter Gotter und Urheberkrifte an bestimmte Orte
und Ortungen, auch wenn diese GOttergewalten rein kosmischer Her-
kunft sind. So ist es begreiflich, daff die Lebensiuficrungen der
Menschen vom Kosmos her bestimmt, wie auch an ihm in inneren
Entsprechungen gespiegelt sind; es ist weiter begreiflich, dafl auch das
Fingehen in den Ort des Todes ein Eingehen in reale kosmische Zu-
sammenhinge ist.

Da die Bewegungen der Gestirne, sagt Jeremias, und die Kon-
stellationen, durch die sich der Wille der Gottheit kundgibt, und
ebenso die Entsprechungen der Teile des Kosmeos in Zahlen zum
Ausdruck kommen, so ergibt sich fiir die altorientalische Religion eine
mathematische und fiir die Mathematik cine astrale Grundlage. Fir
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Sterne, Stein, Pflanze, Tier und Mensch in ihren Fufleren Dar-
stellungen und inneren Zusammenhingen suchen wir in der ungeheue-
ren Symphonie des Weltalls mit seinen Harmonien und Dishagmonien
aas ordnende Prinzip, das unserem innersten Wunsch nach sinnen-
hafter Aaccmuvng geniigt. So wie der Musiker in dee Partitur den
Wertstreit der Klinge liest, so cxl;ennt der Harmeniker in den
Werlien der Schopfung das Ringen der kosmischen Klinge, eine
Partitur sich immer cln,uarn&cr Srhom‘ungskhnce ist sie ihm, worin
Gottes Finger die geheimen Weisen spielen. So l;»gt es im Ton be-
schlossen, die Zahl scelisch zu erleben und damir im Zusammenhang
dic Raumbezichungen. Und dies durchdringt alle Geliete der Wirk-
lichkeit. Ton, Zahl, kesmischer Raum, alss Sterne. Urver und Zeit
werden damit innerlich qlciche Dinge, und darin finden Hiero-
glyphen, Tempelbauten, Pyramiden, ja zulerzt gotische Baudenkmiler
und die kuliische Musik des Gregorianischen Chorals, urn nur dieses
zu nennen, ihre Aufhellung. Im Zentrum alles dessen aber stebt die
echte Astrologie. s sind die musikalischen Proportionen des Weltalls
und aller seiner Teile — es war eben die ,harmonikale® Methode
Keplers, die ibn die Planetengesetze finden liefl; es ist der Sinn der
Harmonie der Sphiren.

Der asfrolodqclﬂc harmonikale Gesicatspunkt umgreift also alles in
sich, Er erstreckt sich auf alles symbolisch, aber eben in dem Symbol
nun liegt auch das wahre Erleben der Wirklichkeit, nicht nur der

emhai ten, sondern auch der voll sinnenhaften. Der Mensch wie die
\')\/elt fallen nicht mehr in zwei einander fremde Wesensbestandteile
auseinander, wo der Intellekt nichts mit dem Embpfinden mehr zu
tun haben wiil und umgekehrt; alics wird zum kosmischen Rhythmus,

alles steht in inneren Fntsprechungen miteinander. Daher ist es zu
verstehen, daf} fiir den mytisch gerichteten Frihmenschen auch bestimm-
te Zahlen bestimraten Stoffen oder Kérpern zugehdren: und es ist scgar
zu verstehen, inwiefern der geordnete Kosmos eben durch die in ihm
sich aussprechende Harmonic der Zahlen sowobl wie durch die
Zanlenvernorpexunf' in den Sternen und Dingen eine Art Musik, ein
Rhythmus, ein kontrapunktischer Aufbau erscheinen konnte.

Bei den Babyvloniern bildeten Minerale und Metalle ersichtlich eine
Hierarchie der Werte. Der Kauf- oder Tauschwert von Gold, Silber,
Kupfer war nicht etwa von Angebot und Nachirage bestimmt,
sondern der Wert bemafl sich nach den Verhilinisza ch der ihnen
zugeordneten Planeten, mit denen sie magische Wesensverwandtschaft
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besaflen. Das war auch der Sinn ihrer Verwendung. Der Wert solcher
Metalle, ihre Wertung, dic ein dauernd Unverdndertes, ein Wibrendes
wart, also ihre Wihrung, hatte somit nichts Hindlerisches an sich,
sondern wertbestimmend war der ,,Ort® derselben d. h. ihre kosmisch
bezogene und gebundene Rangordnung innerlicher Art; denn jedes
Element, jedes Mineral hatte seine eigene , Tugend®, wie Paracelsus
sagt; das rein Substanzielle war stets lebendiger Ausdruck, also
Symbol fiir dic Wirklichkeit seiner Naturseelenkraft.

So wird das einzelne ,, Tierkreiszeichen®, werden die Planeten und
ihre Stellungen und die thm zugeordneten oder in seinem kosmischen
»Ort“ wohnenden Potenzen zum Sinnbild ganz bestimmter Stre-
bungen, Zustinde, Einordnungen, Schicksalsfiigungen in der gotter-
haften Natur. Alles aber, was wir heute dazu vorbringen, ist doch
eigentlich recht Zuferlicher, unbeholfener Natur, sind elende Versuche,
das ehedem wirklich erschaute und unmittelbar erfiihlte lebendige
Wesen dieser kosmischen Gegebenheiten uns irgendwie wieder vor-
zustellen. Aber so wenig wir selbst noch kosmische Gotter sehen und
erleben, so wenig ist uns, anders als durch bloff intellektualistische
Beschreibungen, der Geist einer urtiimlichen Astrologie verstindlich,
Sie war gewifl nichts weniger als abgebrauchter Aberglaube, wie sie
so oft in unseren Tagen, die nur den ,lebenden Leichnam® noch vor
~ sich sehen; sondern es war die klare Sicht auf die Gbtterpotenzen,
und war sozusagen ein eigener Bezirk des Gotterkultes, des Natur-
kultes, erhoben in die Region reiner Priesterweisheit, und auch so
gehiitet vor der ,Entwethung® durch die Unberufenen.

Jetzt verstehen wir es abermals grundsitzlich, was das Urwissen
des Frihmenschen enthielt, wie es in Mythen niedergelegt werden
mufllte, in Symbolen, die auf ihren Sinn hin auszudeuten sind. Wir
verstehen, wie ihm im Kosmos die Gotterkrifte entgegentraten; wie
immer wieder andere Gotterpotenzen entdeckt wurden, die kamen
und schwanden, soweit sie nicht festgegriindete einmalige Urzentren
waren; wie nach und nach eine Goiterhierarchie, ein Gottersaal, cin
Olymp, ein Pantheon dem vergeistigten Blick sich darbot, und wiec
dics alles Ausdrudk echtester Wirklichkeit war.

Das Mythische wurde durch die Epochen seit dem silbernen Seclen-
zeitalter immer mehr und mehr intellektualisiert. Und unser Myrthus
vom Kosmos und den Gdttergewalten ist heute intellektuelle Wissen-
schaft, Mit unserem wissenschaftlichen Denken kénnen wir {reilich
nicht mehr das innere Leben der Natur, das der Mythius mcint und
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aussprechen will, erschauen. Aber wir kénnen es erahnen, wenn wir
in uns selbst an die in den Tiefen unseres Wesens noch schlummernde
Urschicht rithren. Das mythische, goldene Zeitalter ist uns so gur wie
vollig verschlossen und fremd geworden; aber das magische Zeitalter,
das silberne, konnen wir noch verstehen, weil in thm schon der grob
physische Lebenszustand verwirklicht war, weil im Menschen schon
der Intellekt mitzuarbeiten begann, in welchem wir jetze so vollig
befangen sind. In dem Mafle, so sagten wir, als der Intellekt mehr
und mehr an die Oberfliche kam und zunahm, wurde auch die
Seclenschicht des einstigen hochmagischen Erlebens und Handelns
weiter eingeengt, und erlahmte. Heute ist sie so gering geworden,
daf wir selbst das Niedrig-Magische der Naturvolker kaum mehr
verstehen, geschweige denn, es auszuiiben vermdgen. Indessen lebt es
noch in der geschichtlichen Zeit, und wir finden es auch in unseren
Jahrhunderten noch in Resten in der Volksseele. Alle diesec Reste
und alle Beschreibungen und Uberlieferungen, die wir von neuzeit-
lichen oder Altertumsvélkern an magischem Gut und an bewufitem
magischen Handeln und Erkennen noch finden, miissen wir nun auf-
nehmen und, soweit wir es verstehen, dies riickwirts zur voll-
magischen Seelenstruktur erginzen, ausweiten. Wir wollen sozusagen
die Ruinen restaurieren, um daraus die alten Bauten des Dascins
naturnaher Frithmenschen wieder vor uns aufersichen zu lassen.
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Das magische Volk

Das Kennzeichen des echiten Heidenturns und seines Verhilenisses
zu den metaphysischen und naturseelenhaften Gétierpotenzen ist der
Kult. Gorterkule ist seinem Wesen nach angewandte Magle. Indem
dic Gotter entdeckt werden, bleibt das nicht ein rein visionires
Schauen, sondern Gotter entdecken heiflt, thre Krifre entdecken und
heifit weiterhin tberhaupt magische Krifte entdecken. Die An-
wendung dieser magischen Frkeantnise ist Gotterdienst. Ebenso wie
in unserem technisch-materiellen Forschen die Anwendung intellek-
tueller Krifte eine mechanistische Wirkung auf die Natur hervor-
bringt, so bringt das magische Entdecken auf die Naturseelenpotenzen,
die Gotter, eine entsprechende Wirkung hervor.

Mythisches und daraus sich ergebendes magisches Denken ist niche
nur ein Wissen um die inneren Naturgewalten und Seelengewalten
und Geisteskrifte, sondern es ist dic lebendige innere Gebundenheit
des Menschen an diese und eine vollige Finstellung des Lebens auf sie,
eine Speisung des Lebens aus ithnen. Aber eben aus diesem Lebens-
zustand flieffit in der gegebenen Naturwirklichkeit und Seelenwirk-
lichkeit auch die unentrinnbare Notwendigkeit eines praktisch seelen-
haften und natiirlichen Verhaltens — und dieses duflert sich gemifd
dem Wissen nun als Kult, d. h. als praktische Magie. Will man dies
gesamte Daseinsbild und diesen durchaus aktiven Daseinszustand mit
Religion bezeichnen, so haben wir in der mythisch-magischen Religio-
sitit auch den Zusammenhang von Mythus, Magie und Volk vor uns.

Das echt magische Volk ist aber auch notwendig ein mythen-
trachtiges Volk, denn in ihm leben aus dem starken iibergeordneten
Unbewuflten des Gattungszedidchinisses alle jenen ,,urmenschlichen®
Tiefenimpulse, die gebindigt werden miissen, um zu einem heroisch
geschlossenen Dasein zu gelangen. Mythen aber sind ja, wie wir
erkannten, zu einem Teil gerade die eingedimmten, dem Ubersinn-
lichen zukommenden innersten menschlichen Tiefengesichte, deren
Wirklichkeiten nur begrenzr in dic Dewufltseinssphire hereindringen
kdnnen. Zugleich aber stchen dahinter die grofien Begehrnisse, der
ganze Lros des urtiimlichen Daseins.



140 DIE MAGISCHE GEMEINSCHATFT

Das Heidentum ist naturseelenhaft religids in allem, was es tut,
indem es die Gotter pflegt, indem es sie auch abwehrt. Dazu gehort
ein bedeutendes Ritual, und wer das Ritual verletzt, handelt bése,
wer es einhilt oder mehrt und in seiner Wirkung steigert, handelr gut.
Ein hoheres Gut und Bése ist da nicht im Spiel. Die Kulte, die
Gbtterdienste, die Opfer sind also gewif8 nicht blofle dsthetische oder
romantische Vergniigen und Berauschungen gewesen, sondern es sind
und waren mit der ganzen Hingabe des Daseins, mit aller Scelen-
kraft ausgeiibte Handlungen, weit iiber alles persdnliche Bejahen und
Freuen oder Verneinen und Trauern hinaus, deren ganzer letzter
blutiger Ernst uns in den Menschenopfern entgegentritt, die man nicht
mit dem banalen Wort Aberglauben abtun kann.

Der heidnische Mensch hat in bezug auf die Naturwirklichkeit
keinen Aberglauben, sondern er kennt nur ganz iiberwiltigende
naturseelenhafte Wahrheit, er iibt mit dieser Kenntnis eine hochst
sinnvolle, zweckmiflige, kultische Religionspraxis aus, durch die er
der Gotter Krifte herzieht oder sich vor ithrem Zorn und Neid
schiitzt, wie wenn wir uns technisch durch den Kupferdraht mit der
Platinspitze vor dem Einschlagen des Blitzes in unser Haus schittzen.
Ein hoheres Wesen, das uns als abergliubische Heiden sihe, wiirde
sich beispielsweise wundern, weshalb wir diesen Zauberfetisch so
schon noch einmal mit der silberfarbenen Spitze schmiicken. Alles,
was der heidnische Mensch tut und liflit, muflte er streng gebunden
im Hinblick auf den Zusammenhang mit den lebendigen Natur- und
Kosmoskriften tun. Daher ist nichts, was der Heide, der echte Heide
tut, religionslos, alles hat religitsen Bezug und Weihe; aber nicht wie
in der Erldsungsreligion nun in der einfachen Liebe und Bitte zu Gott
dem Vater mit dem freien Eingehen in seinen Willen, sondern in
Gotrerfurcht und Gotterangst, die der heutige Mensch wenigstens
gedanklich noch mit seinem steten Aberglauben in der religitsen und
profanen Sphire pflegt. Aber dort war es nicht Aberglavbe, sondern
iiberwiltigende Wirklichkeit, wenn der naturgebundene Friithmensch
mit seiner naturmagischen Seelenverfassung aus den lebendigen kos-
mischen Lebenszentren unmirtelbar seine eigenen Pflichten ablesen
konnte und daraus eine naturhafte Sicherheit fiir sein ganzes Tun
und Lassen empfing. Und so muflten die magischen Praktiken richtig
erkannt, das Wissen richtig angewendet werden, um den wahren, den
wirksamen Gotterdienst zu organisieren.

Diese magischen Kenntnisse und Besitztiimer, die richtigen Kult-
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fihigkeiten und -geheimnisse waren nun nicht unbedingt jedermann
zuginglich, sondern kniipften sich an bestimmte Personen, Sippen
oder cinzelne natiirliche Veolksstimme und zuletzt Volker, ja an
Landsmannschaften und Stidte, also an viumlich bedingte Gemein-
schaften. Oft kannten solche Gemeinschaften, Stddre, Volker wesent-
lich nur ihre eigenen Gotterpotenzen, opferten diesen insbesondere,
wihrend ihnen andere weniger widhtig erschienen, weil sie in der
betreffenden Menschengruppe oder Landschaft weniger wirksam
waren oder sich nicht bemerkbar machten. Oft wird auch berichtet,
daf} sich zuvor unbekannte Gotterwirkungen einsteliten, deren Her-
kunft zunichst noch nicht ermittelt war, und die nun so lange un-
glinstig wirkten, bis man ikrer magisch habhaft geworden war und
ihnen nun den richtigen Kult darbrachte. Sie wurden sozusagen
magisch angepeilt, analog dem physikalischen Aufsuchen von St6rer-
wellen in unseren modernen Ubertragungen. Auch wurden irgendwo
entdeckte Gotter anderswohin iibertragen, wenn dies mit den ent-
sprechenden magischen Sicherungen mdglich war, dann an den neuen
Plitzen verehst, d. h. kultisch festgelegt und behandelt, wodurch
dann der Volkskdrper oder die Stadr, die solches vollbrachte, beson-
deren Segen erntete. So ist in der Apostelgeschichte erzihle, daf
Paulus bei seinem Rundgang durch Athen einen Altar fand mir der
Aufschrift: ,Dem unbekannten Gott®, was durchaus im obigen Sinn
heidnisch gemeint war. In Babvion war Marduk wurspringlich der
Hauptgott, aber als Babylon die Hauptstadt des ganzen Reiches
wurde, ward Marduk der oberste Gott des ganzen Reiches, die
{ibrigen OrtsgGtter traten gegen ihn zuriick, denn eben sein Mana,
seine Gotrerkraft, hatte ja den Sieg ermdglicht. Wurde beispielsweise
im alten Agypten ein Gaufiirst Herr iiber einen anderen Gau, so
wurde auch der Totemgort zum Hauptgott in der unterworfenen
oder angegliederten Landschaft.

Ein besonderes Beispiel fiir solche Gotteriibertragungen ven einem
Volk auf das andere, teils bei Eroberungen, teils durch sonstigen
Austausch oder einseitige Vermehrung bietet nach Forrer das alte
Hatti-Reich auf der kicinasiatischen Hochfliche im 2. Jahrtausend
v. Chr. Es hatte emnen aus Gorterelementen verschiedenster Herkunft
bestehenden Gotterstaat, der sich zusammensetzte einmal aus der ein-
cesessenen Gotterwelr der Ureinwohner, deren Sprache der Urtyp der
kaukasischen Sprachen ist; sodann aus jener der kaukasischen Lurier
und endlich jener der Horrier, deren Sprache dem Tirkischen verwandr
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ist; gerade deren Gotterwelt hatte, wie Forrer sagt, erstaunliche Durch-
schlagskraft. Diese ganz verschieden entwickelten Volksgstter sind in
den letzten bedeutenden Epen jener Kultur dargestellt, wihrend die
fritheren nur in primitiven Mirchen und Sagen iiberliefert sind. Mit
der zunehmenden Vergeistigung sind auch die Gotter vergeistigt
worden. In diesem vergeistigten Zustand finden wir auch die homeri-
schen Gotter, wo nichts mehr von den alten orphischen Gewalten zu
spiiren ist; und es mag, nebenbei bemerkt, von besonderem Interesse
sein, dafl Homer auch episch aus jenen Quellen schépfte, denn teil-
weise sind es dieselben Redewendungen bei thm, die auch den Hatti-
Epen eigen.

Bekam so jede Stadt und jedes Reich seinen Hauptgott, weil er
sich als der stirkste manifestiert hatte, so gab es daneben auch die
weniger michtigen Gotter, die zu anderen Regionen des Lebens in
wirksamer Beziehung standen. Grundsitzlich blieb jeder Gott und
sein Kult solange bestehen, als die magische Erfahrung zeigte, dafl er
von sich aus noch seine Manakraft hatte und spendete oder daff man
durch die Kultpraktik sie auf sich herziehen, im Fall feindlicher Wir-
kung abweisen konnte. Dabei wurden auch die Gétteridole vielfach
umgewandelt, was den inneren Zustinden Ausdruck gab, und zwar
nicht kiinstlerischen, sondern wiederum praktisch wirksamen magi-
schen Ausdruck. So mufl es mit dem Falken_als Gott in Agypten
gegangen sein, denn wir haben Bilder, auf denen jeder Gott einen
Falkenleib hatte, aber zur Unterscheidung mit ganz verschiedenen
Kopfen, wie denen eines Wolfes, einer Katze, eines Bodkes.

Da sich der heidnisch magische Mensch mit den Welt- und Natur-
kriften, die seinen Korper wie seine Seele, seine Natur- und Volks-
seele beherrschen und durchdringen, auseinanderzusctzen hat, so steht
er tiglich und stiindlich diesen von ihm als lebendig erkannten und
erlebten Gewalten gegeniiber, und zwar nicht wissenschaftlich, wie
wenn wir es in unseren Laboratorien mit den Wirkungen der nur
mechanistisch erkannten und erfafiten Naturkrifte zu tun haben,
sondern er sicht und spiirt die lebendigen Potenzen. So steht er be-
stindig in unmittelbar gefiihlter und erlebter Abhingigkeit und
Wechselwirkung von und zu den Géttern, hohen und niederen, lichten
und diisteren; mit einem Wort: er ist in seinem ganzen Dasein, in
jeder noch so geringen Titigkeit religids und nur religids orientiert,
ob er nun seine Plerde einspannt oder sein Brot ifit, ob er auf dem
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Felde sit und erntet oder eine Ehe eingeht; ob er seinen Kindern
Namen gibt oder ein Heldenlied singt und in den Krieg zicht.

Jedes natiirlich-heidnische Volk hat, wie schon angedeutet, inner-
halb seines Volkskdrpers aufler dem diesen Volkskdrper begriinden-
den und daher in ithm, wortlich in ihm, herrschenden Hauptgott noch
cine groflere oder geringere Zahl michtiger oder weniger michtiger
Untergdtter, die jedoch alle miteinander stets die volkischen Lebens-
bezichungen regeln. Dem Hauptgott mitsamt den ithm attachierten
Gotterkriften wird gedient, geregelt gedient, aber es kann zu duflerst
schwierigen Lagen und Veranstaltungen fithren, wenn unter den mehr
oder weniger starken Gotterkriften sich feindliche Strémungen be-
merkbar machen. Wird der eine Gott um des Schutzes und der Kraft
des anderen willen verlassen oder kultisch vernachlissigt, so ist alles
daranzusetzen, daf} sein mdglicher feindlicher Einbruch in den Volks-
kérper verhiitet wird. Siegt er dennoch, so nimmt er Rache in einem
durchaus lebenswirklichen Sinn. Das sind die groflen, ja bis zur Zer-
storung eines Volkes gehenden Gotterstreite, die natiirliche Vélker-
tragik des Heidentums.

Der Gott lebt in der Gesamtheit der Einzelindividuen; aus ihm
heraus, aus seinem lebendigen Wesen, in seinem Namen handeln sie,
vollbringen sie ihre Taten, leben und sterben sie und werden sie gelebt.
Wenn nun solche Vélker in Kampf miteinander treten, so geniigte es
gegebenenfalls, wie wir etwa im Homer es lesen, wenn die besonders
hervorragenden Invividuen, welche das Wesen ihrer Volksseele viel-
leicht am reinsten verkdrperten und die sie deshalb Konige nannten,
weil sie die Konige wirklich waren — so geniigte es, dafl diese mit-
einander kimpften vor beiderseits versammeltem Volk, denn die Ent-
scheidung fiel wirklich zwischen den Gottern, fiir deren naturseelen-
haftes Ringen eben die Volker der irdische Leib waren.

Im Tacitus steht, dafl die Germanen bei schweren Kriegsgingen
cinen Gefangenen aus dem feindlichen Heer mit einem besonders her-
vorragenden Kimpfer des cigenen sich messen liefen, und die Ent-
scheidung war ihnen das entsprechende Vorzeichen des Kriegsausgan-
ges selbst. Aber man sah nicht ,fatalistisch® diesem Kampf zu, wie
Hofler sagt, sondern beeinflufite schon durch die Wahl des Partners
den Ausgang. Auch hier werden also die Vorzeichen gewendet, aber
in der Unterschicht des Daseins mag es so verlaufen sein, dafl eben
der Sieger die Gewalt des Orts- oder Schlachtengottes an sich band
und dafd es auf diese Weise seinem Stamm zugute kam.



144 DIE MAGISCHE GEMEINSCHAFT

Hier sehen wir auf den tiefsten Untergrund des mythisch-
magischen, des ganz und gar naturcebundenen volkischen Heiden-
auf die naturscelenhafte Urlform cines heidnischen
Volkes. Man mufd beachten, dal das Wesen des echien Herdentums
eine durdh und durch organische Weltanschavung war, die den Men-
schen selbst und seine Forifte mit dem Kosmos von mnen her ver-
bunden wufite und erlebre. Diies denkerisch zu sehen und zu wissen,
ist heidnische Dhilosephie und Geistesreligion; es prakrisch zu betd-
tigen, es umzusetzen in das Leben, ist magischer Kule. Mit der
bewuflten Einordnung in den Lebenszusammenhang der Natur ist
aber zugleich auch eine Instinke- und Treffsicherheit im Verhalten der
Volker und Sippen und ihrer Einzelpersonen gegeben, daf man dar-
aus wiederum verstehen kann, weshalb aller religibse Kulr so tiber-
aus streng und einheitlich und gemeinsam unindividualistisch geordner
war, weshalb alle Dinge des Daseins selbst kultisch verbrimt waren
und weshalb nichts geschehen durfre, weder im Volksleben, noch in
der Familie, noch beim Einzelnen, was nicht diesem inneren, in den
Kulten dargestellten und zugleich gefestigten Einheitszustand diente
und sich daher einfach als Lebensnor-wendigkeir ergab,

So entstanden aus diesem inneren Zusammenhang mit besonders
starken oder einer besonders starken Naturpotenz, wie man unmittel-
bar sicht, die natiirlich gebundenen Gemeinschaften, es entstanden
naturseelenhaft gebundene Menschengruppen, Stimme und Volker.
Wie sich aus dem Wirken der metaphysischen Naturpotenzen die
vielen Gestaltungen der Tiere und Pflanzen ergeben, wie alles, was
die Natur iiberhaupt an Erscheinungen und Tatigkeiten zeigt, Aus-
druck solcher innerlich lebendigen Naturpotenzen ist, so ist es auch
mit dem natiirlichen Menschenleben. Ist also ein gesund naturhaftes
Heidenvolk von innen her geschaffen, so stehen die einzelnen Indivi-
duen unter der gemeinsamen, sic von innen her fassenden Gotter-
potenz. Daher ist es auch mdglich, dafl Gruppen in anderen
Gegenden sich unter die Gétter eines anderen Volkes stellen kénnen,
dafl sie ihre Gotter mitbringen und mit den Kriften des Wirtsvolkes
vereinigen kénnen, sofern sich solche Gotterpotenzen nicht gegen-
seitig ausschlieflen. Danach wird es sich dann auch von selbst ergeben.
ob solche Vélker Freund oder Feind sind, aus tieferem Zusammen-
hang iber alle etwaigen wirtschaftlichen und sonstigen Hufleren
Erwigungen hinweg. Da entscheiden nicht intellektuelle Erwigungen
und Berechaungen. Man wird ein fremdes Volk nur angreifen und

tums, sozus agen
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krinken, wenn ,dic Gotter es wollen®, wenn der magische Gortes-
zwang da ist und man dessen gewif ist, daf die eigenen Gorrer-
potenzen IKraft Uber die anderen gewinnen konnen. Aber die
Gotterpotenzen selbst sind von sich aus lebendige Eigenwesen der
kosmischen Natur, und kdnnen in ihrem didmonischen Drang nach
Selbstverwirklichung und Selbstvergréferung ihr Volk dringen und
in den Krieg treiben. Dann haben die klugen Uberlegungen eben
keinen Raum mehr, das Volk mufl zum Streit auszichen, die Gotter
wollen es, ganz echt und wirklich.

Und so war, wie Unger sagt, jedes derartige echt heidnische
magische Volkstum, ob groff oder klein, der natiirliche Leib seines
tibergeordneten Gottes, der nun, wie wir erkennen, keine epische
Gestalt, auch keine Abstraktion von mechanischen Naturkriften,
auch kein blof idealer Gedanke war, sondern das grundlegende
lebendige Naturseelenzentrum der Gesamtheit, aus dem allein sie
leben und wirken konnte, und ohne das die Gesamtheit des Volkes
einfach ein Haufen innerlich zusammenhangsloser Individuen blicbe,
auch wenn sie blutsmifig einer Herkunft wiren. So miissen die kul-
tischen Notwendigkeiten dauernd erfiillt werden, es sind wirklich
Not-wendigkeiten, denn davon hingt das Wohl und Wehe der
menschlichen Zustinde und die lebendige Existenz des Volkes un-
mittelbar ab. Und weil der echt mythisch-magische Mensch dies
unmittelbar sieht und weif}, so denkt er gar nicht daran, das kultische
Tun etwa nicht ernst zu nehmen; er macht es nicht zum Schein mit,
sondern wirklich aus der Seele. Es kénnte dort nie sein, dafl einer,
wie bei uns, etwa aus dufleren Riicksichten an den Kulthandlungen
der Religion teilnehmen wollte. Das wiirde in einem lebendig heid-
nischen Verband gar nichr moglich sein; deshalb nicht, weil da die
wirkliche, die echte, die lebendige seelische Einstellung und Mitarbeit
und Gebundenheit unmittelbar entscheidend fiir die Wirkung der
Kulthandlung ist. Wollte in einer solchen Gemeinschaft einer aus-
lassen, so wiirde sofort die Gesamtheit dies an sich und in sich spiiren,
der ganze magische Kultkdrper, der wirksame Zusammenhang mit
der Gottheit wiirde gestdrt, konnte wirkungslos werden oder in sich
zusammenstiirzen — es wire eine Katastrophe da. Daher die stren-
gen Strafen, die in allen unverdorbenen heidnischen Gemeinschaften
die Stdrer und Frevler treffen.

Da nun ecine solche natiirliche Menschengemeinschaft von innen her
verschiedenartig gegliedert und doch sireng einheitlich geschlossen ist,
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so ist das cchte Ichendige Abbild ecines natiirlichen Organismus, der
seine  ¢inheitlich  verwalteten Glieder mit ihren  verschiedensten
Aufgaben und Tirigkeiten hat. Da gibt es verschicdene Grade der
seclisch-geistigen Verfassung; es gibr spezielle Ausbildungsarren des
Korpers, es gibt von innen her bestimmte Berufe, fir cinvelne, fiir
Sippen, also Kénige, Priester, Krieger, Schmiede, Ackerslene, die
solches ailes nicht zufillig, will sagen innerlich unberufen sind; son-
dern sie alle haben kraft der innecren magischen Bindung cine oft
jenseits ihres eizenen Willens und Bewuftseins licgende natiirlich-
secelenhaftz Berufung, einen Beruf aus Geburt und innerer Anlage.
Deshalb st auch der Hiuptling oder Koénig einer solchen magisch
konstituierten Gemeinschaft aus Geburt und innerer Berufung ,,von
Gotte® Gnaden“. Kommt doch das Wort Kénig, Kunig sclbst von
Lconnen®, Priester oder Konig ist nur der, der von innen her dic
Weihe hat und an sich trigt. Weihe aber heifle: den kulrischen Kon-
takt mit den Seelen- und Naturgewalten der Gotter im Volkskdrper
haben und ihn im héchstmdglichen MaR betitigen kdnnen zugunsten
des Ganzen. Kein Wunder, wenn sich oftmals Konig und héchster
Priester in einer Person vereinigten, wie etwa in China, wo der
Kaiser die groflen Volksopfer darbrachte. Auch bei den germanischen
Konigen scheint die Herrscher- und Priesterwirde in grauer Vorzeis
verelnlgt gewesen zu sein.

Dafl man den Kinig oder den héchsten Priester vor allem als den
erkannte und auswillte, der er wirklich war, oder dafl er sich selbst
als dieser erkannte, beruht somit nicht auf intellekiucll angestellie
Erwigungen; denn eine solche Persénlichkeit stand einfach in ihver
Wirkung mit isren Fihigheiten da und war gar nicht zu verkennen.
Denn wer das Mana hat, von dem strémt es auch aus, und die an-
deren schen, spiiren, erfahren es an sich und an der Cemeinschalt,
an dem Fortgang ihres Daseins unmittelbar. Darum kénnen auch
umgekehrt in einer solchen magischen Volksgemeinschaft Verbrechen
nicht unentdecdkt bleiben; denn eben in ciner soichen Gemeinschaft
ist Verbrechen ja nichts anderes als die StOrung des magisch intalten
Volksseelenkdrpers von innen her; denn nur das ist ja das Gute und
das Bose. Vielfach sind es auch duflere Zeichen, die solche echten
Konige, FHduptlinge oder Priester an sich tragen: Wuchs, Stimme,
besonders ausgeprigte Verkdrperungen spezifischer Rassemerkmale,
Gewandtheit u. dgl., aber immer nur insoweit, als dies Ausdruck fiir
die Anwesenheit des magischen Vermdgens selber ist. In den sume-
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rischen Bufipsalmen erscheint der Konig selbst als der Bifiende, die
Schuld des Volkes licgt auf ihm; es ist nicht nur der numinose
Schimerz, wie Jeremias sagt, sondern auch der magische. So ist s auch
bei den mythischen Kaisern der Chinesen, und es spicgelt sich noch
im englischen Konigszeremoniell, denn bei der Krénung 1911 war
unter dem Thron noch der magische Schicksalsstein angebrache, den
Eduvard I. nach der Unterwerfung Schottlands von den dortigen
Fiirsten tibernahm.

Lin solcher Konig bringt dann infolge sciner Manakraft auch
Gliidksgiiter mit. Asurbanipals Schreiber preist ihn, weil er dic
Quellen vermchrte, das Getreide wachsen lie und vieles andere. Mag
man zunichst da auch an ,Hofstil* denken, so liegt dem doch etwas
ricl Tieferes und ganz Entscheidendes zugrunde, weit entfernt, dicse
Wahrheitspreisungen zu einer Licherlichkeit byzantinistischer Art
werden zu lassen. Es ist der wahre magische Zusammenhang aus der
Manakraft cben des Besten, des Konnenden, der selbst mit dem Gort
beladen st und durch den der Gott wirkt. So bringen ja auch dic
Pharaonennamen die ,Abstammung® ihrer Triger von bestimmten
Géttern jeweils zum Ausdruck; damit ist der Pharao sozusagen der
Prototyp des Volkes selbst, der eigentliche Ubcrmensch, der Heil-
bringer, dessen Mana das des Gottes ist.

Schr wesentlich ist nun in allen solchen Verbinden, dall die ma-
gische Kraft, das Mana, und das daraus sich ergebende kultische
Kénnen und Vermdgen auch schwinden kann, und dafl sich dieses
Schwinden entweder von selbst anzeizt oder durch dic groflere, es
tiberschattende magische Kraft eines Anderen alsbald in Frage gestellt
wird. Dann wird der, dessen Mana schwindet, wenn er es aufreche-
zuerhalten versucht, ohne dafl es ithm ,gerediterweisc® noch zu-
kommt, selbst zum Verbrecher an der Gemeinschaft. Ist alles wohi-
geordnet und ist er selbst seelisch ricitig in das Ganze cingefiigt, so
wird er von sclbst den Platz dem ,Besseren® riumen oder sogar in
den Tod gchen. Es kommt aber wohl auch zu Angriffen auf den
bisherigen Hiuptling und Kénig, wenn nur die Vermutung auftaucht,
daf scin Mana zum Nachteil des Ganzen schwinden kénnte. Solche
Angriffe stellen sich in wohlgeordneten und ritual sehr eindeutig
bestimmeten Kampfen dar. Unterliegt er, so ist von innen her durchaus
lebendie das Gotterurteil gefilit, cindestiz und nichts weniger als
durch Zufall, Und der Sieger tritt an die Stelle des bisherieen

Hiupdines und Konivs. Das alies kaon ceradezu {estlidhe, {reudice
P 8 S s 3
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Formen annehmen, und wenn sich der Konig nun selber den Tod
gibt, so ist das fiir ihn und die eng mit ihm verbundene Gemein-
schaft gerade der Ausdruck fiir eine ErhShung des magisch kraft-
vollen Lebens.

Die dgyptische Geschichte etwa zeigt, wie der Gotterkult mehr und
mehr intellektualisiert wurde, wie aber die Kultriten selbst dennoch
inre magische Wirkung beibehielten. Und solange dies geschah, blieb
auch der Volksorganismus lebendig. Als thm unter Amenophis dieser
magisch-kultische Mittelpunkt genommen wurde, war das Reich bald
hinfillig geworden. Erst als die Ramsesdynastie die richtigen Kulte
wieder hervorbrachte, lebte auch das Reich neu auf. Und am Ende
der dgyptischen Geschichte war das Zuriickgreifen auf alte Riten und
Tierkulte nur ein letzter Rettungsversuch des Volksorganismus.

So sechen wir, wie ein wahrhaft natiirliches Volk, ¢in Volk, dessen
Naturseele in voller Wirkungskraft ist, ein gesundes Volk nur be-
stechen kann in tiefer Verbundenheit mit den inneren naturseelen-
haften Kriften, weit entfernt davon, in der verginglichen dufleren
Einzelerscheinung des Individuums den letzten Sinn und Wert des
Daseins zu schen. Denn jedes echte, noch aus den urspriinglichen
Quellen lcbende Volkstum, jede elementare Lebensgemeinschaft lebt
eben durch ihre Individuen in einem fortwihrenden Heriiber- und
Hintiberstrdmen aus dem Leben in den Tod, aus dem Tod in das
Leben. In jenen magischen Zustinden lebt der Mensch irgendwie mit
seinen Gemeinschaften etwas Pflanzenhaftes seines Wesens aus. Wie
der Baum im Frithling griint, danach Bliite und Frucht bringt, dann
wieder als tot dasteht; wie das Kraut wichst und stirbt, aber die
Wurzel ausdauert und neu hervortreibt — so ist auch das Kommen
und Gehen der Einzelmenschen am Baum der Gesamtheit, und auch
im Tode bleibt jeder der, der er ist. Daher besteht auch wohl die
eheliche Gemeinschaft noch iiber den Tod hinaus, die Blutsbriider-
schaft ebenso, es gibt auch die Grabgemeinschaft, nicht als etwas Sen-
timentales, sondern als gegebene Wirklichkeit, so dafl sogar Lebende
mit in das Grab des Abgeschiedenen opferungsmifig eingehen.

So ist im magischen Volkstum alles in wahrer, d. i. naturgegebener
Ordnung von innen her, aus dem naturseelenmifligen Bezirk. Aus-
zeichnung ist, wie Ziegler sagt, zugleich Belastung mit schwersten
Pflichten, und grundsitzlich erhebt sich der Einzelne iiber die An-
deren nur insoweit, als er befihigt und gewillt ist, letzthin fiir die
Gemeinsamkeit das rechte Opfer zu sein. Aber auf eben diesen
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Zusammenhingen beruht das wahre Leben, die innere Lebendigkeit
der beherrschten Gemeinschaft selbst, es ist dadurch dem Ganzen der
innere und duflere Fortbestand und die Lebensentfaltung gesichert.
Daraus verstehen wir den lebendigen Bestand, aber wir verstchen
auch dic Geburt natiirlicher Vélker. Alles wichst und gebiert sich aus
dem gemeissamen Gattungswesen, der Gruppensecle, und wir ver-
stehen die Art der Lingliederung und Bedeutung des Einzelnen im
Ganzen.

Es sind im magischen Volk aber wahrscheinlich nicht nur die cin-
zelnen begabten Priester und Kénige gewesen, die durch ihre Mana-
kraft die Wirkungen auf die Naturseclenkrifre ausiibten; sondern
auch durch die gruppenweise Zusammentassung von Sippen, vielleicht
auch von vielen ausgewihlten Einzelnen konnten ebenso bestimmre
Wirkungen erzielt werden. Es entstanden auf diese Weise sozusagen
magische Behiltnisse, die noch stirker oder eigenartiger geladen
waren als die Einzelnen an sich. Herodot erzihlt im 4. Buch von dem
nordafrikanischen Stamm der Psyller, die fortwihrend von den un-
glinstigen Wirkungen des aus dem heiflen Siiden kommenden Windes
bedroht waren. Um dem entgegenzuwirken, zogen sie in Heerhaufen
aus, um ihn in der Sandwiiste zu bekimpfen. Herodot, dem dies
anscheinend téricht vorkommt, setzt in Paranthese dazu, er erzihle
nur, was er von anderen vernommen habe; er kennt also offenbar

en hier erwogenen Zusammenhang nicht, dafl vermutlich ein regel-
rechter kollektiver Wirkungszauber volksmagischer Art vorliegen
diirfte, wobei das Mana der Psyller nicht hinreichte und sie bei
diesems Unternehmen in der Wiiste umkamen.

Indem so jeder selbst am Ganzen teilhat, kann er auch aus dem
Ganzen heraus und fiir das Ganze sein Figentum haben. Eben dieses
Teilhaftigsein am Ganzen, diese ,magische Partizipation®, die dem
Glied nur im Organismus zukommt, schafft den besonderen, dem natur-
scelenhaft verankerten Frithmenschen sehr lebendigen Begriff seines Fi-
gentums, das bei ithm geheiligt ist wie der Kult der Gétter selbst. Denn
auch jedes Werkzeug, jede Waffe, jedes Gerit, das sich der Friin-
mensch herstellt, ist mit ithm magisch als Teil seines Wesens ver—
bunden, sein Wesen aber mit dem des Ganzen. Daher sein Eigen-
tum ihm aus dem Ganzen zukommt. Die urheberische Kraft, sagt
Ziegler, die an allen Gliedteilen eines Organismus haftet, haftet auch
an den Gegenstindlichkeiten, also an Wald, Weide, Ackerland, Vieh
und Haus. Sie gchdren dem ELinzelnen ebenso zu wie Ebenbild und
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Name; auch sie ergeben sich ja nicht willkiirlich, sondern im ma-
gischen Zusammenhang scines Wesens mit dem Ganzen oder den
Naturkriften. So ist im frilhmenschlichen Volksverband ein Dich
ctwas viel Zerstorerisches als ein Dieb im modern sozialen Sinn:
er stiehlt dem Einzelnen oder der Gesamtheit mit dem Gegenstand
nicht nur diesen selbst, sondern den Teil der magischen Urheberkraft,
die der Einzelne nur durch den inneren Kontakt mit der Gesamtheit
an sich heranzog, als er den Gegenstand verfertigte oder erwarb. Er
stichlt es also auch vom Mana der Gesamtheit. Nur in einer Zeit-
epoche, dic nicht mehr von jener lebendigen Gebundenheit des Ein-
zelnen in das Ganze wufite und wissen wollte, konnte daher auch das
tiefere Recht auf Eigentum angezweifelt werden und unter dem
Schlagwort ,Eigentum ist Diebstahl® ein lebensleerer Sozialismus als
Summierung der Millionen gleicher Individuen angestrebt werden.
Im heidnisch magischen Volk aber lebt alles in den inneren natut-
seelenhaften Zusammenhingen. Dadurch bleibt dic Volksgemeinschaft
bis ins kleinste geregelt, die Werte bleiben dort, wo sic von Natur
aus hingehoren. So ist es auch unméglich, dafl ein willkiirliches Aus-
wechseln der Giiter, des Eigentums stattfinden kdnnte, so wenig wie
eine Auswechselung des Standes der Einzelnen, es sei denn, daff dies
aus der Ubertragung oder Erwerbung der an den Dingen und Men-
schen haftenden, ihnen zukommenden Manakraft geschahe. Anders wiir-
de ein solches Volk sofort auseinanderfallen und wire nur noch Masse.
Bei der ungeheuren Wichtigkeit und Wirklichkeit des Gotterkultus
im kleinsten wie im weitesten Mafl wird es auch begreiflich, dafl die
Hitung der Kulte und Kultstdtten, der Altire und Tempel das Aller-
wichtigste und Grundlegendste war, was ein heidnisches Volk zu tun,
woflr es zu sorgen hatte; viel wichtiger als Wirtschaft und Zufleres
Gut und Leben des Einzelnen; denn ohne jenes konnte dieses nicht be-
stehen. Lag also im Kultischen die lebenserhaltende und spendende
Kraft der Gesamtheit, so scharten sie sich in unbedingter, nie in Frage
zu stellender Art um ihre Kultstitten und verteidigten sie mehr als
ithre Behausungen und ihr sonstiges Hab und Gut und Weib und Kind.
Umgekehrt muflte dem Feind alles daranliegen, der Kultstitten und
Tempel habhaft zu werden. Einmal, um die dort gepflegten Gotter-
gewalten sich selber zunutze zu machen; oder wenn dies nicht erreich-
bar war, sie zu zerstoren, aber unter allen Vorsichtsmafirezeln, unter
Entgegensctzung der eigenen Gotterkrifte, damit die gestérren und
zerstorten Gotterkrifte nicht jhm, dem Feind selbst, schidlich wiirden.
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Wir haben im vorigen Abschnitt uns vorzustellen versuche, auf
welche Weise ein natiirlich magisches Volkstum, ein Volkskérper
zustande kommt, welche Krifte thn zusammenhalten und was seine
Wesenskennzeichen sind. Gemifl unserem Bestreben, nicht das konkret
Geschichtliche nur zu betrachten, sondern aus den dufleren Erscheinun-
gen auf dic Innenwelt, die darin zum Ausdruck kommt, zu schlieflen,
missen wir jetzt weiter fragen, aus welchen etwaigen Uranfidngen sich
cin solches umrissenes Volkstum etwa gestalten konnte? Wir sind
iiber die Zeit hinweg, wo man glaubte, daf} ein urspriingliches Volk
sozusagen aus einer Anzahl mehr oder weniger zusammengetretcner
Horden und Sippen sich bildete. Wir verstehen heute, wic ein echtes
Volkstum nicht eine Summe von vielen Einzelnen ist, sondern selbst
als Ausdruck eines tibergeordneten Ganzen nur lebt; das ist eben der
Unterschied zu Massen oder bloflen Zweckverbinden. Im Anfang
steht das Innerlich-Ganze.

Dieses Innerlich-Ganze bedeutet ,,Scele” im weitesten und tiefsten
Sinn. Auch jedes wahre Volkstum geschichtlicher Art ist der Ausdruck
seiner ithm eingeborenen Seele, die das Wesen und der Inhalt seines
»Erbgutes” ist.

Wir schen heute auf Grund der naturhistorischen Forschung die
Erbmerkmale als etwas einmalig und fest Gegebenes an. Wir wissen
aber, dafl in jedem Menschentum der ganze Mensch als Potenz liegt,
und es ist daher moglich, daf sich innerhalb gréferer Fristen und
unter heute nicht beobachteten Umstinden auch neue Erbeigenschaf-
ten, die verhiillt blieben, entfalten kdnnen, d. h. die Vélker sich ent-
wickeln konnen, wenn erbmiflig das in ihnen verhiillt Liegende in
irgendwelchen Zeitlduften sich offenbart. Wenn wir uns aus dem vori-
gen Abschnitt erinnern wollen, daff das urspriingliche naturseelen-
hafte Volkstum aus magischen Beziehungen zu den Naturkrifren
Eigenschaften gewinnen, verstirken und festzuhalten vermag, so ist
es nicht ausgeschlossen, dafl eben in jener grauen Frithzeit, in der ja
diec Herausarbeitung der spiteren Stimme wurzelt, sich auch Lin-
fliisse ganz anderer Art geltend machten.

Schon in der dlteren, also spiteiszeitlichen Steinzeit hatten sich die
Menschen in groflere natiirliche Gruppen gegeneinander abgesetzt,
denn ihre Kulturduflerungen, soweit wir sic ermitteln kdnnen, spre-

chen dafiir; in der jlingeren Steinzeit wird dies noch starker bemerk-
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Man mui} bei dicsen Ursprungsfragen vor aliem tm Auge behalten,
was bisher von der Vorgeschichtsforschung miffachtetr wurdz, daf) in
jenen Frithzeiten, um dic e5 sich bei der Inangriffnahme solcher
Fragen handelr, die Geographie der Linder und Meere anders war
als spater und heute. Man kann da keine heutigen Landkarten her-
nehmen, wenn wir bedenken, dafl beispielsweise noch zur Eiszeit und
kurz vorher Europa bis hinauf tber die Doggerbank reichte, dic
Themse ein NebenfiuB des Rheines war, die Rheinmiindung also dort
oben lag. Es ist derselbe Fehler, den die Altphilologie madht, wenn sie
etwa aus heutigen Karten Griechenlands und der umliegenden Inseln
und Kiisten homerische Geographie treiben will. Wir miissen anneh-
men, daf} dic volle Menschenentwicklung schon zu ciner Zeit vor sich
ging, als nicht nur die Grenzen von Kontinenten und Meeren ganz
andere waren, sondern auch das Klima scibst, und daff auch heute
vereiste Gegenden des Nordens warm und kulturfreundlich waren.
So werden die frithesten Naturvdlker vermutlich in viel fritheren
Epochen wurzeln als in der Eiszeit selbst.

Mit der Differenzierung urspriinglicher Vélker, einerlel wodurch
sie geschah und auf was fiir duflere oder innere Zusammenhinge sie
zuriickzufithren sind, entfaltete sich wohl nicht so sehr eine andere
Koérperlichkeit als vielmehr ein Seelisch-Geistiges. Denn der Mensch
besteht nicht aus Gattungen und Arten wie das Tier- und Pllanzen-
reich, sondern dic andere ,Art Mensch® bedeutet zuletzt einen ande-
ren scelisch-geistigen Typus Narurviiker wanderten; sie kamen unter
andere geographische und klimatische D ngungen und mngen 74

anderen biologischen und kulturcellen (»»woh sheiten und Gebriuchen

iber; sie kamen vater andere kosmisch-physicche Einfliisse. Unter den

neuen Bedincungen, In neuen (,cmmm verschmolzen sic carweder
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mit den eingesessenen oder unterjochten; oder sie verdringten die
fritheren oder vernichteten sie; oder angekommene saugten cingeszssene
auf, wie auch umgekehrt; und zwar wurden meist die hinzugewan-
derten von den eingesessenen aufgesaugt. Je nachdem entstanden
dadurch gesunde, blutaufgefrischte Mischvolker; oder es entstand cin
‘blofles Vélkergemisch mit allen Nachteilen schlechter, sich nicht aus-
gleichender Vermischung; oft blieb auch ein Rasseerbgut dakel inner-
lich unterdriickt, ein anderes wurde lange Zeit dominant, bis dann das
latent gewordene spiter unter entsprechenden Umstidnden wie neu-
geboren wieder hervorbrach. Dies geschah in vielerlei Abstufungen.

Fin ganz hervorragendes Beispicl dieser Vidlkeraufsaugung durds
ein auf dem Boden zuvor schon lebendes, natiirlich geprigtes Volk
sind die Chinesen gewesen. Zuerst waren sie ein kleines geschlossenes
Volk, das in den Altgebieten des heutigen China safl. Nun erfolgten
von Asien her jahrhundertelang FEinbriiche und Einwanderungen
fremder Volker. Niemals setzte sich das Chinesentum kriegerisch zur
Wehr, in der Weise, daf} es etwa die Eindringlinge oder die friediich
kommenden Einwanderer mit dem Schwert entscheidend bekimpfr
hitte. Aber langsam, langsam vermischte es sich mit thnen, prigte
ihnen seine Geistigkeit auf, ja sogar seine Korpereigentiimlichkeiten,
und so waren aus den Fremdlingen zuletzt Chinesen geworden. Hier
haben sich iibergeordnete Naturpotenzen, also in Volkskérpern ver-
leiblichte Gétter, als von innen her iiber andere siegreich erwiesen;
und vielleicht kam auf diese Weise alles zustande, was wir iiberhaupt
in historischer Zeit als natiirliche und rassenhaft geprigte Volker
kennen. Die iibergeordneten Potenzen kdnnen andere in sich aufneh-
men, aber nicht unbedingt, sondern nur, wenn die inneren Frbstruk-
turen solches ermdglichen. Je nachdem fihrt die zu allen Zeiten vor
sich gegangene Mischung von Rassevolkern entweder zum Herrschen
und damit unter neuer Blutzufuhr zu einer erhhten Selbstverwirk-
lichung und Kraftzunahme des einen Rassestammes; oder es hommt
ein rassisch nach auflen geschlossen aussehendes Volk heraus, das nun
auch in einheitlichem Wesenssinn sich betiitigt. Das alles ist der Lauf
der Geschichte, in der sich Rassen und Volker nach ihren Ur- und
Erbanlagen gestalten, Staaten und Reiche aufblithen und wieder zer-
fallen, sich wieder ernecuern oder sterben.

Im Naturreich sind die einzelnen Pflanzen- und Tiergattungen
Symbole oder lebendige Darstellungen der iiberzeitlichen Urform.
Daf diese Urform, diese Entelechie, niemals als solche kérperlich in
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Seren Natur existierte, haben wir im Einleitungsebsdinite schon
. dennodh ist sie cine tiefere Wirklichkeir im witrslichsten
4 so sind, wie das mythisch-magische Volk, die vicles Filan-
crareen der Leib ihrer tibergeordneten Gattungs , die
tebendig ist unJ alle Tndividuen aus sich gebiert, Die vielen
rlichen V@ lau, die je tber die Lrde dahingingen, sind allesamt
cin Teilausdrudk der tiberzeidlichen Urform, und diese Urform ist der
cizentliche tibergeordnete, iiberzeitliche Inhalt der Vilker und Vélker-
stamm c So ist von dieser Seite her der Begriff Ur vo],\ zwar keine
phvsische, wohl aber eine volle mcta.physxschu, Wirklichkeit. In ihrer
1,,.nIld;bcschichthducn Erscheinung und Gliederung stellt sich die
Menschheit seit urdltesten Zeiten in naturseelenhaften Volkshdrpern
oder sonstigen Gemeinschaften dar, und diese physisch gestalteten
Gruppen sind Ausdruck eines oder vieler metaphysisch gegchenen
Untertypen. Das Urvolk als solches ist daher ebensowenig und eben-
soviel dufierlich physisch vorhanden gewesen, wie die umfassende
Urform des Menschen oder der Tier- und Pllanzenwelten. Jedes
;;cschld".tlichc Volk ist, von diesem @tandpunkt aus geschen, der Aus-
druck, das S\mool fur seclisch-geistige Urtypen, fir seelisch-geistige
Urpo!"‘nzm, dic sich aus der uberocmdnctm Urpotenz Messch aus-
gegliedert und selbst als metaph Vsnche Potenzen in gegenstindlichen
und abdifferenzierten Volkern physisch dargestelit haben.

Die in moglichster Urspriinglichkeit von innen her m}xmtm Vél-
kor  bezeichnen eine  blutsverwandeschaftlich  zusammenhZngende
Menschengruppe mic gleichartigem physiolegischem und seclischem
Erbgur, mir einer fiir geschichtliche Zeiten festen Prigung. Teils
kommt das im Kérperlichen zum Ausdruck, soweit es unmittelbar die
scelisch-geistigen Anlagen und Krifte spiegelt: Farbe der Haare und
Augen, Gliederverhilenisse, Schidelform, Gang und Haltung, Blut-
und Eiweifaufbau, Sprechweise usw.; teils in seelischen Eigenschaften
wie der Art der Willensiuferung, der Tatkraft, des Temperaments,
des Opfersinnes und die Art, das Innen und Auflen des Lebens, die
areifbaren oder ungreifbaren Dinge zu betraciten und zu bewerten,
Die viclen geschichtlichen Volker zeigen somit die Zuflere Realitiit
naturseelenhafter innerer Zusammenhinge und Krifre; das ,Urvolk®
1st, wie gesagt, lediglich die innere metaphysische Realitit zu Vilkern
mit gleicher inmerer seelisch-geistiger Struktur. Ob das nun an der
Korperlichkeir fmmer zam deutlichen oder chig"r deutlichen Aus-
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ausdruck als Bild der Scele nicht eindeutig festliegr, Dah et
in der naturgesshichtiichen Rassenkunde von der allzu au
Fest lmvnw ki hor Merkmale fiir die Rassen ab
Je nach dem OrL nun, wo Menschen unter den kosmischen u
schen I;nu sen, also unter den bestimmten Narur!
standen und wohnten oder entstanden, je nach
diesem lchendig-bezichungsvollen Kasmos, in diese:
selbst wicder ein bcstnnmtm Icbendiges Teilglied war, g
sich aus der iiberzeitlichen Potenz Mensch nun dic Stimme
ker, die Sippen als Ausdruck der wirksam werdenden in
[agen, welche der Mensch von der Urzeit her in sich trit
wir dic Wahrheit und Lebendigkeit auch unseres Vollstums
mechanistisch und intellektuell fassen und begreifen oder gar lebendig
erhalten und pflegen kdnnen, wenn wir nicht den Weg finden, es in

der Scele zu erleben und in uns zur wahrhaftigen Anschavung uid
Beddtigung zu bringen.
Die natiirlichen Volker, soweit uns die Mythen und ZReligionen

daritber etwas berichten, entsprofiten einem Urst;u,xm von wenig
Menschen, die in der Sprache der Bibel die Trz- oder Urviiter haiflen.
Lin Frzvater war entweder ein Linzelner, etwa ein bc%ond":rs begab-
ter magischer Sippenhiuptling; vielleiche auch eine Gruppe innerlich
zusa 171mmf*°3~o1wcr Linzelner, die unter bestimmicn r(ntcui en
Gegeberheiten standen, deren Mana in sich trugen und so die
Exponenten volkerschaffender, einheitlich gerichreter seciizch-goistiger
Eigenschaften waren, die sie fortpflanzen konnten als in ihnen er
malig gefestigtes Erbgut, Wir haben gesehien, was es fiir ¢ine o
Bcdcua,nv beir Fru} 'menschen hatte, dafl die Urviter zu
haastms{cn der Cotter freien Zugang hatten und mic thnen ,im Ratw
3 5

saflen”, an .ihr !

n
- C
er Tafel mitaflen®. Soweir wir also n das
iiber die Herkunft und Vergangenheit der Volker eindri
sehen wir Menschengruppen mit bestimmten seelisch-geis
lagen mir innerer Erl ‘cbun fenheit in seelisch-geistiger F
sich 115 solche kunu;clx‘q

Zu dieser Geistigkeir gehort in allererster Lime die Clmm oder
urspr“uu*, die aus der Txufg des Unbewufiten selber komnzz\ die , Ur-

form® der Sprache, von dorther geprigt wird iiber alle Bewuficheit
des diesseitigen Volkes hinaus, Unter ,Sprache® aber verstehen wir
hier niche irgendeine jemals in einem empirischen ‘\"o(-'-:‘ um wirkleh

physisch lauikich gesprochene Sprache, auch nicht das formal logische
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Kleid, in das sie gegossen ist, sondern jenen Urgrund des Dringens
und Milssens und Wollens zum Ausdruck des Uniussprechhchen was
in allem Dasein, auch dem der Rasse, liegt. Indem der Mythus erlebt
wurde, ward die Ursprache, die Ursprachheit als Mittel, ihn im Bild
auszusprechen, aus dem gleichen Uberbewuflten wie die mythische
Schay sdbst geboren. In jener urmythischen Schau aber empfing der
Mensch den Lebenseinflufl der Gétter, und zwar jedes Menschentum
den verschicdener Gortter. Das will heiflen: Jedes echte Volk wurde
aus der tiberbewufiten mythischen Sphiire geboren, geschaffen. Die
Ursprache aber, die thm von innen her zukommt mit dem Augenblick
seiner Geburt, ist sozusagen das unveriuflerliche Gértterurbild seines
Dasecins, das ihm zugehort, solange es sein wird. Jedes aus dieser
inneren Volksscele aber in die Zen geborene Volk wird eben diese
Grund- und Ursprache in sich tragen, abgewandelt in der end-
lichen Zeit,

So, und nur so, ist auch die Zullere, in der Zeit gewordenc Sprache
eine wesenhafte Manifestation, ein lebendiges Symbol fiir die ur-
empmnﬁenc ,,Spmchc und damit fir urbxldhaft geprigtes Menschen-
tum. Alle in der geschichtlichen physischen Wirklichkeit stets volks-
midflig abgewandelte und nie anders erscheinende und gesprochene
Sprache ist, wie die Arten der Tiere und Pflanzen, in ithren vielfiltigen
Eigenschaften und Abwandlungen Ausdruck der Urform. Sie mag in
der dufleren Welt, im geschichtlichen Dasein solcher Volker mit dem
Werdegang der Kultur noch so weitgehend abgewandelt und in ihren
formalen Strukturen noch so weitgehend abgeschliffen sein: sie bleibt
doch in ihren Worten, ihren Grundworten, was sie ursprungshaft
war, und die Worte selbst, die Wortstimme, wie thr innerer Sinn,
das Urwort, kann nicht abgeschliffen, nicht entleert, nicht getotet
werden. Wiirde es das, so wire auch das eigene Erbzut in den Vél-
kern erloschen; und erst wenn es erlischt, stirbt auch das Wort mit.
Die Sprache nun als organisches Gebilde ist selbst die korperiiche Ent-
faltung des dem Unbewufiten entstammenden ,Wortes“, Die Sprache
ist also das Abgeleitete, das Durchdachte, das Logische, das Demon-
strierende, wibrend das Wort das Urspriingliche und der Quell der
Sprache 15, aus dem sie sich gestalten muff. Wie wenn ich aus einem
tiefen Zichbrunnen ecinen Eimer voll klaren Wassers heraufhole —
das ist das aus dem Urgrand heraufgekommene Wort. Verwende ich
das Wasser danach zum Dursestillen, zum Scheuern, zum Rider-
treiben, zum Flochen — das ist vergleichsweise die geordnete Sprache,
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die gﬂw sermafien eine aufl die Oberflichenwelt gerichtete Veranstal-

tung des elementaren Urwortes 156, Also nicht etwa dos Verbum und

wh briroe”

huben eine deet
shjsche und cine ma
en nur die erstere, und 20 ist die
Wirkung des Wertes bel mas eben aveh nur eine intellekoaelle, vt nur
von dullerlicher Wirkung und hat kein tieferes Eigenleben, das uns
Offenbarungen brichte, Zwar knnen wir durch eine entsprechend ge-
figrte Sprache seclische und geistice Wirkungen erzielen, aber das
Wort als solches, nur das Wort, har, fiir cich ausge sprochen, keine
innere Wirkung mehr auf uns. So wird uns das Wort nur in seiner
Abwandlung uvnd Verbindung ein Instrument der Ver“;ﬁudigamg, &3
bezieht sich schlieflich nur auf nh{(cres wozu wir auch die seelische
Gefithlserregung im gewdhniichen Sinn rechnen. DIdenn das alles kann
erscheinen und wirken und braucht doch keine tiefere Wahrheit zu
sein. Aber wie ein Blidk vielsagender sein kann als die groflartigste
Rede, so kann auch das Wort sein Verborgenes 5fnen und scin seeli-
sches Mana ausstromen lassen.

L .
eing lozisch He, ewse

gemeinen kcnnen Wir in unseren

Wo die zusammenhingende Sprache von einem intuitiven Ceist,
einem Genius, in vol].em \Y&&hbewubtsem gehandhabt wird, dient
sie der kiaren einfachen Gedankenfolge, dic sie ausspricht. Doch selbst
bei bewufitester Handhabung ist innerhalb der Sprache das Wort
immer wieder von einem gewissen Eigenleben, ist Triger teilweise
unbewufit und tiefgriindig wur/elndu Bedeutungen, die sozusagen
selbst ithren Flug macien, auch wenn der die Sprache handhabende
Geist das Wort fest und eindeutig gebunden wihnt. Da kann der
Genius bewuflt etwas szgen, und c‘ennorn wird sich wie von selbst,
1hm sogar unbewufls, wihrend er das Wort gebraucht, die gebundene,
verdeckte Tmers nen, aus der das Wort urgriindig tiberhaupt

chicht &
kam. Damit offenbart sich uns das Mythische der Wortsprache und
der Worte.

Die Sprache ist so ein aus den tiefsten Urgriinden unseres Wesens
uns cnﬁ:‘wownc eigene Wesenheit, so wie unsere Korperhaftigkeir
der Ausdruck unserer Herkunfe und Artsecle ist. So verrit uns die
Sprache, wenn wir mit dem rechten und unverbildeten Gef f

hl aut
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dem Wege des cigenen Lnneren in sie eindringen, die innere Weisheit
unserer ejgenen Volksseele, die sonst im UnbewuRten liegt. Schon
ein Wort nur, recht betrachtet und von innen her Lriebt, sagt uns
iiber das Wesen, das es bezeichnet, mehr, als wir gemeinhin ahnen,
wenn wir es nur im intellektuellen Sinn aussprechen und anwenden.
Das Wort und mit ithm die Sprache als solche schlieft uns den un-
bewufiten Untergrund unseres tieferen Daseins auf.

Im Wort liegen Lebensstrome und Lebenskrifte gebunden, und
wird ein Wort aus dem tiefsten Inneren und mit ganzer Hingabe der
Seele erlebt und ausgesprochen, so schiittet es seinen seelisch-geistigen,
aber auch seinen magischen Inhalt aus und wirkt von Mensch zu
Mensch auch bis in die Untergriinde des Lebens, der Naturseele selbst
hinein. Da erzielt ein einziges Wort, aus der Tiefe des inneren Er-
lebens und Schauens gesprochen oder vielleicht da erst nach langer
Verhiillung wicdergeboren und aus dem Unbewufiten wie traum-
haft geprigt, oft solche unmittelbarste Wahrheitswirkung, dafl es
verstanden wird, auch wenn man es schon oft gehdrt hat oder es zum
erstenmal vernimmt und scheinbar noch keine duflere Erfahrung sich
mit ihm verband. Im wahren Wort liegt die ganze Ahnenseele
beschlossen

In allen Religionen spielt das Wort eine erste urgriindige Rolle.
»Im Anfang war das Wort® — so heif}t es zu Beginn des johannes-
evangeliums, wo mit dem Wort, dem Logos, der ganze letzte Ursinn
und zugleich das Urwirkende der Schopfung erschlossen ist. Denn
dieses ewige Wort ist das aus Gott geborene schipferische Wesen,
durch dessen Mana alles entstand, was Wesen, Schopfung, Kreatur
und Ding heifle. Dann aber, indem der Mensch selbst durch jenes
ewige Wort wurde und anfing zu sein, ist in ihm selbst dieses Ur-
wort vorhanden und lebendig gestaltet, er selbst ist Ausdruck jenes
Urwortes geworden. Sein Wesen, dem Gottes Odem innewohnt, ist
in dem Urwort, das er zu sagen, zu denken, zu erleben vermag,
geborgen und zugleich erschlossen — das Geheimnis der Welt und
Gottes. Darum ist das Wort im tiefsten und echtesten Sinn Mythus.
Und deshalb kann uns der Inhalt des Wortes den ganzen Mythus des
Menschseins, des Menschwerdens mitsamt der Schopfung aufschliefen.

Auf dic einfachste Weise, so sahen wir, spricht der Mythus das
Wesen des Dascins aus; ein und dieselbe Gegebenheit wird vom
Mythus in vielfilrigen Bildern und Abwandlungen gegeben, weil
keine das Wesen voll ausschoplt. So kénnen wir auch im Wort zahl-
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lose Bildhaftigkeiten des Wissens um den unaussprechlichen Lebens-
urgrund finden. Die Sprache enthilt das Urwissen um den Menschen
selbst. In ihr reflektiert der Mensch aus dem Unbewufiten scin meta-
physisch-physisches Wesen, worin er sich selbst als Gegensitzlichkeit
von Bewufit und Unbewuflt, d. h. eben in dieser Polaritit schaut.

So ist das Wort, die Grundsprache selbst Mythus und ist Ausdruck
¢ben der Notwendigkeit, in Mythen sprechen zu miissen, weil das
Unaussprechliche, Unsagbare gesagt, eingekleidet werden soll. Es
liegt somit in aller Sprache Entstehen, Werden und Leiden wie Tatig-
sein des Menschen beschlossen, und vielleicht diirfen wir annehmen —
ich weifd nicht, ob die Sprachforschung selbst schon dafiir Grundlagen
bietet, dafl die urtiimlich und wurzelhaft verschicdenen Sprachen der
menschlichen Grundrassen auch ihren eigenen mythischen Sinn be-
sitzen, Aber das eine ist gewif}, daf die Grundworte nicht zuerst cine
duflere Titgkeit oder nur den duferen Gegenstand meinten und
sagten, sondern den inneren urbildhaft bezogenen Wesenssinn, das
Urmenschliche.

Es ist immer jene Zweiheit, diese Polaritit in ihrer Gegensatzlich-
keit, die das grofle Leiden —— das Pathos — des Menschen ausmacht
zu allen Zeiten und in allen Sphiren seines Dascins. Der Mensch
erleidet das Leben, aber er meistert es auch; er besiegt es, aber er
unterliegt ihm auch; er bejaht sich und die Welt, aber er entsagt auch
und opfert sich dahin, Der Held, sagt Ninck, geht unter dem Ein-
druck des groflen Geschehens in solche Selbstentiuflerung ein, dafl
er sich als Werkzeug einer hoheren Macht fiihlt und nun zugleich
Hammer, aber auch Ambof} ist; er schligt und wird geschlagen. Aus
diesem Doppelsein erklirt sich das Pochen auf die eigene Kraft und
zugleich der Schicksalsglaube, dem er sich doch {iberlifit. Denn indem
die Welle des Geschehens herantost, liiftet sich ihm der Vorhang
tiber dem groflen Geheimnis des Allgeschchens. Und das Wort fiir
s~werden®, sagt ein anderer Forscher, ist zugleich das Wort fiir die
Leidensform in der Sprache.

Spricht die Sprache so in ihren Urworten von selbst aus, was im
Untergrund lebt und wahrhaftig ist, was es mit dem Menschen ur-
tiimlich auf sich hat, so ist damit in der Wortsprache von Grund aus
aufgezeichnet, was in der Gattungsseele, im Gattungsgediichtnis lebt.
So sehen wir hier zugleich wieder einen Weg, auf dem seherische Men-
schen durch die Sprache selbst. die ihnen cingeboren war, aus den
Worten, Unbewufites, aber auch Urgewufltes hervorholen und, aus-
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deutend, nun zu cinem Wachwisser, und mythischen Sagen um die
Urgeschichte des Menschen, um dic kosmische Verwobenheit seines
Wesens und damir tber die Schispfung selbst gelanzen kounten, Daher
dic unumstofiliche Wahrhuftigkeit aller echren ursiimlichen mythischen
Oifenbarung fiir jenes Menschentam, dem sie von Natue aus zu-
kommt, Jetzt beyreift man, was fiir einen Schatz wir an der Sprache
haben, wic wir sic weder verfalschen sollen, noch mit ihr ligen und
ilten; dean wir verfilschen so unser eigenes Wesen., Was sie
wan haben, ist mit den Urvélkern aus den Tiefen geboren und
ibnen aus df’m Unbewufltzn als bewufls V‘crd”“f{es Gut mitgegeben,
als wahres Gortesgut, als sic ihrera Urbild entsprossen. Das Wort ist
ebenso tiefgriindig wie die Scele, wie die unbc\x ufite Innenwelr, aus
der wir kommen. Und man kann sagen, dafl ebensoviel wahres ur-
‘tindiges Leben noch in cinera Velke stecke, als es seine Sprache, seine
rte versteht.
er in der Sprache und ihren Urworten lebende Mythus wirke
in einem echten Volksium fort und fort, auch nodh in Spiuzeiten;
denn er ist die bermichuige, urgriindige, gdtterhafre Daseinsschau
und Dase;nsgewiﬂheit Von diesem Lebensmythus braucht nicht zu
jeder geschichtlichen Zeit eines echten Volkes alles lebendiz bewufit
zu scin; es kann verhiillt sein, che es wieder zum bewuﬁtsqn durch-
bricht, Und dennoch kann der innere Mythus zu allen Zeiten un-
bewufit wirken, denn die Gesamtheit hat, sofern sic lebendig von
innen her ist, eine wesensmiflig sie vorwirtsdringende Seele. Solange
ein natiirliches Volk lebt, lebt in thm der Mythus seines Wesens und
Daseins, schafft sich fort und fort wieder Geltung und fthrt zu
geistig-scelischen Wiedergeburten. Aus ihm wird wahrhaft Geschichte
gemacht, denn wahre Geschichte. so sagten wir, ist der innere Sinn des
Geschehens im Dasein. Und jede wahre Geschichte hat thren Mythus.

Abnenleben und Totenkult

Eine grundlegende Wirklichkeit des mythisch-magischen Daseins ist
das schauende Zusammenleben mit den Toten. Es ist mehr als nur ein
Bewufltsein des Weiterlebens, wie wir es uns allenfalls denken oder
gefithlsmiflig von der Gemiitsseite her empfinden; sondern es ist die
naturhafte Wirklichkeit schlechthin, worin der Tod als polare Um-
gestaltung des Daseins ein Eingelien in die Potenz der Gattungsseele,
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also ein das grob sinnenhafte Gewand abstreifendes iibersinnenhaites
Leben ist. Nach einem tiefen Wort des Mystikers Daniel v. Cepko,
des Dichters des ,, Todes“, ist ein Mensch im Tod lebendig oder im
Leben tot, der jene Wesenskennzeichen in seiner Seele trigt, die sein
urgriindiges Seclbst waren, che er lebte. Hier ist auf christliche Art
ausgesprochen, dafl Ted und Leben im natiirlichen Sinn letzthin Eines
ist, sofern es aus dem ewigkeitsbedingten Urstand des Menschen-
wesens angesehen wird. Bei dem hier fiir uns jetzt in Frage stehenden
magischen Heidentum aber handelt es sich um die durch die Natur-
seele selbst begrenzte Daseinssphire, also um die Natur diesseits, und
hier ist Leben und Tod, vom Ubersinnlichen — nicht Ewigen — her
gesehen, darin verbunden, dafl kdrperlich-physiologisches Abscheiden
ein Formwechsel ist, der lediglich ein Sichzuriickziehen der Lebens-
potenz des Einzelnen in die tibergeordnete Gattungs- und Gruppen-
seele bedeutet. Der Heide sicht und weiff nur von der Naturscele,
auch in sich.

Wie im Ursprung, im Uranfang das Vollendete steht und erst von
da ab das Abgleiten und das Sichverlieren in das zuletzt in sich
endigende Einzelne und Einseitiggewordene folgt, so liegt auch dem
Totenkult und Totenwesen ein umfassender groffer und lichter
Anfang zugrunde, der spiter entartete. Es ist, sagt W. Otto, der Ur-
glaube der Menschheit, wie er sich in Mythen und Kulten ausspriche,
daf der Tod nicht erst am Ende, sondern an den Urspriingen des
Lebens stcht und allen seinen Zeugungen beiwohnt. Wie cindringlich
das Leben diese Sprache gesprochen hat, davon geben uns die Toten-
feiern und Jiinglingsweihen Kenntnis. Jene fallen mit dem Beginn
des Friiklings zusammen, und diese gelten der erwachenden Zeugungs-
reife. Wie alle Urgedanken, so ist auch dieser unverginglich: daR die
Geister des Totenreiches beim Erwachen der Natur gegenwirtig sind.
Hier, wo das crschiitternde Lebenswunder der neuen Zeugungskraft
gefeiert wird, sind immer die Symbole und Geister des Todes mit
ihren Beiingstigungen, ja mit den firchterlichsten Gefahren zugegen.
Es war die Aufregung der Lcbenstiefen, die den Reigen des Todes
herbeirief und seine Geister und Ungcheuer um den Ursprungsvorgang
der Lebenswandlung sammelte. In dem Grade, als das Leben gewaltig
ist und groB, ist der Tod tief und furchtbar. ,Diese ewige Seins-
verbundenheit ist der Grund fiir die denkwiirdige Tatsache, dafl die
Volker seit Urzeiten bei den zentralen Ereignissen und Festen des
Lebens ... sich der Gegenwart der Toten und der unterirdischen
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Michte bewuft waren., Die neuere Wissenschaft, die sclien den Mut be-
sitzt, in die T dringen, und das Verstindais bedeuntender Kulte
und Mvthen lichor in du Bcgrzﬂsx elt cines kleinlich und schred-hafe
gewordenen Volks ~"au‘oens sucht als in dem Frost des Daseins selbst,
hat Gebriuche und Anschauungen auf die Iln ¢ht veor schidigenden
Dimonen und CGespenstern  zuriidege{lbre.  Aber jene Uralten
swullten mehr als wir®; der Tod war wirklich bei thnen zugegen.
»Bel jeder Art Geburt ist das Leben im tiefstern Grunde erschitetert,
nicht etwa durch Krankheit oder duflere Bedrohung, sondern durch
seine bedeutendste Funkiion selbst, und hicr tritt seine Verbundenheit
mit dem Tode am deutlichsten zutage.®

Der unmiitelbare Blick in den inneren naturscelenhafren Zusammen-
hang des Lebens zeigt dem heidnisch-magischen Menschen, dafl auch
die heimgegangenen Individuen, die Ephemeren, nach dem Huferen
Tod nicht ot sind, sondern wieder in die Gruppcn- und Gartungs-
secle zuriickkehren und hier als lebendige Wesenskrifte bestehen und
wirksam bleiben. Das Allerselbstverstindiichste ist daher die magisch-
kultische Pflege, dic man den Verstorbenen widmet, denn sie bleiben
im lebendigen Zusammenhang mit den irdischen Generationen. Hier
ist nichts von gcheili:’tcr Liebe in einem tberirdischien Sinn, sondern
es ist wicder ein magisch begriindetes ,Gut und Bdse®, das cnt‘,dn idet.
Wie die Gotter gepflegt v\rcrdnq aus natlirlicher Notwendigkeit, so
werden auch die Toten uad Ahnen gepflegt; Ahnenku lus ist beim
heidnischen Menschen in keiner Weise vom weiteren Gtterkult zu
trennen. Nur war der Gorerkult die allzemeine /\rwﬁlcue,ﬂwczt, der
Ahnenkult st auf die Familie, die Sippe beschrinke, soweit nicht die
Einzelnen gemeinvilkische Pﬂ({“utun" hatten.

Der Heide ist, wie wir es wicderhelt beronten, in keinem Augenblick
seines Lebens bei irgendeiner Flandlung irreligids, er weilt sich immer-
zu in Abhfngigkeit von den Y.Jz‘hc:ber;{;cwnltc.;. Und 7zu denen gehdrt
in ganz hervorragender Weise die Kette der Geschicdhier, also der
Toten und Abnen. In seinem Flaus steht thr Opleraltar, und darauf
spendet er ihnen, aber in ziner ganz und gar magzisch wirksamen
Weise. Das Haus des leider und der Opferplare [ur dic Ahnen ist
nicht cine individualistische Wohnung und cir Gedenkplarz, sondern
ist der natorhalt Icheudige Sammel ! ster und der
fortzeugenden ©
in der Gartun
Toten ebenso lebendiy an-wesend

D
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selbst. Leben geht durch alle Schépfung, nichts ist, was nicht Leben
wire, und nichts ist, was in ein Nichts gehen konnte. Des mythisch-
magischen Menschen Sichtigkeit schaut und weifl es. Ts ist mechani-
stischer Leerlauf unseres Verstandes, wenn unscre aufgekldrte Seelen-
losigkeit herausfand, dafl der Tod etwas Negatives, eine Vernichtung,
nidmlich das abgebrochene ausgelaufene, also entleerte und nicht mehr
vorhandene Leben sei. Aber dic Inncnsicht auf dic stets lebendig
wesende Naturseele im Menschen miissen wir als gar nicht anzweifel-
bare Wirklichkeit, die der Frijhmensch naturhaft sah und erlebte, uns
gegenwirtig halten, wenn wir Dinge wie den Totenkult, den Gotrer-
kult verstehen wollen.

Das Reich des Todes ist dem Frithmenschen geradezu das Reich des
eigentlichen Werdens und Erzeugens im Vergehen, der eroffe Kuppel-
dom, der sich Gber allem kurzfristigen dufieren Leben wolbt. Nur in
einem rationalisierten und individualisierten Leben, wie ¢s die letzten
Jahrhunderte kannten, ist der Tod das Ende, das stumpfe Ende des
nur isoliert gesehenen Lebens. Da ist der Tod selbst seelenlos, ein
leeres Nichts, weil auch das Leben und Denken seelenlos und bedeu-
tungslos in bezug auf das Ewige, wie wir es kennen, geworden ist.
Wo die Volker, die Menschengemeinschaften noch in die urtiimliche
magische Seelenschicht eingebettet sind, da stehen sic miv allen Lebens-
beziehungen dauernd im Tode — cin wahrhaft heroisches Dasein
leben sie. Das Todesland ist threm Blickfeld ebenso offen wie das
Lebensland. Dafl sie mic thren Toten dauernd verkehren und deren
lebendige Anwesenheit, wenn auch in ibersinnenhafter Gestals,
dauernd schen oder, im herabgekommenen magischen Zustand, auch
fiirchten, das ist nur ein Teilausdruck des Lebens im Tode selbst,

Schon in den bisher frithesten menschheitsgeschichtlichen Vorkommen,
in der Altsteinzeit, ist der Totenkulr sichtbar. Er begleiter alles
Menschentum ohne Ausnahme. Auch die Altsteinzeitler gaben ihren
Toten schon Beigaben mit in das Grab; wir haben hierin schon cinen
der Beweise gesehen, daf jene. wie die heutigen Primitiven, der
gleichen Seelenschicht in einem fritheren Weltenjahr angehérten, Grab-
beigaben sind fiir uns wobl die cinfachsten und verstindlichsten Er-
scheinungen in der magischen Behandlung und Einwirkung auf die
Toten. Wie weit entfernt das alles aber von irgendeiner Gefiihls-
symbolik oder Romantik gewesen ist, zeigen uns jene Riten und
Kultprakriken, die nicht so harmlos sind wie die Beigaben von
Schmuck, Waffen und Speisen oder dem Blasinstrument, die wir in so
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vielen Gribern alter und neuer Zeit finden, bei den verschiedensten
Vélkern, kultivierten und nichtkultivierten. Denn es wird auch grau-
sam den Toten geopfert, und es werden ihnen lebende und getdrete
Menschen und Tiere mit in das Grab gegeben. Hier offenbart sich die
ganze Abgrindigkeit des Verbundenseins von Toten und Lebenden.
DaR die dem Toten beigegebene Nahrung etwa nicht im quanti-
tativen Sinn geniigen kann, um ihn dauvernd zu ernihren und zu
bannen, lift es deutlich werden, daf auch hier wieder der innere
wesenhafte, der magische Gehalt oder das Mana der Nahrungs-
substanz gemeint ist und in Wirkung kommt. Es ist die innere Potenz
beansprucht, wie beim Tieropfer auch der Leib der Gdtter mit dem
Fleisch und Blut genihrt wird, ja wie wir es auch bei den Selbst-
opferungen der Hiuptilinge und Kénige schon sahen. So wird es auch
die potentielle Naturseclenkraft der Gemahlin, des Dieners, des
Pferdes, der Jagdhunde sein, wenn bei den Germanen, den Indern,
den Agyptern, bei Skythen, Thrakern und um 900 noch bei den
Russen, im 14. Jahrhundert noch bei der Bestattung cines litauischen
Fiirsten diese gewaltigen Opferbeigaben mit in das Grab kommen.
Blut, auch Menschenblut, ist von der einfachen steinzeitlichen Grab-
beigabe bis zu dem eben genannten Geschehen als eigentlicher Triger
der Lebenspotenz auch das eigentliche Element des Opfers iiberall.
Daf es die Toten heraufholt, um sie zum weissagenden Reden zu
bringen, zeigt uns die groflartige Szene im Homer, wo Odysseus in
das Totenreich steigt, dort den Schatten des Sehers Teiresias vom
Opferblut trinken 1ifit und schmerzerschiittert den beikommenden
Schatten der eigenen klagenden Mutter mit dem Schwert abhalten
muf}, damit er sich nicht ebenso auf den belebenden Saft stiirze.
Grabbeigaben sind gelegentlich auch zerbrochen oder sonstwic zer-
stort hineingegeben worden; Urnen etwa zeigen ein absichtlich hinein-
geschlagenes Loch. Wie dies zu deuten, stcht noch dahin; aber es 148t
sich denken, daf hicr wohl im Dasein des Toten irgend etwas vorlag,
was die gewohnliche magische Behandlung nicht crmbglichte oder eine
Variante dafiir erforderte; oder es wird dadurch irgendein sonstiger
Abwehrzauber gegen unerwiinschte Einfliisse auf die Beigaben selbst
betitigt. Wenn sich freilich spiterhin auch nur Scheinbeigaben zu-
weilen finden, Attrappen gewissermafien, so ist dies entweder ein An-
zeichen des Erléschens der magischen Kenntnis von diesen Dingen,
es ist ein leercr Ritus geworden, so wie man heute einen kleinen
gekauften Fetisch in das Auto hidngt und nicht weiff, was man da tut;
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oder diese Scheinbeigaben hatten amulettartigen Charakter und lei-
steten dieselben magischen Dienste wie solche; oder die Nachahmung
des Lichten konnte auch sich an den in einem spiteren Abschnitt zu
besprechenden Ahmungszauber anlchnen.

Wenn wir uns bei alledem wieder bemiihen, noch tefer, als oben
schon angedeutet, Gber die duflere ,Geschichte® hinaus in den Sinn
und Kern des Totenkultes magischer Vélker emnzudiingen, so miissen
wir uns vor allem die innere Finheit und Ganzheit der Einzelwesen
vergegenwirtigen. Die vielen Einzelnen, so salien wir im vorigen
Abschnite, sind ja nicht in ihrer blof ziffernmifiigen Summe eine
Sippe, ein Stamm, ein Volik: sondern das innere tibergeordnete, Gber-
sinnenhafte Stammwesen, die ,Gattung®, ist dic dauernde Wigkiid
keit, der gegeniiber die Einzelnen sehr begrenzie und kurelrist
iber die dufiere Bithne geliende Erscheinungen sind. Die Wirklid
ist die ,Gattung®. Mit der Totenverehrung. dem Totenkult, haben
wir also zugleich ein lebendiges Beispiel und eine lebendige Anwen-
dung der Wirklichkeit einer Volksgemeinschaft. Wir sehen die gene-
relle Gemeinsamkeit, das ,Gemeinwesen®, welches in jeder Sippe de
inneren Zusammenhang der Einzelnen mit den Ahknen und unter sich
ausmacht und trigt. Und so ist auch ein lebendiges Gemeinsambeits-
gedichtnis, ein Volksgedichtnis da.

Wie im Traum aus dem Unbewufiten das noch Ungestaltete zur
Bildgestaltung heriiberdringt, so dringt fiir den Natursichtigen das
Wissen um die Lebenspotenzen des Ahnenlebens in das Wachbewufit-
sein heriiber; es werden Bilder geschaffen, die dies symbolisch dar-
stellen und es den Nicht- oder Wenigwissenden klar vermitreln.
Darum gleichen die kultischen Ahnenbilder nicht, wie unsere Bilder
und Biisten, der ehemals irdisch-individucllen Ahnenperson, sondern
sie bringen die Erbpotenz in der vom Ahnen verkSrperten Art zur
Darstellung, also etwa Wildheit und Glite, Weisheit und Schlauheir,
Mut und Schénheit. Und ihnen gilt der Kultus, um dies alles dem
Familienk&rper dauernd lebendig zu erhalten, also in lebendiger
Wechselwirkung mit dem inneren Wesen des Stammes zu halten;
denn sie sind durch die magische Behandlung mit dem von den Toten,
d. i. den Ubersinnlich-Lebenden, Ausgehenden geladen.

Dies alles ist zuniichst noch nicht so zu verstehen, als ob die indi-
viduelle diesseitige Person des Ahnen weiterlebe und sich wieder-
verkBrpere; vielmehr sind es, wie gesagt, die Kraftpotenzen der fort
und fort rinnenden Keimbahn, der physischen wie der seelischen in
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allen Generationen, die aus ihrem festumschricbenen Erbgnt heraus
den Ahnen unbedingt wiederbringen miissen, denn die innere leben-
dige Erbsubstanz bleibt diescibe; der Abne wie der Nachkomme
tragen dasselbe perennierende Lebenswesen in sich. So und nur so
wird der Lebende auch wiceder der Ahne sein. Wieder miissen wir uns
vergegenwirtigen, dafl in jeder noch unverbildeten, der volien Erb-
masse noch trachticen und damit noch nicht bis zum Auseinanderfallen
gediehenen natiirlichen Volksgemeinschafe es die sclbstverstindliche
Wahrheit ist, daf} es in der Natur iiberhaupt keine Willkiir und keine
Abgrenzung und damit keinen wirklichen Tod, sondern nur Leben gibt,

Doch noch tiefer, als im Vorstehenden dargelegt, miissen wir den
Tod als Gegenspiel zum Leben verstehen, um zu begreifen, was dem
innerlich naturverbundenen Menschen der Tod selber war. Wi
sagten, er sci eine andere sinnenhafte Seite des Gesamtlebens. Nicht
in der Jugend und den vollen Schaffensjahren, wohl aber wenn man
alt wird, &ffnet sich ein bis dahin ungewohnter Blick in das Dasein:
man sicht mchr und mehr die grofle Wirklichkeit des Reiches des
Todes. Man fiihlt, wie der Weg durch das irdische Leben doch eigent-
lich nur ein kurzes Wegstiick in der durch unser jetziges Dasein uns
bewuflt gewordenen grofieren, unfaflbaren, geahnten, aber nicht ge-
schauten inneren Wirklichkeit ist. Man fiiblt, wic das eigene Wesen
vor der Geburt und nach dem Abschlufl dicses Lebens unergriindlich
wirklich da war und da ist. So versteht man auch mit einemmal das
Wort: ,Ich bin cin Gast auf Erden.” Der Gast weilt nicht immer da,
er wird bald wieder aufbrechen, auf die Reise gehen. vielleicht auch
heimreisen, so wie er einmal hergckommen ist; aber auch diese
Weiterreise wie das cinstige Herkommen ist die Wirklichkeit seines
Wesens. So schen wir allgemach den wahren groflen Ernst des Lebens
im weiteren Sinn. In der Jugend und im vollen Schaffen sicht man das
Lichte des diesseitigen Lebens; man wird mit dessen Dunkel bekannt
und bleibt bejahend; auch da ist Ernst des Lebens vollwirklich da.
Aber wir meinen hier den Ernst, der daraus entsteht, dafl unser
Wesen gewahr wird, wie ja diese ganze Kreisspanne des bewufiten
Lebenslaufes eingeglicdert ist in einen weiteren grofieren, uns hier
unerkennbaren Lebensbogen; es ist der stille heilige Ernst des beredten
Schweigens itiber Leben und Tod: der Zustand des weise gewordenen
Schauens, nicht mehr des diesseitigen Handelns.

Der naturseelenhaft verankerte, heidnisch-magische Mensch aber
hatte diesen wirklichen schauenden Ernst durch das Leben zum Tod
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hiniiber und sah die ausgedehntere umfassendere Grfe der Todes-
wirklichkeit gegeniiber dem kurzen Wegstlick dieses Lebens. Bitterer
Lrnst des Lebens aber kennzeichnet gerade das edle wahrhaftige,
naturfromme Heidentum. In diesem bitteren und hohen, erhabenen
Ernst steht das ganze magisch-heidnische Leben, solange es unver-
dorben naturecht ist. Endet es zuletzt in hoher Geistigkeit, so wird es
stoische Resignation, die diesen Trnst des Todes voll spiegelt. Der
magische Heide aber lebt stindig so, wic es dem reifen Alter mit
seinem durchschauenden Blick zukommt. Und daher stand des echten
Heiden Leben in steter lebendiger Wechselbeziehung zum Reich des
Todes, zum Reich der Toten, es lebre in ihm, mit thnen. Es war voll
Wirklichkeitssicht. Anschaulich begegnet uns diese in dem Mirchen
von der Frau Holle: der Mensch springt in den Brunnen, kommt da
drunten in grofle weite Naturseelenwelt mit ithrem eigentiimlichen
Licht; dient jahrelang, begegnet den Urkriften der schaffenden Natur
und geht wieder erncuere an Leib und Secle zur Oberwelt zuriick,
entsprechend seinem iber der Natur stehenden urgriindigen Wesen,
das gut und bdse sein kann. Und dementsprechend kehrt er wieder
im Kreislauf des Naturdaseins.

So verliert auch die an sich uns verwunderliche Sitte ihren un-
verstindlichen Charakter, daf} bei vielen Primitivvslkern die Greise
umgebracht werden, was sogar bei den Chippaware-Indianern Soh-
nespflicht geworden ist. Vieileicht sind dic Alten so manageschwiiche,
daf sie der Gesamtheit eine Belastung sind; vielleicht ist auch ihre
Anwesenheit ein Vorenthalten ihres Mana gegeniiber der Gesamtheit.
Doch auch hier liegt der Mythus im Hintergrund, wo bei Gottern
und Heroen der Vater zuerst nach der Geburt den Sohn verfolgt,
danach der Schn den Vater. Im Mirchen, auch im Mythus schon,
stellt der Vater dem Sohn unldsbare Aufgaben; aber der Sohn kommt
zuriick und hat sie gelost. In Don Carlos und Karl Moor zittert
spitzeitlich noch jener alte Mythus nach: der verfolgende Vater,
vor dem die Heldensohne fiiehen miissen, oder der sie aussetzen oder
toten 1iflt; heidnisch werden sic aber gerettet, denn die Gattungs-
seele kennt den Zusammenhang und richtet von innen her alles zum
Besten der Sippe iiber das individuelle Wollen hinweg,

Doch wir haben hier sozusagen nur die lichte Seite dargestellt
und miissen aych der Gegeaseite gedenken. So ist ein ganz unmittel-
barer Ausdruck der Verbundenheit der Toten mit den Lebenden
die Blutrache. Der durch dic Blutrachepilicht geschiitzte Lebenskreis
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der altgermanischen Sippe, sagt Kummer, umfaflc auch die Gestorbe-
nen: der Ahnenkult wahrt die Lebensgemeinschaft der Lebenden und
Verstorbenen, dic Blutrache hat den religitisen Sinn, den Erschlagenen
durch die Rachetat dem Lebenskreis der Seinigen zu erhalten Dieses
hier kurz umschricbene Grundgefiibl aber kann nur bedeuten, daff
durch die unnatiirliche Hiniiberdringung eines Getoteten in  den
Totenkreis die Manakrifte der Sippe irgendwie geschidigt sind; um
sie zu wahren, muf der Tirer geopfert werden. Es ist nichts weniger
als Rache, vielmehr ist es die im magischen Daseinszusammenhang
unbedingt notwendige Ordnung der Bezichungen zwischen den Le-
benden und Toten.

Ganz cindeutig und allgemein verbreitet sind die vielen Berichte
nordischer Herkunit iiber den Wicdereintritt der Toten in das
Leben, das sie soeben verlassen haben. Hicr aber befinden wir uns
nun in einer Sphire, die nicht so sehr von dem héheren lichteren
Sinn des Totenkultes durchfiossen ist, als vielmehr schon an die
quilende Narursphire des Torengeisterns angrenzt, die sich zuletzt
voll entfaltet: der Tote, cbwohl im diesseitigen Lebenselement fort-
dauernd, ist dodh darin selbst enteleist und gefihrdet damit aufs
schwerste die Sippe, den Stamm. Denn er gibt seine Erbpotenz nicht
in die tibersinnenhafte Keimbahn des Stammes zuriick, er entzieht
der Gattungsseele, sozusagen vagabundicrend, ihre soziale Substanz,
soweit er sie sciber in sich trdgt. Lrhielt man also, wie bel den
Agyptern, den Toten ihre Kirper, so konnte, wenn sonst die Gefahr
des unerwiinschten Wiederkommens bestand, die Naturseele des Toten
wenigstens darin gebannt bleiben, der Tote irrte nicht schidigend
herum, sondern schlief wenigstens, Und zugleich waren die Leben-
den von seinem ungecigneten Wicderkommien und den Eingriffen in
thr Dasein frei. Es trug, wenn 2uch nicht zum red:ten Dasein beider
Teile, so doch zu einer moglichst geringen Stiérung, also zum ,Frie-
den“ der Toten und Lebenden bei.

Erst also durch das wahre Zur-Ruhe-Tiringen des Toten ist der
Friede, aber auch das kiinftige Gedeihen, der gute Fortbestand des
Stammes errcicht. So haben wir den Almen- und Totenkult als den
niedersten Grad des Gotterkulees selbst vor uns. Denn alles Wirk-
liche ist ja dem Heiden, dem mythisch-magischen Menschen Ausflufl
und Manifestation des Gottertums; und da die Gattungsseele, die
Rassenseele, die Volksseele eben dem Heiden Naturseele, Natur-
wirklichkeit ist, nicht biofie Abstrakuion wie intellcktualisicrten Spit-
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menschen, so ist der Ahne, ja der nichste Tote in unmittelbarer Weise
auch Gotterpotenz, Gottheit. Wie der Totenkult mit dem Gotterkult
zusammenlaufen kann, zeigr die igyptische Lehre, dafl der mumi-
fizierte Tote, insbesondere der Pharao selbst, zu Osiris, dem Herrscher
des Totenrcwhcs — nicht kommt, sondern wird: das Eingehen in sein
Reich heifit, ein Wesensanteil von ihm sein.

Unter diesen vorbenannten Gesichtspunkt gehdrt wohl auch die
Frage der Leichenverbrennung, Auch diese mufl im magischen Lebens-
zusrand durchaus anders geregelt gewesen sein, als es unsere ncu-
zeitliche intellcktuelle Auﬁassung suht. Denn nach dem Tode lebt
der Abgeschiedene, und eine sublimere Korperlichkeir ist thm cigen.
Wird diese durch das Verbrennen vorzeitlg aufgeldst, so wird die
Manakraft zerstére. Es muf} also das Verbrennen entweder cine be-
absichtigte Zerstdrung sein, vielleicht ein bewufites Ausmerzen der
Potenzen des Toten aus der Sippenseele; oder es mufl sonstwie eine
Mafnahme sein, die sich auf das Wiederkommen unter nicht er-
wiinschten Umstinden u. dgl. beziebt. In Israe] galt die Bestattung
als einzig moglicher Ritus, die Unterlassung der Bestattung war eine
schwere Schidigung der Totenseele, und Verbrennung war eine
Schmach.

So verweilt die Wesenspotenz, die Entelechie, nach dem Kérper-
tod in einem Jenseits, das durchaus physisch, wenn auch {bersinnen-
haft ist, in keiner Weise gleichzusetzen, auch nicht als Ahnung gleich-
zusetzen dem ,Reich Gottes® des Christen, der selbst ja irrigerweise
Himmel und Hblle oftmals damit gleichordner und so noch vollig
im Heidentum verharrt; sondern dlCSCS naturseelenhafte Jenseits ist
lediglich eine fiir die Wachsinne nicht unmittelbar zu erblickende,
nicht unmittelbar wahrzunehmende Sphire. Das abgeschiedene
Seelenwesen des Menschen wie des Tieres tritt in diese Sphire ein, aus
der sich sein Korper, seine irdische Person gestaltete. Und von da aus
vollzicht sich im uncrgriindlichen Geheimnis der Zeugung die Wieder-
kunft des Toten als Nachkomme. So ist die durchdauernde Gattungs-
seele immer gegenwirtig da, im Leben wie im Tod.

Es war frevelhaftes, gemeinschidliches Zaubern, wenn man viel-
leicht die iibersinnliche Fortdauer des Toten magisch beeinflufite und
beniitzte, also beschwor, damit die Lebenden oder irgendein Leben-
der sich einen gemeinen, aus dem magischen Volksdasein losgelssten
Vorteil seelischer oder materieller Art eigensichtig aneignete. Der
noch wahr gebliebene naturfromme Kultus muﬁte daher alles tun, um
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auch solcher Frevler an den Toten habhaft zu werden; und die Grab-
schindung braucht keineswegs nur sul cinem unmiteelbaren Raub
der m’ttcncllcr' Grubbuy*bcn bervht wu 1 kann sich
deren wohl bemichtige haben, um mic de gischer Krafe den
Toten mit seinem Ex'mﬂuﬂ oder seinem Hellg rgendwie an sich zu
bannen, und so sich cben unerlavhte Vorrziic 7t sichern; im Wesen
nicht anders, als wir cs bei den n: i "Glicern sahen, die sich
bei Fehden der Manakeifte der Feinde zu bemiditiven radncn.

Wir kdonen also vers: lm wie das alles zusammenhi dngen mag
und weshalb es so 1st. Do ; n die hohe, freie,
magische Sicht noch bei hwmax ibergeordnete
Gattungsscck, in die Gemeinseele, cdikehren, denn
dann erst wieder ist er als gesunde Porenz dem Geschlecht einverleibt.
Sein Tod hat nur die einzige Aulgabe rait sich gebrachr, darin eben
aufzugehen, seine chcnscﬁafn'm.;; an Leib und Seele der Gemein-
schaft wieder zuriickzubringen, in | mit zu verstirken, ab-
zukliren, zu vervollkommnen.

In die nach dem Paradicsfall einsatzende f“'"fitzuno der Natur
ist eben das ganze Dasein, also anch der Tate mit eingesd no>scn. Wie
die Gotter, so konnen auch ‘Jie Toten und diz Ahnen als lichte Ge-
stalten, aber auch als greuliche und finstere Dimonen erscheinen.
Denn beides ist der Mensch sﬂ]b st, und das gibt thm der Kosmos ent-
sprechend wieder. Diese Seiten dcs Heidentums, gerade aber die der
Verbundenheit und des gemeinsamen Lebens mit den Toten nun
spiegelt uns in héchst vergeistigter Weise die griechische Tragvdie.
Die griechische Tragddie, sagt T‘vaCbka ist nicht Nach: wung chen-
der Menschen und Helden wie unsere klassischen Tro
Gedanke an das tigliche Leben ist vllig versunken, wir befinden uns
in jener Sphire. Darum die groite W mhr,:gkcit ist ¢s, wo die Toten
handeln und reden. Aus dem Grabe, der Unterwelt kommen sie
hervor, magisch-lebendige ne Gestalten, aber
nicht Spuk, sondern merz '*’ 5 : icheig, das gestaltlich
verkorperte Unbewufite. Sie geben in michtiger (Jroﬁe tber die
Bithne, ernst und feierlich, und hinter der Maske kommt ihre Stimme
hervor. Diese Stimme hat zu Aes 1 los” Z ulcn wie die Stimme aus
dem Grabe geklungen, jeder Gedanke an duReren Lebensrealismus
liegt da unendlich fern. Wenn Ho Wirklichkeit und thren
inneren kosmischer Zusammenhang 'u;‘_.dengesm]:cn und deren
Kidmpfe darsellte, so will die Trag srundsiizlich etwas anderes:

=
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sie war heilige Handlupn, aber niche durch das Aullerliche threr fest-
lichen Darbictune, wonfeen threm Wesen nach von innen heraus, Die
Schauer, die das gricchi che ;\umt‘vc"k umwehen, sind die
Schaver des Grabos alg cr Cewalt. Tas crgriffene Schweigen
der Teilnchmer, | von Schrecken und Prschiitterunyg —
Y] 1-}';;% vt vor den Toten: der Wirk-

das entspringt Jer

S .
lichkeir der Toten. Do wdlung cinss Wesens des Totenreiches
in ein hier auftretendes, wucuxu und handelndes Wesen — das ist

das Urphidnomen dor ischen tragicchen Kunst. Der Chor da-
segen bezeichner dic :md(-rv“ Sphire der tragischen Wirklichker. Er
hat den idealen Horizout, ist das reine losgeldste Wissen um dic
Zusammenhinge, ist voll tefster umm:tcibaz’stcr, heidnischer From-
migkeit, ist dic heidnische Seele des Volkes, die zu den lebendigen
Gottern betet und innig zu ihnen steht. Nur vom Gotterhafren
emplingt er seine Maflstibe fiir die Beurteilung des Geschehens. Und
eben dadurch erinnert der Chor den Horer dauernd daran, daf man
es in den Grabesgestalien nicht mit Spuk zu tun hat. Der dimoni-
sche Hinter- und Untergrund swird so durch die Tragddie als Ganzes
in die Heiligung des Geschehens aufgeldst, alles wird in ein geistiges
Licht, in das Licht von oben geriickt, in einem gewaltigen Um-
schmelzungsvorgang wandeln sich beim Horer abweisende Angst,
abwsehrendes Grauen zum erhabenen Lied und zu Gestaltung. Aber
die Tragddie ist nicht mehr Mythus aus dem Unbewuflten, sondern
ein Werk mir héchstern Ausdruck der denkenden Personlichkeit ge-
worden.

In der griechischen Tragddie, sagt W. Otto, steht der ganze Ur-
mythus von der Verwobenheit des Lebens mit dem Tode in neuer ver-
geistigter Weise aufl. Dic ganze IHerrlichkeit des Versunkenen trite
in bezwingende Nithe, wihrend es doch zugleich im Unendlichen
verloren ist. Das Urpbinomen der Zweiheit des Dascins erscheint als
der sprechende Tote in der Maske. Es ist das immer Seiende und doch
das nicht FaBbare; hicr ist die geistize Vollendung des Mythus. Es
ist die griechische Traghdie so zugleich die hdchste Vergeistigung des
Schicksals. Aber das Lrscheiren diescs versunkenen Totenreiches ist
traumhaft. Fs ist das Mysterium des totgebundenen Daseins. Und die
Mysterien, die aus dem MMy tl)us kommen, werden nur lehrbar, wenn
sie gehandelt werden. So entstand aus dm Mysterien das Drama, d. i
die darstellende I*'Ianalun;;, und alb scine hochste Vergelstigung die
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Tragodie. Das Dascin, die Geschichte, wahr geschen, ist Leben zum
Tode, ist Tragddie.

So ist am FEnde der heidnischen Zeit, hier im Griechentum, ein
urgriindig naturseclenbafter Zustand des paradicsverlorenen Men-
schen, der noch nicht von der Offenbarung weiff, in eine erhabene
Geistigkeit iibergefiihrt, die beim Frithmenschen der mythischen Zeit
nur Natursicht in die tibersinnliche Sphire der Natur und ihrer seeli-
schen Gewalten gewesen war, dort aber ganz aus dieser Sphire in
dic des bewufit tberlegenden Geistes geriickt ist. Bis zu welcher
Sphire aber dieser Geist kam, wird sich uns spiter in anderem Zu-
sammenhang zeigen. Hier beschrinken wir uns auf die magische Welt.

Tierkult, T otemwesen

Wihrend dic Ahnen der Sippe, des Volkes, der Rasse in die Zone
des lebenden Menschen selbst gehdren und dieser sozusagen selbst ihr
unmittelbarer Ausdrudk ist, gibt es eine weitere, auf ganz anders-
artigem Fundament ruhende, naturhaft-seelenhafte Beziehung des
Menschen zu jenem Auflermenschlichen, das ihm von allen Natur-
dingen unmittelbar am nichsten verwandt ist: zum Tier, letzthin zur
Pflanze. Der Ausdruck hierfiir ist der Totemismus; das Tier ist Totem.
Das Wort entstammt dem Indianerdialekt der nordamerikanischen
Algonkins und bedeutet eine Lebensbezichung zu Wesen, die man
als verwandt miteinander ansieht. Ein solches Wesen ist Gegenstand
der kultischen Verehrung, es wird heilig gehalten; es ist Gottheit
wie der Ahne,

Um das Totem zu verstehen, muff man etwas Grundsdtzliches
verstehen, was unserem gewdhnlichen Denken fremd ist. Die Totem-
volker nennen Tiere ithre Ahnen und sagen, sie stammten von solchen
ab; aber es ist Wahlverwandtschaft., Wenn wir von Abstammung
sprechen, sei es innerhalb einzelner Generationen, sei es im natut-
historischen Sinn bei den Arten der Tiere und Pflanzen. so schen wir
dies durchweg als einen durch die kérperlichen Befruchtungszusam-
menhinge bedingten Entwicklungsgang an. Das Kérperliche setzt sich
sozusagen immer und zwangshaft fort, in eindeutig festgelegter Form,
es besteht keine freie Wahl. Es erfolgt auch keine willkiirliche Unter-
brechung von der Ahnenform bis zum letzten Sprof, und wenn
unterbrochen wird, ist alles unwiederbringlich zu Ende.
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Es gibt aber auch eine andere Art Abstammung, und das ist die
seelische. Diese kann durch ein Sichfinden, Zusammentreten des nicht
unmittelbar Porperlich Zusammenhingenden zustande ko“nmcn; es
mufl nur eine innere Wesensverwandtschaft oder Gleichheit in sonst
einer bestimmten lebendigen Wirklichkeit vorhanden sein. Es treffen
sich zwei Wesenheiten, mdgen sie sonst noch so verschiedener Kijrpcv—
zugehdrigkeit und verschiedener ;hv»ioloalsrher Abstammung sein,
sic haben aber naturseclenhaft eine irgendwie so entscheidende Ge-
meinsamkeit, dafl sie sich in dieser Gemeinsamkeit als gleichen Wesens
erkennen, sich daher als unbedingt zusammengehdrig vorkommen und
es auch, von innen her geschen, wirklich sind. Diese naturseelenhaften
Gleichheitselemente sind darn und wann so entscheidend und ent-
scheidend wichtig, daf iiber alle sonstigen kérperlich-natiirlichen Bin-
dungen oder Trennungen hinweg oder zugleich mit ihnen die narur-
sichtig erkannten seelischen Gl cichheitswesen zueinander stehen, sich
vereinigen, also sich in ciner nicht Zuflerlichen Welt gatten, d. h. eine
innere Vermihlung emgehen Aus dieser Vereinigung entsteht aber
nach auflen nicht ein grob sinnenhafter Kérper, es entsteht vielmehr
von da ab eine gleiche innere, eine seelenhafte Gestalt und Haltung.
Blutsbriiderschaft beruht auf entsprechenden magischen Voraussetzun-
gen und Zusammenhingen. Kurz, es wird die scelische Gleichheit in
1rgendwekher Bezichung erkannt, was also wiederum ein natursich-
tiger Frkenntnisakt ist. Aus dieser Sicht in jene Sphire kommt daker
auch auf magisch-natursichtige Weise eine Bindung etwa zwischen
Mensch und Tier zustande, und zwar wablmiflig, nicht in physischer
Abstammung.

Diese totemistische Verbindung mit dem Tier, iiberhaupt mit jedem
auflermenschlichen Gegenstand oder Wesen ist eine innere Verbin-
dung, und obwohl es zwei Lebewesen sind, sind sie doch in einem
Teilgebict ihres Daseins eins. Die Bororo in Zentralbrasilien halten
sich fiir rote Arara-Papageien, und Lévy-Briihl sagt, es sei dies ver~
gleichsweise eine entsprechende Wahrheit, wiec wenn eine Raupe sage,
sie sei jener Schmetterling. Es ist ein Vergleich, nicht dasselbe, aber
es wird verstindlich, wie ein Wesen ganz naturwahr sagen kann, es
sei ein anderes, auch ohne daR dies duflerlich zutrifft. So sehen und
aussagen zu konnen, ist das Wesen des paralogischen Denkens, das
ein Wesenskennzeichen der magischen Daseinsschicht ist.

Gewift haben sich niemale Naturvélker dariiber getduscht, dafk das
Kommen des Kindes auf den natirlichen Vater Lumdxbeht; und es
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ist toricht, ihnen zuzutrauen, daf sie dies nicht gewufit und allerhand
Gotterzauber dafiiv verantwortlich gemacht hitten. Wahrheit ist viel-
mehr, dafl die naturseelenhafen Linflilsse so ijbcrm‘w’dtig sind, dafl
in der Tat der ,sakrale Urheber®, wie Ziegler sagt, thnen fiir die
Eigenschaften des Kindes enuscireidender ist als die biologischen Ge-
gebenheiten und die Leibesabstammung selbst. Geht bei zentralaustra-
lischen Stimmen eine Frau an cinem Platz vorbei, an dem der her-
gebannte Vorfahr steht, so gecht der Geist scines Totemahnen, der
schon nach ithr ausgeschaut und sie als geeignet zur kiinftigen Mutter
sciner , Verwandeschafe® erkanne 1‘1& in jhren Leib ein. Wird thr ein
Kind geboren, so gehdrt es dem Towem dicses Vorfahren an. Die
Herkunft des Kindes ven einem Mann, den sie chelicht, ist also be-
langlos gegeniiber dcm totemi wen Seelencinfluf. Der junge Held
Smhoth wird im zehnien Lebensjahr in den Wald hinausgeschidke,
um dort als Woll zu ]f:oen so pur kann er werden, was 1lwn zu sei-
nem Heldentum wirklich fithren wird. Hicr gibt es also, wenn man
so sagen darf, cinc Art seelischer Begattung und Vereinigung, -ine
»heilige Hochzeit®,

Bei den Fangs von Gabun glaubt man, dafl jeder Zauberer bei
seiner Weihe sein Leben mit demjenigen eines besonders wilden Tieres
durch einen Ritus in Blutshbriiderschaft vercinigen kann. Er entzieht
dem Ohr Tieres Blut, ebenso seinem cigenen Arm, impft dem Tier
sein eigenes Blut, sich das des Tieres cin. Die Verbindung bringt cinen
groflen Machtzuwachs. Das kann, wie bei den nordamerikanischen
Zapoteken, mit einem regelrechten Rildzauber kombiniert werden.
Beim Niederkcmmen einer Frau zeichnen die Verwandten auf den
Boden Tierbilder, 18schen den Umrifi immer wieder aus, solange bis
das Kind geboren ist. Welches Tier dann iibrighleibt, das ist erwihlt
und fithrt bel diesem Stamm fortab den Namen des Tana, d. h. des
anderen Ich des Kindes. Eines spiteren Tages wird sich der Erwach-
scne das Tier beschaffen und auf Lebenszeit magisch mit ihm ver-
bunden bleiben.

Je nachdem es also auf eine Verstirkung des magischen Feldes
durch einen Blutbund abgeschen ist, verbriidert sich der homo magus
mit Leopard oder Tiger, Krokodil oder Schlange; er anvertraut sich
aber auch schwachen Tieren, mit auger nscheinlicher Beverzugung von
Maus und Vogel, als seinen ,Scelenbergen®; dem namhchen Zwecke
dienen Baum, Sirauch, Mispel, MNuflbzum, zuletzt sogar Gefifle,
Kisten, Kifig, Korb, Muschel, Horn, Keldch, Sack usw. Auch der india-
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nische Medizinbeutel wird aus cinem Tierfell angefertigt, dessen
Gestalt auch das Ttier selbst mdglichst noch zu wahren sucht.

Jupg crzdhle folgenden Fall: Lin weifler Jiger schieft ein Kroko-
dil, unmittelbar darauf komimen dic Dorfbewokner in gidfiter Lr-
regung und fordern Siiline: das Krokodil sei cine bestimmte Frau im
Dorfe gewesen, dic im gleichen Augenblick gestorben sei, als der
Schuf ficl. Wie soll man dies auffassen? I's beruht auf der merkwiir-
digen, den Primitiven geliufigen Tatsache, dafl sich ein Scelenteil aus
dem Menschen abspalten k”mn Fiir uns ist es verbliffead, wena ein
solch abgespaltener Seclenteil in cinem Tier leben soll. Der Mensch
bleibt Mensch, aber dic Krokedilfrau oder diec Leopardenfrau hat
eine abgespaltene Buschsecle. Lévy-Briihl hat dafiir den Ausdruck der
mystischen Beteiligung (participation m\'stique) geprigt. Dem Primi-
tiven ist es dic natiirlichste Bezichung. Vielleicht gmut etwas Ahn-
liches dahinter, wie wenn wir fiir unsere Schuld Siindenbddke sudhen
oder wenn wir auch nur jemand ein Kamel nennen oder cin Schwein.
Auch wir sagen damit nicht, dafl er selbst das Kamel oder Schwein
sei, wohl aber finden wir in seinem Wesen ein Seelenteil, das wir so-
zusagen abspalten und es mit dem Schwein oder Kamel gleichsetzen.
Wir projizieren unsere Vorstellung vom Wesen des Anderen in das
Tier hinein und umgekehrt — dem Primitiven ist es eine unmittel-
bare Wirklichkeit, im guten wie im schlimmen. Wir miissen, schliefit
Jung, mit dieser Weltauffassung als ciner gegenstindlichen Wirklich-

oro

keit rechnen: es ist die Wahrheit des Totemlebens.

Denn es ist kein Zweifel, dafl etwa ein als Leopard verkleideter
Priester, wie Frobenius es schildert, nicht nur von den Teilnchmern
eines solchen dimonischen Aufzuges wirklich als Leopardwesen er-
lebt wird, sondern vor allem in didmenischer Lkstase sich selbst als
solches erlebt. Freilich werden Tiere auch als bose Didmonen gefiirch-
tet, so wenn Rofl und Hund im Wilden Heer der Nordischen er-
scheinen, Aber das sind spitzeitliche Zerrgestalten und haben es in
threr Wesenheit nicht unmittelbar mit den reinen Naturformen zu
tun. Es ist dasselbe wic beim Totenkult und Totenspuk. Das sind
nicht die klaren Naturtiere und ihre Gattungen, wie sie das Totem
enthilt, sondern nichts anderes als die magischen Zerrgestalten ent-
arteter wilder Vélker; oder es sind unheilschwangere Totengdtter
selbst, wie der Affe bei den Mayas und altweltlichen Vélkern, also
Tiere des Schreckens. Das in Worten und Bildern nur ymbolisch aus-
zusprechende Abschreckend-Seelenhafte wird auch als Tiergott in
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Fratzen crscheinen, wenn das Menschenwesen selbst verdiistert ist und
im didmonischen Wesen allein noch aufacht: dann missen chen aud

estalten erscheinen, Flekate, die dimo-
nisch diistere griechishe Gotiin, erscheint von bellunden Hunden ge-
folgt; der Torengors Fades ot eine Hundekappe auf, und dic Bilder
der Mayas in Mitteilamerika haben Totengttter tierhafter Art.

verzesrte und verdiisterze T

Jene klare naturscclenhafte, totemistische Gemeinsamkeit aber
kommt nicht aus dem Ungefihr, sondern es miissen irgendwo, viel-
leicht vollig verhiillt, im lerzten und tiefsten Sinne wahre ,Abstam-
mungsbezichungen® vorhanden sein, eben eine innere Verwandt-
schaft, wie wir sagten. Ist das nur Gefiihlsillusion? Wir kénnen es
sogar von der rein naturwissenschaftlichen Seite her zu verstehen
suchen. Wir wissen, daff die naturhafte Kérpergestaltung des Men-
schen und damit auch scine Kérperseele mit dem Tierreich zugleich
geworden ist. Es ist daher begreiflich, dafl ihn innere naturseelenhafte
Fiden noch mit diesem verbinden. Mensch und Tier sind innere Ein-
heit. Es ist eine alte Lehre, dal die organische Natur auseinander-
gelegt zeige, was der Mensch seiner inneren, metaphysischen Gesamt-
potenz nach in sich trigt. Kurz gesagt, aber metaphysisch verstanden:
die organische Natur ist die auseinandergefaltete innere Wesens-
potenz Mensch, insofern der Mensch innerstes Ziel der Schopfung bei
Gott war.

Wir miissen es aus dem Metaphysischen verstehen, dafl der Men-
schenstamm als die innere Vollpotenz die Tierformen, die Gattungs-
wesen der Fuflerlich naturhaften Tiere sozusagen aus sich heraus-
gestellt, entlassen hat. Das darf nicht dahin aufgefaflt werden — das
Uberzeitliche ist gar schwer auszusprechen —, als ob der physische
Mensch, wie er diesseits lebte, zuerst korperlich in der Natur an-
wesend gewesen wire und nun ctwa zeugungsmiflig und durch Kor-
perumbiidung Tier- auf Tiergattung aus sich entlassen hiite. Viel-
mehr ist hier in voller Wucht das Symbolbafte als innere Wirklich-
keit zu erfassen. Denn so wenig der physische Mensch ehedem ein
Reptil oder ein Siugetier war, etwa im Erdaftertum oder im Erd-
mittelalter, wic es die gewthnliche Deszendenzlehre meint, so wenig
hat er solche Ticre aus sich entlassen. Ist aber die Urpotenz Mensch
die innere Ganzheit des Gesamtorganischen, d. h. der innere Sinn der
gesamtorganischen Entwicklungsgeschichte, so sind eben alle Tier-
gestalten seit #ltesten Zeit der von innen her geprigte Ausdrudk,
dic lebendige Manifesiation eines organischen Naturwillens, der von
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Anfang den Menschen meinte und, um ihn hervorzubringen, alles
Tierhafte und Pflanzenhafte crst in abgegrenzten Typen und Gat-
tungen physisch herausstellen mufite, damit zuletzt eben das Men-
schenwesen als solches erscheinen konnte. Denn das schlechthin hochste
Wesen der Natur mufl potenticll schon im niedersten ,der Absicht
gach® enthalten sein. Die lchende Natur ist so Symbol des Mensch-
werdens. Darum sind durchaus die Tiere und Pflanzen in ihrer erd-
geschichtlichen wirklichen Gesamtheit dic Entfaltung des Menschen-
stammes von innen her. Es licgt keine kirperliche Abstammung vor,
sondern eine innere metaphysische Bezogenheit im Schépfungswalten.
Es ist die Urpotenz, die den Menschen wollte und dachte, die tber-
geordnete Ur-Sache der Teilpotenzen der organischen Welt in ihrer
Entfaltung auf zahlosen cinzelnen Ausbildungswegen.

So steht ,der Mensch® von innen her in einer unmittelbaren natus-
trichtigen Verbindung mit dem Tier, mit der gesamten organischen
Natur. Die Grundpotenz Mensch als hochstes und innerstes Mittel-
punktswesen der Schopfung ist zu allerniichst in der Tierwelt ge-
splegelt; alles, was die Tierseele einzeln und spezialisiert ausgeprigt
enthilt, liegt von Grund aus zusammenfassend im Wesen ,Mensch®
Die Tlercottheltcn sind also in spezieller einseitiger Weise entfaltete
Menschenpotenzcn naturhaft-seelischer Art. Und weil das so ist,
erkennt der natursichiige, naturverbundene Mensch in den einzelnen
Tiergestalten, den Tiergattungen alles das in besonders stark speziali-
sierten Ziigen auseinandergelegt, was er selbst mehr allgemein, nicht
so ins einzelne wirksam in seiner Naturseele und damit in seinem
naturseelenhaft durchdrungenen Kdérper trigt.

Dies ist die eine Seite, von der aus wir dic totemistische Wahrheit
ahnen konnen. Von der anderen sagten wir zuvor, dafl wir aus un-
serem Seelenleben selbst wissen, inwiefern es auch tiefere Verwandt-
schaft gibt, die keineswegs an irgendwelche kdrperliche oder artliche
Blutszusamnﬂcngc'ﬂériORCit gebunden sein mufl. So bekommen wir
jenen inneren Verwandtsc haftszmnmmcnhang, den der magische
Mensch sah und erlebte dadurch, daf er die innere Zus’tmmenoehorlg—
keit eigener naturseelenhafter Komplexe, Krifte und Fihigkeiten zur
selben “matarvollen kosmischen Gotterpotenz, aber auch zu best1mmten
Tieren erkannte.

Wenn in dem Menschen gewisse Lebenspotenzen eben dieselben
sind, aber in anderen Zusammenhiingen stehen. vielleicht bei ihm
weniger gelOst sind und mehr im allgemeinen bleiben, oder wenn er
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sie der Anlage nach hat und zur Entfaltung bringen will, so tritt er
in magische Bezichung zu dem 'Lu und kultiviert dessen Seelen-
kérper, dessen Mana. Dies hann adh o gewissen Abolichkeiten und
Entsprechungen  duflern: Augeniorm  und  Farbe, gleiche
Haare, {ci,"’-biijt' - MMuskelstirke, ("v“ic"“c‘ Sth’CltCﬂ,
Schlauheir, Mut u wichrig und mm.m'ucvd dies im totemi-
stischen /mamm , erhellt aus der Tatsachl:, dafl die
Agypter ihre GO : ichtern unrerschieden.

Dies alles beruht au! ci“ae‘n mneren Gleich und Gleich, das nichts
weniger als ein zufle eres gestaitli ches (chxch und Gx"vh zu s&’m braucht
Und gerade dieses iib
walug wirkendes Cuu ’1 aﬂcm magzsdlfn Dasam und Han-
deln, Will der I"T'l”ﬂd]c -nsch also bestimmte Fihigkeiten bei sich
steigern oder natiirlich Of,s'md sel sich bewahren, so muii er trachten,
die Narturscele e amten Naturgattung kuleisch zu behandeln,
damit er ihre Krifte ich zieht und fir sich wirksam macht, genau
$0, wie er ¢s mit dcn tbergeordneten Lebenspotenzen auch macht, mit
den G&ttern. Der natursichtice Mensch aber sieht da nicht schlechthin
das duflere Tier, sondern er sicht dessen metaphysische Gattungsseele,
wie bei seinen cigenen Ahnen. Und da sich Tierpotenzen im Men-
schen ve 1potenzen im Tier, so ist durch
diese Gleichheitsverbundenheit dic Gattungsseele des Tieres, wo sie
auf den Menschen emwxrl«'t eben in dieser ihm oft allerwichtigsten
Lebensbezichung und Lebensbetitizung, eben auch sein ,Erzeuger®.

Wir kdnnen uns d;n inneren Vorgang dabei wohl gut durch einen
Vergleich aus unszrer eigenen geistigen Sphire vorstellen. So fithlen
wir etwa chiﬁse Fihigkeiten zu geistigen Leistungen in uns, aber sie
sind unkhr, unhestimme, finden kcmc voll lgeprigte Gestaltung durch
uns selbst. Da begegnet vns in den Biichern vorausgehender Zeit ein
bedeutender Geist, dessen Schauen und Sagen dem unseren gemif
ist. Wir verticfen uns in scine Werke, nchmen auch andere Hilfs-
mittel zur Hand, Kommentare etwa, um ihn mehr und mehr zu ver-
stechen. MNach einer Zeit hingebender Konzentration erwacht in uns
selbst das, was unbestimmt gcahnt, gewollt, gewuflt war, und nun
auf einmal fihlen wir, wic wir es selbst aus uns gestalten kénnen,
vielleicht weiterhin gefthrt in dem Geiste unseres grofen ,Vor-
gingers“. So 11at er uns, unser Schaffen geistig geboren, hat thm zur
Entmhlmo verholfen. er ist wirklich hierin unser Ahne, wir ,stam-
men® von ihm in dicsem Behuf.

. - 1 1
Grpern, wie aveh Mensd
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So verschmilzt der Totemkult selbst vicliach mit dem Ahnenkult,
und der Ahn, der , Vater®, kann selbst als Toremkraft und Teremoort
) > 20tt

walten. Bezeichnend ist, dafl etwa die Yuchi-Indianer s
Totemtier stamme vom gleichen Tier ab, wie der M
gehdrt. Nach dem, was wir tiber den Ahnenkult s
dem, was wir soeben als Grundzug des Totemwes
1

cen, das
¢h, zu dem es
und nach

a5 uns klarmachen
konnten, wird es nicht mehr allzu schwer sein, sich audy iiber die Ver-
mischung von Toten und Totem ein Urteil zu bilden, Die abgeschie-
denen Ahnen hatten ja selbst Leben als wirkende Persénlichkeiten
ganz bestimmte innerc seeleahalite Totemb n und -bin-
dungen. Diese liegen nun mit threm Abscheiden schatz und Tr-
fahrung im ,Gattungsgedichinis®, in der b diese Potenzen
und Eigenschaften, die immer wicdor oder zu bestimmten Zeiten der
Sippe, dem Klan, der Horde, dem Voilsteil besonders erwinsdit
waren, wenn sic ihrer bedurften.

Man mull nur wissen, dafl nicht jeder Ahne oder WNachkomme mit
gleicher Vollendung, mit gleicher Kraft bestimmte seelisdie Typen im
Leben verkorpert, auch in der magisch-mythischen Lebenssphiire sind
die einen begabter und voilkommerner als die an Wi ofr ist
das magische Kénnen entscheidend und unwiede ch an be-
stimmte einmalige Personen gekniipfe. Vielleiche ist cinmal gerade kein
geeigneter Triiger eincr bestimmten notwendigen Tetemcigenschaft
unter den Lebenden, oder man bedarf dauernd gewisser, schen von
Ahnenzeiten her gepflegrer Eigenschaften. Dann ist es eben eine
dauernde Notwendigheit, gewisse totemistische Seclenkrifte der
Ahnen oder bestimmter Ahnen immerzu herbeizurufen und in inne-
rem Kontakt mit thnen zu blelben, d. h. sie in der Lebenssphiire der
gerade Daseienden {estzuhalten. Sie missen daher immerfort ver-
kirpert werden, eben also in den Icbenden Nachkommen. So fliefit
der Totemkult ganz natiirlicherweise auch mit dem Ahnenleult In eins
zusammen. Aber er verfiiefc auch mit dem hheren und héchsten
Gorrerkult.

Im unverdorbenen, naturfrommen Zustand wird die innere tier-
hafte Gattungsscele fiir den Heiden zum hdchst erwiinschten Tiergott,
der seine Fihigkeiten stirkt und zur vollen Tntfaltung kommen HHft.
Das duflere, korperliche Tier ist Iebendiger Ausdruck, ist Symbol des
inneren Wesens, das sich aus dem metaphysischen Tier manifestiert.
Der natursichtige Mensch versichert sich mir magischem Kult der spe-

ziellen Natur- und Seelenkrifte einer bestimmten Tiergattung, die

ot
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ihm gerade wichtig ist. Und zwar braucht jeder Stamm, jede Sippe,
jeder Beruf irgendwelche besonderc'n Tierkrifre, und nur auf di?sc,
auf deren magisch-kultische Heranziehung und Behandlung reﬂ.ckucrt
er; nur diesem speziellen Tiergott dient er. In jedem totemistisch-
heidnischen Volk dient die einzelne Menschengruppe nur bestimmten
Tieren. Weil das duflere, krperhafte Tier der Eingang zu der Gat-
tungspotenz ist, welcher dieser betreffende Mensch dienen will oder
muf, so darf es gerade als Wesen mit Fleisch und Blut nicht oder nur
unter aufergewShnlichen Umstinden getdtet und verzehrt werden,
sonst wire ja der Seclenzauber und das Auziechen seiner Secelenkrifte
nicht mchr méglich, ja seine Secle wiirde sogar feindselig werden.
Darum die strenge duflerliche Unverlerzlichkeit des Totemtieres einer
Sippe, das bei einer anderen Sippe ruhig getdtet werden kann, weil
diese chen wieder fiir ihre Figenschaften der Kultmagie mit einem
anderen Tier bedarf. Erfolgen Ausnahmen, so hat das seine besondere
Bewandtnis, die wir sogleich zeigen werden und die eben wieder
kultische Wirkung haben. ‘

So witd unmittelbar das Tier in seiner naturseelenhaften Wirklich-
keit mit seinem iiberzeitlichen Gattungswesen sakrosanke; es wird
Gegenstand des pfleglichen Kultes, es wird Tabu. Wir wiirden sagen,
es wird geheiligt, wenn dieses Wort nicht fiir uns etwas ganz anderes
bedeutete, wie auch das Gut und Bése fiir uns nach der Offenbarung
ein anderes ist als das des Heiden. Dem magischen Menschen ist
»heilig® das, was im latcinischen sacer licgt, das den Doppelsinn hat:
geweiht, unbertihrbar, aber auch scheubar, gefihrlich. Was in diesem
Sinn sacer ist, ein Unberiihrbares, Scheubares, ist kurzweg ein Tabu,
oder es ist eigenschaftsmiflig tabu. Und dem Menschen, dem etwas
sacer oder tabu ist, kann es das nur sein, wenn es ihm in lebendig-
magischer Naturbeziehung erscheint. Und mit dicsem Lebendigen
kann der Mensch nun zauberische Praktiken anwenden, sein Mana,
seine Urheberkraft steht ihm zur Verfiigung, und zwar aus der iiber-
geordneten Gattungsseele des Tiercs heraus. Daher derselbe ernste
Wirklichkeitswert des Totem- wic des Totenkultes und dariiber hin-
aus eines jeden Gotterkultes.

Wenn bei diesem Kult auch verschiedene Zeitschichten zu unter-
scheiden sein mégen, in denen dic eine oder andere dieser Praktiken
vorherrschte, so kdnnen sie doch nur in jener Seelenschicht wurzeln,
in der das totemistische Wesen selbst zugleich sich magisch darstellt. Es
ist ein zauberisches Aneignen von Natur- und Seelenkriften gerade
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eines besonderen Tizres bei einer besonderen Sippe oder Beruf, Der
Therkult solcher Volker und Menschen st also eine ganze bestimmze,
tiefe Art von Naturerkenntnis: ., Verwandeschaft des Menschien mit
dem Tier ist Irkenntnis innerer lebend i it und ihrer

agischen Krifre, gewonnen cus inneren, lebendigen Begegnungen
ihrer Seele mit der Seele der Natur. Es st also emn urspriingliches
Wissen um diese inneren Zusammenhinge, was die Tierreligionen
zum Ausdruck bringen. Aber nun nicht ein blof akademisches Wissen,
wie es unsere moderne Abstammungslchire ctwa ist, sondern ein hochst
lebendiges Wissen, zugleich verbunden mit ciner uns derzeit noch
unverstindlichen Kenntnis naturmagischer Krifte, nicht als leere
Phantasie oder iberhitztes Wollen, sondern als eine hochst real an-
gewandte magische Wissenschaft.

Der Totemismus, sagt ein neucrer Forscher, ist das in erinnernder
und erlebender Riickschau erfahrene Wissen von der Menschwerdung;
seine Mythen erzihlen dic ganze Wirklichkeit dieses Vorganges, die
Entstehung des Tieres aus dem Menschlichen . .. die vorgeschlechtliche
Linheit von Kosmos und Mensch .. ., die Spaltung von Kosmos und
Mensch in polare Krifte, das geistige Menschenwesen, das noch in
seiner pflanzenhaften Geistgestaltung existierte (Pflanzentotem) ...
und allmzhlich begann, dorch Abstofien der Ticrkriifte sich zu har-
monisieren. Die Gliederung der Totemgruppe spiegelt die Loslgsung
der einzelnen Tierarten als geistiger Gruppe aus dem Gemeinsamen.
Sie war der ibersinnlichen Schau frither zuginglich... Verwandt-
schaft als Einheit von Totem und Mensch sind natur- und mensch-
heitsgeschichtliche Tatsachen. Wenn jedoch ein anderer Forscher sagt,
die Tiere ibernihmen dabei nicht nur symbolisch die Rolle des Men-
schen, sondern seien threm Wesen nach selbst Mensch, so versteht er
unter ,symbolisch® offenbar nur allegorisch, und doch ist es so, dafl
weder der Mensch im totemistischen Leben Tier wird, noch das Tier

, i : el Papeiotmarom
2 ., ,magisch artizina 3 ,
Mensch, sondern daff die ,magische Partizipation® stattfindet, durch

die eine bestimmte Ticrwesenheit in den Menschen zu ganz ein-
deutiger Betitigung eingeht.

Es gilt nun fir den magischen Meuschen, diese totemistische Kraft
zu erreichen. Die Erreichung derselben stcht im Mittelpunkt von
Festen, die entsprechend auch beim Fruchtbarkeitszauber angewendet
werden. So findet zum Zwedk des Totemerwerbes bei den Omaha-
Indianern eine Isolicrung der jungen Menschen beim Lintrict in die
Reife statt. s wird ihnen Fasten und Gebet als Ausdruck des Ver-
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langens nach dem, was sie noch nicht innchaben, auferlegt. Beigaben,
dhnlich wie den Toten, werden ihnen gespendet; denn es ist jede
solche Zeremonie, wic wir schon {riher sahen, ein Handeln im Be-
wufltsein des Todesaspektes des werdenden und zeugenden Lebens
iiberhaupt. Durch dic Gebers- und Fastentbungen geht der Einsame
in cinen traumhaften Zustand ein, und was er da von innen her
erfihrt, zeigt thm den Weg, worauf ihm aufermenschliche Krifte
zuteil werden. Kcehrt er danach in den Sippenverband zuriick, so mufl
er alsbald das Tier seiner Visionen erlegen. Er behidlt davon ein be-
stimmtes Teil, das nun der heiligste Gegenstand zcitlebens fiir thn ist.
Es kann sogar ein Mineral und ein Felsblock scin. Es ist das magische
Band geschmiedet, das thn dann mit der Totemkraft dauernd ver-
bindet. Auch Triume spielen dabei cine entscheidende Rolle. Bei den
frisheren australischen Kurnai soll ein Mann Wahrsager geworden
sein, weil er sich dreimal als Kinguruh triumte und daraufhin drei-
mal an cinem Tanz dieser Tiere sclbst teilnahm.

Es ist wohl auch unmittelbar zum totemistischen Brauch zu zihlen,
wenn bei den Indogermanen Ticre selbst, nicht nur als Beigaben zu
menschlichen Gribern, bestattet werden. Wird aber bei einem tote-
mistischen Volk ein geheiligtes Tier tot aufgefunden, so geht es wie
bei der menschlichen Bestattung zu. So machten es die Agypter mit
Biren und Woélfen, und auch hierin wird man nichts anderes sehen
diirfen als einen magischen Wirkungszauber, dahingechend, dafl die
totemistische Kraft und Bindung nicht sich verfliichtige und dem be-
treffenden totemistischen Menschenkreis entzogen werde.

Man darf nicht unterschiedslos alle Tieropfer und Tierfeste zum
eigentlichen Totemismus rechnen; auch Gotter bekommen das ihnen
zukommende Tier zum Opfer. Wenn der Totemismus vornehmlich
darin besteht, die spezifischen Krifte bestimmter Tiere oder auch

" Pflanzen einzelnen Sippen, Klans oder Bevolkerungen zugute kom-
men zu lassen, so sind Tierfeste, wic etwa die Birenfeiern im ark-
tischem Gebiet, wohl Jagdzauber, und zwar in einem umfassenderen,
héheren Sinn als dem des augenblicklichen Jagderfolges zu bewerten.
Denn da handelt es sich darum, durch Kult und Zeremonien, die dem
Einzeljagdtier iibergeordnete Gattungsseele am Abwandern aus dem
Volksgebiet zu hindern, oder durch die vielleicht allzu ausgiebige
Jagd vor seelischer Verscheuchung oder vor physiologischem Un-
fruchtbarwerden durch Dezimierung und damit gegebener allzu enger
Inzucht zu bewahren, also ihr durch Opferung magisch wieder die
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Kraft zuzufiihren, dic ihr geraubt ward, sic zu versShnen, damit sie
erneute Gunst bezeuge.

Das ergibt sich unmitteibar aus der umstindlichen Behandlung cin-
zelner Korperteile, wie der Schidel. Die Algonkins ebenso wie die
alten Nordlinder glavben, dafl das gejagte und verzehrte Tier wieder
zumn Leben kommt, wenn man scine Gebeine sammelt und richtig
bewahrt. Und wic es auch bei dem Totenkult geschicht, daf man
zuweilen die Schidel der Verstorbenen eigens beisetzt oder sie sogar
festlich drapiert und an geheiligren Orten aufstellt, so ist die Schidel-
behandlung auch der Tiere eine uralte magische Sitte, die vielleicht
auch bei den steinzeitlichen Primitiven schon vorhanden war. Denn
wir finden in Steinzeithdhlen Knochenlager mit richtigen Einmaue-
rungen von bestimmten Knochen, auch derartige Schidelansamm-
lungen, wie in der Ofnethshle bei Nordlingen.

Diese ganz eigentlimlichen Zusammenhinge, die im totemistischen
Leben ineinanderspielen, werden vor allem an den Kulthandlungen
und kultischen Festen sichtbar. Da gibt es die magischen Hochzeiten
mit Tieren und Pflanzen, wic etwa heute noch in Indien solche Feiern
ebenso begangen werden wie Hochzeiten zwischen Menschen: die
Baumhochzeiten. Richtige menschliche Vermihlungen werden als
Totemhandlung magisch kultisch hergestellt. Nun sind Heiraten
innerhalb desselben Totemklans verboten, gerade wie die von Mutter
und Sohn, von Vater und Tochter, Bruder und Schwester. Aber in
geweihten Nichten, so schildert es Ziegler, lodert im Klan gewaltige
Glut auf. Wie es sakramentale Mahlzeiten gibt, wo die Verspeisung
des an sich scheubaren Totemtieres zur Wethehandlung des ganzen
zugehdrigen Klans wird, so gibt es sakramentale Hochzeiten, wo alle
gegen den Inzest aufgerichteten Wille rituell durchbrochen werden.
Es ist in einem hoheren Begriff die geistige Einung des Klans mit dem
Vater, Begriinder. Denn eben um eine solche Einswerdung und In-
einanderschmelzung des Klans mit seinem Totem handelt es sich.
Gerade wie das Totemtier als solches von den einzelnen Mitgliedern
des Klans nicht verfolgt, nicht getdtet und verzehrt werden darf, um
der versammelien Gemeinde zu einer bestimmten Stunde unter sorg-
filtig beobadhitetem Ritus zur sakramentalen Speise zu dienen, ebenso
werden die cinzelnen Mitglieder des Klans zur gegenseitigen ge-
schlechtlichen Enthaltung verpflichtet, um als versammelte Gemeinde
zu bestimmter Srunde unter entsprechenden Gebriuchen die sakra-
mentale Begattung mit dem Totem zu vollbringen.
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Aber eben diese naturhafte Keuschhicit gilt jo im Grunde fiir alle
die vielen Bilder und Idnle geschloc Ju;r Art Uberhaupt, Reizen
denn, fragt Ziegler, Dilder, die der Trich s azen, nicht cher an und
withlen sie nichr eher aul. als daf sie abygleidien? blan sshe nur die
Bilder von unverhohlener Geschlechtsberontheir in der Fribkunst
uberall. In rausendfacher Yorm Lehre di ichung wie-
der, und es fillt schwer, zu glauben,
keit dimpfe, statt thn immer wieder unzureizen. Trotzdem erfiillen
die mit Geschledulichkeit getrinkten Bilder die Aufyabe, die mit
Libido gefiillte Wirklichkeir zu vermindern, Dem Frebhmenschen
wird jedes derartige Bild zum Syrobol {Ur eine Uber- vad aufler-
menschliche Doppelgeschlechilichkeir. Das Bild verspannt den minn-
lichen und weiblichen Pol miteinander und gibt eben deshalb fiir ein-
seitig geschicchtliches Begehren keinen Raum mehr. Dic Macht des
Symbols entlarvt die Halbschlichtigkeit des eigenen Geschlechts,
macht es zum halbwahren Schein, weshalb vom recht erlebten Symbol
das aufreizende Aroma der einseitig freigesetzten Geschlechtlichkeit
weder auf den Mann noch auf das Weib tberstromt. Solche Bilder
der Doppelgeschlechtlichkeit zielen in ihrer hichsten Absicht geradezu
auf die Ubergeschlechtlichkeit. Hier ist nichts weniger als niedere
Wollust oder Liisternheit, ein Ziigelloslassen oder dergleichen moder-
nistisches Denken im Spiel.

Nirgends kommt dies klarer und schiner zam Ausdrudk als in der
tiefgriindigen Darstellung, die in anderem Zusammenhang W. F. Otto
von der Frauenekstase und dem Miinadentum im dionysischen Kult
gibt. Den orgiastischen Tinzerinnen des Gottes, sagt er, ist nichts so
fremd wie die Hemmungslosigkeit erotischer Triebe. Vornehmbheit
und Unnahbarkeit gehdren zum Charakter der Minade, und ihre
Wildheit hat mit der wolliistigen Erregung jener halbtierischen Ge-
sellen, die sie umkreisen, nichts zu tun. Sie hat unter dem Gewand
die Schlange um den Leib gewunden, die sic auch im Schlafe, oder
wenn sie wehrlos wird, vor jener Begehrlichkeir schiltzt, Himmelweit
ist das alles entfernt etwa von unserem seelenlos gewordenen Karne-
val; aber auch von unseren Begriffen von Moral und Sittenrichterei.

Der heidnisch-magische Mensch lebt in der schweren Naturverbun-
denheit, 1st auf Tod “and Verderb an sein Blut und seinen Naturraum
gefesselt, seelisch und physisch. Aus thm, mit ihm, durch ihn lebt und
handdt er. Was dem natirlichen Leben nijtzt, ist gut, was es in Frage
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stellt, schlecht und feindlich. Wenn dieses Wort nicht intellektuell
und niedrig gemeint ist, sondern naturhaft echt und magisch seclen-
voll — dann ist es gesund heidnisch.

Naturschuldighkeit, Naturfrommbeit

Das Wesen der Religion ist das grofe Riickverbundenheitsgefiihl
des Menschen, der sich physisch und scelisch-geistig im All findet und
sich, wie alles Dasein, abhingiz weiff von anderen als den ihm zur
Verfligung stchenden Gewalten des Denkens und Wollens und Fih-
lens; zugleich ist Religion die Erkenninis, dafl diese Gewalten selbst
aus sich oder als Vollzicher eines iiber ihnen stchenden Wesens die
dem Menschen erkennbare und erlebbare Welt mitsamt seiner selbst
schufen und immer noch durchwalten. Zu einem hoheren Sinn seiner
Welterkenntnis und Religion nun ist der Mensch, wie wir ihn aus der
Gesamtgeschichte kennen, von sich aus, d. h. mit eigenen Geistes-
kriften, nicht gelangt. Und chen die in der obigen Umschreibung
angezeigten geistig-seelischen Zusammenhinge sind daher Grundlage,
Zustand und Inhalt aller Religiositit vor und aufierhalb der Offen-
barung und des Einbruches des Evangeliams. So trifft es also nur das
Wesen heidnischer Religion, wenn etwa Franz definiert: ,Religion ist
der Glaube an Wesen, Michte oder Krifte, die jenseits der empirisch-
logischen Erkenntnissphire des Menschen existieren, die man als heilig
empfindet; das Gefithl der Abhingigkeit von ihnen, und der Glaube,
dafl man sie durch Handlungen zur Erfillung von Wiinschen wirk-
sam gestalten kann.“ Das ist es, was wir in unserem Sinn magisch-
kultisches ,,Heidentum® nennen diirfen. Es war und ist Heidentum,
wo wir es auch treffen, auch in den hochgeistigen Religionen des
Ostens, wenn wir Religion den obigen Definitionen gemifl ansehen.
Und es ist auch in der christlichen Religionsgeschichte noch Heiden-
tum, wenn in irgendeiner Richtung das Evangelium zu einer Welt-
anschauung oder zu einem Kult umgestaltet wird; denn tm Evange-
lium stehen, heifft nur, im letzten Vertraven zu Goit, dem Vater
stehen.

Das Evangelium offenbart uns, dafl der innerste Kern, das innerste
Wesen der Schopfung in der Liebe Cottes des Vaters zum Menschen
wurzelt; dafl der Mensch vou Gott dem Schdpfer und Vater eine
ewige Secle emplangen habe, unmiitelbar, nicht durch die Natur;
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dafl ein unmittelbares 1di-Du-Verhilinis zwischen Gott und Mensch
besteht, und daf ,.Hc magi ¢ Religiositit und Kultbetrei-
bung keinen ewig utenden ch't hat. Denn dics hat nur Sinn
und Bedeutung als RPetdsigung und Bewirkung eines naturscclenhaften
Hetls, ist 113‘0 dem ganzen Wesen nach zeitlich, Die Liebe zu Gott,
dem offenbarcen Scho Opfer und Vater, zu dem die ewige Seele im
Kindesverndlinis steht, stellt den Me ‘0 in das ewige Leben hier
in der Zeit, mitten durch die Z« i allen thven Verhidlenissen
und Bindungen. Deshialb gpielt tm Pvanoclioss die Narur und die
Naturscele keine Relle, hat als e Wesenheit
keine weitere Bedeutung.
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v Ton e sichy das ich als
ses Frommsein ist ganz anderer
v des Christen, der in der
lebendig liebenden, durchaus per W owarmen Wechselbeziehung
zu dem ebenso Iebendioen Du des Gottvaters stehit, Wir meinen hier
jenes I'rommsein, das eine natiirliche Lebensbezichung zur Umwelt,
zum Kosmos, zur Schdpfung hat, in die man sich chne intellektuellen
Widerstand naturgegeben einfiige — im Cegensatz zum aufgeklirten
Intellekruzlismus. In dieser Sing kann man beispiclsweise auch vom
frommen Tier sprechen, dem Tier, das in keiner Weise etwa die sitt-
lich freie Krafr zur religitsen Frémmigkeit wie der erldste Mensch
hat. Diese Naturfrommbeic ise das Wesen des echten, gesunden
Heidentums, das in den Naturvéliern lebre. Ein nartiirliches Sichein-
fiigen gegeniiber den dem Menschen von Natur aus gesetzten und
gegebenen Notwendigkeiten. Diesen gegeniiber aber befindet sich die
Naturseele des Menschen doch forewihrend zugleich in einem Suchen
und Driingen, ja Begehren, wie es in ihrem gefallenen Wesen liegt,
und demgegeniiber antwortet die Narur, wie es in ithrem Wesen
liegt. Daher denn der magische Mensch cinerseits notwendig immer
nach Einflu auf die Naturseele strebt, andererseits auch von der
Natur entsprechende, ihm giinstige oder unglinstige Gegenwirkungen
erfihre. Einfluf auf die Natur aber kommt dem Menschen nicht
passiv zu, er mufl thn gewinnen, um magisch handeln zu kénnen. So
ist der erste Schritt zum Eintreten in die magische Sphare das see-
lische Begehren. ,,In fritheren Zeiten, wo das Wiinschen noch half .. .«,
so beginnt manches Mirchen und zeigt cindeutig auf die Stelle hm,
von wo der erste Scliritt ins Magische [Ghre.
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Wirkung schweren Zornes. Heilungen, wie sie in Lourdes sich voll-

ziehen, die man schlieblich, um sie efnigermaﬁfn verstandlich zu
machen, mit dem abgegrificnen Schlagwort der autosuggestiven
Wirkung noch hinnehmen kann, beruhen ganz ersichelich zugleich auf
dem geradez a inbriinstigen Begehren des Kranken, gesund zu werden,
wie sie andererseits auf dem cmmuschc.n Handeln priesterlich-sugge-
stiver, nicht unbedingt {rommer Menschen berubien. Aber doch er-
kennen wir deutlich, daf soldie peringen magisdhen Erscheinungen
nicht wirklich das sind, was wir unter echtem, groflem magischen
Wirken und Zaubern verstehen miissen. Und warum ist es dies niche?
Weil das alles immer ausgehr und durchsisbe ist von unserem be-
wufiten intellektuellen Denken, und diesem der wahre, innige, letzt-
hin unerschiitterliche G‘;'\ubﬂ manvelt, also auch im letzten Sinn die
ganze GrisRe des Begehrens, das i1 bei uns Spimcirmenschen nicht
nvehr so tief im Unbewullten w L.lzar,‘t wice beim Heiden, und daher
ibergewaltig herverbriche. Schen wir in unser Alltagsleben: wo
werden denn wahrhaft lebendige, "*nchrfunzcnw: Wirkungen erziele?
Nicht dort, wo etwas gemachr wird, und sei es technisch noch so
tiberwiltigend; sondern dort, wo das ganze heifle Begehren und
Wiinschen, die ganze Hingabe an eine Sache, die ganze Hingabe des
Herzblutes auch im allerwirtlidisten Sinn vorhanden ist.

Die Natur gibt uns cinen gewissen physischen, aber auch seelischen
Raum, in dem miissen wir bleiben, und nach groflen, ehernen, ewigen
Gesetzen unseres Dascins Wandel vollenden. Gerade wie wir uns
mir einer gewissen Menge und Art von Nahrung begniigen miissen,
und alles dariiber hiraus s ist und sich gegen uns selber kehre;
gerade wie wir nur inner gcw?"‘”r Temperaturen leben kdnaen,
$O trigt uns, wenn wir vns em gemaf verhalien, die Natur
sclbst, und findet darin @

rlen freiwilfig. Die Natur ist
irgendwie aber von mir zt, und letht mir, durch meinen
Geist be

T #in Yiegr zuglelch drtliche Bindung,
weil die Natur ein Lebendiges st Allemi Leben gegenuber crwachs:
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sofort lebendige Verantwortung. der wir uns zwar bewuflt einige
Zeit entzichen konnen, die uns aber irgendwo schliefiich cinholt, wic
das Kind auf dem Feld, das den Kult versdums, von der wandelnden
Glocke gcholt wird.

Der Mensch mufl also in gewissem Sinn naturfromm sein und es
bleiben, damit die gesund walrenden Naturkrifte nicht allzusehr
gestdrt werden, oder gar in widernatiirlichster Weise verwendet und
gelenkt werden. Der Mensch quilt aber auch die Natur dauernd in
sich selbst; er lebt seinen Leidenschaften in sinnlicher wie in geistiger
Hinsicht, und so wird dic fromme Natursecle in thm selbst verge-
waltigt. Der Mensch ist nicht naturfromm, wie das Tier, das natur-
gemill sein Leben lebt. Wo dies im naturgemifien Sinn geschieht, wo
wir unseren Korper stihlen, und wir thn Mithen und Strapazen aus-
setzen, nicht um des personlichen Ehrgeizes und Gewinnes wegen,
sondern zu einem hoheren umfassenderen Zweck, das mag stdrend
und anstrengend fiir die Natur in uns sein, sie mag sogar daran
leiden; aber sie wird selber dem Korper und der Kérperseele helfen,
diese Anstrengungen zu iberwinden. Ganz anders, wenn wir aus
nicht mehr naturfrommer Lust, aus ichsiichtigem Begehren oder aus
locker gewordenem Geisteswesen die naive Kérperseele vergewaltigen,
jagen, abttten, unseren Korper dabei nicht mehr erziehen, sondern
womdglich dreingeben bis zum orgiastischen Taumel — da flieht die
fromme Kérperseele vor uns her, in namenloser Angst. Sie stiirzt,
wird gequilt, seufzt, stdhnt, schreit auf — und fithllos schiefen wir
ihr die Marterpfeile ins Fleisch.

In mannigfacher Weise bringen Mirchen und Sagen das Bild des
vom Jiger grausam verfolgten Wildes, wenn er sinnlos, von Leiden-
schaft getrieben, im wiisten Gebirge tiber Schluchten und Abgriinde
hinweg dem flichenden Tier nachhetzt, tagelang, nicht mehr seiner
Gedanken, seiner Besinnung miichtig. Er hat die ihn begleitenden
Seinen aus den Augen verloren, sie ihn — bis er mitten im undurch-
dringlichen Wald, ctwa durch einen herabrollenden Felsblock oder
einen Baumast, an dem er hiingenbleibt, oder durch ein ihm erschei-
nendes Naturwesen zur Besinnung gebracht wird und nun vor dem
greulichen Ende seiner Hetziagd steht und das zitternde Tier im
Schutz eines Naturgeistes nun geborgen sieht. Er selbst aber ist wie
zerstort, verlassen von allen outen Geistern — und wehe, wenn nicht
die Naturgeister sich seiner nun erbarmen oder unterdessen, weil er
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aushlieb, die Licbe thm na (,"1" gangen ist, thn im Waldesdunkel elend

findet und thn wied

Das sceienhalr L:.‘hsm?i;:c, das die Watur nun einmal ist, ist nicht

ima rochen 2 lassen durdh die
Ichn(‘ s, auch von sich

ortet. Und dies
Handeln in der
Verhalten der

nur passiv da, um shh e ;mmm ~m{

aus aktiv tirie,
ist das Tntscheids nm Py
Natur 1&st auds

Wesen der Wat
Denn cml L crm
Verh: : f
schicht, w im auf doy anderen Pol
wirkt sich Enrsprechiondes zugleich ‘m'* aus. Canz einerlmi, ob wir nun
mit dem rationalen Versrand forschen und uns eine mechanistische
Technik und Natuilieherrschung schaflen, oder ob der Mensch magisch
forscht und handelt und sich eine magische Technik schafTt; ob er sich
magisch-seelerhaft oder mechanistisch-intellekiuell zu ihr verhilt und
danach handelt: auf jeden Fall steht er zu ihr in einem unldsbaren
polaren Verhiltnis der Leistung. des Gebens und Nchmens, und das
hat seine Gegenseitigh exrsw1rkun°en Des Menschen innere Verfas-
sung bestimmt zugleich die Art des Verhaltens der Natur ithm gegen-
iiber. Was der Mensch siit, erntet er.

Wenn wir mechanistisch forschen und denken, wenn wir der Natur
und dem Dasein mechanistisch begegnen, so werden auch die Natur-
krifre, die sich uns erschlicfen, mechanistische Wirkungen hervor-
bringen; sie werden uns, freiwillig oder gezwungen, eine mechani-
stische Technik ermdglichen und gewihren, und werden auch so auf
unser Tun und Lassen mechanisch antworten. Wenn wir magisch
forschen und denken, wenn wir der Natur und dem Dasein magisch
begegnen, so werden sich uns auch die Naturkrifte von threr magi-
schen Scite her offenbaren. sie werden uns freiwillig oder gezwungen
magische Wirkungen erwusm, uns eine magische Techmk gewihren,
also das, was wir mit Zauberei im hohe1cn Sinn bezeichnen, und
werden sich magisch gegen uns verhalten. Als lebendiges Wesen
empfindet das die Natur — nicht bewulit freilich, wie der Mensch,
sondern sozusagen innerlich. traumhaft, so wie die Natur eben immer
wirkt und schafft und lebt. Tm unbewuRren Sinn ist diese lebendige
Natur nun vom Menschen geewungen zu einem Dicnst, den sie von

besteht nur und immer ein po:ares
cipen Seite etwas vorgeht und ge-
seite Tntsprechendes ausgeldst und
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sich aus nichr geleister hitte. Aus der magischen Einsicht ergibt sich
nun unmittelbar das magische Handeln, wic aus unserer intellek-
tuellen Einsiche sich unmittetbar die technisvhc Verwertung, die Tech-
vik ergibt. Man kénnte also in gewissem Sinn sagen: Magisches
Handeln oder, was dasselbe ist: Zaubern — ist die Physik der
Magie. So kann die magische Praxis ebenso naturhaft unfromm sein,
wie es im Wesen unsere Technik und Religionsausiibung auch auf
Schritt und Trite 1st. Und so entsteht aus dem ]’,cqe hren im ticferen
Sinn eine Schuld — und zwar eine Schuld aus der cigenen Seele, der
Naturseele gegeniiber.

Es wird also vom narursichiigen Menschen eine Naturkraft erfafle,
herbeigeholt, dienstbar gemacht. Aber dieses Heravholen und Aus-
niitzen geschieht ja nicht einem Niches gegeniiber und auch nicht etwas
Totem gegeniiber, sondern es fordert und zicht oder reilt cine Kraft
an sich aus einem Lebendigen, seclenhaft Empfindenden und Ant-
wortenden. Und so mufl der Mensch, eben wegen der unentrinnbaren
Gegenseitigkeitsbezichung, zugleich mit scinem Begehren eben das
Begehrende, also seine Naturseele oder einen Teil von ihr mit ein-
setzen; aber dies ist auch zugleich wieder das Mittel, welches die
Naturseele driiben zur Hergabe ihrer Potenz zwingt. Die Natur wird
gezwungen und kommt in Widerstand gegen das Menschenwesen.
Das heiflt in seiner nackten Wirkung nichts anderes als dies: Der
Mensch gerit in Schuldigkeit zur Natur, sie wird reaktiv die Schuld
wieder einfordern, sie wird gegen den Menschen, indem sie ihm dient,
dienen muf}, feindselig.

Das ddmonische Gegenspiel der Natur kommt gegen den Menschen
auf. Darum sind die Naturseelengewalten selbst, die Gétter und ihre
Erscheinungen, ihre symbolischen Wirklichkeiten, fiir den natursichti-
gen Menschen in jeder Hinsicht scheubar, sie sind thm Tabu. Der
magisch-heidnische Mensch, so sagten wir wiederholt, ist nirgends
irreligios, all sein Tun und Lassen ist religits durchdrungen, denn
tiberall tritt das Scheubare ihm entgegen, und er mufl es richtig be-
handeln, sich richtig dazu stellen, damic es nicht zum Schaden und zur
Katastrophe fiir ihn und die Gemeinschaft ausschlage. Daraus allein
ergibt sich der heidnische Begriff der Schuldigkeit. Das Scheubare ist
doppelwertig, aber das Verhalten dazu eindeutig. Das falsche Ver-
halten dazu ist bdse, das richtige ist gut, die Verletzung ist ,Schuld“
Aber ob so oder so — wie sich auch der Mensch bewuft oder unbe-
wuflt verhalte: immer ist es das Bedurfnis und tber d1cscm das Be-
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echren, das notwendig naturseelenhaft ,Feindschaft® hervorruft. Der
bose Wille oder das naive Dascinsgefithl mag darin liegen: immer
ist der Mensch sowohl wie die Natur seit dem Paradiesbruch im
Wesen des Dimonischen, des lieblichen wie des diisteren, bgfangen,
und dic sich suchende Dimonie wird bei jedem Finbruch in ihren
Bezirk auch feindselig antworten oder mindestens zu entrinnen trach-
ten. Das ist das Wesen, das durch alles nicht erloste Dasein waltet.
Darum besteht, wie wir schon sagten, fiir den heidnischen Menschen
der dauernde Zustand einer grofien metaphysischen Furcht und Welt-
angst. So stoflen wir immer auf den ganz anderen Begriff von Gut
und Bése, als wir ihn aus der gereinigten, nicht der moralisch und
magisch aufgemachten christlichen Religiositit kennen. Das Gut und
Bose des magischen Heiden richtet sich nach dem Segen oder der Ge-
fahr, die thm sein magisches Wissen und Handeln bringen. Es ist also
ein praktisches kultisches Verhalten, das als gut oder bose bezeichnet
wird. Es gibt Dinge, die nicht berithrt werden diirfen, Personen oder
Tiere oder Bezirke, die nicht berithrt werden diirfen — es sei denn
nur unter den eindeutig kultisch-magischen Gegebenheiten und Vor-
sichten. Die Dinge und Wesen und Personen sind dem magischen
Menschen Tabu. Der magische Mensch lebt in ewiger Scheu und
Angst. Die Dinge und Wesen sind mit magischer Seelenkraft geladen,
und die ist zu behandeln, wie wir eine Starkstromleitung, intellektuell
wissend und mit mechanischen Vorsichtsmafiregeln, behandeln.
Christliches Heidentum ist es, Gott und die Heiligen durch kulti-
sches Handeln und durch tabumifiges Gerechtsein zwingen zu
wollen; im echten Heidentum naturhafrer Art sucht der Mensch die
Géttergewalten zufriedenzustellen und zu seinem Wohlergehen zu
lenken. Und da heiflt es: Ich opfere dir, du Gott-Gotze, damit du
mir gnddig bist; du bist mir Ubergeordnet, da muf ich es tun — das
ist meine Frommigkeit, aber soweit es geht, zwinge ich dich magisch,
damit deine Gewalt mir nicht zum Schaden, sondern zum Segen sci.
Des Heiden Gebet, Opfer und Trommigkeit ist also nicht selbst-
hingebende, letzte Licbe, wie sie der Heiland uns lehrt, sondern sie
ist magische Erzwingung eigencn Wohlergehens und sei es im feinsten
und edelsten Sinn. Der Heide fiirchtet seinen Gott und darum sucht
cr ithn zu gewinnen und zu bannen, damit er, der Heidengott, den
Menschen nicht bannt. Andererseits verachtet der Mensch seinen Gott,
seine Goteer, denn das, dem man nur gezwungen dient der Selbst-
erhaltung wegen, verachtet oder hafit man. Dieses Hafiverhilinis
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uitt wundervoll in der Gestalt des Prometheus hervor, der den
Gottern fiir seine Menschen das Feuer entwindet, und von ihnen
dafiir an den Felsen geschmiedet wird, wo ihm ewig ein Geier dic

stets nachwachsende Leber — das ist: die blologlsche Naturkraft in
thm -~ wegfressen mufl.

Dicse Verachtung des Menschen fir die Gotter wird noch aus
folzendem Grund gesteigert: Der Mensch ist naturseclenhaft mit der
Schipfung eine Einheit. Im Menschen kommt, wic schon. einmal ge-
sagt, die Schopfung oder der Kosmos zu seinem Bewufitsein. Im
Menschen wird das kosmische Gesamtleben seiner selbst bewufls. Die
chenspotcnz(‘n des Kosmos aber sind die Gottcr, und damit sie zu
ihrem Lebensbewufitsein gelangen, bediirfen sie des Daseins das
Menschen. Sie bediirfen, obwohl sie als Naturgewalten ihm gegentiber
ibermidchtig sind, dennoch seines Denkens, seines Fithlens, seines
Wollens, um erkannt und offenbar zu werden.. Darum beispielsweise
im Homer dic wunderliche Angabe, dafl die Gdtter bei aller Machr
armselig scien und der Opfer bediirfen. Und darum verachter Pro-
metheus die Cotter, obwohl sie ihn iiberwiltigen. Der Mensch ist aus
der Schopfung nicht wegzudenken, er ist ihr zentraler Lebenssinn, und
irgendwo har er von je und je auch von seinem Ursprung aus einer
hoheren Welt als jener der Gotter erwas gefiihle.

Die Mirchen sind spit so formuliert, wie wir sie haben, und dabei
flieen oft christliche Elemente mit ihnen zusammen. Das sind natiir-
lich ,Filschungen®, und wir miissen stets uns bemiihen, die darin
zertrimmerte alte, echt magische Schicht zusammenzubauen, um- das
wahre Bild unter der Zerstorung wieder herauszuarbeiten. Es Ist
dasselbe wie mit den Sagen. Soweit die Mirchen echt und urspriinglich
und nicht spirere allegorische Dichrungen sind, enthalten sie vom
heidnischen Standpunkr aus gewissermafen die moralische Darstellung
der mythisch-magischen Seelenverfassung. Die Mirchen stellen sozu-
sagen das reine Fluidum der Naturseelensubstanz dar, nicht wie dic
magischen Kulte, die wir im folgenden Teil des Buches behandeln,
sozusagen die grobschiichrige jufere Wirklickkeit. Die Mirchen sind
daher, obwonl ,,Gcsc‘ndwtcn , doch im Hufleren Sinn ungeschichdich,
wihrend die magischen Kulte der Primitiven und Kulturvélker auch
in duflerer Weise Geschichte sind.

Dieses stete Schuldverhiltnis zur Naturseele tritt uns, wie schon
gesagt, vor allem in den echten Mirchen als mPvap ysische Wirklsch-
keit entgegen. In ihrer im hiochsten Mafle natursichtig durchdrungenen
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und erlebten Welt, unbelastet von der Zuflerlichen, nur intellektuellen
Bewertung der Dinge, enthalten sie in Hiille und Fiille die Spiegelung
jenes lebendigen Schuldverhiltnisses. Sie zeigen, wie der Mensch, der
die Naturkrifte in Anspruch nimmt, diese Schuld irgendwie tilgen
mufl. War es frevelhaftes Zaubern und Uberlisten der Natur, so zeigt
sich ihr geheimes Leben alsbald feindselig, es zerstort den Menschen
oder seinen Besitz; war es nur naives, naturfrommes Inanspruch-
nchmen der Krifte, die sich einem solchen Menschen stets von selbst
anbieten und ihm dann hilfreich sind, so wird von dem Menschen
auch nichts anderes gefordert als das Opfer der Wahrhaftigkeit und
naturfromme Liebe zu den Wesen. Beispiele brauche ich keine zu
nennen, man lese einmal daraufhin die echten Mirchen, nachgedichtete
Intellektualprodukte sind natiirlich keine echten Mirchen — und
man wird eben diese Art Erlebens, Handelns und Gebens immer
wieder bestitigt finden. Es ist eine tiefe Weisheit, die da ausgebreitet
vor uns liegt. Geburt und Miflwachs, Wetterbildung und Kriegs-
ziige — alles das hiangt mit dem ,religids®, d. h. magisch richtigen
oder falschen Verhalten des Menschen zusammen — und wenn er
nicht fromm ist, d. h. den Gottern, den Naturseelenkriften nicht
richtig dient und opfert, so mufl er statt Segen nur Ungliick erwarten,

Hier haben wir wieder in unserer eigenen Traumwelt und dem,
was damit an seelischen Zustinden und seelischen Erhebungen, wie
auch seelischen Krankheiten zusammenhingt, das vorziigliche Ana-
logon, wenn auch nur noch abgeschwicht. Wir sprachen zuvor schon
davon, inwiefern jeder Traum ein Wahrtraum sei, dafl es nur gelte,
die darin auftretenden Bilder zu deuten. Im Traum, so sagten wir,
dringe die Welt des Unter- oder Uberbewufiten in das Menschen-
bewufltsein ein. Und dieses traumhafte Erkennen, aber nur gesteigert
zu dem was wir Natursichtigkeit nennen und was wir dem wahren
Urmenschen, weit vor der gewShnlich nur als urgeschichtlich bezeich-
neten Zeit zuschreiben, das ist aufs anschaulichste in den Mirchen
uns dargeboten, und zwar sowohl die lichte, wie die diistere Scelen-
seite des inneren und damit des dufleren naturhaften Daseins. Sie ist
nicht im Sinn des Urmythus vom gebrochenen Paradies aufzufassen,
diese Schuld, wir nennen es deshalb ausdriicklich ,Schuldigkeit®; sie
greift nur an die Naturseele im Menschen, wenngleich sie aus der
hSheren Wesensseite des Menschen soweit {iberwunden werden kann,
als es dem an das Dimonische der gefallenen Eigennatur gefesselten
Wesen tiberhaupt moglich ist.
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Die ganze Fille des magischen Zusammenhangs zwischen dem
steten Begehren und der damit eingegangenen Schuldigkeit gegen die
Natur, mit allen spiteren Auswirkungen, aber auch Stérungen,
spicgelt das Mirchen vom Rapunzel. Fin Ehepaar wohnt neben dem
Garten der groflien Zauberin. Als die Frau in Hoffnung kam), hatte
sie ein grofles Begechren nach den Rapunzeln mit ihren kreuzwels ge-
stellten vier Blittern, dem Sonnenrad, in cinem Beet dicses Gartens,
und g¢laubte, nimmer leben zu kdnnen, wenn sie nicht daven hiitte.
Der Mann in seinem Micgefihl stieg am Abend iiber die Mauer, zog
einige jener Pflanzen heraus, brachte sie seiner Frau, die sic zubereitete
und verzehrte. Aber das Einmal hatte das Begehren auf das Mechr
gewecke, und so mufite der Mann am nichsten Abend noch einmal
tibersteigen. Da drohte ihm die Zauberin und wollte thn umbringen;
aber auf scin Flehen lieB sie sich besinftigen unter der Bedingung,
daf er ihr das Kind brichte, wenn seine Frau niederkomme; sie werde
es gut halten, es werde ithm kein Leid widerfahren. So geschah es,
und als das Kind 7w&lf Jahre alt war, nahm es die Zauberin mit sich
und setzte ¢s oben in das Zimmer cines Turmes, der keinen Eingang
hatte. Dem Kind wuchs wundervoll lang das Haar, und wenn die
Zauberin es aufsuchen wollte, stellte sie sich unten an den Turm urd
rief. Da lief das Kind sein Haar herab und zog die Zauberin damit
hinauf. Das ging lange so, bis cinmal ein auf der Jagd verirrter
Konigssohn an den Turm kam, und weil er keinen Eingang fand,
seitwirts im Walde sichenblich. Da sah er die Zavberin kommen,
hérte sic rufen und sah, wie das Haar herabkam und diese daran
hinaufgezogen wurde. Als sic wieder fort war, tat er ebenso, und
kam 1o den Turm. Aber wie erschrak das Midchen, als es den Mann
vor sich stehen sah. Sie liebten sich, und lange ging es so zu. Aber
eines Tages, als die Zauberin wieder oben war, verplapperte sich das
M:dchen und fragte sie, warum sie nur so schwer sci, der Konigssohn
sci viel leichter heraufzuzichen. Da erziirnte die Zauberin, schnitt ihr
das volle Haar ab und brachte die schwangere junge Frau in eine
6de Wiistenci. Und als der Konigssohn wiederkam, kreischte sie thn
an, er wirde scine Gelicbte nimmer schen, und blendete ihm die
Augen. Er irrte jabrelang clend umher, afl Wurzeln und Beeren, bis
er in dic Wiiste kam, wo Rapunzel, die indessen Zwillinge geboren
hatte, mit diesen kitmmerlich lebte. Da horte er ihre Stimme, sic er-
kannten sich, sic fiel ithm um den Hals und weinte. Zwel von ihren
Trinen fielen auf seine geblendeten Augen, da wurden sie wieder
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klar, und er konnte sic sehen wie einst. Er fiithrte sie in sein Reich,
wo sic mit Freuden empfangen wurden.

Die Aufldsung: das Begehren tber die Naturfrommheit hinaus
schuf dic magische Schuldigheit gegentiber der grofien Zauberin
Natur. s muf das Kind, d. h. ein wesentlicher Lebensteil, dafiir
dreingegeben werden; aber es ist ersichtlich nur ¢in Naturseelenteil,
dieses ,Kind®, nicht dic ewige Secle Kind, die da dreingegeben wird;
es ist ja nicht vom pclsunllmcn Leid der Mutter die Rcde, also nicht
von einer ctwaigen Verletzung oder einem Eingriff der Natur in das
Heiligste des Mmsumn selbst. Dieses Kind, das von der Zauberin den
\Iflmcn. d. k. das Wesen der zu Unrecht von der Mutter verzehrten
Frucht bekommt, wird von der Natur, dic an sich nicht bdse ist,
naturhaft gut gehalten. Das Uppige Haar ist, wie in allen Mirchen,
das typische Kennzeichen der magisdien Kraft cines Wesens; dafd thm
spiter das Haar abgeschaitten wird von der erzitrnten Natur, hat zur
Folge, daff ihm seine naturmagische Kraft und Tille entzogen ist
und es damit in ecine Sde Wiistenei geriit, wo dic Natur ihm ihre
Gaben versagt. Dem von der Zauberin gefangengehaltenen Menschen-
wesen wird, nachdems es die wahre Bestimmung in seiner Liebe, seiner
cigenen Menschensecle gefunden hat und ,zu sich kam*, die Natur
zu scawer. Dadurch, dafl beide, die Frau und der Mann, in dieselbe
Lage gekommen sind, entzieht der Mensch der Natur wieder ihren
A\nspluch, das wahrhaft Menschliche kommt nur ithm zu. Aber auch
dieses bringt zundchst Leid tiber ihn, denn das Leben ist nicht Er-
fullung, und die Narur wird das freie Menschenreich nicht anerkennen.
So ]mt sic den Menschen mit seiner Fruchtbarkeit in die Wiistenel ver-
stoflen und ihm den Blick geblendet, daf er vor ihr elend ist. Die
Erlésung aber kommt anderswo her als von der Natur. Denn die
innere licbe, die des Menschen ewiges Erbteil isi, fihre tber die
Natur. Sein von dem Naturbann erlostes Wesen gelangt in sein
cigenes inneres Reich, wo dic grofie Zauberin keine Gewaltr mehr hat.

Dic naturfromme Haltung des Menschen wirke sich giinstig aus in
seinem Leben, auch dann, wenn er zuvor durch sein Begehren sich
von den Naturkrifeen iber das ihm zukommende Maf hinaus zu Un-
recht etwas angemaft hat, aber durch sein inneres Wesen doch diesen
Bann zum Guten fithrt. Dies zeigt das Miarchen der weisen — ersicht-
lich weisen, nicht weillen Schlange, wie die Grimms Mirchen schreiben.
Tin Konig bekomme tiglich in cinem verhiillten Gefaf etwas zu essen
gcbracht, aber den Diener, der es zutrdgt, lockt es, er nimmt das Ge-
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fif mit in seine Kammer, enthiillt es und wird der weisen Schlange
ansichtig. Er ift ein Stiick von ihr und wird hellhérig fur die Stim-
men in der Natur. Damit vollbringt er Wunder, findet etwa durch
das Gegacker der Enten den Ring, den die Kénigin in den Schlofi-
graben fallen lieB, bekommt vom Kbonig als Lohn dafiir ein Pferd
und reitet damit in die Welt hinaus. Drei Fische, die er im Réhricht
eines Sees hilflos zappeln sieht, befreit er und setzt sie wieder ins
Wasser; den Ameisen, die in breitem Kriegszug iber die Strafle
laufen, weicht er auf Bitten des Ameisenkonigs behutsam aus; fiir
drei Raben, die, aus dem Nest geworfen, elend verhungern miissen,
schlachtet er sein Pferd, und sie sind gerettet. Alle diesc Wesen ver-
heiflen ihm ihre Dankbarkeit. Da er wegen seiner Hilfsbereitschaft
kein Eigentum, kein Pferd mehr hat, mufl er zu Fuf} laufen, kommt
miide in eine Kdnigsstadt, wo verkiindet wird, dafl der die Prinzessin
bekomme, der cine geforderte schwere Tat vollbringen kénne. Er
mufite einen Ring aus dem Meer holen, und als er es mit Hilfe der
Tische getan hatte, gab man thm trotzdem die Prinzessin noch nicht,
er muflte noch einen Sack Hirse, den die Stolze ihm ausgeschiiteet
hatte, im Garten zusammensuchen; das gelang thm durch die Hilfe
der Ameisen. Aber zum drittenmal wurde von ihm gefordert: er
sollte der Konigstochter einen Apfel vom Baum des Lebens holen.
Den verschafften ihm die Raben, und nun erreichte er das Ziel seines
Lebens.

Auch hier ist die Erwerbung der magischen Kraft durch ein Be-
gehren der Anfang. Aber ersichtlich geht der ihm hierdurch zunichst
zuteil werdende Besitz des Pferdes wieder verloren, denn es kommt
ihm nicht rechtens zu, er hatte seine Pflicht im Kénigsdienst verletzt.
Doch er ist rein und rechten Sinnes, denn er gibt danach den Besitz
sclbst auf um eines besseren Zieles willen, als er auf anderen Wegen
der Natur begegnet und sich nun in naturfrommer Weise verhile; er
weifl der Natur in der rechten, der guten Art zu opfern, begehrt
nicht, sondern erfiillt. So dient die Natur seinem Menschentum
freundlich, nicht gezwungen und feindlich. Dadurch aber werden ithm
ohne sein Wissen und nun rechtens giinstige, thm wirklich gchdrende
Krifte zuteil, die ithn auch zuletzt wieder zur Erfiillung seines eigenen
Menschentumes fithren.

Der Mensch ist gut und bdse, ist recht und unrecht, hat cinen guten
oder schlechten Charakter. Mit ihm steht er im Leben wie im Tode,
stcht er im Bewuflten wie im Unbewufiten. Als solch einer beuritt er
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immerfort den seelenhaften Innenraum der Natur, er geht aus dem
Tag in die Nacht, aus dem Leben in den Tod und durch alles hin-
durch zur Neugeburt, zum Wiederauferstehen. Lassen wir den spezi-
fisch christlichen Sinn weg und betrachten wir es nur in natur-
magischer Hinsicht. Da steige die Goldmarie und die Pechmarie in
den Brunnen, das ist in die Welt des Unbewufiten und des ,, Todes*.
Da unten treten ihnen die wirkenden Naturkrifte entgegen, der Bads-
ofen will scines Brotes entleert, der Apfelbaum will geschiittelt sein.
Die Goldmarie tut es rechtschaffen und kommt zur Frau Holle, zur
Urmutter Natur, bei der sie Dienste nimmt. Ist die Zeit erfiillt, so
wird sic entlassen, wieder zur Oberwelt des bewuften Lebens zuriick
und ist dementsprechend reich beschenkt und gestiirkt und erhoht.
Die Pechmarie nimmt das ithrem Wesen entsprechende Schicksal wie-
der mit zurlick auf die Oberwelt.

Aber auch da ist der Mensch keineswegs entlassen aus der Gewalt
der Narturkrifte. Ehe er das Reich der Frau Holle im Unbewuflten
verlifit, wird ihm Stillschweigen auferlegt, denn die Naturkrifre
wollen nicht verraten sein, wie wir es auch an den Heinzelminnchen
ahnlich sehen. Die naturfromme Goldmarie verspricht es und hile es:
die unbewuflten Naturseelenkrifte werden ihr so dauernd ,im Leben®
dienen und sich ihr in Noten hilfreich erweisen; die Pechmarie verrit
sie trotz ihres Versprechens, und nun sind diese an sich giinstigen
Naturseelenkrifte ihr ,im Leben® dauernd feindlich. Immer wisder
geht dieses Motiv irgendwie durch alle Lebensbezichungen des ma-
gischen Menschen hindurch. Naturfromm ist, wer sich in die seclen-
haften Gegebenheiten des Lebens und des Todes innerhalb des Kreis-
laufes einfiigt, sich tabumifig richtig verhilt. Das Moralische ist die
innere Strulktur des Menschen, des Charakters; das tabumiflig richtige
Verhalten ist selbst wieder ableitbar aus dem menschlichen Charakeer.

Naturfromm ist und verhidle sich richtig, wer das seclenhafre
Gleichgewichit zwischen den bewufiten und unbuv ufiten Kriften her-
steilt, wie Laiblin sagt. Das Leben des Menschen ist ein Magnet mit
zwel Polen, und dem Mcnsahenmagneten entspudn der groffe Magnet
der Natur, des Kosmos. Irre geht, wer den einen Pol allein fassen
und ihn allein stirken und iiberladen will. Das bringt Stérung in den
Kreislauf des Lebens, und zudem ist es Torheit, weil stets beim Be-
anspruchen des einen Poles der andere entsprechend seinem Vor-
zeichen mitheladen wird. Stavke ich unfromm crwa meinen Pol der
individuellen Lust, so belidt sich der andere mit dem entgegen-
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gesetzten Wesen, und es wird zur Stdrung oder zur Katastrophe
fithren. So ist es naturfromm, mit scincm Wesen in der ausgleichenden
ruhenden Mitte des Lebensmagneten zu bleiben; da bleibt der Mensch
selber im Gleichgewicht der Krifte, und dic Natur bleibt es ithm
gegeniiber. Er, der Mensch, ist dann das wescnsvolle Abbild des in
der Mitte ruhenden Gottes. Er ist so selbst der wahre Kénner, der
»Konig®, der gesunde und magisch kraftvolle Exponent der Gemein-
schaft. In der vollendetsten naturfrommen Weise erscheint uns des-
halb das gesunde, hohe, magische Kénigtum. Und jeder kann iiberdies
solch ein Konig in seinem ureigenen persdnlichen Reich sein. Der
Herrscher ,von Gottes Gnaden®, wie sehr tiefsinnig einmal gesagt
wurde, ,geruht®, er hat von der Mitte aus beide Pole in der Fland,
hiuft nicht einscitig nur auf den einen, um so im anderen ungewollte
und schiddliche Gegenwirkung magisch hervorzurufen. Das allein aber
ist gesundes, naturfrommes Heidentum,

Dic didmonische Wesenheit, in die, wic wir sahen, der Mensch und
mit ithm die Natur seit dem Bruch des Paradieses gebannt ist, sucht
und meint stets sich selbst, seine Selbstverwirklichung. Nicht so, damit
sie Gottes, des Ewigen Willen darstelle und dieser an ihr offenbart
werde, sie also wahrhaftes Symbol dessen werde; sondern um sich in
threm begrenzten Wesen als Alles zu setzen und zu erleben. So ist
alles Damonische fortwihrend metaphysisch in Schuld verstrickt. Auch
im Menschen lebt dieses Dimonische bewufit und unbewufit. Auch der
Mensch setzt sich selbst, als Finzelner wie als Ganzes, und will die
cigene Selbstvollendung. Du kannst sein als dein eigener Gott — das
ist das Urwort des Sturzes aus dem Paradies der reinen Gotteben-
bildlichkeit. So ist auch der Mensch ewig in Schuld verstricke, per-
sonlich so gut wie metaphysisch — insofern der Weltzustand des
Menschenwesens ddmonischer Abfall aus der Gehdrsamkeit zu Gott
dem Ewigen ist. Und so sind wir auch stetig der lebendigen Natur,
der Seele der Natur gegeniiber in Schuld, denn wir raffen diamonisch
unser Eigenwerden auf Kosten der ganzen Natur an uns heran und
leben, im feinsten wie im grébsten Sinn, aus ihrer Kraft auf ihre
Kosten, bewufft und unbewufit unser menschliches Eigenleben. Kein
Wesen versiindigt sich jemals so an der Natur und am Schipferwillen,
nur der Mensch tut es mit seinem bewufit gewordenen Geist. Das
naturfromme Tier tut es nicht. Der Menschengeist ist also jene Wesen-
heit in der Natur, in der Welt, durch den in die Natur dic Entheili-
cung getragen wird. Er will haben, ohne zu geben; er will herrschen,
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ohne zu dienen; er will Giber das, was die Natur sinnvoll von innen
her ithm zueignet, hinausgreifen, es an sich raffen; der Lebenssinn der
paradiesvertrichenen Didmonie. Und die Natur antwortet dimonisch.

Ist dieses Gefithl unsercn aufgekldrten Zeiten ganz und gar ab-
handen gekommen, so ist es nichts weniger als verblafit bei jenen
Menschen, welche noch ein lebendig seelenhaftes Verhiltnis zur Natur
hatten, welche magisch mit der Natur verwoben waren und mit ihr
verkehrten, und die Krifte der Natur als lebendig sahen und kannten.
Als Ausdruck dieses Bewufitseins, dafl der Mensch der Natur gegen-
tber schuldig geworden sei, daf die Natur das Thre wieder fordern
wiirde, dafl sie unter Umstinden feindselig gegen den Menschen
wiirde, der ihre Krifte sich dienstbar macht, ja, dafl sic bei geniigend
gesammelter Schuld und Spannung vielleicht katastrophal und zer-
storend ausbrechen und sich richen konnte — als Ausdruck diescs
ganz sicheren bestimmten Gefiihls und Bewufitseins haben wir bei
allen magischen Menschen und Volkern den grofen, gewaltigen, das
ganze Alltagsleben durchdringenden Gedanken und die schwere Pfliche
des Opfers. Von diesem alle Religionen durchzichenden Wesen des
Opfers, das auch im Christentum an zentraler Stelle steht und hier
wie im Heidentum mit der Urtatsache der Schuld aufs innigste ver-
bunden ist, soll der ndchste Abschnitt sprechen.

Das magische Opfer

Unser Weg durch die magisch-natiitliche Seelenwelt fithrte uns zu-
letzt zu dem groflen, alles magische Vélkerdasein durchzichenden Pro-
blem des Opfers. Wir erkannten, dafl durch die gegenseitige
lebendig-seelenhafte Beziehung des Menschen zur Natur, und umge-
kehrt, stets eine Gleichzeitigkeit des Geschehens hiiben und driiben
erlebt wird, wie in einem Magnet sofort eine Anderung in einem Pol
stattfindet, sobald am anderen Pol sich etwas indert — und dafl
dieses gegenseitige Verhilenis durch das bewufite Tun des Menschen
dauernd beeinflult, ja gestort und unter Umstdnden zerstdrt wird.
Infolgedessen erkennt der magische Mensch ohne weiteres der Natur
gegeniiber sein stetes Schuldigkeitsverhiltnis. Und da er leben und
handeln muf}, so kann diese Rechnung im normalen Gang der Dinge
niemals beglichen werden, sondern wiichst tiglich an. Die Natur aber
reagiert aus sich dagegen, sie kann zuletzt selbst feindlich und zer-
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storerisch gegen den Menschen werden; und so bleibt diesem zum
Ausgleich nur eine forrgesetzte aufierordentliche Handlung iibrig: das
Opfer, bei dem er aber nun sich selbst irgendwie mit darbringen muf,
damit es lebendige Wirksamkeir habe; sonst ist es nur spielerischer
und daher wirkungsloser Schein. An sich ist die Naturkraft weder
gut noch bdse; sic ist es nur in dem magischen Sinn, daf sie als Tabu
gescheut werden mufl und nicht verletzt werden darf. Sie empfindet
nicht subjektiv, sondern unbewuflt reaktiv, wenn ihr ,Wille zum
Dasein® beeinflufit oder gestére wird. Es ist ein Wechselspiel von Be-
gehren und Eindringen des Menschen in den magischen Bezirk, Er-
raffen von Naturkraft einerseits und Schuldigkeit gegen die lebendige
Natur andererseits, was hier beglichen wird.

Die magische Schuldigkeit des Menschen gegen die wirkende Natur-
seele, aber nun auch die unentrinnbare Notwendigkeit des Opfers,
stellt sich in den echten Mirchen dar. Wir finden dort immerfort
diese lebendige Gegenseitigkeit, worin der Mensch sich recht verhalten
und, da er es nicht durchweg vermag, auch immerzu opfern mufi.
Im Mirchen vom Rumpelstilzchen stellt das Naturwesen der in Not
geratenen Miillerstochter seine Kraft zur Verfiigung. Es verspinnt ihr
das Stroh in Gold. Aber indem es ihr helfen soll, verlangt es eine
Gegenleistung: und das sind nun bezeichnenderweise nicht duflere,
materielle Giiter: Gold, Perlen, Fdelsteine, Acker und dergleichen,
sondern etwas, das ihr in die Seele greift, womit sie ein Seclenhaftes
selbst dreingeben, opfern mufl. Da sie aber in ihrem gewdhnlichen
Wachbewufitsein nichts mehr von diesen unterbewufiten Zusammen-
hingen weif}, thr Bewufltsein also in diesem Augenblick nur auf
Aufleres gerichtet ist, so sagt sie unbedenklich zu, weil sie selbst eben
nur an die Dreingabe von duflerem materiellen Gut denkt. Dieser
Irrtum wird auch in anderen Mirchen immerfort angefihre. Da st
cin Koénig im Wald verirrr, weil er der Hirschkuh nachjagte. Sein
Begehren ist es wieder, das thn in die Verirrung schickte. Er findet
nicht heim. Da begegnet thm das Minnlein, das ihn heimzubringen
verspricht, wenn thm der Kénig im voraus das bewillige, was ihm
bei der Heimkunft zuerst entgegenliuft. Der ichsiichtige Mensch
denkt, das Helferwesen mit etwas ithm garz Entbehrlichen, Gleich-
giiltigen, also sozusagen Wertlosen, abzuspeisen, meint, es werde sein
Hund sein, und sagt zu. Und dann ist es sein Kind, das er hergeben
muf, ein aus seiner Naturseele gekommencs, daher ihr gehdriges Teil.

Wir schen daran: die Ferbeirufung und Nutzbarmachung der
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magisch-dimonischen Naturkraft wird nicht aus dem Nichts geboren,
sst nicht illusiondr, sondern mufl, abgesehen von der Herbeirufung,
zuvor schon in ihrer Leistung und Wirkung bestritten werden durch
eine seelische Dreingabe, die duflerlich zwar in der Zukunft liegt, aber
im Unbewufften, im {ibersinnlichen Bezirk schon geschehen ist. che
sich duflerlich alles vollziecht. Das zeitliche Vor und Nach spielt im
Naturinnern keine Rolle, wie wir schon bei der Erorterung des Be-
criffs hellsichtig uns klarmachen konnten. Wenn nun nachher die die
Hilfe des Rumpelstilzchens in Anspruch nehmende Millerstochter
oder der heimgekehrte Konig einschen, was sic ahnungslos eigentlich
versprachen, so ist keine duflere Macht mehr imstande, den Bann zu
16sen. Innere Gewalten wirken, seelische Gewalten. Es mufl aus
innerer Notwendigkeit das eingegangene Rechtsverhiltnis erfiillc wer-
den. Es geht nicht kausal-verstandesmiflig zu, sondern paralogisch.
Da gibt es weder im Hiufleren, noch im verstandlich rechtlichen Sinn
eine Befreiung, weil auch im Dimonenreich die innere seelische Bin-
dung alles entscheidet.

Und dennoch meldet das Mirchen Erlésung. Auf welchem Weg,
auf welche Weise? Dann, wenn das den Zauber herbeirufende
Menschenkind innerlich rein blieb, sich innerlich freigehalten hat von
triigerischem Uberlistenwollen. Den mittelalterlichen Magier holt der
Teufel und dreht thm den Hals um, weil er bewuflt intellektuell mit
berechnendem Verstand den Dimon selbst tberlisten will, seiner
ewigen Seele sich dabei bewuf3t bedient und sie preisgibt. Das ist erz-
bose, ist kalter Geist, und so kommt auch des kalten Geistes Rache
iber ihn. Anders im Mirchen, im echten, alten, naturverbundenen,
unintellektuellen, vorchristlichen Mairchen. Da ist es das arme Be-
gehren, das naturseelenhaft naive Begehren, die duflere oder innere
Not, die magisch wirkende Naturwesen herbeizieht; es wird nicht
kliigelnd berechnet. Wie geschiecht nun die Befreiung vom Bann? Das
Naturwesen kann nicht mehr auf seinem Recht und seiner Forderung
bestehen, wenn der bedringte Mensch dessen Namen erfihrt. Der
Name aber ist, in urspriinglicher Bedeutung: das wahre Wesen. Den
Namen des dimonischen Naturgeistes erfahren, heifit, ithn in scinem
wahren richtigen Wesen, d. h. in seiner larvenhaften Diamonie durch-
schauen: damit aber 18st er sich aus seiner Augenblicksgestaltung,
d. h. er 18st sich in sein Nichts auf.

So im Mirchen vom Rumpelsiilzchen. Dieses will, als es am nich-
sten Abend seinen Lobhn zu holen kommt, der jammernden Miillers-
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tochter gegenitber nur dann von seiner I’ordev"un'7 ablassen, wenn
diese mncrhﬂb dreier Tage seinen Namen weifd Dcn aber verrdt es
der b naturmagisch ins Unterbewulite m.dAsmlcu‘hcndcn Frau da-
durch, daf es auf seinem Feld, d. h. in seinem augenblicklichen
magischen Wesensbezirk, toll herumtanzt, seiner Beute vermeintiich
schon gewifl, und in dieser ekstatischen Ausgelassenbeir, sozusagen
nackt, durch und durch der Lauscherin im Unbewnflten seinen Namen
nennt, sein wahres \Vcscr* offenbart. Sie hatre den Wahrtraum iiber
ihn. Und als s am nichsten Abend kommt, vermag sie in sich, in
threr Natursecle, ihm scin wahres Wesen zu nennen, zu spicgeln.
Und daravfhin vernichtes os sich, es entlarve sich als sein Niches, in-
sofcrn es nur magischen Formbestand angenommen hatte. Der Bana
st gelsst, dic Bindung verschwunden.

Ein zweiter Weg der Losung und Befreiung ist wiederum die reine,
uncigenniitzige Licbe des bctcxlwmn uchmdwm\'csms‘ So wird uns in
cinem anderen Mirchen berichrer, dall das zum Opfer fallende
Konigskind mit dem ¢s abholenden hillichen Zwerg oder Biren, frei
und chne Jammer sich fiigend, hinausgeht in den Wald, wo der Bir
oder Zwerg ailerlei Dienste von ihm chlﬂngt, dic es willig vollbringr
als fromme Magd. Und dafll Cben dadurch nun von dem Naturwesen
der Bann genommen wird, das sich dann vielleicht als ein verwun-
schener MensLh zeigt, und d:mn ist nicat nur der neu eingegangene
Bann, sondern auch der iiber demn Menschen licgende magische Bann
weggenommen, getilgs

Die Naturwesen helfen und aden, je nachdem. Aber sie helfen
weder aus Liebe, noch schaden sie aus Bosheit; sondern es ist das un-
persdnlich unterbewufite Verhileals, das in all dieser M c.gl liegt, die
zum Guten ausschligt, wenn das Menschenkind selbst rein ist, zum
Bosen, wenn es selbst bose ist und schwarze Absichten hat. Dies wird
schr deutlich im Mirchen vom Schneewittchen, wo die bose Stief-

mutter und Knigin, in teuflischer Absiche, zu schaden und das reine
Kind umzubringen, von vornhercin handelt, indem sic es im Walde
aussetzen Lifle. Und als sie spirer ecfihre, dafl dies miflang, so ver-
giftet sic einen Apfel und crs &nut mit Hilfe ihres Zauberspiegels,
wo das Kmd w eur. A $ “l es 1h1 mitlingt und endlich Schneewittchen
es qualvollen Tode
wchte sagen, Inrmioa‘cr, erscheint
uns diese C(.OLI"”I‘CJSII\HL von ?\.m' h und MNaturseele dort. wo dic

helfenden Geister etwa als Elien und Heinzelminnchen dargestellt
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sind. Diese Wesen kommen nicht so sehr auf das bewufite Begehren
des Menschen hin, sondern scheinbar mchr von selbst. Sie greifen,
naturnotwendig, dort ein, wo die Tiatigkeit des Menschen selbst niche
hinreicht, austife; sic fiillen gewissermafien instinktiv die Licken aus,
die der Mensch bestehen [ile. So erscheinen die Heinzelminnchen und
tun die Arbelt, die naturgebundene Arbeit in Haus und Srall und auf
dem Adcker. Es wird redlich ceschaflt, und wenn auch viel, unendlich
viel Mihe und Arbeit und Stéhnen dabei ist: dic Natur ist und bringt
das Notwendige von selbst zu dem Menschen, soweit er naturfromm
lebt und’ wirkt. Aber nun wird der Mensch raffiniert. Tr streut
Lrbsen, damit dic Heinzelminnchen ausrutschen und er sie in seine
Gewal: bekommt. Die Erbsen, diese runden, nirgends festliegenden
Kugeln ohne Oben und Unten, drehbar nach allen Seiten, je nachdem
man’s braucht: was ist es anderes, als der nach allen Seiten gleich-
mifig sich drehende, nirgends eine feste Lage behaltende raffinierte
Versmnd, dic intellektuelle Uberlistung der "Jatur, deren Geheimnis
sich nicht abzwingen lifit; und bekommt man sie doch in Gewalr,
so ist sie tot, entseelt. Solange der Mensch, dem diese MNaturgeister
dienen, es naturfromm geschehen 1ifkt vollzichr sich alles in geregelter
Weise; wird aber der Mmcdl mtellekruell ncumﬂrlg, will er diese
Naturweser und -krifre belauschen, thnen ihr Geheimnis abschen,
dann stdst er sie in threm Wesen, und die Folge ist: sie verschwinden,
sic konnen nicht mehr wirken.

Diese Heinzelminncien und Gnome und Elfen wirken also schein-
bar, ohne dafl der Mensch, dem es gilt, dafiir cin Opfer bringen mufi.
Aber besehen wir es recht, so ist dodh auch hier ein Opfer, sozusagen
mit der Natur der Sache, gefordert. Nichts ist dem wachbewufiten
Menschen schwerer, als seine Wissensneugier zu ziigeln. /ug It er
diese aber niche, belausche er heimlich, also zu Unrechr, die Natur-
geister, so verschwinden sie, sic werden ohnmidhtig, unwirk So
war eben dicses Opfer zugleich vom Menschen gefordert: seine Wifl-
begier zu ziligeln, niche dic Naturkraft in seine Gewalt zwingen zu
wollen, sondern sie frei und von ihm ungelenkt walten zu lassen.
Bringt der Mensch dieses Opfer nicht, so ist alles vorbel. Der Mensch
mit seinem wachen Verstand ist das cinziece Wesen, das bewuflt von
sich aus in die Natur eingreift und damit thire wie scine Lebensbedin-
gungen und Lebensthvthmen bis zu einem bestimmten Grade ab-
indern, 1 verwirren kann. Soweit die Mirchen.

Das tiefe Durchdrungenscin dos natursichtig-magisdien Lebens mit

ar
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dem Tode, das der Frithmensch als seines Daseins Wirklichkeit erlebt
und fihlie, zeigt uns zugleich auch den ganzen Lebens- und Todesernst,
der im Untergrund jeglichen Opfers, auch des geringsten, schlummert.
Denn in jedem Augenblick kann sich aus der Berthrung mit den
naturseclenhaften Gewalten die ganze Abgrindigkeit des Dascins
auftun. So ist Opfer nirgends Spiel und Unterhaltung und blofie
Festesfreude und keine Annehmlichkeit. Das Opfer, das der magische
Mensch stets zu bringen bereit ist, ist Unerbittlichkeit gegen sich selbst
und die Seinen, sofern die Aufrechterhaltung der magischen Wirklich-
keit und die Sicherung des Scheubaren, des Tabu, des ,,Geheiligten®,
eben iiberhaupt die eigentliche Existenzgrundlage der Gesamtheit und
damit eben auch der Einzelnen ist.

Aus der stets bereiten Gelassenheit gegen sich selbst zugunsten
des magischen Gesamtkdrpers entspringt jene dauernde Haltung, die
gar nichts anderes weill und kennt, als eben das Opfer: ein Handeln,
dessen innere Wesenssubstanz, worauf es sich aufbaut und gestaltet
und wirke, stets durch die Mitdreingabe eines Teiles des eigenmensch-
lichen Wohlbefindens, der eigenmenschlichen Existenz und des Da-
seins irgendwie bestritten werden mufl. Ist daher oftmals die Drein-
gabe auch nur materieller Art, so ist sie, von innen gesehen, dennoch
stets Schmerz, mindestens Bereitschaft zum Auflersten. Sie wird immer
zu einer Dreingabe des cigenen Wesens oder eines Wesensbestand-
teiles von ihm. Aber auch chne das ist fiir jeden Frithmenschen in
jedem Tun und Lassen schlechthin die Wechselwirkung mit den natur-
scelenhaften Kriften in allen Wesen und Dingen vorhanden. Jeden
Augenblick weif} sich der magische Mensch verkniipft mit dem ganzen
Leben, bewufit und unbewuflt, durch jedes Einzelding. Er weif} sich
beansprucht und er beansprucht; beides ist ein und derselbe Wir-
kungskomplex. Im niederen abgesunkenen Zustand ist es lediglich
noch ein Dimonenspiiren, eine Dimonenfurcht und -abwehr; aber
auch auf dem héheren und hdchsten heidnisch-geistigen Stand kann
gar nichts geschchen, ohne den hierfiir notwendigen Ausgleich. Und
darum fordert selbst die kleinste Notwendigkeit eine sinnverbundene
Dreingabe -~ ein Opfer.

Am cinfachsten und klarsten mag das Opfern der Feldfriichte oder
der Tiere aus den gedeihenden Herden sein, weil der Mensch hier
einfach abgibt von seiner Habe und seinem Wohlstand, vielleicht auc
von seiner Diirftigkeit. Doch wir sahen schon, dafl selbst der ein-
fachste Besitz magisch gebunden ist an den Besitzer, dafl er ein natur-
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seelenhaftes Teil von ihm ist, so dafl selbst ein harmlos scheinendes
Opfern von Feldfriichten irgendwie cin Mitopfern des eigenen Selbst
bedeutet.

Und so crgeben sich immerzu die cigentiimlichsten, fiir unseren
Verstand kaum faflbaren Opferbriuche. Was wir von unserem er-
losten Standpunkr als das von Gott einfach Gegebene verstehen, dieses
offene und freie Eingehen in Gottes Willen und Gnade, wenn wir
unsere Schuld im zerschlagenen Herzen frei vor ihn hinbringen, also
im Grunde die gegenseitige Licbe zwischen dem Ich und Du des
Cotteskindes und Gottvaters, die alles iiberwindet ohne alles Ge-
setzeseifern, ohne alles Tabu — das ist dem Heiden verborgen, ist in
seiner Brust noch nicht geweckt und erschiossen. So kommt es zu den
fur unsere Vorstellung verzerrtesten Kulthandlungen, die dennoch
ihren lebendig wirksamen Sinn und Wert in sich trugen, nimlich in
bezug auf dic naturseelenhafre Gebundenheit.

Oft erscheint uns alles ganz grotesk. So, wenn man das jagdbare
Beutetier durch eine Handlung versshnt, die wie ein Hohn auf cine
cchte Stihne erscheint. Wir folgen der Darstellung Zieglers. Da wird
ein jung gefangenes Einzeltier der verfolgten und beleidigten Gattung
fursorglich gehegt, gemistet, dann festlich, womdglich noch unter
Martern, geschlachtet und verzehrt. Damit ist die Gartung wieder
versohnt. Wieso? Zum inneren Verstdndnis des Vorganges dient uns
das Besinnen auf die Tatsache, dafl der natursichtige Mensch im
Einzelwesen die Art, den metaphysischen Stamm sclber sieht. Der
einzelne Mensch ist Reprisentant des inneren Stammgutes; und der
einzelne Bir bedeutet zugleich die Birheit als inneres Wesen. Der
Einzelne ist das ,Manito“ des Ganzen, das sich in vielen dufleren
Einzelnen darstellt, in allem wesensgleich. Der Heide sicht die tiber-
zeitliche Urform. So kann das Einzeltier selbst gewissermaflen ein zu
opferndes Sakrament dafiir sein, dafl das innere Ganze, die Gattung
verehrt und versdhnt wird. Dieses Urtier wird nun in gewissem
Sinn bei solcher Opferung und Verchrung totemistisch behandelt.
Jedem Teilnehmer solch feierlicher Handlung wird das Bewuf3tsein
eingeflsft, dafl er sich mit dem Verzehren des geopferten Tierleibes
dem Manito des Beutetieres vermihlt und dergestalt die schleichende,
schuldhaft erzeugte Miflhelligkeit zwischen dem eigenen Selbsterhal-
tungsdrang und dem Lebensrecht der Gartung behebe. Er verleibt sich
des Gattungswesen ein und sich ihm. Er durchseelt sich mit dessen
eigener Naturpotenz und Lebenskraft, aber er teilt ihm auch die seine
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mit. Damit ,verzeiht® ihm das Gattungswesen, die Gattungsseele, die
am Einzelder dauernd veriibte Krinkung; aber verzeihen: wieder
nicht im christlichen Sinn, sondern im heidnischen; d. h. dieselbe Mana-
kraft wird zwischen beiden totemistisch hergestellt, sie ist aus dem
bedrohlichen, tabuverletzten Zustand wieder rein hergestellt worden.
Und das heifit auf heidnisch: es ist wieder ,gut®, das Gegenteil ist
»bOse*.

Eine eigentiimliche Art, das Opfer sozusagen in seiner Wirkung zu
verlingern, besteht darin, es selbst bildlich darzustellen. Es entspringt
dies, wie Franz betont, gewifl nicht einem zeichnerischen oder chro-
nistischen Verlangen, sondern durfte selbst wieder ein magischer
Akt gewesen sein. Der Bildzauber ist eine ungeheuer verbreitete, weil
grundlegend magische Zeremonie. Wird also das Opfer zeichnerisch
festgehalten, so bleibt es selbst ebenso gebannt und von so dauernder
Wirkung, wie die Ergebnisse des Bildzaubers, etwa des Jagdzaubers
tiberhaupt. Ls ist vergleichnisweise so, wie wir in unserer Kultur-
sphire unser geistiges Wissen und Konnen auf das Papier bannen;
ohne dies wiirden wir durchweg alle unsere philosophischen und lite-
rarischen und wissenschaftlichen und technischen Kulturwerte und
Giiter nicht zu erhalten vermdgen. Wir wiirden sie iiber augenblick-
liche Einfille und Auflerungen nicht hiniiberbringn konnen; ihre
Wirkung hingt eben von dieser Dauerbannung ab. Entsprechend, nur
eben magisch bewirkt, mag es mit der bildlichen Festhaltung von
Opferzeremonien sein. Sie waren also, sagt Franz, keine Lehrtafeln
fur kinftige Priester, denn im magischen Lebenszustand wird nicht
mit der Schrift, auch nicht mit der Bilderschrift an sich, sondern
aus dem inneren Naturzusammenhang und Lebensgefithl das Wirk-
liche und Notwendige erkannt und gefafit.

Zugleich aber geht auch aus der Opferhandlung im magischen
Lebenszusammenhang riickwirkend hervor, wie es die Gotter auf-
nehmen. Daher kann aus dem Opferbrand natursichtig geweissagt
werden: das Opfer wird zum Orakel. Und wo das Orakel sprechen
soll, muf} geopfert werden. Man weifl von den ungeheueren Tempel-
schdtzen in Delphi und vernimmt, was da oft an Gaben beigebracht
wurde — gewifl nicht zur ,Bereicherung der Priester®, sondern im
Sinne der Einwirkung auf die Gottheit. Was aber ist, wenn die
Gotter versagen, oder ungnidig, bdswillig sind? Da miissen schwere,
an die Seele des Menschen greifende Opfer gebracht werden, und im
hichsten kommt es dann zu Menschenopfern. Diese finden un-
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verkennbar statt, wenn Gefahr ist, dafl die Gotterkraft im Klan,
im Stamm, im Volk schwindet. Die Gotter selbst stehen sozu-
sagen in Lebensgefahr. Das hat Ziegler eindeutig betont, wenn er
sagt: Die Gotter werden miide, es versagt ihre Urheberkraft, sie
schwindet. Der Frithmensch firchter den Gotterzorn, aber auch die
zeitweise nicht zu vermeidende Schwichung ihres magischen Kraft-
feldes. Die Urhebermichte werden aus irgendeinem Grunde unfihig
zu wirken. Thre magische Spannung, ihr magisches Potential ist nicht
wertbestindig, und so ist es einer Auffrischung unbedingt bediirfrig.
Der Schrumpfung und Verminderung, der Schwichung ausgesetzt,
bedarf nun die Gétterpotenz eines Kraftzustromes. Der Mensch mufl
ihn liefern durch Hingabe sciner eigenen Lebenskraft; er muf unter
Umstinden den eigenen Leib mit seiner Naturseele hinopfern, sein
Leben und Blut.

Jedoch nicht-alle Angehdrigen eines Stammes sind dafiir gleich
geeignet. Wir haben schon gehdrt, dal besonders bevorzugte Personen
Triger besonderer magischer Kraft und Spannung sind: eben das sind
die Hiuptlinge, die Priester und Priesterkonige. Und so eignen diese
sich in erster Linie fiir solche Selbstopfer. Der Konig, der Hiuptling
selbst ist ja als lebendige Gotterpotenz im Stamm, im Volk anwesend;
eben darauf beruht der Vorrang, das Gottesgnadentum. Und auch
bei thm darf unter kcinen Umstinden geduldet werden, dafl seine
magische Kraft etwa durch das Altern des K8rpers an Spannung und
Wirkung verliert. Daher kommt es zu einem Opfer in zweifacher
Hinsicht: dem, dic abnehmenden Gétterpotenzen durch den noch
kraftvollen Konigsorganismus zu stirken, wiederzubeleben; und zu-
gleich bei Zeiten, che dieser altert, die magische Konigs- und Priester-
kraft dem inneren Gotterpotential des Stammes vollfrisch wieder
zuzufithren.

Zum Begriff des Opfers gehort stets, wie wir schon sagten, auch
zugleich der Begriff des ,,im Tode leben“ und umgekehrt; es ist der
Ausdruck fiir das stets bereite, heroisch-heidnische Dasein. So gehort
alles Opfer auch unmittelbar zusammen mit der Anwesenheit der
Toten, denn diese bedeuten das Tiefenreservoir fiir das gesamte
Leben cines Stammes oder Volkes. Beim magischen Menschen aber
siecht und lebt der FEinzelne, und leben besonders die starken Per-
sonen im lebendigen Zusammenhang mit den Toten des Stammes.
Ls ist die stete innere, lebendige Verbindung mit der Stammesseele,
der Gruppenseele da, und wir vernahmen schon, dafl dem natur-
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sichtigen Menschen der Ahne von ncuem im diesseitigen Menschen
wiedergeboren wird. Dicses Eingehen zu den Vitern und ihrem iiber-
sinnlichen Leben nimmt dem Tod auch als Opfer den Stachel, den er
fiir den naturentseelten Blindgewordenen hat.

Bei Errichtung von allgemein bedeutsamen Kultbauren, ja auch
teilweise bei der Errichtung von Einzelhiusern wurden zuweilen die
Bauopfer gebracht, in Gestalt von Menschen, die getéret und ein-
gemauert wurden. In jedem Haus mufl sozusagen der Tod walten,
denn der Tod gehdrt wesensmifig zum Leben. Ist also noch niemand
‘in einem Hause gestorben, so sorgt der magisch wissende Sinn dafir,
dafl von Anfang an der Tote da ist; denn ohne diese Bindung und
Verbindung ist das Leben ohne Zusammenhang mit der Gartungs-
kraft der Toten.

Die Idee des Sterbens, des Todes, ist erst so untragbar geworden fir
den seelenlosen Intcllektualmenschen. Wir spiiren und fihlen den
Lebensrhythmus des Todes nicht mehr. Aber gerade die Besten sind
fiir ibn gur genug, eben jene, welche die Manakraft des Stammes, des
Volkes am stirksten und reinsten verkdrpern, die Hiuptlinge, die
Konige, die ja nur um deswillen, wie wir sahen, diese Wiirde inne-
hatten. So kinnen wir das Wesen des Opfers in alle Winkel des
naturseelenhaft gebundenen magischen Lebens verfolgen.

Dafl diese Zusammenhinge Reaiititen hochsten Mafles sind oder
gewesen sind, erweist die Erforschung des roltekischen Kulturkreises
in Mittelamerika, wo, nach einem Vortrag von K. Th. Preuff, auf
der mexikanischen ravhen diirren Hochebene unter dem Herrscher
Quetzalcouat] Gewidhse der heiflen Zone geziichter und jenes Odland
in ein reiches Gefilde umgewandelt wurde, wo sich auch Schmudk-
vigel des Tieflandes ansiedelren. Die Tolteken vermochren Metalle
und Gesteine in den Bergen wahrzunehmen, hatten u. a. auch eine
hohe Kalenderwissenschaft. Durch Bruch eines geschlechtlichen Tabu
ging Quetzaicouat! seines Reiches verlustig, Plagen kamen iiber das
Land, die nur durch Menschenopfer hitten geelgt werden kinnen.
Der gostliche Konig aber konnte sich dazu nichs entschliefen, brach
die Kultur ab und wanderte mit seinem Volk binunter an die Kiiste,
wo sie sich zerstreuten; er aber opferte sich selbst auf einem Scheiter-
haufen. Sein Nachfolger. der nur noch ein weltlicher Herrscher, nicht
mehr Priesterkonig war, filrte dann Menschenopfer ein.

Das Opfer von Kinigen und bevorzugten Manatrigern vollzieht
sich niclit nur in Form von Kampfspielen und einfachen Titungen,
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sondern auch oft mit groflen Grausamkeiten, die dem zu Opfernden
entweder ritual angetan werden, oder die er selbst an sich vollzicht.
So bel den Schilluks am Weillen Nil sind solche Konigsopfer das
Ergebnis schwersten Ungemachs der Gesamtheit, wie ctwa Seuchen
und Hungersnot. Da wird ein gesunder prichtiger Kénigssprofi aus-
gewdhlt, an dem das Opfer fir die Gesamtheit vollzogen wird. Es
kommt noch etwas hinzu: Wenn sich die Konige opfern, so kchren
sie selbst in vergroferter Stirke als Triger der Dynastic wieder in
den Nachkommen. Fs wird also die Manakraft des Gesamtvolkes
noch in der wachsenden Stirke der Dynastie erhéht und vermehre,
und man verstcht, wie sich solche magischen Volker vor ihren
Konigen wie vor Gottern in den Staub warfen, wenn sie ihr An-
gesicht sahen.

Ich vermute, dafl auch die fiir unser gewdhnliches Empfinden und
auch gewif fiir die Natur- und Friihmenschen durchaus verwerfliche
Geschwisterehe auf eben diesen Zusammenhang zuriickgehen moge,
und zwar aus folgendem Grund. Wir sahen schon bei der Erwerbung
der totemistischen Tierkraft, dafl solche Beziehungen der magischen
Volker in bestimmter Weise hoher standen und entscheidender
diinkten als die gewdhnliche blutsmifiige Abstammung vom leiblichen
Vater. Man darf die echt magischen, also echt heidnischen Vélker,
solange sie nicht entarteten, als durchaus naturseclenhaft crientiert
ansehen. Daraus allein erkliren sich wohl tiberhaupt urtiimliche Ehe-
verhiltnisse, also nicht nur die soeben berithrte Geschwisterehe bei
Konigsgeschlechtern, sondern auch Doppelehen, oder aufeinander-
folgende Mechrehen, wie Ariovist eine solche fithrte, worauf Kummer
hinwies. Es war eben der Besitz der Manakraft das Ubergeordnete
und daher entscheidend Wirksame. Wenn nun in bestimmten Familien
die Manakraft ein besonderes Erbgut war, so besagte es demgegen-
iiber alles, wenn sich eben nur die Mitglieder einer solchen” Familie
in reiner, unbeeinflufiter Linie miteinander fortpflanzten. Hier ward
die an sich wohl immer bestehende physiologisch schidliche Wirkung
der Blutsvermischung von der tibergeordneten magischen Kraft des
Gesamtgeschlechtes Gibertont und war damit nicht mehr entscheidend
gefahrvoll.

Vor allem bei so ecinschneldenden Begebenheiten und Lebens-
perioden wic Kriegsziigen oder der Mannesreife, der Heirat, wobci
der Ubergang in einen anderen Lebenszustand dieselbe innere
Qualitdt des ,Sterbens® hat wie der Tod selbst, treten die Opfer
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deutlich als Mittelpunkt des Daseins hervor. Entstehen doch auch alle
diese Dinge aus den Gorterwirkungen sclbst, durch welche die Men-
schen Ocluhrt oder gedringt und bedringt sind. Da wird gefastet
bis fast zum Ableben, schwer und lang. Aber in diesem kirperiiber-
windenden Zustand ist eben der Mensch fiir die ihm zustrémenden
Gortergewalten aufgeschlossen, sie treten vor sein innercs Auge, und
er kann wihlen, welcher cr sich verschreibt. Und so hat er szine thm
im neuen Lebensabschnitt zukommende seelenhalte Potenz sich selber
erschlossen. Wir sahen das beim Erwerben des Totem.

Da gibt es noch die Zeremonie des Zahnausschlagens im Reifealter.
Was sollte das mit ,,Gehorsamsgewdhnung® und Korpergewandtheit
zu tun haben, dafl man den Menschen so an Leben und Gestalt
schidigte; es wire geradezu sadistisch pervers. Da singen sie ctwa:
,Du Zahn, kehre zum Lagerplatz zuriick und mache dort das Wasser
hervorquellen; auch ich werde spiter dahin zvriickkommen.“ Hicr
wird der Gattungsscele und damit der Naturseele grausam geopfert,
damit die Lebenswasser quellen, und doch der Platz im Ahnensaal
in der Gattungsseele frei bleibt. Die Zahnliicke wird also die
magische Eintrittsstelle fiir die Riickkehr sowohl zur Ahnensecle, wie
fiir das Ausstromen dieser in das Leben des so Geweiliten und
Opfernden. Nicht anders ist es mit der Durchbohrung der Nasen-
scheidewand, durch die zum Offenhalten der Ring gezogen wird. Die
Erwerbung der Mannbarkeitskralt 1st eben das Entscheidende fiir die
Erhaltung des Stammes selbst, und sie wird von den Urheberkriften
beglinstigt, wenn ein Selbstopfer gebracht wird. Das Ausschlagen
der Zihre ist ein solches in der stirksten Form, ein wirkliches Opfer,
fast wie der Tod, denn es nimmt dem Geber wirklich Vieles und
Starkes und Notwendiges. Aber der Mensch beanspruche chen auch
von der Natur, von den Urheber- und Géttergewalten, wessen er
bedarf, nicht als Einzelner nur, sondern auch stets als magisch ge-
bundene Gesamtheit; und eben dies erfordert die Hingabe seines
einzelnen Eigenen, wie des Gemeinsamen der Gruppenseele in immer
erneuter Form.

Man mufl das alles lebendig, naturverbunden fassen. Denn es ist
nicht so etwas wie ¢in Sehnen nach der dereinstigen Riickkehr in den
Schofd der Viter — das wiire zu individualistisch gedache. Der Weih-
ling stcht im Gesamtverband und tut und handelt in diesem und aus
der gemeinsamen Sippensecle, fiir dic er zu opfern har, weil anders
thm wie den Altersgenossen belim Ubergang in die Reife die Urheber-
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krifte schwinden konnten. Das mag dann alles wieder in Zusammen-
hang und engster Bindung an die kosmischen Rhythmen stehen.

Vir wissen allzuwenig, um nicht zu sagen nichts, tiber die Opfer-
briuche unserer eigenen Vorviter. Wir wissen nur, dal sie, wie jedes
heidnische Volk, sie in ausgeprigter Torm hatten; dafl sie auch
Menschenopfer kannten, solche threr Hiuptlinge, wie solche threr
Feinde; und wir diirfen annehmen, dafl sich alles dies in denselben
Bahnen hewegte, denselben Wert und Sinn hatte, wie das zuvor
allgemein Geschilderte. Aber dall der Opfergedanke auch in seiner
vollsten Vertiefung da war und cine weit tber das eigene Volks-
dasein hinausweisende sittlich-metaphysische Bedeutung hatte, zeigt
die Tatsache, daf der Untergang der Gotter selbst als das grofie
Sthneopler fiir die Schuld ihres Daseins aufgefaBt worden ist.



MAGIE UND MAGISCHE PRAXIS

Magic der Natur

Es ist eine allbekannte Tatsache, dafl Zuchtpflanzen. die durch Ab-
leger eines einzigen Exemplares entstanden, auch wenn sie weltweit
verbreitet wurden, dieselbe Lebensdauer haben wie die Mutterpflanze.
Die La-France-Rose und der Borsdorfer Apfel sind Beispiele dafiir.
Die in der Erbsubstanz des Mutterwesens festgelegten Fihigkeiten
und Begrenzungen bleiben somit gleichartig in allen Scheinindividuen
bestehen, die ja nur sozusagen ausgestiilpte Teile der einzigen Ur-
pflanze sind. Hier spielt uns die Natur unter dem EinflufR des Men-
schen wundervoll klar vor, inwiefern die Vielen doch cin einiges
Ganzes sein konnen. Die Grundsubstanz ist in allen gleich anwesend,
gleich stark, gleich geartet, und diese Tatsache gibt uns ein Analogon
zu dem inneren Zusammenhang der Arten des Tier- und Pflanzen-
reiches, aber auch der menschlichen Gemeinschaften, die aus vielen
Individuen bestehen. Es ist sozusagen in jedem Einzelwesen das
Ganze abgegliedert und doch der Potenz nach vollstindig da.

Die gesamte Natur, das gesamte Dasein ruht auf magischem Grund;
oder besser gesagt: es ist selbst dieser magische Grund, auf dem und
aus dem das Einzelne, das konkret Abgegrenzte und Gestaltete er-
scheint. Stellen wir die Dinge und Geschehnisse der Natur in der
gsewéGhnlichen wissenschaftlichen Weise mit dem zerlegenden und die
Teile wieder zusammensetzenden Intellekt dar, so entkleiden wir
diesen Untergrund seines naturseclenhaften Wesens und Lebens und
haben dann ein unorganisches Skelett desselben vor uns. Das hat den
Vorzug, dafl auf diese Weise alles, was wir zerlegen und aus der
Zerlegung wicder zusammenbauen, rational, also durchsichtig fiir den
unpersdnlichen Verstand wird; es wird alles scheinbar objektiviert;
aber zugleich wird es seines Lebendigseins, scines eigentlichen In-
haltes und seiner Bedeutung entkleidet.

Es bedarf keines Beweises, dafl der Mensch, soweit er Naturwesen
ist, mit der Tierwelt innerlich zusammenhidngt. Diese innere Ver-
bindung mir dem Wesen der gesamten organischen Natur schafft
seinen Kérper, schattt damit zugleich seine Karperseele, Wir zrinnern
uns, was wir tber die naturbaite Korparscele zum Untcrschied von
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der ewigen Sccle, dem Odem Gottes, sagten. Wenn nun auch der
Mensch keineswegs von Tieren als soldhen physiclogisch abstamme,
so hat doch krafe des inneren Zusamme nh&n&;cs seine biclogische
Naturseele it dem Tier- und Pilanzenreich jhre Entsprechungen;
wie auch das Tier und die Pflanze thre Entsprechungen im Menschen
haben. Es ist daher sclbstverstindiich, dafl man in beiden Reichen,
inshesondere in dem uns am nichseen stehenden Tierreich, im Grund
dieselben Scelenvorginge des Menschen antreffen mufl, in anderer
Verkettung, auf anderer Entfaltungsstufe, teils stirker herausgearbei-
tek, teils weniger entwickelt. Das organische Reich, zunichst das
Tierreich, ist der auscinandergelegte Mensch, das Tier bildet nicht
stammesgeschichtliche Vorstufen im Sinne der alren Abstammungs-
Ichre, wohl aber ist alles Tierwesen Teilerscheinung der inneren
Gesamtpotenz Mensch. Wir verweisen auf unsere Ausfihrungen
zu 5, Tierkult, Totemwesen®.

Und da finden wir nun in der untermenschlichen Natur, 1m Tier-
leben vor allem, auflerordentlich viel Naturmagisches und schen dort
Wirkungen und Titigkeiten, die sich im Wesen vollig mit dem
decdken, was der naturverbundene, natursichtige, magische Friih-
mensch mit seinen Kulten vergleichsweise tut oder worunter er selbst
naturseelenhaft steht. Wie durch den Traum und das Hellgesicht in
unser Wachleben ein Wissen um Dinge und Geschehnisse kommen
kann, die auf duflerem Weg zu erkennen nicht mdglich wire, so
kommt auch durch den natursomnambulen und natursw‘l igen Zu-
stand des Frithmenschen ein Wissen und ein Verhalten in sein Leben,
fiir das wir in unserer intellektuell bewufiten Geisteslage keine zu-
reichende Erklirung finden konnen, Wohl aber bictet uns die unter-
menschiiche Natur des Tieres mic seinen Instinktzustinden und In-
stinkthandlungen Beispiele fiir den natursomnambulen magischen Zu-
stand, dic uns an sich einleuchten und die wir ¢ben als eine vom 1n-
telleke nicht aufldsbare Spha.re des Daseins hinnehmen miissen. Da
geschehen vom Unbewufiten her geordnete und zielsichere Handiun-
gen, die gerade so sich geben, als ob ein zwecksetzender héherer Ver-
stand sie veranlaft oder vorgeschricben und ausgeftihrr hitte. Wir
kdnnen nicht nur, sondern wir missen geradezu, um die Dinge in
unserer eigenen menschlichen Natur zu  verstchen, immerfort die
Narur seclenhaft erforschen und vor ailem dort, wo uns diese Natur-
estalting am nichsten kommt, im Tier,

Wolier wissen die cinzelnen Ameisen, wie sie die Sandkdrner und
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Nadeln aneinanderzufiigen haben, damit fiir das Ganze alle dic
Ginge und Unterschlupfe und Vorratskammern und Brutrdiume ent-
stehen? Woher wissen sie, wie die Pilze im Stockinnern in Speichern
zu ziichten oder wie die Kifer als Milchkiike zu behandeln sind,
damit sie ihnen mit ihren Saftausscheidungen dienen? Warum aber
erlaubt die Natur, daffi wieder andere Ameisentypen sich so an den
dadurch gewonnenen Siften berauschen oder sich so von einer im
Bau gehegten Kiferart die Brut wegfressen lassen, dafl das ganze
Volk degeneriert oder vernichtet wird? Es ist in allen solchen Fillen,
wo sich das lichte aufbauende, wie das diistere unheimliche und zer-
storerische Wesen der Natur in seiner dimonischen Verfassung zeigt,
doch immer eine innere Gebundenheit des Tuns und Lassens da, aus
der heraus das cinzelne Individuum schon in seiner physiologischen
Korperausbildung hergerichtet, mit speziellen Organen ausgestaltet
wird, Und davon weif§ es selbst nichts, um dies etwa durch Uber-
legung lenken zu konnen; und wenn es zu handeln scheint, dann ist
es eben doch dic tbergeordnete Art- und Gattungsseele, die es tut,
das Individuum ist selbst nur eine natiirliche Somnambule. Es ge-
schehen also in solchen lebendigen Gemeinschaften fortgesetzs Dinge,
die unserem von auflen herantretenden Verstand fabelhaft, mirchen-
haft erscheinen. Und cben dies gibt uns einen Wink fiir den Zustand
des magischen Menschen selbst, nur eben mit dem steten Unterschied,
dafl der Mensch, seit wir ihn kennen, zugleich einen reflektierenden
Verstand hat, der titig ist, auch wenn seine Naturscele noch so schr
magisch gebunden ist und daraus handelt.

Um sich cinen Begriff von dieser magischen Treff- und Instinkt-
sicherheit zu machen und die innere Verbundenheit des Handelns mit
dem behandelten Gegenstand oder Wesen ins Licht zu riicken, sei auf
jene cinfach naturgeschichtlichen Tatsachen und biologischen Gegen-
seitigkeitsbeziechungen hingewiesen, dic allerdings zunichst nur der
Tierwelt eigen zu sein scheinen, aber doch auch fir dic magische Ver-
bundenheit des heidnischen Frithmenschen mit der ibrigen Nartur
cin Vorbild abgeben. Wir wollen dabei gar nicht mehr auf die be-
kannten alltiglichen Instinkthandlungen der Vogel beim Nesterbau,
der Hamster beim Bau der Vorratskammern, der Spinnen beim Bau
ihrer Gewebe hinweisen, wenngleich auch dies durchaus natur-
somnambule Fahigkeiten sind. Was fuhrt den Risselkdfer dazu, sich
auf ein Birkenblatt zu setzen, in dieses eine komplizierte mathemati-
sche Kurve hineinzuschneiden, so exakt, dafl er das Sciick zu einer
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vollendeten Tiite zusammenrollen kann, wohinein er seine Eier legt?
Oder wo hat es dic Larve des Erbsenkifers gelernt, sich im funern
ciner Frbse cinen Tunnel bis an die Oberfliche zu behren, der dann
nach Hartwerden der Erbse dem inzwischen zum Kifer herangereif-
ten Tier das Hervorkriechen ermdglicht? Und dabei trifft obendrein
das Hartwerden der Erbse auch mit dem entsprechenden Augenblick
im Leben des Kiferchens zusammen. Hier ist, wie Uxkiill sagt, dem
wir dies entnehmen, weder ein dem Wesen vorschwebendes Ziel in-
tellektuell gegenwirtig, noch kann es von der kiinftigen Wirkung
eine Vorstellung oder Erfahrung gehabt haben; vielmchr ist es die
Natur selbst, die ihm die Hand fihrt, Die iibergeordnete Gattungs-
seele, dic natursomnambule Artseele ist seine wirkliche Fithrerin.
Wenn aber nun eine kleine Wespe, die Feindin des Erbsenkifers ist
und durch die Erbsenschote hindurch mit ihrem Legerohr ihre Lier
in dic noch wehrlose kleine Larve senkt, so macht es, wie Usxkiill
sagt, den Eindruck, als ob im entscheidenden Augenblidk beide so-
zusagen einen gemeinsamen Organismus bildeten, dessen Teile als
Kifer und als Wespe mit anatomischer Eindeutigkeit incinander-
greifen.

Immer wieder wird auf diese ,pristabilierte Harmonie® hin-
gewiesen, um sic an dhnlichen Beispielen zu erldutern. Umgekehrt
leisten sich ja Lebewesen gegenseitig mit ihren Instinkten Lebenshilfe,
so wenn der Einsiedlerkrebs am Meeresboden in einer toten
Schneckenschale sich ein Gehiuse zum Wohnen sucht, dabei seinen
Hinterkdrper, der in dem Gehiuse steckt, verkiimmern lifl¢, aber nun
sich zum Schutz eine Seeanemone iiber den Hauseingang setzt, die er
nun herumschleppt, damit sie Nahrung findet, ihm aber dafiir mit
ihren stechenden Nesselkapseln jeden Feind vom Hauseingang ab-
hilt; und ist das Haus fiir den wachsenden Krebskorper allenfalfs
zu klein geworden, so sucht er sich ein ncues grofleres, und dann
nimmt er mit seinen Scheren die Anemone vom alten Haus herunter
und setzt sie auf das neue herauf. Von keinem anderen Wesen wiirde
sie sich je so berlihren lassen. Hier liegt also wieder cin gemeinsamer
innerer Organismus vor, und dafl die Briicke zwischen beiden cben
die Naturseele ist, ist ohne weiteres klar,

So fithrt die Natur selbst die Wesen zu ihren Lebenszwedsen und
148t sie aus dem Unbewufiten ihre Angelegenheiten regein. Aber das
geht weiter, so dafl wir nicht nur, wic bei den Ameisen und ihrer
Titigkeit, eine gerichtete Natursomnambulie erblicken, sondern dafl
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dic Umwele selbst das Wesen sozusagen dahin fithrr, wohin es gelangen

muf, vm seibsr oder Anderen zua Jeben. So hatein als Sceveufel bekar
ter Pisdh an seiner Riickenflosse einen etwas verlingerten Stachel,
der cin idngliches, silberiges Hautband als Wimpel an sciner Spitze

dgt. Das halten kleincere Tiische fur ein Beutetier, wolizn danach
schnappen, und failen dem Angler zur RBeute. Vollends aber ist die
Wirksamkeit der ibergeordneten Natur in einer fast schematisch cin-
deutigen Weise ersichtlich bei gewissen Infusorien, fir die nichts in
ithrer Umwelt cinen Anzichungsreiz, sondern nur ausgesprochenen
AbstoRungsreiz hat, mit Ausnahme threr Nahrung selbst, von der
sie allein passiv angezogen werden; indem sie also geradezu vor ihrer
Umwelt flichen, gelangen sic in den Bereich threr Nahrung, werden
von ihr daher sozusagen gefangen wie in einer Reuse. Es ist also
immer wieder die Ubergeordnete Naturseele, die Artseele, das kollek-
tive Unbewufite, was in solcher naturmagischen Weise die Dinge
regele und vollbringt; es ist das innere unbewuBite Disponieren, was
nun in das natirliche Einzelleben hercindringt, es bestimmt und
gestaltet.

Eines der merkwiirdigsten Naturbilder in dieser Hinsicht ist die
Nachahmung bestimmter Gestalten und Gestaltungen durch Pflan-
zen und Tiere untercinander von verschiedener urspriinglicher Or-
ganisationsgrundlage. Es entsteht ein biologisches Gleickheitsbild.
Wenn eine Raupc sowohl in Farbe wie Form einem diirren Zweig
am Strauche gleicht, auf dem sie sitzt; wenn sie zudem sich mit threm
letzten Fuflpaar so daran anklammert, dafl sie selbst mit dem
tibrigen Korper steif wie ein solches Aststick vorragt; wenn eine Li-
belle dem Blate des Baumes gleicht, auf dem sie sich gewthnlich nie-
deeliBe, aber nur, wenn sic die Fligel dabei ausbreitet, sonst aber
auf anderen Siteplitzen die Fit fegt Liodhnimmes wenn
ein Meerschnedsenhaus in Tarbe und Zeichnung, ja durds Aufideben
von alleclei Steinchen und Muschelbruchsti 6

sel zusammeng
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sand gleicht, auf dem es lebt — so st das alles in der Wirkung nach

[l

avber®, Noch drastischer
A

nken Meerkrebschen, die

. cin naturiafrer ,Cleichheirs
S0 .
zum Ausdruds bei klzinen sc

1
1

auflen ger

kommt die
sich, sonst {refschwimmend, stets auf jenor Art Algenpflanzen nieder-
tassen, die threr im Ubrigen durchsichrigen Korperfarbe entsprechen:

dic braunen auf Braunalgen, dic roten auf Rotalgzen, die griinen auf

Grinalgen cht man sie he bringt sie in ein Aquarium,
worin ctwa nur braune Algen sielien, so setzen sich die braunen
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Krebschen alsbald auf diese Algen; die roten und griinen Ticrchen
aber irren herum; und erst allmihlich, wenn ihnen eudgiiliig die
threr Farbe gemidfle Algensorte mangelt, sctzen sie sich auch not-
gedrungen auf die braunen nieder, Jedoch es beginnt nach sehr kurzer
Zeit eine Verwandlung: auch die roten und griinen Krebschen werden
nun braun. Nahm man ihnen aber zuvor das Augenlicht, so verwan-
deln sie sich nicht, wenn man die geblendeten Tierchen in einen Be-
hilter mit einer oder mehreren Farbalgen bringt. Bei alledem sind dic
stirksten naturseelenhaften Momente mit im Spiel, sowohl was dic
Anwendung der gegebenen Schutzanpassung selbst betrifft, wie in den
erstgenannten Beispielen; wie hier, wo die Verwandlung ganz ersicht-
lich durch die Sinneseindriicke vermittelt und eindeutig bestimmt und
das auswirtige Blau oder Rot zu dem des Tieres wird, jedoch nicht
etwa in materieller Ubertragung.

Man hat dariiber auch naturwissenschaftliche Theorien. So ver-
mutet die mechanistische Entwicklungslehre, daff durch zufilliges
Variieren einer alten Libellenart Individuen entstanden, dic um ein
weniges die braune Stengelfarbe oder die griine Blattfarbe hatten;
dann wieder Individuen, die auch in der Kdrper- bezw. Fliigelform
etwas Stengel- oder Blattartiges aufwiesen. Die Besitzer solcher Zu-
fallsbildungen aber hitten Aussicht gehabt, eher ihren Feinden zu
entgehen und zu iiberleben als die gewdhnlichen. So pflanzten sic ihre
Eigenschaften fort, und da diese von Vorteil waren, wizderholte sich
dieser Ausleseprozeff immer wieder in gleicher Richtung, bis endlich
die giinstig variierenden iberwogen und so die Art sich langsam
wandelte, um endlich als Héchstmafl der Anpassung eben jene mi-
metischen Gestaltungen erreicht zu haben. Es ist der darwinistische
Versuch, die Gestaltung des Lebens wie einen Stapelplatz matericller
Giiter unter wachsendem Reichtum als werdende Gestaltung mecha-
nisch zu verstehen.

Eine sehr bedeutende biologische Entwicklungstheorie aber griindete
sich auf die Idee, dafl Anpassungsumbildungen in schon vorhandenen
Organisationen auf ein aus dem Zwang der Umweltverhilinisse sich
unmittelbar ergebendes unbewufites Bediirfnis der Arrseele zuriick-
zufithren seien, die sodann als Antwort auf dieses gefiihlte Bediirfnis
reaktiv eine kdrperliche und physiologische Umgestaltung schaffe.
Mit etwas grotesken Beispielen zeigte am Anfang des vorigen Jahr-
hunderts der Begriinder dieser Lehre, Lamarck, wic crwa bei Land-
tieren, die zu irgendeiner erdgeschichtlichen Zeit 1 die Nutwendig-
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keit des Schwimmens versetzt wurden, durch dic forrwlil'n‘cndcn An-
strengungen und die physiologische Reaktion der bildenden Korper-
seele oich wassertierhafte Eigenschaften ausbildeten; crwa b Vigeln
die Schwimmbiute der Enten oder bei Urraubtieren die Tifle als
Flossen, der Kérper zur Fischform sich umprigie und so ctwa dic
Scehunds- und \»valncstalt zustande gekommien sei. Wenn dicse La-
marcksche Theorie im materialistischen Torschungszeitalter teilweise
von ihrem eigenen Begriinder selbst nicht zurcichend durchgelthre
und in der Ticfe ihre Konzeption von ihm selbst noch nicht ver-
standen worden ist, so erkldre sie doch schon 1n dieser unzurcichenden
Lassung gowisse Teilerscheinur gen organischer Gestaltungen in zu-
treffender Weise.

Vor allem ist ohne weiteres zuzugeben, dald in der Natur schiecht-
weg das Innerseelische immerfort wirksam ist, dall es das Band ist,
das alles zusammenkitlt, und ohne das Gberhaupr nur konzlomerati-
ges Zusammenballen, aber nichts Organisches wire. st aber in den
organischen Bildungen und Umwandlungen der seelische Taktor wirk-
sam, durch den sich bewuidte wic unbewufite Lebensbedirfnisse fithl-
bar macken, und ist er selbst der Gestaltende, so gehr cben aus den
Lebensnotwendigkeiten korperliche Gestaltung auf dem Weg iiber das
Innerseclische hervor. Dann aber haben wir damit im Wesen nichts
anderces als ein echt magisches, und zwar cin  watlslich-seelisch
magisches Geschehen. Dies aber ist wicderum demy Wesen nach nichts

anderes, als was sich in den alten, natursichtigen Mirchenerzithlungen
als eine ganz selbstverstindliche kacmmns des [cbcm darstelie: U“{i

Bedurfen, Begehren und Winschen der Seele audch in der 'w"f’mtcn
Richrung Wandlungen, Verwandlungen, {berha Hupe lebe .1'3{*5 Ge-
schehen aus der Natur heraus hervorlocken und in bestinunter Rich-
tung in Bewegung setzen kann.

Tin Sitdseemirchen evzible, wie zwel verwandre Staimme sich darin
seclisch unterschieden, dafl der eine, unbekiimmert um die Zukunft,
sein Leben mit allerhand Allotria zubrachte: der andere gedachte
des kiinftigen Winters und sammelte sich Honig aus den Bluraen.
Tines Tages sagren die Fleibigen zu den Faulen: Kommt mit, Honig
sammeln, denn bald gibt es keine Blumen mehr. dann kénnt Shr nicht
mehr einsammeln, Die Faulen aber verwarfen den guren Rar und
dachten, daR die Tlcifligen doch woh! spiter ihren IMenig mit thnen
teilen wiirden. So taten diese allein die Arbeit, iiberliefen Jdic ande-
ren ihrem Treiben und kamen nicht mehr zu thnen zuriids. Da wur-
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dcn sic spiter kleine wilde Bienen, die Faulen aber wurden in blofle
en verwandelt.

hter haben wir die Briicke und auch die \‘9'@51_*115:’31‘301},9% von
Naturmagic und Mirchenmagic, wir haben das naturscele
Wesen des Magischen dokumentiert. Ts wirkt wie und ist ja w ‘rl,hu
mirchenhafrer Zauber, wenn es die Natur uns immerfort vorfiiher,
dafl ein Wesen nach unbewulitem Bediirfen der Artsecle sich vandeln,
firben, tarnen oder mit Waffen verschen kann, Bezauberung ist es
doch, wenn etwa den Tieren in der Brunst herrliche Gew inder wadi-
sen; oder wenn jener Kifer in Siidamerika bunte Steinchen zu-
sammentrigt, ein kunstvoll durch Torm und Tarbe bezauberndes
Licbesgirtchen anlegt, um damit sein Weibchen anzulocken, auf das
er in dem magischen Bezirk nun warter. Weshalb haben wir niche
den Mut, statt toter mechanistischer Konstruktionsversuche das alles
Magie zu nennen, Naturmagie nimlich, mit denselben Wesenselemen-
ten, deren in seiner Weise und nach der ihm zukommenden Seelen-
struktur der ,,magische Mensch teilhaftig ist? Die magischen S under,
die uns heute wirklich marchenbaft anmuten und deren Wirklichkeit
wir in den Kulten hochgestellter Naturvilker als Tatsache vor uns
schen: sic sind ja auf dem Umweg tber diz aus dem UnbewunlSren
schipfende, aber bewufit handelnde Narturseele des Menschen ge-
flossen, ganz wesensgleich den angeftthrten Wundern der Narur. Uns
fredich ist das unmittelbare Begreifen oder gar Nachtun nicht mchr
gegeben, weil uns der scelenhafte Einblick in das Weben der WNatur
in unserem nur mechanistisch sehenden und deutenden Intellekr ver-
baut ist und wir nicht mehr den Regungen und Schwingungen der
Natursecle zuginglich sind.

Wenn unsere Lunge den Sauerstoff aufnimmet und die Kelilens:
abgibt; wenn wir cin Auge haben, das das Licht aufnimmt und scine
Stiirke und Farbe unterscheider und dabei in der feinsten und kom-
l‘li'zi(*rthtcn Weise strukturell gebaur und in latw celt ist, so bedeu-
tet dies ein vOlliges T*nﬂutuhfc*n auf die Umwelt, in der wir von
Natur zus zu leben h"tbm. Ls gibt gar keine lcbw ige Form, dic
nicht auf ithre Umwelt cingestellt wire. Aber dic Umwelr st auch
bedingt durch dic grundlegende Organisation der Form. Ls wiirde
kein Licht gesehen, wenn nicht die Wesen das Auge dazu hitten.
Nicht als ob dann das, was phvsumhs;h das Licht ist, nicht vorhanden
wire; aber nirgends wiirde ¢s im organischen Sinn als Licht erlebr,
wenn nicht Augen oder augenartige Pigmentilecke im Lebensreid

i3
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existierten. In der Gesamtseele des Kosmos ist Lebewesen und Um-
welt aber einheitlich aufeinander bezogen, es geht in keinem der
beiden Pole etwas vor, was nicht im anderen seine innere und da-
durch auch duBlere Gegenwirkung und Entsprechung hitte. In jedem
T'all gehr da alles, alles auf innerem Wege, also aus der Naturseele, im
speziellen aus der Art- und Gattungsseele vor sich, also auf ,magi-
schem* Weg.

Das Entscheidende beim Eindringen in die magische Welt und die
magischen Zusammenhinge wire fiir den bewufiten Menschen das
Erkennen der inneren Verbindung organisch gestaltender Zusammen-
hinge. Wenn wir es mit dem Intellekr vermdchten, so wiirden wir
nicht mehr mechanistische Technik haben, sondern magische. Der
naturhaft magische Mensch konnte den Eintritt in jene Sphére scelen-
haft vollzichen, und deshalb antwortete ihm die Natur auf lebendige
Weise. Bei der Farbverwandlung jenes Meertierchens ist nun das
Auge die Eingangspforte und zugleich der entscheidende Melde-
punkt, von wo aus das Innere, das Naturseelische des Organismus
und damit der Artentelechie in eine bestimmte, eindeutig bezogene
Titigkeit gesetzt wird. Wiirden wir also den seelischen Weg verfol-
gen konnen, auf dem sich der sinnliche Eindruck der Algenfarbe
durch das Auge in das lebendige Empfangs- und Entscheidungs-
zentrum fortsetzt, so wirden wir den gesamten Vorgang durch-
schaven und wiirden ihn vielleicht sogar bei uns selbst vollziehen und
nachahmen kénnen. Dann hitten wir das mirchenhafte magische
Wissen und K&nnen uns erworben, das uns auch an uns selbst oder
an anderen Wesen Verwandlungen, Verzauberungen vorzunehmen
ermoglichte.

Durch das Verflochtensein aller seelischen, bewuflten wunschhaften,
aber letzthin auch aller unbewufiten derartigen bediirfnismifligen
Zustinde mit der Gestaltung, den physiologischen Funktionen und
der Ausbildung des Organismus im gesamten Lebensreich, ist theore-
tisch der Weg gegeben, auf dem nun der Mensch irgendwie mittels
seines Organismus selbst in der unbewufiten Gattungsseele Krifte
mobilisieren kann. ,In fritheren Zeiten, wo das Wiinschen noch half
-— dieser bekannte, zuvor schon erwihnte Anfang mancher echten
Mirchen zeigr den entscheidenden Einsatzpunkt fir alle Magie, fiir
alle ,Verwandlung®. Die unbewufite Gattungsseele des Menschen,
das kollektive Unbewufte des Menschen aber hingt, wie wir es schon
darlegten, mit dem des gesamten organischen Reiches und von da aus
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mit dcr gesamten Natur Uberhaupt zusammen. Somit ist aus der
eigenen SLFIIU‘HLH Anstrengung, dem e1g enen seclischen

Begehren dos henschen N&&ursul hafics, zunichst ins
danuch in ckr Nartur tiberhaupt, in Bc\vcmrxsz zu setzen; und wenn

Menschen dies wissen und hdnnen oder s chemals wuflten und konn-
ten, so waren cs cben die wahren magisch Handelnden. Magische
Weltsicht und magisches Wissen yxundf*t also darin, dafl enser fe-
bendig fiikiendes Seelenwesen von imnen her die VC“b;ndLn‘U&WU”C

zu der schaffenden Natur sucht und 'kcnnt — und dies ist alles
andere cher als ein dsthetisches Tinfihlen oder als ein intellekruelles

Zerlegen. Hieraus ergibt sich noch ein ‘\\;r'cmcrcs: dall der magisch
sichtige Mensch die schaffenden, freundlichen oder abtriighichen Krifte
der wirkenden Natur erfihle und erkenne, und sich seibst gegen oder

ze
fir sic seclenhafr einzusteilen vermag, Ganz selbstverstindlich ex-

scheint ihm daher jeglicher Waturvorgang letzthin bescelt. So ist ¢s
in Wirklichkeit wahr, dal der magische ,Glaube® jenes ticfere
Wissen und Bonnen in sich  schiiefir, das ,Beree verserzt™ und
W s » (934

»Sterne bewegt®

Das Weltall, diec Natur, ist belebt und bescelt in allen Winkeln,
beutz noch und fmmerdar. Wenn wir es nicht zu schen vermdgen,
so steht doch unser Leben darunter, und das wenigste, was wirklich
geschieht, geschicht aus dem Bewultseln; wir werden gelebt von der
Natursecle, von der Ga lun«wt“"c Das 15t dic Grun '”wcu nheit des
Welthildes und der Welewirk :u\ut des Frihmenschen, des magi-

schen Merschen, daffl s nl *f*t nur die i adt

uflerlich zu heobachrend
kausalmechanischen Bewegun gw\ Ablivfe uand Gestaltungen gibr,
sondern daf sic Ausdruck einer febe en Naturseele sind; dafl sie
aber auch unherechenbar smd\ weﬂ alle Lebendigkeit unberechenbar
und nur erlebbar st. Fiir den magischen Menschen, sage Jung, gibe

¢s nicht nur den normalen Naturs E \cnucm chensose
michte, Lr denkt niche daran, wic wir, \1. tur zu bel
sondern ¢r sucnt sie zu b en, und er sus 1 schiitzen vor
Menschion ist der (,cd.mkc an solche
zuwider, wir halien uns an das

an

threr Willkiiie, Uns ziviiis
Michte der Navar aull
Geserz der strengen Ka
durchweg herrachie, bedeut reben der Natars
beherrschusng nichr nur unmJ vergeblich sein, sondern sogar kata-
strophal endigen kinne.

A
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aly dieses nichr
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MAGIE UND MAGISCHE PRAXIS
Magie des Menschen

Das Magische ist das innere scelische Wirken und Geschehen, so-
wohl in der Natur wic im Menschen. Es wurzelt im Unbewuflten
der Naturseele, nicht der cwigen Secle. Es ist Art und Weise, wic die
inneren lebendigen Zusammenhinge sich geben, darstellen und aus-
wirken, auch wenn die duflere Erscheinung, die aus diesem inneren
Zusammenhang sich ergibt, mechanisch wirkt oder mechanisch zu sein
scheint. Es gibt grundsdtzlich in der Natur nichts, das nicht von innen
her, d. h. magisch bedingt wire, wie wir im vorigen Abschnitt sag-
ten; vorausgesetzt, dall man den Begriff ,magisch® nicht ausschlief3-
lich dem zauberisch und kultisch handelnden Menschen vorbehalten
will. Wir kénnen grundsitzlich sagen, es bestehe eine mechanisch
unerklirbare, im dufleren Geschehen sich kundgebende Lebendigkeit
und Allbezogenheit zwischen allem und jedem Ding und Wesen, und
nirgends gehe etwas vor, das nicht andernorts in Raum und Zeit sein
entsprechendes, von innen her verbundenes Mitgeschehen habe. Es
kann also grundsitzlich aus den Sternen das Schicksal abgelesen
werden, um nur dies zu nennen; aber alles spielt sich nur innerhalb
des Naturseelenbezirkes, nicht in der ewigen Seele ab.

Wer das Magische verstehen will, mufl den Begriff, besser die
lebendige Anschauung von der Tatsache der ,inneren Entsprechun-
gen® in der ganzen Natur haben. Diese inneren Entsprechungen be-
wirken, dafl Dinge zusammen geschehen, bei denen ein duflerer
mechanischer Kausalzusammenhang uns nicht erkennbar ist oder iiber-
haupt nicht besteht. Ich stelle teilweise hierher, was ich an anderer
Stelle bei rein naturwissenschaftlichen Darlegungen schon iiber diese
inneren Entsprechungen im Zusammenhang von erd- und lebens-
geschichtlichen Erscheinungen sagte.

Der lebenstrachtige Begriff der inneren Entsprechungen kann nicht
aus dem mechanistischen Prinzip entnommen werden, denn es handelt
sich nicht um ein Aufcinanderwirken, sondern um eine innere Ver-
wandtschaft, ein inneres Verwoben- und Verbundensein und um den
Ausdruds sich crginzender Gegenstiicke. Es braucht also in keiner
Weise eine Substanz- oder Strukturgleichheir der beiden Dinge oder
Trscheinungen vorhanden zu scin, wenn sie kraft ihrer inneren Ver-
bundenheit gemeinsam und polar nach auflen treten. Es sind auch in
der bisherigen mechanistischen Forschung innere Entsprechungen
kosmischer Art bekannt, etwa das Zusammenwirken der Bewegungen
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im Planetensystem durch die Schwerkraft und deren proportionale
Bezichung zur Materie, zur Masse und ihrer Dichtigheir. Darin geben
sich innere Entsprechungen der Weltkérper kund, aber die Vorstellun-
gen, dic wir uns zu machen suchen — nicht wirklich machen kénnen —
sind mechanistisch-duflerliche. Unserer Denkweise sind die Dinge leb-
los, seclenlos, der Weltraum ist gewissermaflen ein lecrcs, vermeint-
lich auch chne Ding und Substanz bestchendes Behzlinss. In Wahrheit
aber ist er ein mit Lebenskriften und Spannungen geladenes Potential
in differenzierter Form; und eben diese nicht mechanisch definierbare
Zustindlichkeit ist es, aus der gleichzeitig in gegenseitiger innever Lnt-
sprechung alle Korper und Eewegungen dersciben sich ergeben. Ls
wirkt nichts aufeinander, wenn es nicht von innen lier miteinender
oder auch in innerer Verbundenheit gegencinander wirkt. So wic die
Astrophysik die Schwerkraft sieht, die behauptete Anzighungsart, ist
es mechanistischer Mystizismus, denn jene miiflte ja durch das Leere
hindurchwirken; und um dem zu entgehen, mufl cin weliallerfiillen-
des Etwas hinzugenommen werden. Dieser Widerspruch aber 18st sich,
wenn an Stelle der mechanistischen Konstruktion der Repriff der inne-
ren Entsprechungen tritt. Denn nun ist der Raum nicht an sich da,
sondern wird Ausdruck der Anwesenheit der inneren Krifte, und die
»mystische” Fernwirkung der mechanistisch gesclieren Schwerkraft
wird ersetzt durch die raumlose, stete, innere Verbundenheit des
ganzen Kosmos in allen seinen Erscheinungen und Korpern. Damit
falle auch der fiktive Begriff cines endlosen leeren Raumes weg und
es steht dafiir das innerlich-iebendige Ganze aller Naturgegebenheit.
Dieses aber ist die Sphire, wo hinein der magische Mensch blicke,
einerlei, ob zureichend oder unzureichend, und deshalb ist dic magi-
sche Ein-sicht grundsitzlich etwas anderes als dic mechanistische
Naturauffassung. Aus dem Wesen der inneren Entsprechungen erklire
es sich auch, weshalb wir wirklich einen Kosmos, also ein innerlich
Ganzes, und kein Chaos haben.

Der ganze Bereich der Natur ist durch und durch naturbeseelt, ist
durch und durch lebendig, er hat inneren Wesenszusammenhang, hat
inneres Pulsieren, hat inneren Atem — wie man es auch nennen will,
da es sich nicht unmittelbar aussprechen li8c, sondern, sofern es
Wahrheit ist, Mythus bleibt. Nur diirfen wir uns dieses Lebendige
nicht etwa als ein Organismisches vorstellen wollen, so, als ob in
den Dingen, im Stoff ein gestaltendes Lebewesen sitze und da von sich
aus wirke und lenke, wie es der Animismus als rationalisierte wissen-
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1?*' Jwe Au legung der mﬂmnd‘“n Sicht verstchen méchte. Man

1o v und bildlich so darstellen, wie
man etwa auf cipc; Un mm“cn!cl das innere Gerriebe des

len Kiorpers zeigt, wo allerhand Heinzelminnther dic ab-
en oder zugefithrten Stoffe verteilen, abwigen. in die
. Tarsdchiich haste es ja die magische Natur-
sereibung "‘ucd«*'r immer ml* snl&xcn und Fhnhichen Wezenheiten
zu tun, z. B. das Phle Drenrnwesen als ucw der Flamme
verstanden, 1lfen "\:“n und Sylven sind die lebendig
cestaltlichen Gesichie vnd u}l(w[‘ fir die iibcrsinnlichen, aber mcht
ewigen Naturseclenlwifte, die iiberall walten.

Aus allen diesen Ulerlegungen ergeben sich einstweilen fiir die in
dern kommenden Abschnitten nech zu behandelnden magischen Ge-
sc%hcnstyﬂcn e"r"'rc Gesichtspunkee. So etwa, daff Dinge oder Wesen
in cinem Gleichheicsverhilenis srehen, das einen Zusammenklang oder
eine Dissonanz, cine Folze oder ein Entgegen ergibt, wihrend sie
auflen gar nicht aufeinander einsi ‘ilbar oder beziehbar oder verwandt
erscheinen; zum zweiten, dafl sich an einem Ort Dinge zutragen, die
an einem entfernten anderen Ort zur selben Zeit aus anderen auﬁeren
Zusammenlidngen heraus gerade ebenso geschehen oder wenigstens
analoge Vorginge mit sich bringen, sie ausldsen oder von solchen
begleitet werden; drittens, dafl sich hicrorts etwas zutrigt, was neben-
an in anderem duflerem Zusammenhang, an einem anderen Gegen-
stand alsbald oder gleichzeitig ebenso auftritt; endlich, dafl aus dem
Zustand irgendwelcher Dinge oder Wesen entsprechende Zustinde an
anderen Dingen oder Wesen ablesbar werden. Auf diesem Magischen
der Natur beruht all der bekannte Gleichheitszauber, die Fern-
wirkung und Fernbannung, die Ansage von Geschehnissen aus Vor-
zeichen und Orakeln, nicht zum wenigsten auch die Astrologie und
weiterhin die ungeheueren oder klemen Gotterwirkungen, von denen
das magische Leben des Frithmenschen voll ist.

Es ist eine verfehlte Einstellung auf das Magische, es mit der Zange
gewdhnlicher Wissenschaft anpacken zu wollen, oder gar es mit
psychologlsch bewufiten Dingen zu vermengen und daraus erkliren
zu wollen. Diese kénnen freilich Analogien bieten, aber nur schr be-
dingte, weil unsere psychologische Struktur durchaus vom Intellekt
be‘ﬂerrwht ist, und daq aus dem bildlosen Unbewuflren Kommende
stets das Filter des Inicllel ren mufl und nie unrierelbar und

Ty

clres pass
elementar das Sc;usd e zeigt. Was das echt Magische ist oder war, das ist
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heute eine tiberdeckte Seelenschicht, und daher zwar noch zuahnen, aber
nicht wesenhaft zu fassen und zu erkliren. Wenn wir es trotzdem
tun, bleiben wir uns des ,Sozusagen® stets bewufit. Das Magische
besteht ganz und gar auch nicht aus psychologischen Subjektivismen,
aber es ist so, wie es im Menschen der Frithzeit da war und woraus er
handeite, auch nicht objektiv da, wie es unsere Wissenschaft von ihren
Untersuchungsobjekten haben mdchte oder herauszuschilen vermeint;
vielmehr wurzelt das Magische im unbewuften Naturseelenzustand,
und wo es bewuflz und dann aktiviert wird, wird es notwendig sofort
kultisches Handeln, bleibt nicht Theorie. Denn eben mit dem magi-
schen Erleben ist die magische Einwirkung identisch. Magische Ein-
wirkung aber heifit lebenswirklich nichts anderes, als die Gotter und
Déimonen spiiren. Es ist immer die Manifestierung innerer, im Un-
bewuflten lebender Krifte. Diese Krifte, diese latenten Potenzen,
lockert der magisch handelnde und schauende Mensch, er gestaltet sie
zu Wirkungen, die sich dann als Verinderungen an thm und an der
Natur zu erkennen geben.

In der magischen Natursicht sind dic Kausalbeziehungen nicht auf-
gehoben, sondern sie sind véllig anderer Art als unsere verstand-
lichen Verkniipfungen. Die Schliisse, die ein magischer Mensch auf die
Zusammenhinge von Dingen und Geschehnissen zieht, erscheinen uns
unlogisch, sobald wir daran festhalten, es miisse etwas, das sichtbar
sich zutrdgt, auch unbedingt von etwas zeitlich Vorausgehendem ver-
ursacht sein. Wir verstehen nicht, wie etwas schon sich ankiindigen
kann, das noch gar nicht als solches geschehen und gebildet ist. Er-
kennen wir aber, dafl ein Ding oder Geschehen unmittelbar auf ein
anderes Ding oder Geschehen wirke, so nennen wir dies ein Ursachen-
verhiltnis, und sind weit davon entfernt, etwas anderes, sozusagen
Unsichtbares als die cigentliche Ursache noch iiber dies zu setzen.
Das aber tut der magische Mensch. Er hat eine sozusagen mehrdimen-
sional verwobene Wirklichkeitsvorstellung, wo wir nur eine einfache
lineare Ursache-Wirkungskette sehen. Er denkt also fiir unseren Ver-
stand zwar nicht unlogisch,” aber aufler diesem unserem Logischen
kennt er noch eine andere Sphire des Ablaufs und Bewirkens. Man
bezeichnet dies als das Prilogische; da aber darunter ein zeitlich dem
logischen Denken Vorausgeheades verstanden werden kdnnte, so wird
man es besser das Paralogische nennen, weil es neben und Giber dem
normal Logischen cinhergehe, sozusagen darlber geschicheet ist. Wir
konnen es an eincm Beispiel aus dem Leben der Kongoneger ver-
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stehen, Sie baden im Fluf mit Krokodilen und, indem sie kultischen
Lirm machen, halten siec die Tiere von sich weg. Kommit doch einmal
eines her und frift cinen Badenden, so ist der Unfall nicht die Tolge
der Unvorsichtigkeit im dufleren Sinn; sondern die Manaporenz, der
»Zauberer®, der dem Betreffenden nach dem Leben trachtet, hat sich
mit dem Krokodil vereinigt in magischer Partizipation; das Krokodil
an sich ware ungefihrlich.

Eine besondere Seite des magischen Denkens und Empfindens ist
die Einordnung des Handelns und Verhaltens in das Gewebe der
Vorzeichen, Gerade an diesem Verhalten aber wird wieder aufs beste
jenes paralogische Denken klar, das nicht unkausal ist, aber eben seine
eigene Art von Kausalitit hat.

Giinstige oder unglinstige Vorzeichen sind ersichtlich nicht seibst
Verursacher von Miflhelligkeiten oder Gliicksumstinden, sondern sic
deuten gewissermaflen nur die Richtung an, aus der das Gliidk oder
Ungliick kommt. Daher kehrt der, dem ein béses Vorzeichen begeg-
net, alsbald um, wie angeblich unsere Jiger, wenn ilinen beim Auszug
auf die Pirsch das alte Weiblein begegnet. Dann sucht man nach
einem glnstigen Zeichen und wartet darauf, wenn es noch niche zu
finden ist. Wenn bei den Malaien sich beim Fahren mit dem Schiff
ein Vogel von der ungliickverheiflenden Scite zeigt, auch wenn dic
Schiffer schon mehrere Tagereisen vom Heimatort weg sind, dann
drehen sie sofort um, landen an der nichstbesten Stelle und ent-
ziinden ein Dankfeuer, der Zauber ist durch das Umwenden recht-
zeitig vernicntet. Indem sie sofort umkehren, haben sie das durch das
Vorzeichen angekiindigte Ungemach schon auf die entgegengesetzte,
also auf die giinstige Scite, verlegt. Nun konnen sic dic Reise
fortsetzen.

Das alles erscheint uns mit unserem andersartigen kausalen Denken
wie ein dummer Streich, wie Selbstbetrug; aber es ist cin durchgingi-
ges Bewufitsein beim magischen Menschen, daff er so mit den Vor-
zeichen verfahren kann. In dem Mirchen vom ,Gevatter Tod“
begegnet uns dasselbe, Ein Jingling wird aus irgendwelchem Grund
vom Tod zu einem groflen Arzt gemacht, indem ibhn der Teod sichtig
erkennen lifit, wann ein Patient stirbt. Stcht nidmlich der Tod am
Kopfende des Lagers, dann wird der Kranke genescn; steht er am
Fulende, wird er sterben. Nun wird der Kénig krank, der Seherarzt
wird gerufen, bemerkt den Tod am ungilinstigen Ende des Bettes.
Da werden thm Schitze geboten, wenn er den Kidnig zu retten ver-
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igt cin und lift den Kranken umgekehrr auf dem Lager
betven, und der wird gererret. Das wiederholt der Arzt noch cinmal,
der Tod droht ihm mit vahnmug, wenn er ¢s wicderhole, aber er
tut es wieder, und wird so das Opler seines Gegenzaubers.
¢ ingt aus dem MMana und ist Ausdruck desselben.
chacm melnaesischen Wort st jene naturscelenhafte
rafe zu verstehen, doren sowohl Wesen wie Dinge teilhaftig sein
konnen, Das Mana nicht erwas Vercinzeltes oder da und dort
Vovhmuw%, sondern kommt als Lebensgewalr allemm Scienden zu;
und ohne Mana knnte s gar nichr sein. Die Gotter selbst sind sozu-
sagen das Mana der thnen zugehSrigen Dingz und Wesenheiten und
Naturbezirke. Beim Menschen ist der Besitz des Mana zum Teil
angeborene Eigenciimlichkeit, zum Tecil erworben und getibt; wie
etwa ein Talent zum Kinstler, zum Mathematiker in uns da ist, das
nun, wie bei allen ,Kiinsten®, entsprechend geiibt und ausgebaut
werden mufl. Der Urbesitz aber ist eingeboren, ist Genialitit, und die
kann nicht angelernt und nicht erwoiben und nicht gelibt werden.
So kommt dcm magischen Menschen das Mana auch als ,Genialitdt®
zu, wie als Talent.

Jenes iberall gegenwirtige Mana muf ausgebaut werden, es kann
entsprechend hergezogen werden, es fillt dem Begabter in seiner Aus-
ibung und geregelten Wirkung nicht in den Schofl. Da wird etwa
durch Fasten bei ncrdamerikanischen Indianern ein junger Mensch
des rechten Kdnnens im Mana teilhaftlg gemacht. Er begibt sich an
einen einsamen Ort. Hat er geniigend lange gefastet und sich auf die
zustrémende und von ihm gewollte (;otterkraft eingestellt, zu ihr
»gebetet®, so erblickt er den Gott, der scinem angeborenen Mana ent-
spricht, es aus der Latenz erweckt und nun das seine mit dem des
Menschen vereinigr. Das Herbeiziehen des Mana der Toten ist eben
dasselbe, es ist sozusagen eine ,Konfirmation“. Das kann bis zum
scheinbaren Sterben gehen, wie ja in allem naturseelenhaften Heiden-
tum der Tod mitten im Leben dasteht. Ein Mann auf den Andamanen
verfiel withrend einer solchen Konzentrationsiibung in Bewuftlosig-
keit, lag einen ganzen Tag lang wie tot da, dann aber erwachte er
und hatte die begehite Manakraft.

Es wird also eine Gotrerpotenz hergezogen, und diese verhilft der
Mana-Veranlagung des Menschen zur Aktivitit und bereichert sie
durch thre Stirke. Bewulite Ubung und trancemidfige Hingabe miissen
dabei wohl Hand in Hand gehen. Wenn auf Neuseeland ein Midchen
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weben lernt, so 1df8t der Priester es vor dem Webstuhl niedersitzen,
spricht Beschwiorungsformeln, und dabei muf es die ihm vorgehaltene
Musterweberei betrachten. Dann bekommt es einen magisch vor-
bereiteten Faden in die Hand, und wieder spricht der Priester Zauber-
worte. Dann mufl das Midchen den oberen Teil des rechts von ihm
stehenden Webstockes, der tabu ist, mit den Zihnen fassen, und nun
darf sie mit threm Faden den ersten heiligen Einschlag machen. Das
geht weiter mit neuem Lernen und den gleichen Zeremonien, aber
bis zur Fertigstellung ihres ersten Stiickes darf sie keine Nahrung zu
sich nehmen, auch nicht einen Ort betreten, wo Speisen gekocht
werden, und nicht mit ithrer Familie zusammen sein. Zugleich sieht
man daran, wie auch das Handwerk, das Wirken und das Gegen-
standeschaffen beim magischen Menschen religidser Kult ist.

Zum Verstindnis des persdnlichen Mana haben wir eine geringe
Vergleichsmdglichkeit an den Materialisationen, hervorgerufen durch
medial begabte Personen; solches gerchieht erfahrungsgemiff nur in
Gegenwart der Medien, ohne das nicht. Wenn auch dieses Mana in
unseren Zeiten recht niederer und diirftiger, ja fast hergequilter und
pathologischer Art ist, weil es normal unserer Scelenstruktur nicht
mehr zukommt, so ist es doch ersichtlich ein Rest echt magischer
Naturwesenheit, mit der die mediale Person begabt ist, ob sie es
wolle oder nicht, und die nun unter dem Bann, wie man wohl sagt
»Fithrung® einer Kraft steht, die sich an ihr als ,Geistererscheinung
manifestiert. So ist ja anscheinend Spuk in Hiusern vielfach durch die
Anwesenheit medialer Personen bedingt — die betreffenden Ausloser
brauchen das gar nicht zu wissen. Vielleicht waren in der echt magi-
schen Zeit auch bestimmte Personen besonders gecignet, Manakrifte
der Natur unbewuflt auf sich herzuziehen und im Guten wie im
Bésen davon besessen zu werden. Im mittleren Australien fanden
sich zwei Totensteine an einem Platz, wo ein alter Mann und zwei
Fraven das Heiratsverbot ibertreten hatten. Die Steine waren so
geladen, dafl sie alle toteten, die ihnen nahe kamen, aufler alte Min-
ner. Von Zeit zu Zeit geht ein Alter heran, wirft Steine und Reisig
auf den Platz, um die bsen Miichte damit niederzuhalten. Es hat also
nur der alte Mensch dic einschligige manahaltige Kraft, welche die
Ableitung und Unschiddlichmachung des Zaubers ermdglicht. Ich
mochte die hiermit berithrte Wirkungsart als ,magische Immunitit®
bezeichnen.

Das alles ist von strengsten Vorschriften umziunt, der Manatriger
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scheubar, und es ist in dicscr Finziche einerlel, ob s sich um K
Hiuptlinge uud Priester oder um Morder, Fraven im "C\'/sch
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den anrichter oder dofd sic solbee Qdmdcn nchmen,
s ist vermurlich niches anderes als die magische Tmmu

~Minnei im Feuerofen®, wenn richzet, dald za den
tos, wo er weilte, eine Frau aus dem Nadtbardert kam und ¢
dafl sie sich der Probe mit dem kochenden Wasser, in das sie the
Hand stecken miisse, unterwerfen werde, weil sie vou ihrcr A
barin, die sie smndw verfolge, der Zauberel vcx“%fj* uad thr Leben
ihr seit Monaten verbittert sei. Da habe sie sich freiw ,]lag zur Probe
angeboten, um diese Verfolgung loszuwerden, sie dngsiige sich durch-
aus nicht, weil sie ja wisse, daf sie keine Fexe sei. Sic war sich also
paralogisch bewufit, daf sic nicht mit einem ihr unglinstigen, sondern
glinstigen Mana beladen sei.

Ohne dicse Immunitit werden die Dimonen nicht gebindist, son-
dern geradezu gereizt und entfesselt, und der falsche Beschwdrer ver-
fdlle sogar threr Gewalt. Das entsprechende Bild haben wir in Goethes
»Zauberlehrling®. Wer die magische Immunitdt hat, kann aber in den
Kreis eintreten und wird, wie die Minner im Feueroten, nicht ver-
sengt werden. Damic hingt es dann weiter zusammen, dafl durdh ein
falsches magisches Verhalten oder Verfahren sich cin anderer Mana-
triger der Krafe des falsch Handelnden bemichrigen und diesen ohn-
michtig machen kann. Durch das unbefugre Ausbrechen des Mana von
Dingen oder Menschen selbst kdnnen Unzutriglichkeiten, ja Zer-
stdrungen entstehen, konnen Krankheiten aufkommen, kann Jaed,
Fischfang, Kriegszug mifilingen. Das geschieht am chesten durch Per-
sonen, dic selbst nicht unbedingt narurfromm sind. Das heiflt pun
keineswegs, dafl sic in unserem sittlichen Sion bise und giftig sein
miifiten, sondern ,bdse® nur insofern, als sie ein Mana nicht beherr-
schen, daf sie hiiten miiften, daf sie cin Tabu verfetzen. Dann brichc
nicht nur durch sie der Zauber aus, sondern sie selbst =ind auch, wie
gesagt, dem an sie gefessclien Dimon verfallen, wie es der miteel-
alterliche Magier mit dem Teufel erlebt.
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Ls wird erzihlt, dafl die Maori auf Neusceland thr Mana verloren,
als die IIs ionare kamen und sie anleiteten, ihr Tabu zu brechen.
Ein aivikanischer Stamm, den Jung besuchte, erklirte thm, dafl sie
keine Trdume mechr hitten, nur der Zauberer des Stammes habe sie
noch. Dieser aber erklirte, scit die Englinder im Lande seien, habe
auch er kemc mehr. Sein Vater habe noch die grofflen Triume gehabt,
hiitre gewuflt, wohin die Herden abgewandert seien, wann es Pest
oder Kricg gegeben habe. Aber Gott spreche jetzt mit dem Englinder
im Traum, der nun alles wisse, da er ja die Macht im Lande habe.
Das ist auch ein typisch Paralogisches. Infolge des oft ganz persén-
lichen Manacharakters erkldrt es sich auch, dafl bei magisch gerichteten
Kulturvilkern beim Ableben bestimmter Personlichkeiten, insbeson-
dere der Kbdnige und Priester, die eben die starken Manatriger der
Gesamtheit vornehmlich sind, auch gewisse Wirkungen im ganzen
Volk erlgschen. Das zu verhiiten, fwn‘f dann sowohl zu den Kénigs-
opiern wiz zum Totenkult ubernaupt.

Magie, sagt Karutz, ist physiologische Wirklichkeit. In allcm
Sinnlich-Siclitbaren leben, unmittelbar sich duflernd, die ,geistigen®
Krifre; aber auch im Sinnlich-Unsichtbaren, also im Gedanken und
Wort. Die magische Kraft kommt aus der Wirklichkeit und ist Wirk-
lichkeit. Ob sic zur Wirkung kommt oder nicht, liegt an dem geisti-
gen Zustand des Menschen sclbst Darum gibt es auch eine Geschichte
der Magie, die gleich oder entgegengesetzt der Geschichte des Seelen-
lebens liufe, das von der Unbewufltheit zur Bewufltheit gecht ... So
wird die Magie nicht durch cine Erkenntnistheoric begreiflich, sondern
durch die Wirklichkeit sclbst. Dic Wirklichkeit ist eine geistesphysio-
logische. Darum bleibt so etwas wic das Schwirrhelz, weldhes die Ein-
geborenen das ,hichste Wesen® nennen, eine realistische Stimme der
im Makro- und Mikrokosmos wirksamen gleichen geistigen Krifte,
in ihrer ‘\X’lrl':ﬂmkmt angeschaut, nicht abstrahiert. Im Schwingen des
Schwirrholzes smwmgt die menschliche Seele sich zu einer geistigen
Kommunion in die oelstwoc YWelt hinauf, wird dort Einheit mit jenen
Kriften und hért wirklich die Stimme des Gottlich-Geistigen. Wir
wirden hier nur den Ausdruck Geistiges gerne mit Naturseele
Ubersetzen.

Das Stehen im moagischen Zusammenhang und das magische Han-
deln ist kb clich und anstrengend und erfordert die ganze
physische und seelische Hingabe des Handelnden; es zichr sowch! den
Tiater wie dic daran mchr oder weniger Beteiligten in scinen Bann.

nsy ge
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Wird nicht das richtige Verfahren geiibt, wozu oft reichlich schwere
Ubungen und sonstice Inthaitsamkeir oder Berauschungen gefordert
sind, so kann die Wirkung, stort fordernd und wohltuend, geradezu
verheerend sein. Im Livius ist zu lesen, dafl der romische Priester-
kénig Tullus dem Tod verfiel, weil er sich einer Anweisung eines
anderen Priesterkdnigs bemichtigte und danach Beschwdrungen vor-
nahm, zu deren Ausiibung cr nicht die entsprechenden magischen Er-
michtigungen hatte. Jetzt ermessen wir auch, sagt Ziegler, den Grad
der Furcht beim Frihmenschen, wenn cr sich etwa durch den Raub
seines Bildes auf Gnade oder Ungnade an seinen Feind ausgeliefert
weifl. Ja, schon das Spiegelbild im Auge des Gegners geniigt, um
Macht Gber thn zu gewinnen, vorausgesetzt, dafl der andere sich der
Manakraft zu bemichtigen versteht. Im griechischen Mythus greifen
Giganten und Erdriesen den thrakischen Dionysos im Augenblick
seiner magischen Schwiichung an und zerreifien ihn, als er gerade in
einen Spiegel sicht und sich dadurch selber abhanden kommt. Narzif}
verfillt den saugenden Vampyreewalten der Unterwelt, weil er sich
In sein eigenes, im Wasserspiegel erschautes Bild verliebt und daher
seiner selbst nicht mehr machoiy ist.

Aus dieser magischen Einstellung, dafl man durch einen anderen,
und zwar nicht einmal boswillig, des eigenen Mana beraubr werden
kann, ergibt sich auch die viel bestaunte ,,Undankbarkeit der Primi-
tiven. Nimmt man sie in drztliche Pfizge, so lassen sie sich das ent-
weder willig gefallen oder sie zweifeln an der Fihigkeit des Arztes,
wenn der ,Zauber® riche sofort wirke. Ist die Heilung geschehen, so
verlangen ste, statt Dank zu sagen, vom Arzt noch Geschenke, und
gewihrt er sie nicht, so beschimpicn sic ithn als geizig und werden
feindselig. Diese Erscheinuny ist so welt verbreitet, dafl sie geradezu
als typisch fiir das Denken des magischen Menschen gelten darf. Aber,
was uns wunderlich erscheint, ist nach Lévy-Brithls geistvoller Dar-
legung wohl verstindlich. Denn die Heilbechandlung bedingt eine
magische Verbindung zwischen beiden Teilnehmenden. Dafl sich der
Wilde dazu herbeildfic, enthile die furchtbare Gefahr fiir ihn, dabei
seines Mana verlustig gehen zu konnen, wenn es der Arzt an sich
zieht. Vielleicht geht es teilweise als stillschweigendes Opfer selbst
auf den Arzt tiber, der dadurch an seiner magischen Seite wirklich
bereichert wird. Dieses Vertrauen und diese Tatsache ketter den Arzt
nun auch an den Patienten, und so hat sich der Arzt dankbar zu
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erweisen und Gegengeschenke zu geben. Auch das ist paralogisches
Denken und wurzelt doch in einer kausalen Wirklichkeis.

Es gibt noch ein weiteres, ersichtlich magisch-dimonisches Element,
dem wir gelegentlich bei krankhaft veraniagten Personen begegnen.
Ich beziche mich auf eine Abhandlung von Bier {iber das Phinomen
der ungewdhnlichen Leistung. Der Volksglau reibt seelisch stark
erregten sowie geisteskranken Menschen auflergewd!

-ml?chc Krifte zu,
und dies sei in der Tat auch zutrefiend. Fine cpmpn he Frau zer-
schlug unzerbrechliche Fensterscheiten und bog die cisernen Traljen
ihres Fensters, die auf einen starken Mann berechnet waren, ausein-
ander. Zwei bis drel Wochen lang kdnnen Geisteskranke Tag und
Nacht toben, ohne zu ermiden vnd zu schiafen. Tin ungelenker,
schwerfilliger Bauernbursche von 23 Jahren fithree die schwierigsten
turnerischen Kunststlicke geschickt und mit Ausdauer auvs, sprang
akrobatisch behende-durch den Saal iiber alle Bettstellen, ohne Mit-
kranke dabei zu stoflen, schlug Purzeibivme und tanzte. Sein Be-
wulltsein war ungetriibt, er gab auf alie Tragen entsprechende Ant-
worten. Sobald die Anfille voriiber waren, konnre er im normalen
Zustand von dem allen nichts michr, Schlie
freudige Erwartung oder hochgespannte geistize Schau uns véllig des
Korpers, seiner Ermiidune, seiner Be diirfnisse und auch der Zeit selbst
vergessen lafle, und auch hiertiber licgen viele Rerichte vor, die auch
sonstige heroische Leistungen unter ungewiéhnlichen Umstinden zu-
wege bringen.

Prift man aber alle diese Dinge, normale und ,chvmlk, sagt Bier,
so kann man nicht leugnen, dafl es unbewullie seelischic Einflisse sind,
die solches itber den Menschen vermdgen. Dicse Einflilsse aber bestehen
nicht gerade in etwas Negativem, wic Ausschalrung des Willens,
sondern sind gewaltige aktive Wrifre. Wir brauchen solche Tirschei-
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Rlich wissen wir ja, wie
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nungen nur wicder mit unserer weiterhin anzuwendenden Methode

1

in die magische Vergangenheit hinein wesens Rern, wie
man einen Winkel durch Verlingerung sciner Schenkel vergroflern
kann und er doch dersclbe bleibe, um auf dicse Weise jenen Frith-

menschen zu schen, dessen Leben vom stirksion Mana abhingig und

W zu vergrd

damit ausgestattet war zu mirchenbaiten Wirk

In diesen Zu(vnn*cnhmy stellen wir die che Ekstase. Wie
alles Erkennbare dort am klarsien erschicing wo es in der uns denkbar
hochsten Form des Urbildes, du. idee uns erscheint, so ist auch das
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magisch-ddmonische, ekstatische Wesen am reinsten in Gottergestalten
gespiegelt; in der griechischen Mythologie ist es Dionysos. Die neuere
Zeit, sagt Hotler, ist immer geneigt, bei dem Wort Ekstase an den
Ausbruch ziigelloser Tricbe zu denken, an wistes Freiwerden ge-
hemmter chaotischer Gewalten. Es sel eine Tatsache von ungeheuerer
Tragweite, dafl etwa der ekstatische Kult germanischer Geheimbiinde
von ganz andern Kriften zeuge. In dicsen Binden geraten die Mas-
kierten ,aufler sich®, aber dieses Aufler-sich-Geraten ist gerade nicht
ein Hineinstiirzen ins Chaotische, sondern ein Eingehen in die bin-
dende Gemeinschaft der Verstorben-Unsterblichen: eine Quelle uner-
meflicher sozialer und staatlicher Energien. Der ekstatische Mas-
kierte f{Ghlt sich von ibernatiirlichen Kriften getrieben, beseelt,
besessen. Er ist ein ,Erfullter®. Sie fithlen sich scibst als diamonische
Wesen, und dieses Doppelbewufltsein zu verstehen, falle e¢ben dem
modernen Menschen nicht leicht. Wenn etwa in alter Zeit Minner
Felle besaflen, durch deren Anlegen sic Werwolfe wurden, so waren
sie auller dieser Zeit freilich Menschen wie die anderen, waren gut
und umginglich. Viele dieser Armsten wiinschten wchl auch, des ver-
hangnisvollen Felles los zu sein; aber das hielt schwer. Es war auch
gefdhrlich, solch einen Werwolfmenschen nicht gewihren zu lassen,
ihn um die entscheidende Zeit etwa cinzusperren; daraus entstand
Ungliick.

Jedes echte magische Tun ist ein wirkliches wahrhaftiges Zaubern
im mirchenhaften Sinn, Jedes echte Zaubern, also jedes wahre magi-
sche Tun, sei es dem Lichten, sei es dem Diisteren zugewandt, beruht
ausnahmslos auf einem Verhalten des Menschen, mittels dessen er die
schaffenden oder zerstdrerischen Krifte der Natur irgendwie von der
seelischen Seite her packen und, soweit moglich, auch lenken kann.
Damit bekommt er die Natur an irgendeiner Stelle. in irgendeinem
Verlauf so in die Hand, daf sie bis zu cinem gewissen Grad nach dem
menschlichen Willen etwas tut, was sie, sich selbst {iberlassen, an
dieser Stelle, in diesem Verlauf entweder nicht oder anders getan
hitte. Das gerade ist Sinn und Wesen des gewohnlichen heidnischen
Gotterkultes. In verfeinerter und vergeistigter Form wird lichten
Gottern als Idealgestalten natiirlich-seelischer Triebe und Krifte
kultisch begegnet, es wird dadurch der Mensch sich selbst erhélen und
weihken, Das sind die magischen Mysterien des Heidenrums, die ver-
geistigter Gorterkulr sind. Dagegen in rein naturhafter grob sinnen-

feht <t

hafter, schliefiich grobster Art kommt es mehr und mehr zu den sich
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unmittelbarer anbietenden, aber auch unmittelbarer ausbrechenden
Gotterkuleen, die bis zur dimonischen Verzerrung sich entfalten kén-
nen, bis es vielleicht zu gemeinsten und zerstorendsten, von grobem
Sinnenrausch durchzogenen Orgien kommen mag. So ist alle Magie,
wie es Franz so eindringlich von der eiszeitlichen sagt, aus der Not
geboren, aber ist kein Erzeugnis tindelnder Phantasie. Es war nicht
mehr das goldene Zeitalter da, soweit wir von Magie wissen; sie ist
der Aufschrei des Menschen gegen die Willkiir der erbarmungslosen
Natur.

Magie der Bilder, Worte und Zeidhen

Ein Hauptgrundsatz der kultischen Magie ist die Wirkung von
Gleich auf Gleich. Es wird etwas der Natur Gleiches getan oder
erzeugt, was eben dieses Gleich der Natur hervorrufen soll. Es wird
eine Art magischer Mimikry gemacht. Es ist nicht Nachahmung in dem
Sinne, daf8 das, was gewiinscht wird und erstrebt, zuvor schon da
wire, sondern es wird vorausgeahmt. Das Wort ,Gleiches zieht
Gleiches an® oder Gleiches wirkt mit sciner Veriinderung ebenso auf
Gleiches, ist ein Grundwort magischen Verstehens, magischen Han-
delns aus diesem Verstechen und Wissen. Wir kennen die Erscheinung
der Doppelung gleicher Geschehnisse in unserem Alltagsleben; es sind
magische ,Reste®, die uns auflerbalb der eigenen Denk- und Willens-
sphire begegnen. Vom Standpunkt des Frithmenschen aus sind es
wieder Auflerungen der unkontrollierbaren, nicht nach dem gew&hn-
lichen Kausalgesetz wirkenden naturseelenhaften Urheberkrifte. Was
die Willkiirmacht der Natur demonstriert, sagt Jung, ist die Serien-
bildung der gleichen Ereignisse, im einfachsten, oft drastischsten Fall
die Duplizitit des Ereignisses. Gerade im psychologischen Revier, sagt
er, mag es ja am unmittelbarsten geschehen, dafl Gleichheitsiiber-
tragung stattfindet, telepathisch vielleicht, aber vielleicht auch deshalb,
weil bei einer bestimmten ,meteorologischen Lage des kollektiven
Unbewufiten bei verschicdenen Individuen nach auflen Wirkungen
gleicher Art aus dieser Sphire auftreten miissen.

Die Gruppierung von Ereignissen, sowohl gleichartiger, wie iiber-
haupt ihr gemeinsames Auftreten, beruht bei der nun einmal nicht
wegzuleugnenden inneren Lebendigkeit der Natur auch auf inneren
Lebenszusammenhingen, und doit sind die Dinge sowohl nach Zeit
und Raum, wie nach Qualititen anders verkniipft als in der Auf-
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einanderfolge des dufleren Dascins. So mufl das merkwiirdige Auf-
treten gleichartiger Geschehnisse und das Inbeziehungsetzen von Din-
gen, die anscheinend gar nidits miteinander zu tun haben, aus der
inneren seclenhaften Schicht der Naturzusammenhinge crschlossen,
crfahren werden. Warum sollte es Unglids bedeuten, wenn man ein
Ei mit zwei Dottern aufbriche, und warum mufl man dieses im Ab-
wechrzauber tber das Haus werfen, um das Unglick abzulenken?
Aberglaube freilich; aber was bringt das Bewufltsein des inneren Zu-
sammenhanges denn hervor, an dem nicht nur ,das Volk®, sondern
in noch viel stirkerem Maf von jeher alle naturnaken Volker fest-
gehalten haben? Doch wohl nur dies, dad ein Wissen betand, das er-
kannte, wie solche Dingc nicht nach der dufieren Kausalizdt erscheinen,
sondern nach einer andersartigen inneren, wovon die dulleren Dinge
eben der hindeutende Ausdruck, das Symbol sind. So werden auch
heterogene Dinge und Erscheinungen ,.glcich®, wie im Totemwesen
ein Mensch und ein Tier gieich werden, ohne physiscn voneinander
abzustammen.

Wenn wir uns einen Augenblick an das friher besprochene Natur-
beispiel von dem kleinen, dic Farbe nach der Unterlage individuell
wechselnden Meerestier erinnern, so miiissen wir sagen: Wirde das
cinem Menschen passieren, wic es die Mirchen schildern, so wire er
entweder sclbst cin magischer Zauberer oder er wiirde passiv einem
solchen Zauber unterliegen, weil da ein Gleich zu Gleich an hetero-
genen Dingen verwirklicht wird. Denn auch jenes Naturspiel ist ja ein
Gleich und Gleich, worin dic beiden Gegenstiinde unmittelbar kausal
nichts miteinander zu tun haben; dic TFarbalgen sind erwas fiir sich,
und die Krebse darauf sind etwas fiir sich, und doch sind sie so auf-
einander bezogen, daff c¢in Gleich und Gleich zum Vorschein kommt.
Das ist dic magische Seite des vielerérterten Problems der Anpassung
der Lebewesen an thre Umwelt, ein Problem, das weder auf darwini-
schem, noch lamarckischem Weg gelost werden kann, noch auch ge-
niigend aufgehellt ist, wenn wir mie Uxkiill sagen, der Organismus
schaffe sich durch seinc Organisation selbst jenen Ausschnitt aus der
Natur, der dann scine Unvwelt bilde; sondern zureichend geldst oder
formuliert wiirde dieses Problem erst dann, wenn wir in jene innen-
sphire blicken kénnten, worin beide Erscheinungen aus ihrem inneren
Zusammenhang heraus sich manifestieren, in innerer Intsprechung
miteinander stehen. Gleichbeitsmagie ist es, was die Matur in allen
diesen Dingen uns vormacht, und was ja vor allem dann auch im
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Heilzauber, und beruhe scine Praktik selbst nur auf Vorstellungs-
erweckungen, Anwendung finder.

Wenn die Aruntas, die in totemistischer Verbindung mit Raupen
stehen, eine Vermehrung derselben wiinschen, weil diese Raupen den
Stammesmitgliedern zur Nahrung dienen, so bauen sie ein Gefiige von
Zweigen, darin sitzen Médnner und besingen das Raupentier; dann
schieben sie sich heraus und singen dabei, wie das Tier aus der Puppe
hervorkriecht. Die Gattungsseele der Raupe wird dadurch magisch
zur Erzeugung vieler Raupenindividuen gebrachr. Zuweilen werden
auch kultisch verchrte Tiere, wiec Falken und Adler, als ,magische
Koder« verwendet; sie sind ,,Sendboten und Fiirsprecher® im Geister-
land, von wo sie eine groflere Zahl Artgencssen zur Einkehr in das
irdische Menschenland veranlassen sollen; es sind also im richtigen
Sinn ,Lockvdgel®, die darum auch besonders gehegt und kultisch be-
handelt werden.

Immer wieder begegnen wir diesem Prinzip von Gleich und Gleich
in allen mbglichen Kulthandlungen. Der Tote in Agypten wurde mit
ciner bewegungsios gemachten Brillenschlange auf der Stirne ge-
strichen, dabei wurde ein Wiederbelebungszauber gesprochen; all-
mihlich bediente man sich an Stelle der wirklichen Schlange einer
Nachahmung. Beim Fruchtbarkeitszauber dreht man Sonnenrider;
will man Regen, berieselt man die Felder, will man Fruchtbarkeit,
liBe man schwangere Frauen sich auf dem Feld wilzen, ist zuviel
Regen da, gieft man Wasser iiber glithende Steine, damit es ver-
dampft, d. h. sich in Unsichtbarkeit auflést. So kommt es also bei
dem Gleichhcitszauber nicht auf das wirkliche substantielle Wesen
an, sondern auf die Form, das Bild und die mit diesem verkniipfte
Vorstellung, das Begehren, das auch hier wieder, wie im Mirchen,
den tragenden Untergrund oder die Eingangspforte zur Magic und
zur magischen Wirkung bildet. Und so erkennt man, dafl auch dieser
Zauber eine innere seelische Bindung in einer nicht duflerlich kausalen
Sinngleichheit ist. Es muff irgendwie in einer uns undurchsichtigen
Weise, etwa beim Regenzauber, beiderseits irgend etwas dem Regnen
wesenhaft Zukommendes da sein oder berithrt, von innen her bewegt
werden. Das sind Dinge, unserem hkeutigen Denken unbegreifbar, aber
die Praxis der Fritheren hatte es eben wirklich damit zu tun; und die
Menschen waren damals auch nicht groflere Narren als wir Heutigen.,

Wir diirfen also mit Sudhoff beim Ahmungs- und Bildzauber wohl
unterscheiden die bildhafte Ubereinstimmung des Dargestellten mit
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der Darstellung; und andererscits die bloSe Sinnbezeichnung. Aber
sowohl jene wiz diese haben zur lebendigen Voraussetzung, dafl
sich beides irgendwie inneriich in cinem ontsd

cheidenden Wesenspunkt
sentspricht. Es mufl — und eben das ist der springeade Punkr des
magischen Handelns #iberhaupt — eine tbergeordnete Zusammen-
bindung existieren, die sich vielleicht auch wieder l6sen kann, wie sich
zwei Kontrahenten wieder voneinander [Ssen, wenn sie sich zuvor aus
ndtigenden Griinden zusammengefunden hatten. Es muf imimer durch
Vermittlung der natiirlichen Menschenscele eine Art Kuppelung des
zu becinflussenden Naturdinges und Naturvorganges mit dem Symbol
oder Zauberidol statthAnden; es wird ein innerer Gemeinsamkeitsstrom
hergestellt, und das eben mag es scin, was die grofle und oft bis zum
Lebensruin vordringende Anstrengung beim zaubernden Menschen
verlange,

Die innere Cleichheir des Gegensiitzlichen kann ebenso in den Vor-
dergrund treten wie die Gleichheit des Gleichen. Da wird eine Polari-
tit geschaffen. Wie der Nord- und Siidpol eines Magneten gegen-
sitzlich sind und doch von einheitlicher Wirkung und ohne einander
nicht denkbar, so m&gen auch seelische und bilderhafte Gegensitze
magisch wirksam gemacht wesden kinnen. Das Gesetz der Bewirkung
des Gegenteils ist in der Psycholozie und in der prakrischen Hypnose
sehr wohl bekannt, und wenn es in der Naturseele des Menschen seine
wirksame Giiltigheit kat, so ist zu erwarten, dafl es auch dort zur be-
wullten oder unbewufiten Anwendung und Wirkung gelangt, wo von
der Naturseele im Menschen her auf die Seele der Natur magisch ein-
gewirkt werden soll,

Man konnte in diesem Zusammenhang vielleicht auch von iber-
geordneten Assoziationen reden, die sowohl im Seelenleben des
magisch Handelnden wie in der Naturseele hervorgerufen wee-
den. Es kdnnen durch solche Verkettungen Dinge auseinander her-
vorgerufen werden oder das eine durch das andere herbeigerufen
werden, die gar nichr bildmifig und fgiirlich, ja nicht einmal threr
Herkunft nach gleichartig sind. Aus sclchen in einem {bergeordneten
Unbewufiten vor sich gehenden oder durch den Magier dort in Be-
wegung gesetzten Assoziationen kdnnen sich dann Dinge in der
Fufleren Welt begegnen oder Bezichungen zueinander auf weisen, die sie
an und fir sich nicht hitcen. Darauf mégen dann so merkwiirdige ,Zu-
fille® zuritckzulGhren sein. dic uns als unverstindliche Doppeltheiten
des Geschehens so oft um Leben begegoen; kurz, es siellen sich leben-
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dig wirksame Verbindungen ein ohne wirkliche Wesensgleichheit, wie
ich in ,,Natur und Seele® schon a und hinzufiigte: Von innen
miissen es Assoziationen ganz ¢ rt in cinem Medium, einem
naturhaften Zustand sein, den wir nidit zu beschreiben verstehen, der
aber irgendwic aus unbewufiten Vorstellupgen eines hoheren Ganzen
duflere Gleichheiten schaffen oder sich solcher bemichtigen kann.

Wird ein Herbeiziehen des gewiinschien Zustandes, etwa durch
Wettspiele und Wettkdmpfe, erziclt, so mag dic innere Anspannung
der Naturscele der Kimpfenden m"isne Gegenkrifte der Natur
sefbst aus!dsen, Naturpotenzen, « e Kimp fcndeﬂ selbst magisch
besonders verbunden sind, und die nan seibst cntsprChCnde Anstren-
gungen machen. Solche 1\’ sfe daber, wic von anderer Seite
betult wird, nichts wenige ais Scheinspicle oder allegorische Dar-
stellungen, sondern wir ne lmwcn mir Fifler an, dafs hier das Gefiihl,
vielleicht das unmittelbar schauvende Bewuoflesein dafiir bestand, den
Naturkraften zum Erwachen und Frstarken zu verhelfen, wenn man
dic eigenen Krifte aufs hischste anspanne. Die Spannungen des Wett-
kampfes, sagt Hofler, waren so befeuernd, wie es nur die machtvoll-
sten Lebenssteigevungen der Tkstase und irgendwelcher Bewegungs-
riten sein konnten.

So stcht, wic man sicht, im Wesensmittelpunkt des ganzen
Ahmungskultes das ,Spiel® als ernsteste Lebenswirklichkeit. So gelangt
der magische McnsJL insbesondere der natursic cheige Frithmensch, mit
dem Splcl in die Sphire des Unbewuflten, aber er holt auch aus dem
Unbewuf8ten zugleich die Wirkung eben des einzelnen ,Spielens auf
die Natursecle hervor. Opfertinze, gesteigert zu dimonischen
Ekstasen, ja Blutrauschtiinze sind mk’sﬂmt im Sinn der Ahmung zu
nehmen. Wenn sich dabei Szenen abspiclen wie die, dafl nackte Jiing-
linge zur Zeit threr Abldsung von der Familie und zum Eintrite in die
Minnergemeinschaft sich mit Messern und Delchen verwunden, um die
Fruchtbarkeitskrifte der Erde durch ihr verstrdmendes Blut zu be-
leben, wie Ziegler sagt, so ist auch das Spicl in seinem letzten Ernst
wie die kultischen Kimpfe auf Leben und Tod. Eben hinter allem
echt nmgischen, also echt heidnischem Tun und Leben steht immer
und immer wieder der Tod; das heifle: es stehen dahinter die ganzen
Urgriinde des Lebens, des Daseins.

In diesen wurzelt auch da Wort, dic Sorache. Tm Wort liegt nicht
nur eine mythisch offenbaren uch eine magisch ge bnrdene
Kraft, die der Friihmensch freizumachen wuste, Die Gc,heunsprache

SN
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auf, dafl sic die Worte sagen, aber
allein nur die Art ihres Aufschlicfiens kennen, also deren lebendige
Innenseite verstehen. Dies mdgen wir uns durch einen Vergleich nahe-
bringen, inwicfern cin Wort sozusagen auf seine Manawirkung hin
aufgeschlossen werden kann und dann eine Kraft ausstrdme, dic man
zuvor nicht in ihm vermutete, wenn man es im gewdhnlichen Sinn
gebraucht. Doch es ist cin Vergleich, nur ein Alsob, nicht eine be-
hauptete Wesensgleichheit. Man hat durch die Ausforschung der Fein-
struktur der Materie, durch dic Aromforschung entdeckt, dal in der
Bindung der Atome solche Krifte festlicgen, dafl, kinnte man sie
durch Atomzecfall ensbinden, c¢rwa mit einom zerfallenden Zwel-
pfennigstiick ein Jahe lang eine Grefstade mir Liche- und Kraftstrom
i wen wir uns, auf das Seclische
srelln, das zauberische

magischer Priester beruht eben d

teichsweise ni

1 >

zu versorgen wire. Verg
Ubertragen und als magische Wirkung vor
Aufschlicfen eines Wortes vorstellen.

Liegt so in der unergriindlichen, aus den Wurzeln kommenden
Schdpfung und innerlichen Wirklichkeic des Wortes scine urtimliche
magische und kultische Wertbedestung zugleich, so Licgt auch in der
Zusammenstellung von Worten zu Spriichen, ja vielleicht nur zu
sprachlich-logisch an sich ganz sinnlosen Reihen dic Moglichkeit von
Wortbann, Wortzauber und Zauberspruchwirkungen. Auch hier wird,
wie beim Zauber des Gleich und Gleich, das Entscheidende gerade
nicht in dem liegen, was der wache Intellekt als kausal und logisch
sich ausdenks, sondern wiederum nur in dem, was die Wortsprache
und Wortzusammenstellung naturseclenhaft bewirkt, wie sic von
innen her auf anderes, aiso etwa auf den sic hdrenden Menschen,
wirkt.

Durch bestimmte rhythmische Folgen, bestimmte Lautaneinander-
reihungen, singende Téne, Gurgeltne, dann aber in Begleitung damit
auch durch bestimmte Bewegungen, K&rperhaltungen, Gesichter-
schneiden, Mimen, Tanzen wird sowoh! cine magische Tiefenhypnose
des zu Bezaubernden herbeigefithre, wie es eben auch ein richtiger
Bildzauber eigentlich ist. Das bei uns im Volksaberglavben noch ge-
legentlich vorkommende Besprechen von Krankheiten, von verhextem
Vieh unter bestimmeen Bewegungen, mag uns noch cinen Schimmer
fur jene urspriingliche groflmagische Sphiire geben. Es ist daher sinn-
los, etwa in altea Zauberformeln cinen logischen Tnhalt herausholen
zu wollen; auf cinen logischen oder ethischen oder uncthischen Sinn
darin kommt ¢s ganz und gar niche an. Es ist nicht wie mit unseren
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Gedichten, mit denen wir geistige Dinsidhten, scelische Lrschiitterungen
oder auch nur Stimmunc hle hervorrulen: es st viclmehr

ein Mitte!, denn man ciner Gelegenheit zum
Eindringen in dic see! rperiich \u{ "mphare
zum Zwsack der Beet ssuny 1er Po renzen, Zum Lmdringcn

stirkung
; hien, die
also ciwa ;;mlung, ven Krank-

in einen geschlessenen m
oder Sprengung. Das ist ein

Schaden, wie bei solchon, die §
heiten und Gebrechen, bewirken wollen.
Emc ungeheure magische Kraft wehnt nun dem Wort als Name,

d ha ebendm geladene Begrenzung cines lebendigen Wesens, eines
Menschen oder ciner Gottheir, icne. Redeutet doch in den alten
Sprachen eben der Begriff Name (Onoma, Schem) weit mehr als nur
die kategoriale Benennung: es ist wortlich zu iiberseizen mit Wesen.
Wie im Bild das Wesen des Anderen vom magisch Handelnden er-
griffen und beeinfluflt wird, so auch mit dem Gebrauch des Namens.
Daher schiitzt sich der wissende magische Mensch vor dem Miflbrauch
seines Namens wie seines Bildes. Bei inneraustralischen Stimmen hat
der Einzelne neben seinem &ffentlichen noch einen geheimen Namen,
der durch den &ffentiichen gededke ist.

In Ostafrika bei den Dschagza geben sie dem Kind den Namen
eines Ahnen, den man dadurch ermittelt, dafl er zu gleicher Tages-
zeit geboren worden sein mufl. Das ist ersichtlich astrolegischer Zu-
sammenhang, wenn auch nicht in dem intelicktusll astrologischen
Sinn der Chaldier. Aber die Benutzung des Namens eines Ahnen oder
Toten hat auch ihre Gefahren, denn man weckt den Toten und
fordert ihn sozusagen ’m Was mag da fir das eine oder das andere
entscheidend sein? Ich denke, immer wieder das Interesse am Mana,
das man damit herbeizieht oder abwehren muf, wird die eine oder
die andere Handlungweise bestimmen. Beides ist ersichtlich aus der
Gepflogenheit der Guaranis auf Ascension: wenn ein gefangener
Feind geopfert wird, nimmt der, der ihn tétet, seinen Namen an.
Wird der Name nach einem Gott gegeben, so ist die Finordnung in
dessen Urheberkraft gcmcint, wie bei unscrem Namengeben nach
Heiligen; und wird er aus der Bezeicknung von Ercignissen gewihlr,
etwa Naturerscheinungen oder Katastrophen, so kann auch hier nur
die manatrichtige Vcwunuenhe.t, etwa die Gewinnung von deren
Kraft, der Anlafl sein.

Ehe Isis die Allcinherischerin im Fimmel und auf Erden wurde,

[o
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hatte der Gott Ré& den grofien Namen, den er in seinem Leib ver-
borgen hielt. Aber Isis wufite den Zauber, womit sie thm den Namen
entzog, sie gab ihm das Gift ein, er mufite scinen Namen heraustun
und war damit seiner Gewalt beraubt. Und wie sehr der Name das
innerste Wesen und Dasein ausmacht, wic also Namensentzug geradezu
die Wesenlosigkeit bedeutct, bezeugt cben dieser selbe Mythus, worin
es von Ré geradezu heiffe: R& verschwand vor den ibrigen Gottern,
und sein Platz im Schif der Ewigkeit war lcer. Und Isis ward d3-
durch die grifite Gottin und herrschte im Himmel und auf Erden.
Dafl mit dicsem Nehmen und Ubertragen des Namens eines Wesens
oder eines Gottes auf einen anderen fast so etwas wic ein inner-
seelischer physiologischer Vorgang stattfindet und so sich die ganze
naturseelenhafte Realitit des Vorganges offenbart, beweist in diesem
Gotterzauber, den Isis mit Ré vorgenommen hat, die Schilderung, dafl
das Gift, das sie ihm cinflofite, so stark wirkte, daB der Gott seinen
Namen, d. h. sein Wesen auslassen mufite. ,Mecin Name soll aus
meinem Leib in deinen Leib iibergehen, du sollst thn verbergen, aber
deinem Sohn Horus magst du ihn mitteilen als cinen kraftigen Zauber
gegen jedes Gift.“ Es ist fast wie cine Impilymphe, die den Impfling
danach immun macht. Der mythische Lohengrin wiil nicht, daRl Elsa
ihn nach seinem Namen frage; sie gewinne sonst unrechte, thn dem
Dienst am Heiligen entzichende Gewalt iiber ihn, und der Dienst am
Heiligen steht tiber allem, auch iiber der Licbe der beiden Seelen.
Name und Wort gehen in eines zusammen, sofern das Wort cbenso
die Wesenheit der Dinge bezcichnet wie der spezifische Name. In den
Schopfungsberichten fast aller gréferen Kulturreligionen, sagt Cas-
sirer, steht das Wort im Bunde mit dem héchsten Schopfergott, es ist
geradezu der Urgrund, dem alles Dasein entstammt. In einem der
frithesten Dokumente der dgyptischen Gotteskunde wird dem Bildner-
gott Ptah diese ,, Urkraft des Herzens und der Zunge® zugeschrieben,
der alles damit hervorbrifgt, was ist und lebt. In den Zeremonien dex
dgyptischen Konigsweihe bestehen die bestimmtesten Vorschriften
dariiber, wie die cinzelnen Gotternamen auf den Pharao iibertragen
werden, d. h. eben die entsprechende Gotterkraft, Auch die Seele des
Toten mufd auf ihrer Wanderung die Namen der unterirdischen Tor-
wichter wissen, muff die Namen des Bootes, des Mastes, der Ruder
kennen, damit ihr das Totenschiff willfzhrig ist. Der Name ist so
immer zugleich innerer Besitz, inneres Wesen. Geheimhaltung des
Namens eines Gottes dient dem Schutz, dafl er nicht ausbricht oder
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feindlich wird; man dndert den Namen des Kranken oder Blutschul-
digen, damit ihn der Tod nicht finde.

Weil aber jedes geschichtiiche Vererben, Uberliefern, Lrinnern un-
vermeidlich an Lauten und Lautzcichen haftet, sagt Ziegler, entsteht
aus dieser magischen Angst ver dem Mifibrauch geradezu eine kiinst-
liche Geschichtslosigkeir. Immer wicder werde die Vergangenheit aus-
gelosche, damic die Gegenwart ja vor der Namensverzauberung be-
wahrt bleibe. In seinen leizten Konsequenzen bedeute dies vielleicht
noch einc fortlaufende Vernichrung der echten Volksgemeinschaft,
Diese Verdediung des wabren Namens, die nicht nur fir den Ein-
zelnen geiibt wird, sondern zugleich sippenrechtliche, ja man mdchte
sagen: staatsrechtliche Bedeutung hat, gibt dann geradezu Anlal zu
groffen Volks- und Staatsmysterien und Staatsmythen. Wir haben
derartiges vermutlich in der Frihgeschichte des r&mischen Stade-
staates. Dort ist unmitteibar in den Jahrhunderten nach der Griin-
dungszeit nur sagenhait die Rede von zchn Koénigen, die bestimmte
Namen haben, vnd dic ncuere Forschung hat festgestellt, dafl es sich
hier um einen Mythus handele. Der wahre Sachverhalt, die Namen
der wirklichen Oberhiupter sind geradezu geschichtslos geworden,
sind verdeckt, verschollen, Hier wurde offenbar in ganz bewuflter
Weise um den Zusammenhang in der Herrschergeschichte ein Schleier
gelegt; und wir diirfen uns vielleicht des 'uralten Volksempfindens
auch anderwiirts erinnern, wonach das Aussetzen des Konigs den pro-
fanen Blicken der Menge katastrophal den Gotrersegen von der Ge-
meinschaft wegwenden kann.

Ganz cbenso mag es mit dem Schaustellen des Bildes der frithen
Herrscher gewesen scin, wenn sic nicht thres cigenen Mana und damit
der des Gesamtvolkes veriustig gehen oder wenigstens daran geschi-
digt werden sollten. Das ist uns heute ganz unverstindlich, aber wir
haben auch nicht mehr die Aufgabe, nach den alten magischen Wirk-
samkeiten zu {ragen, denn wir wissen nichts mehr von ihren tabu-
mifligen Zusammenhingen, und man koénnte auch sagen, die natiir-
liche Scheu und Keuschheit dem Magischen einer Person gegentiber ist
uns verlorengegangen. Die magische Wirkung des Bildes aber trite
uns noch in anderem Zusammenhang entgegen. Wird im urtiimlichen
Geisteszustand das Ding abgebildet, und wird damit sozusagen seinc

Bezeichnung, sein Wort in ein Zeichen umgesetzt, so ist es ,Schrift®,

die zunidhst eine volle Wortschrift, danach eine Buchstabenschrift
werden mag. Auch die dlteste DBilderschrift hat nur maythisch-

o
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magischen Sinn; denn auch die friil ulvrwﬂ'.m,n Remihungen um die
Hclsuel ung des Bildes sind ja, wie wir sal :

Wie wir modernen Menschen zur Belierrschung der Naturkrifee,
die wir erschlicfen und sczusegen in unseren Bann Zichen, uns medha-
nistische Instrumente und Apparate schafien, so schufen sich die
magischen Menschen zur Ccherrschung und Bannung gleichfalls ent-
sprechende Handhabemittel. Aber da die magisch gcmﬁtcn Natur-
krafte nicht mechanisch erscheinen, soudcm seelisch  gebunden, so
mufiten solche magischer Apparate uad Fliifsmittel auch auf cinem
seelischen Weg hergestellt und sozusagen seelisch begabt sein. Das ist
fiir uns schwer fafibar, wird aber verstindlicher, wenn wir zunichst
an die Worte selbst denken, von denen wir schon hérten, inwiefern
sie Zaubermittel, magische Mitrel waren. Daf} cin Wort, indem ¢s mit
entsprechender hmgabc ausgesprochen wird, auch unmittelbar beseelt
ist, leuchtet auch uns cin, Demgemif sind auch geschricbene Worte,
ja nur Wortzeichen seelisch bc\ba‘ﬁt zumal unm\mnl ch die Schrift,

also das Wortzeichen, cine Bilderschrift war, wic es im Chinesischen
und Japanischen ja heute noch ist.

Derart ,heilige® Schriften diirfren ecwz die altigyptischen Hiero-
glyphen gewesen sein; auch das Schreiben seibst ist urspriinglich eine
nur den Priestern zukommende, geheiligt magische Handlung. Schon
Aristoteles belehrt uns dariiber, daBl dic Uiero"l 'phen nicht nur
dufleren bildhaften Sinn fiir die Worte geben, sondem das innere
Wesen derseiben zeigen, also geradezu den Sinn der Sprache selbst
enthalten. Es sind also, wie man sieht, die urtiimlichen Zeichen keines-
wegs immer einfache Abbilder von Geg:emt"indcn, etwa der Natur,
sondern sie enthalten schon bei ihrer Entstehung einen vollen mythi-
schen Sinn, aus dem sich als kulrische Riidewirkung eben das Magische

ergibt.

Hat man etwa bei der Auslegung urtiimlicher Bilderschrifren eine
Bedeutung herausgefunden, die suh als zutreffend erweist, so kann
das nie heifen, dafl nicht so und so viele, innig damit zusammen-
hingende oder sich dariiber hinaus erstreckende andere Bedeutungen
ebenso richtig wiren. Jedenfalls haben grundsitziich alle urspriing-
lichen Bildersd]rlften nicht anders als die Worte sclbst, aufler den
Bezeichnungen des dufleren Gegensiandes eine ibertragene, d. h.
mythisch-symbolische Bedeurung. T's ist wie mit der Naturerkldrung,
etwa bei den Sternen und Sterabildern, dem Mond und der Sonne.
Sie mogen rational mechanisch dargestellt und beschriecben und be-
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rechnet werden, jhre Materie, ithre Bahnen und Umdrehungen, ihre
Schwerczustinde — alles das an ihren mag unter cinem bestimmten
Bezugssystem richtig-logisch verstanden werden; aber dennoch ist dies
eben nur cine gewisse Art, es zu sehen und zu bezichen, und keineswegs
die einzige, sondern cine unter anderen miglichen, etwa die astro-
logische oder die magische oder die mythische oder die ganz person-
liche der Seele vor Gott. Sie alie haben in bezug auf den Gegenstand
ihren Sinn, ihre Bedeutung, ihre Wahrheit. So ist es mit der Natur, so
mit den Menschen, so mit dem Wort, dem Bild, den Zahlen und allen
Dingen, weil eben alles Wirkliche Symbol ist. Das wahre Symbol
aber hat Innenwelt und ist mit scinem Auflenscin nicht erschdpft;
darin allein wire es ohne Bedeutung. Und wenn wir die Hiero-
glyphen auch heute entziffern und lesen kdnnen, so diirften wir noch
lange nicht den Sinn, den kultischen Wert, die magisch-kultische Kraft
darin erfafit haben.

Nicht anders wird es wohl — eigentlich wissen wir es ja sicher —
mit den Runen unserer Vorfahren sein. Die Runen sind bildhafte
Wort- und Sinnzeichen von einer ganz auflerordentlichen Weite und
Tiefe. Dafl das Erkennen und Schaffen der Runen, d. h. ihres
Wesensinhaltes, ein natursichriger Akt war, zeigt ein Eddalied von
Helgi, dem HundingstSter. Dort heifdt es nach, Renck-Reichert: Blitze
fuhren iiber sie hin, und der Strahl schlug in die Schiffe. Sie sahen in
der Luft neun Walkiiren reiten und erkannten Sigrunen. So ist die
Sigrune duflerlich das Bild des Blitzes, des Lichtes, des Kampfes zu-
gleich, aber auch des Géttervaters Ziu. Hier wird der Weg der Er-
kenntnis des Runeninhaltes also deutlich.

Wer die Runen, das heifit den darin liegenden tiefen und in kurzen
Worten gar nicht aussprechbaren Sinnzusammenhang kannte, wer
echt magischen Lebenseinblick hatte, der hatte damit auch eine Ein-
sicht, der grundsitzlich alles das erschlossen werden konnte, was un-
bewufit in den inneren Zusammenhingen der Runenweisheit lag. Er
sah, wie sich in den Dingen und Geschehnissen die inneren Ent-
sprechungen entfalteten; er wurde durch diesen Anblick selbst durch-
drungen von den kosmischen, gotterhaften Kriften, ithrem Wirken
und Wesen. Sie sind wahre magische Mittel gewesen, einerseits zum
orakelmifigen Befragen der Gottheiten (rlino-befragen) andererseits
zur Ausiibung magischer Gewalt; bezeichnend in dieser Hinsicht ist,
daR sie gesungen, psalmodiert wurden. Auf zauberhafte Weise konnte
man aus ihnen natiirlich-scelische Wahrheitr erfahren, wenn man die
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BJ“*'m;\ “‘"0rt-~ und
and Trems wngen
weisen und
So cerfubr
Lurz, den Willen
Wir konnen es
gnnen als spitere

bcsonderer V’c*sc warf. Da erg?
Bilderkombinaticnen, bedeutsams ":ua'ﬂﬂ
und Richtungswelsunos '
Priestern cbense wie I

man etwa Gang und Folue ven Ercigni
und das voraussichtliche Handeln dor (
freilich nicht mchr erweisen, wie es war,
Nachfalhren es uns dr’“]kl‘n, dafl ¢s so war.

Etwas Entsprechend s <1.1d die Kerbsifcke und Kerbholzer bel den
Dschagga am Kiliman (.:o, in siz sind Rinee oder Streifen ein-
geschmtten, und sie werden den Kanaben und “’Ildr“lcn vorgefithrt.
Wahrscheinlich handelt es sich um seelisch-magische Lmd-“ud\e, die so
hervorgebracit werden, und vielleichr wirken sie auf die in solcher
Jugend noch plastische Cesch achitsspl "s, analog dem Verschen,
wodurch der N"!d kommenschaft mdgiid best ixum.e Eigen-
schaften aufgepriigt werden michten. In [A. stralien werden S hw1"“
hdlzer verwendet, die gleichfalls bestimmre Formen \md gelegentlich
Zeichen eingeschnitten bekommen; sie werden vnter besonderem Ritus
geworfen und zeigen durch die Art ihres Pleifens in der Luft orakel-
hafl das Wissenswerte an. Sic gelten geradezu als Geisterstimmen.

Es scheint, dafl im magischen Voilisleben alle Zeichen, wie ja die
Schrift tberhaupt, durchweg sakrale Bedeutung und Wirkung haben.
Aus dem babylonischen Kulturkreis stammt erwa das Pentagramm,
die zwei senkrecht incinander gesrechiren Dreiecke, die auch ein wirk-
sames Zaubermitiel im christlichen Mitcelalter no:;h gewesen sind.
Dies ist eine Beziehungsfigur astrologischer Herkun{t und driickt wohl
harmonikale innere puslmmmlvan;e aus, sich auch praktisch da-
hin anwenden ficfien, dafl bei einer ';c n Art Eintragung wirk-
licher Geschehnisse oder Gegelenheite ¢ Winkel, Spitzen und
Linien wieder crakelhafte Erkennmn gewonnen werden konnten;
zugleich vermochre es dann die unerwiinschten Dinge in solchem Zu-
sammenhang zu bannen.

Wenn v. Scheltema nachwies, dafl dic Verzierung in der jungstein-
zeitlichen nordischen Keramik der Petonung der Form des Gefies
diente, also, ch er meint, keine S sedeutung hatte, so
bewelst dies keineswegs, dafl die so mwwru,
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sakralen, somir magisch-kultischen Sinn gehabt haben. Dann aber
bedeuten dic Ornamicnte Umc;\»trmu;un:, Verst,urkung, ja unter Um-

nakriifte und

der

der cinemn nicht in mecha-
nistischer '1gd1mk bewan rgen aus dem Traumschlaf von
Jahrtausenden erwachren Bes chaus den Eindruck einer die
Form des Geschiitzrohres unterstreichenden Verzierung, eines ,Orna-
mentes® machen kann; aber es hat schwerste Wirklichkeitsbedeutung
und ist Mittel erschiitternder Kriftelenkung, freilich nur mechanisch.

Auch die Tidtowierung wilder Volker mit dem geometrisch an-
gelegten Linienbild, wie bei Indianern und Polvnesinrn aber auch
Afr1kancrn, bedeutet einen haltenden oder abwchrenden Bann und
Gegenbann gegen feindliche Daseinsgewalten; gegen sie schiitzt sich
der Tatow1erte entweder iiber den ganzen Korper hin oder an be-
stimmten Stellen, wo diess Kriifte zu Unrecht cindringen oder aus
ithm entweichen kénnen. Wir erinnern an die schon besprochene Be-
deutung der Zahnlicke und der durchbehrten Nasenwand.

Ein Mittelding, aber cigener Art, zwischen den Worten mit ihrer
tieferen Sinnbedeutung und den Zeichen und Bildern endlich sind die
Zahlen. Auch in der Auffassung der Zahl, in der Zahlensymbolik und
ihrer Wirklichkeit sind, wic bei den Worten, drel verschiedene
Wesensseiten zu erkennen: die logisch-rationale, die mythische und
diec magische. Was dic logisch-rationalen, man méchte auch hier sagen:
rein mechanistischen Zabklenreihen bedeuten, wiscen wir alle unmittel-
bar. Wenn wir einen Organismus der Maschine etwa betrachten, oder
wenn wir an rationale Beredinungen der mechanischen Bewegung der
Planeten denken oder an die Registrierungen der zahllosen Dinge
und der Millionen von Menschen in einem Staatsverband, so wissen
wir, was die mechanisieree Zahl und Zahlenhdufung bedeutet. Ganz
anders das Innenwesen der Zahl. Da ist zunichst die Fins ein Grund-
wesen, als Abbild des Ewigen, das nur in sich steht, in sich nicht teil-
bar und nur durdh sich selbst bedingr ist; mit sich vervielfdltigt bleibe
es die Eins; mit sich untergeteilt bleibt es dieseibe Eins. Die Zwei ist
nicht die gedoppelte Eins, sondern ist zus sich selbst wieder eine
Wesenheit, eben die Zweiheit, die etwa polar aufgefafit werden kann,
so daf} die beiden in der Zwei nur zusammen als Fines (nicht als Eins)
bestehen. Die Drei, die Sieben -~ was man wihlt, ist ein eigenes
Prinzip, ein eigencr Bedcutungskodrper, cin eigenes Symbol. che der




Magic der Gegenstinde und Orte 247

Zahlen, die nicht aus Kombinationen hervorgegangen sind, sondern
eine eigene Grundhonzeption bedeuten, ist in jeder Kultur, wie Sethe
sagt, cine andere, ist in anderem Sinu bedeutungsvoll. Jede Zahl ist
mit ihrem eigenen Manawesen ausgestatter und deshalb nach irgend-
einer Richtung hin wirksam. Wie die Stoffe, wie die Sterne, so ge-
horen auch die Zahlen, dera Wort entsprechend, inneren Wesenheiten
zu, die darin verleiblicht sind. Die Zzhlen stehen wie die Tone im
groflen harmonikalen Zusammenhang der Dinge. Das Hdochste an
Harmonie aber ist der lebendige Organismus; so kdnnen die Zahlen-
folgen und Zahlenbezichungen selbst einen hoheren Organismus dar-
stellen und es selber sein. Und cben daherist jede mit eigener Wirkung
ausgestattet.

Weil alle Dinge, sowohl die natiirlichen wie die vom Menschen
hergestellten, im magischen Dascinskreis mit Mana geladen sind
und chen das Mana an diese Dinge gekniipft ist, so sind die Dinge
Zeichen, Bilder, Symbole; sie sind in dieser threr Aufleren Gegen-
stindlichkeit nicht an sich etwas, sondern enthalten ein anderes, nicht
duflerlich Aufzeigbares, seien dies geistig-seelische Wirklichkeiten,
seien es reine Naturkrifte. So sind alle magischen Zeichen, Zahlen,
Bilder und Namen aufzufassen als magische Zauberbehilter, sozu-
sagen als Akkumulatoren, aber eben nicht mechanisch-physikalische,
sondern magisch-lebendige. In diesem Sinn nun beschrinkt sich das
Mana nicht nur auf diese, sondern greift iiber auch auf Gegenstinde
und Bauten, Landschaften und Gestirne.

Magic der Gegenstinde und Orte

Indem wir so aus der seelenhaften Magie des Wortes zur Schrift
oder zum magischen Bildzeichen der Hieroglyphe oder zur Zahl vor-
schreiten konnten, ergab sich der Sinn von Idolen, von Bildern und
Bilderzeichen ganz von seibst. Das Kreuz im Sonnenrad, zu Orna-
menten verwobenc Bilder und Bildzeichen — das alles sind Mittel-
dinge zwischen jenem magischen Sinnbild und dem zum Amulett in
stofflicher Ausfiihrung ausgearbeiteten Gebilde, das als Schmuck ge-
tragen wurde. Auch der amulettmifige Schmuck ist ebensowenig
Fitelkeits- oder Schénheitsschmuck in unserem Sinn, wie etwa die
dltesten Tier- und Menschenzeichnungen Bildkunst in unserem neu-
zeitiichen Sinn wilren. Die Herstellung von Amuletten und Talis-
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schon beim Traumlcben iy der Manakraft
des magischen Menschien zu verweisen, Wie Staatsmacht, sagt
1. Z1e<71€r ithren auswirtigen Gesandten Lat, der scinerseits die Souve-
rinitit seines Aufnagchen darstellt und, wird diese in ihm verletzt,
auch die Macht jenes Staates hinter sich hat, so sind derartige magische
Gegenstann Verduflerlichungen lebendiger Urheberkrifte dessen, der
sie herstellt. Durch Versenkung, {.,b:w brticfungj Sammlung unter
bestimmten Aspelten und Einfliissen kinnen sich die Urheberkrifte
des Magiers in Dinglichkeiren nicderschlagen.

Die ,dullere Seele® nennt Frazer diese Verauswiirtigung der Mana-
kraft eines Menschen In ein anderes Wesen oder einen Gegenstand.
Bei den Volkern von Hindostan bis zu den Hebriden ist ein Zauberer
oder cin Riese unverwundbar, weil er seine Seele an geheimer Stelle
verborgen hat, aber eine schéne Prinzessin, die cr im Schlof gefangen-
hilt, entlockt ihm sein Geheimnis und kaan ihn nun vernichten. Oder
das Mirchen crz""ﬂt, dafl in einem fernen Land cin goldener Kifig
steht, darin sitzt ein Vogel, und in dem ist die Seele des Konners, des
Konigs gebunden. Die I\omgssohne zichen aus, einer wird des Vogels
auf allen moglichen Abenteucrwegen habhaft. Als der Argonaute
Mcleager sieben Jahre alt wurde, sagte eine Schicksalsgittin seiner
Mutter, er werde sterben, ehe der Holzhrand auf dem Herde her-
untergebrannt sein werde. Die Mutter rifl cas Scheit aus dem Feuer
und verwahrte es. bis sie spiter Uber ihn erziirnte und es verbrannte.
Da starb Meleager unter Qualen, wie wenn er von einem Feuer ver-
zehrt wiirde.

So weckt ein magisch handeinder Mensch dic latenten Lebensstrome
in den Stoffen, wenn er etwa unter dem bestimmten Stern ein Metall
schmilzt und es dann entsprechend belandele. Er 16st durch ver-
mittelnde Hingabe seines Seelischen. also wieder, wie sters, durch ein
Opfer die Lebenskrdfte aus ihrer latcnien Gebundenkeit, aus ihrer
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Starre, schmilzt sozusagen den magischen Korper ein und vermittelt
jene dadurch dem Amuletr, dem Talismann und durch dieses dem
kiinftigen Trager desselben das Mana.

Die mit Mana beladenen Gegenstinde wurden in ihrer Wirkung
sehr treffend mit jenen chemischen Stoffen verglichen, die man als
Niederschlagsbewirker oder Katalysatoren den Mischungen beigibt,
an deren Umsetzungen sie sclbst nicht teilnehmen. Sie bewirken den
Vorgang der Fillung lediglich durch ithre Anwesenheit, sie vermitteln
eine Umbildung, haben aber selbst keine bestimmte Grofenbezichung
zu den von ihnen bewirkten cder beférderten Vorgingen; es ist ver-
gleichsweise so wie der Schall, der im Gebirge eine Lawine ausldsen
kann. So diirfen wir vielleicht auch die Rune, wenn man sie zaube-
risch auswertete, auffassen, ihnlich wie Amulette und Talismane.
Entsprechendes zeigen ja auch wohl die Medien bei parapsycholo-
gischen Vorgingen: es kommt nur zu bestimmten Erscheinungen,
wenn sie als lebendige Katalysatoren anwesend sind, und es ist auch
bezeugt, dafl Spuk in Hidusern gerade bei Anwesenheit bestimmter
Personen sich bemerkbar machen kann.

Nach alledem weniger Hohen wird auch das Hochste klar, die
Wirkung und die Wirklichkeit der Idole iiberhaupt, insbesondere der
Gottersymbole. Wenn es noch im hellen Licht der griechischen Geistes-
geschichte heifit, dafl kein Besucher des Zeustempels mit der herrlichen
Zeusstatue von Phidias den Tempel ohne Erschiitterung verlassen
habe, so wollen wir nicht vergessen, daf es doch vermutlich zu wenig
und einer anderen Sphiire zugehdrig wire, darin nur den Ausdruck
fir ein ,kiinstlerisches® Uberwiltigtsein zu schen. In diesem Fall,
beim lichten heidnischen Griechentum, mag ja allerdings schon die
dsthetische Geistigkeit im Vordergrund gestanden haben; aber im
Wesen der echten magischen Gotterstatuen liegt es ja auch, dal sie
gar nicht die idealisierte und hochmenschliche Form anzunehmen
brauchten. Im Gegenteil, blicken wir nur nach Agypten und Babylon,
so werden wir in den Gotreridolen mit den Tierkdpfen und Drachen-
fliigeln ohne weiteres gewahr, dafl hier Ausdrucksformen vorliegen,
die alles andere als idealisicrt oder auch verzerrt menschlich sind. Und
vollends bei den Wilden — was figuriert da als Gott oft anderes als
ein bearbeiteter Baumstamm oder cin roh zugehauener oder nicht zu-
gehauener Stein oder ein Fell auf einem Pfahl?

Zu den mana-geladenen Gegenstinden gehdren natiirlich auch
Lebewesen, also Pfanzen und Tiere, wie Korperteile von solchen,
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Geburt des Schnes in den Baurn, der hincinwachsen und so sympathe-
tisch das Leben des Kindes mit dem des Baumes verketren wird.
Diese Verauswi aft des Linzelnen
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und lebt eine andere Wirklichkeit; es entsteht eine ,unsichtbare Per-
son, sei es als Tier, sei s als ,Geisterbildung®. Wird ein wesentlicher
Seelentei] auf einen Mensdien veworfen, 50 wird dieser Mensch Mana,
d. h. er wird ungewshnlich wirksam, wird Zauberer, Hexe, Werwolf.
Solche Projektionen des ganzen Kians machen den Medizinmann be-
sonders begabt fiir seine magische Térigkeit und sein traummifiges
oder hel]senerzsdles Erkennen; sle machen die Tlere und Biume und
Steine reden und erzwingen den unbedingten gefolgsmifigen Gehor-
sam des davon benommenen Individuums.

Auch die Haare sind ein stark manatrichtiges Teil des Korpers,
und das Rasieren oder Haarschneiden nimmt geradezu stellenweise
den Charakter sakraler Handi ungen an. Die Dewohner von Kam-
bodscha halten es fiir ein lebens endes Tun, den Kopf eines
Mannes zu beriihren. Ist die Fn Zus cpnb\ des Mana im Haupthaar
besonders groff, so wird das Haar iiberhaupt nicht geschnitten und
gereinigt. Die frinkischen Kénige durften es nie schneiden; lange
Locken abzuschneiden, wiire Entchirung gewesen und dem Thronver-
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zicht gleichgeachtet. Und das cbenso auf den Karolineninseln — also
eine weltweit verbreitete Sache.

Eine grofie kultische Rolle spiclt dabei auch der Schadel. Im zen-
tralen Hinterin d]f’n lclr der Gla be dafl der Geist des Toten bei
seinem 5: md eifersiichtic andere Geister verhindere, sich
seinem | Niederlindisch-Indizn wird be-
richtet,

steines ftr einen Toten auf einer

Tritonm mr‘qcz qeb:agm 'ua, um ;}m aufzufordern, diesen seinen

nunmehrigen Platz cinzunehmen. Dic Bannung dabin ist aber erst
wirksam, wenn ein Menschenkepf ihm dargebrache worden ist. In

jungpaliolithischen Gribern findet man vclwcnthuh Schidelbecher als
Beigaben. Eei Brandbestattungen in der Bronzezeit wurde viclfach
der Schiidel vom Kérper abgetrennt und eigens behandelr. Bei man-
chen Stdseeprimitiven werden eigene Hiitren fiir diesen Schidelkult
der Ahnen errichtet. In der Ofnechdhle ber Nérdlingen fand man
zwel Ansammlungen, die cine mit 27, die andere mit scchs bestimmt
angeordneten Menschenschideln, das Gesicht gegen West s;erichtct; und
solches eben in Hohlen, die zugleich auch den sonstizen Kulten, dem
Jagdzauber und wohl auch dem Schutz der Lebenden in Notzeiten
dienten. Auch Leichen- und Schidelein nn““rm,,)en in Hausbauten
sind aus der jingeren Steinzeir, spiter noch aus Griechenland und
Palistina bekannt. Im Mirchen vom Machandelbaum sammele das
Schwesterchen dic Knochen des von der Stiefmutter ausgekochten
Briiderchens, bindet sie zusammen und legt sic unter den Lebensbaum.
Auf den Salomonsmscln wird ein Sklave cinem Hiuptling des an-
deren Stammes ”Lb"e;{au{t, der getdtet wird, Der Leichnam kommt
fiir zehn Tage in die Erde, verwest, dic hemuswczogf’nen Knochen
werden zum Skelett zusammengebunden und in die Festhalle gestellt;
der Schidel wird gerduchert und cigens verwahrt. Auf der malauschx.n
Insel Ceram kann das Dach der Festhalle nicht eingedeckt werden,
ehe nicht der Kopf cines Feindes herbeigebrache ist.

Das tellurische oder kosmische Mana, seine Qucllen wic seine
‘Wirkungen, sind nicht an jedemn Ort vorhanden, es sind Ortsgdtter
da, und wo diese nicht an-wesen, nicht da-wesen, kommen auch be-
stimmte magische Ergebnissc nicht zustande, die an anderen geeig-
neten Orten vorhanden sind. s ist der Ort der Himmelsstrich, im
weiteren Umkreis eben der astrologische, der ein magisches Feld be-
bestimmier Art ergibt und enthilt. Dieses magische Teld ist aufzu-
suchen, und an solchen Stellen werden Kulestitten, Opferstitten er-
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richtet und werden eben dadurch wirksam. Es ist, wie Ziegler sagt,
der , Stellenwert® der urhebenden Kraft. Es wird festgestellr, wie und
ob an dem Ort die Michte zugegen sind, es ist die ,divinatorische
Orientierung®. Daher kommt auch die Unterscheidung des eigent-
lichen heiligen Bezirkes bei den heidnischen V6lkern. Das lateinische
stemplum®  heile wortlich abgegrenzter, abgeschnittener Bezirk

griech, témenos). Lr ist in der heidnischen, besonders romischen Zeit
bestxmmt durch zwei serikreche zueinander verlaufende Linien, dic
cine Ost—West, die andere Nord—Sid. Ts ist ,magische Topo-
graphie“, und auf ihr beruht das Bodenrecht.

Hier sei u. a. auf die Forschungen von Schmidt-Selb und Heinsch
hingewiesen, die solche Ostungsanlagen crmittelt haben, worin stets
besummte Winkel, auch Entfernungsmafie zwischen alten Heilig-
timern wiederkehren. Es spiegelt sxch da eine ,seeliche Realitit kos—
mischer Bilderschau®. Was im metaphysischen Dasein aus dem Un-
bewuRten heriibergenommen und in diesem Sinn erkannt wurde iiber
den Bau und die Zusammenstimmung des Zufleren Weltalls, fand
vermutlich seinen Niederschlag bildhaft symbolisch in der Anlage der
Kultbauten selbst wie in der flichenhaften Verteilung der einzelnen
gottergeweihten Heiligtiimer. Sie waren die Brennpunkte und Schnitt-
punkte der kosmischen Krifte. Im urgermanischen Weltbild war es
der um die Weltachse kreisende Gotterberg, auf ihm stechend der mit
den Wurzeln in die Unterwelt reichende Weltenbaum. Als natiir-
licher Ausdruck dieses Urbildes zeigen sich alle urtiimlichen germa-
nischen Kultzentren, auch solche des vélkischen Gemeinschaftslebens,
das ja kultisch durchdrungen war, in ganz bestimmter Weise als
Gottesberge in der Landschaft geortet. Uberallhin, von ihnen aus-
gehend, liegen alle irgendwie bedeutsamen sakralen oder vdlkischen
Ortlichkeiten nach gleichen Mafeinhciten und Richtungsbeziehungen
verstreut. In diesem Sinn wurde von Heinsch die Durchortung der
Steinkreis- und Hiigelanlagen von Odry in Westpreufen-Polen auf-
genommen. Es ergaben sich bestimmte Linien, eindeutig auf die astro-
nomische Nordsiidlinie zu bezichen. Zweifellos sind diese Anlagen,
sei es in ihrer Konstruktion im einzelnen, sei es in ihrem nachbar-
lichen Zusammenhang, astronomisch ausgerichtet. So die Oster-
holzer Anlagen in Holstein, wie Teudt darlegte. Und nun zeigen auch
die bekannten ritselhaften schottischen Stonchenge die gleichen
Winkel und Ortungslinien, nur iﬂ plegelbildiicher Rcmcn‘u!ﬁ‘ Auch
die Menhire in der Bretagne gehdren in diese Gruppe georteter ur-
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timlicher Kultanlozen Mun erinnere sich weiter der lingst bekannten
Tatsache, daf® auds dic groffen dgvptischen Pyramiden mit ihren

aflen und
astronomischen Ver . 2

Man streitet dariiber, was die Bedeutung der alten, nicht der nach-
geahmten Pyramiden sei? Cb nuo nicht hier wie dort, bei der dgvp-
tischen Pyramide, derselbe Sinn zugrunde tiegt? Nach der einen, aller-
dings zu ratiopalistischen Auffassung sind es Blodke, in denen, massig
und daher der dufleren Zerstérung ewig widerstehend, die astrono-
mischen Zahlencrlenntnisse niedergzlegt seien. Danach wire die
Pyramide sozusagen vergleichbar dem Pariser Original des Meters.
Nach der anderen Auffassung sind es Kdnigsgriber, auch massig und
dem Zahn der Zeit widerstehend. Aber wir wissen ja, dafl der Toten-
kult eine ganz schwere, ins ticfste gehende Lebensangelegenheit der
magischen Volker ist oder war; ein Konigsgrab ist daher durch und
durch eine magische Sache, und selbst wenn nachgewiesen wire, dafl
die Pyramiden spiiter ,nur“ noch als Kénigsgriber dienten, so muflten
sie urspriinglich voll mit Mana geladen gewesen sein, und es will mir
scheinen, dafl die babvioniscien Tiirme mit ihren auf- und abwirts
fithrenden beiden Spiralgingen in dieselbe Kategorie zu zdhlen sind.
Entsprechende Bauten finden sich auch auf der anderen atlantischen
Seite in den untergesangenen mittzlamerikanischen Kulturen.

Unser Hinweis auf die magische Bedeutung der Pyramide mag aus
der Winkelsymbolik der Alten gerechtferrigt werden, auch die pri-
historischen Menschen wendeten sie, wie schon dargelegt, wohl auf
ithren Topfen in Ornamenten an, so gut wic die Agypter auf
Schmucdk, den sie trugen. Das mag ein Analogon zu den Talismanen
und Amuletten scin, die, wie wir wissen, unter bestimmter raumlicher
Orientierung, mit bestimmeer Winkel- und TFlicheneinstellung und
bei bestimmten Sternkonsteliationen angefertigt wurden, um wirk-
sam zu sein. So kdnnten vielleicht auch die Flichen und Winkel und
Achsen der Pyramide ,Amulettwirkung® gehabt haben; aber im
groflen, etwa wie cine Dynamomaschine uberwiltigenderen Strom
hervorholt als eine Taschenbarterie.

In diesem selben Zusammenhang sind auch die Obelisken zu sehen.
Es sind eindeutig geortete mana-triichtige Zeichen, mdglicherweise mit
unmittelbarer magischer Auswirkung. Man knnte an Fruchtbarkeits-
zauber fiir die Gegerd denlen, wenn es richtig ist, d2f sie cin phal-
lisches Bild darstcllen. Dem wirde nicht widersprechen, dafl einige

er Richtung ihres Hauptausganges ganz bescimmeen
zupeeilt sind.
1
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von thnen mit goldenen Sonnenscheiben versehen waren. Es wire
auch denkbar, daR die ungeheure Hébe und Zuspitzung cine zwar
physikalische, dic Umgegend des Tempels entladene clektrische Wir-
kung hatte, wic vielleicht auch die hohen Stangen vor den dgyptischen
Tempeln; oder dafl die letzteren auch zur Herabzichung von Luft-
elektrizitit in eine im Tempelinnern befindliche Riumlichkeit mit
entsprechenden Isolierungen dienten — wodurch dann in Priesterhand
etwa kiinstliche Blitzwirkung bet Opfern und Orakeln hervorgerufen
werden konnte. Diese Erklarung, wenn sie etwas Richtiges enthielte,
kénnte aber nur dann vellauf gelten, wenn man sich auch hier wieder
klar dariiber ist, dafl sc ¢, fiir unser Denken rein physika-
lischen Einrichtungen doch eben dem magisch wissenden Menschen
mehr und anderes brachten als nur dic mechanische Kraltwirkung
ciner Leydener Flasche, wic wir sie sehen und crleben.

Das solcherweise geschaffene ,orientierte® Bauen, einerlei in welcher
Torm es geschieht, so kénnen wir zusammenfassend sagen, ist Hei-
mischmachung der freien kosmischen oder tellurischen Gotterpotenzen;
ist die durch physikalisch-konstruktive Maflnahmen erzielte Heran-
zichung oder Abweisung magischer Manakrifte — ist eine der Bedin-
gungen magisch mdglichen Lebens, wie auch das Opfer, das Wort, das
Zeichen, die Zahl. Aber was wir noch hinzuzufiigen haben: es ist
nicht blof die Darstellung dieses erlebenden Wissens; sondern die
Kulestitten, klein und grofi, dienen dem Kult der Toten, der Ahnen,
der Gotter, der Naturscelenkrifte, der kosmischen Krifte. Kult ist
immer Versuch und Gelingen einer Beeinflussung der Gotterpotenzen,
bedeutet Magle, bedeuter auf die Naturseele gerichtetes Wirken.
Solche Kultanlagen und ihre kosmische Orientierung sind also grofie
magische Behidlter und Akkumulatoren. Sie dienten dazu, den
magischen Titigkeitsbezirk zu sichern oder fiir die Gottergewalten
anziehend zu machen und so der Gemeinschaft, der Sippe, dem Volk
und Stamm die Kraft der Gotter zuzufthren und zu bewahren. Es
sind die Tempel und Kultbauten sozusagen ins Allgemeine und Grofle
bezogene ,,Amulette® der Gesamtheit einer natiirlichen Bevolkerung
— das heifit: einer Bevilkerung gleichen magischen Bezirkes, gleicher
Abhingickeit und , Abstammung® von derselben Gotterpotenz.,

So kniipft sich das Mana an alle méglichen Dinge, an lebende wie
an Gegenstiande, an Quellen und Plitze. Es ist daher nur eine andere
Art derselben crkennenden und delnden magischen Titigkeit,
wenn auch dem Platz selbst, wo gehandelt oder ein Dild erricheet
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wird, alle Aufmerksamkeit gewidmet ist, und dieser nicht etwa will-
kiirlich ausgewdhlt, sondern nach ganz entscheidenden natursichtigen
Blicken bestimmit wird. Schon bei den Entleert-Primitiven ist die An-
legung des Festhauses oder der Hiuptlingshalle, der ,Kénigsburg®,
einc hochmagische Angelegenheit, erst recht bei den kultischen Tem-
pelbauten einer magischen Vollkultur; aber nicht etwa aus istheti-
schen Griinden, weil sie irgendwo besonders schdn und einladend da-
stiinden — so, wie man etwa den Kl8stern nachsagt, sie hiitten sich
immer an die schonsten Plitze gesetzt. Beim magischen Menschen
handele es sich um Ortungen anderer Art, er setzt sich an die
~Quellen®, und zwar an die magischen Quellen in der Landschaft.
Daher die ganz geregelten Anlagen von Hauptkultplitzen und in
bestimmten Winkelbezichungen dazu auch die von Nebenstitten, wie
man das mehr und mehr fiir die Frithzeit auch unseres Volkes erkennt.

Der Mensch lebt im Raum; aber nicht in einem wesenlosen, mit
Gegenstanden und Materie schlechthin erfiillten oder davon leeren
Raum, sondern in einem lebendig-scelenvollen Raum. Es sind leben-
dige Kriifte da, die selber sozusagen den ,Raum* bilden, und es sind
innere, seclenhafte Entsprechungen und daher lebendig-magische Be-
ziehungen da. Nichts ist ,im Raum®, das nicht lebendig-magisch ver-
bunden wire und sich von innen her gegenseitig fihlee.

»Der Raum als System meflbarer Beziehungen in einem unendlichen
Koordinatensystem®, sagt O. Hartmann, ,ist dem Altertum fremd.
Die Eigenart der Orte im Kosmos wird durch das Umfassende, Ber-
gende bzw. das in ihm wesenhaft Wohnende bestimmt. Das System
der Orte ist kein abstraktes Neben- und Auseinander metrischer
Stellenwerte, sondern eine qualitative Fiille hierarchischer Ordnungen
des Umfassenden und Umfafiten.” ,Die alte Welt ist keine des indi-
viduell-liberalen Eigendaseins, sondern eine der unbedingten hier-
archischen Fijhrung. In der Stufenfolge des Befehlens und Gehorchens
empfingt das Umfafite die Impulse vom Umfassenden, um es an das
seinerseits Umfafite weiterzugeben. So waltet cinigend durch alle Be-
reiche, mannigfach gegliedert, der eine Wesensimpuls der obersten
Sphire. Wir sind nicht in einer menschlich wachen Werkwelt, sondern
in einer Traumwelt wirkender Gotreroffenbarungen. Deshalb sind
hier Wissenschaft und Technik im modernen Sinn unmdglich.”

So werden die Orte am Himmel und mit ithnen die auf der Erde
lebendig bezugsvoll. Was ist dem Frithmenschen, sagt Ziegler, der
Osten? BloR die Gegend, worin morgens die Sonnenscheibe an seinem
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Horizont erscheint? Nein, es ist das raumerfiillende Etwas, welches
dem Osten zugehdrr. Es verbindet sich mit dem Gedanken an die
Elemente als den materiellen Korrespondenzen zu diesen Himmels-
gegenden. Geht die Sonne im Osten auf, so besagt dies fir die Sonne,
dafl sic nun eine ganz bestimmte Teilschicht des Raumes durchmifit,
mit einer ganz bestimmten Art Welistoff und einer ganz bestimmten
Art Weltkraft geladen. Wie viele derartige Himmelsstriche die Sonne
auf ihrer Tages- und Jahresbahn nun auch durchmiflt, sctzt sie sich
in jedem Strich unfehlbar den Einfliissen desselben aus. Die im Nor-
den, der das Wasser und die Nacht bedeutet, ist wahrhaftig eine
sandere® Sonne als die im Mittag. Ubereinstimmend mit ihren kos-
mischen Ortern verdndert sich auch der heliakische Lebensgrad, ihre
Eigenschaften, ihre ,Tugenden®. Und so dimmert es uns auf, was
die Uralten meinten, wenn die Sonne auf ihrer Tierkreiswanderung
ins Zeichen des Biren oder Elchs, des Drachens oder der Fische trat.
Hier lduft unsere Betrachtung zum Wesen der Astrologie zuriick
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Das magische Israel

In keinem Volkskdrper des Altertums wird uns das magische Wesen
und Handeln so klar, wie in dem Israels; wir begegnen ihm in einer
paradigmatischen Schirfe, und zwar deshalb, weil alles das innerhalb
jenes Rassevolkes mit cinem echten Monotheismus gepaart ist, der
sich wesenhaft von dem urheidnischen ,nichtseinsollenden® Eingdtter-
tum unterscheidet, wenn auch nicht in unserem Sinn christlich gewesen
ist. Eben durch diese Spiegelung, durch diese Beleuchtung von der
ganz anderen Seite her gewinnt deshalb das magische Wesen gerade
dort jene volle Klarheit und Durchsichtigkeit, die es bei allen anderen
Altertumsvélkern, Etruskern, Babyloniern u. a., wie auch bei den
Naturvolkern niche fiir uns hat.

Wir finden diese innere Zweiseitigheit symbolisiert in den Gestalten
der beiden Kdonige David und Salomo. An den mythischen David
kniipft sich dic mythische, eschatologische Hoffnung auf den Erloser,
den Volksmessias; und als historischer Konig ist David der dem Ewig-
Einen Zugewandte. Diese Reinheit wie diese Hoffnung ist irriger-
weise auf den historischen Jesus als Abkdmmling des Konigs David
tbertragen worden, schon in den Lvangelien; denn man wollte zu-
gleich dem Mythus von Jesus als dem erschienenen Messias so eine
realistische Unterlage geben. Der auf David aber folgende Salomo
war crsichtlich cine dem magischen Jahwe zugewandre Konigserschei-
nung; et gilt auch sagenhaft als der ,Magier®. Auch die Geburt des
Volksheros in Isracl, Moses, weist durchaus die heidnisch-mythischen
Ziige auf: er wird in der Lade auf dem Wasser schwimmend gefun-
den. Diese Lade oder Kiste spielt bei der mythischen Geburt der
Volksheroen duflerst hiufig eine Rolle. So wurde Kypselos, der Ur-
kénig von Korinth, in einer Kiste geborgen, weil thm zehn Starke
nach dem Leben trachteten; Perseus wurde mit seiner Mutter in einem
Kasten in das Meer gesetzt, bis man ihn in fernem Land herauszog;
der Gott Dionysos, ferner Telephos, der Halbgott; Romulus und
Remus, die ersten Sagenkdnige von Rom, wurden in einer Backmulde
in den Tiber gesetzt, bis Jie Wolfin sic herauszog und siugte.

Die Geschichte Israels ist nicht nur irgendein Beispiel, sondern ist
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das einzige wirkliche Beispiel fir die Auseinandersetzung des vor-
christlichen Menschen mit den Gdttern aus dem bewuRten und un-
bewuflten Ringen um den einen wahren Gott als den Allmidhtigen,
und zugleich der Bewels fiir die Tatsache, daR selbst in der damals
hischsten moglichen Gotteserkenntnis nicht die Selbsterlosung des
Menschen beschlossen liegt. Sehen wir die Geschichte dieses Volkstums
an, wic furchtbar da beides ineinanderspielt: das reine heilige Licht
und die schlimmste Abtriinnigkeit, die Berufung zum Hochsten und
wicder der Sturz in den Abfall. Denken wir an den Kampf des
Moses, als er auf dem Sinai vor scines Gottes Angesicht stand und das
Gesetz empfing; an den Kampf, den er gleichzeitig mit dem abtriin-
nigen Geist seines eigenen Volkes zu fihren hatte, die thm gesetzten
Fithrer wieder in die niederen Elohimdienste verstrickt fand, bis hes-
ab zum Kultus des ,Goldenen Kalbes®, das mitnichten gemifl der
spatzeitlich intellektuellen Betrachtung allegorisch etwa ein Bild des
materiellen Geldgierens war, sondern das gdtzenhafte, mit Mana ge-
ladene Idol cines hochst lebendigen Elohimkultes, der da gewiff an-
genehme Wirkungen in der verzweifelten Lage in der Wiiste brachte.
Es ist ein dramatisches und ein tragisches Ringen und deshalb wirk-
liche Geschichte vor dem Auge des Ewigen, im Guten wie im Schlim-
men, im Gliick wie im Elend. Sehen wir nur hin, wic dieses Volk auf-
jubelt und gesegnet ist von seinem Gotr; und dann wieder, wie es ge-
schlagen und gepeinigt und verlassen ist; wie der Gott vermenschlicht
ist, wie er ziirnt und liebt, wie er gibt und nimmt, wie er haflt und
bereut: alle Héhen und alle Tiefen des Geistes werden durchmessen,
bald urbildhaft klar, bald dimonisch diister und verzerrt. Wie dieses
Volk seinen Fithrern folgt und doch wieder von ihnen abfillt und
was es seinen eigenen Heroen bereitet — ein tragisches Bild mit den
abgriindigsten Gegensitzen dicht beisammen.

Es stellt sich ein Mythus im Volk Israel dar, voll lebendigster
Wirklichkeit, als schwerer Kampf zwischen den beiden Welten, der
dimonisch-heidnisch gebundenen und der erlésenden, zum Ewigen
Gott sich wendenden Geisteswelt, ein Kampf, der immerzu gekimpft,
aber nicht ausgekimpft wird, nicht beendet wird, So hat das Volk
Israel, wenn wir seine Volkspotenz betrachten, zwel Wesensseiten in
geschichtlicher Erscheinung und Auswirkung, von denen uns hier nur
jene beschiftige, die vor der geschichtlichen Offenbarung Christi und
der Verkiindigung des Evangeliums liegt. Wir sprechen ausdriidilich
von Israel als jener durch den Erzvater Abraham gegriindeten
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sakralen Blutsgemeinschaft, die eine cindeutige religits-geschichtliche
Richtung und Wirksamkeit bekam durch jenes Myseerium - des
»Bundes®, den die iibergeordncte gittliche Macht — wir sagen aus-
driicklich nicht Gott, weil wir diesen Begriff und Wesensinhalt nur
christlich nchmen — mit jenem Heros und scinem Samen schlefl. Wir
enthalten uns jeglichen Hinweises wie jeglichen Urteils iiber den jen-
seitig-religitsen Inhalt dieser urgeschichtlichen Volkszriindungstat-
sache und sprechen auch in keiner Weise davon, in welcher Bezichung
wir alles dieses uns zum heutigen Christentum stehend denken; wir
sprechen auch picht vom Judentum als abgewandelter nachchriscliche
Gelstes- und Vohiscrschcmuﬁq, sondern wir suchen lediglich die
1ag1sc‘ne also heidnische Seite alten Kultwesens darzustellen und, so-
weit es geht, aus der Tiefenschicht her zu verstehen.

Es ist zunichst ein echt naturhaft heidnisches Volk, sein Korper
durchaus magisch gebunden. Jeder der Stimme und die groflen Sippen
haben ihre ganz bestimmre, magisch gebiindene Bedeutung innerhalb
des Volkskdrpers; die sind Priester, jene Krieger, jene Ackersleute,

nicht anders als wir es' uns bei der Darstellung der natiirlichen
magischen VolkskSrper schon vergegenwirtigt haben. Aber es ist zu-
gleich auch in einen Monotheismus gebunden, der nichts mit dem ur-
spriinglichen heidnischen EingStterungen zu tun hat. Von Aanfang an
aber schwankt dieses Voll, sobald es als solches aufgebaut ist, hin
und her zwischen der Erkenntnis des Ewig-Einem und des nicht sein
sollenden Einen, welcher im Urheidentum der erste Vielgott war.

Jahwe ist ein Doppeltes. Israel wuflte noch Bestimmtes von dem
Urstand des Menschen, dem wahrsten Urstand im Paradies. Es kannte
den wralten WWahrheitsmythus der paradiesischen Schopfung, es
kannte unzweideutig die vorweltliche Urbildhaftigkeit des Wesens
Mensch. es berichtet den Paradiesfall klar und verstdndlich. Aber nun
ist auch dieses Altertumsvolk, wie alle Altertumsvdlker, in das Hei-
dentum mit einbezogen, und wenn es sich von ithm loslésen will, so
bleibt cs ihm doch verbunden. Wakrend aber den tbrigen heidnischen
Vilkern der wabre Zusammeﬁhapg des Menschen mit seinem Ut-
stand verdunkelt war und sic den Lwig-Einen nicht mchr kannten,
bricht in lIsrael 1mmer wieder dieses anuﬂtsun um thn durch. Fiir
sie ist jahwe iroendwi\ die manifestierte. in threm Volhk'drpcr sich
manifestzerende Hille des Urewig-Einen, den sic irgendwie ,nennen®.
Aber bei der Unmiselichkein. ihn, den Unaussprechlichen. zu fassen,
kommt nun, da dic Volkssecle magisch heldnisch veraniagt ist, immer

L.
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wieder Jahwe nur wie ein starker, wie der stirkste Elohim unter den
anderen niederen Elohimgottern zum Bewuftsein, aber auch zur
magisch-kultischen Behandlung.

Das Wort LElohim ist der Pluralis majestaticus des Wortes El, das
Macht und Gewalt und das gdtrerhafre Kénnen bezeichnet; es ist das
grofle Mana. Und wie das Mana, lebt auch dieses El in Dingen und
Wesen, Menschen und Orten. Darum ist es der magischen Behandlung
zugingig. Es wird an die Gegenstinde gebunden, so wenn Moses den
Zauberstab als ,,Stab Gottes hat, worin der Stab selbst die Anwesen-
heit der Elohimkraft bedeutet und ist. Elisa schickt den Stab, um
einen Toten damit lebendig zu machen, zweifellos ein magischer
Toter, der in jenem somnambulen Zustand war, wie wir ithn bei der
Erwerbung manischer Gotterkraft kennenlernten. In der Wiistenei,
auflerhalb des von dgyptischen Gottern besetzten Kulturgebietes,
spricht Jahwe mit Moses im brennenden Dornbusch, der Dornbusch
selbst ist der Elohim Jahwe, der sich da kundgibt. Die Wiiste selbst
ist der Ort, in dem sich Jahwes Krafe zeigt, und wenn Moses von thm
beauftragt wird, so wird Mosés selbst der Elohimkraft teilhaftig, und
so tritt er nicht nur seinem Volk, sondern auch dem Pharao entgegen,
als durch seine ihm von Jahwe gegebene Manakraft alle dic Plagen
tiber Agypten kommen.

So steckt hier alles voller echt magischen Heidentums, und es ist
dies eben die fiir die damalige Zeit woh! einzig mdgliche AuBlerungs-
form jeglicher Religiositit, denn die Zeit war noch nicht erfiillt, wo
sich der Ewig-Eine unmittelbar in der Seele des Menschen erschiofi.
Wie tief da alles in Kultmagie steckt, zeigt ja dic Tatsache, worliber
man sich in unserer Zeit weltanschaulich so entriistet: daff die Triger
dieses ganzen jahwemifigen Israelitentums fiir unsere Begriffe oft
von einer grotesken sittlichen Unbefangenheit waren. Aber wir sahen
schon: im echten magischen Heidentum gibt es kein Gut und Bése
im christlichen Sinn, sondern nur ein Verletzen oder Hiten des Tabu.
»Was meinem Volk, meinem Stamm niitzt, ist gut, was ihm schadet,
ist bése.* Die ,Slinde” liegt allein im Verletzen des Tabu und in
einem Schwiichen der Manakraft, Und wenn es in der Kultvorschrife
etwa heiflt, du sollst das Land nicht fehlerhaft werden lassen, oder
wenn das heilige Zelt nur mit bestimmten magischen Reinigungs-
zeremonien betreten, die Bundeslade nur unter ganz bestimmten Be-
dingungen angeriihrt werden durfte, d. h. konnte, so ist das eine
ganz echre, naturseelenhaft wirkende Kultmagie gewesen. Auch da
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waren, wic wir es beim magischen Frithvolk sahen, bestimmte Ein-
zelne oder Sippen allein dazu geeignet, etwa die Leviten, zu denen
Moses und Aron gehdrten.

Denen wird, wie den echt magisch-heidnischen Konigen und Hiupe-
lingen, auch die Einsicht zuteil, wie alles zu schaffen und zu hand-
haben ist. Im II. Mosesbuch wird geschildert, wie Moses innensichtig
das Vorbild zum Zelt mit der Bundeslade und der Kultgerite
empfingt, wie die Gerite selbst kultisch wirksam zu gestalten, also
mit dem Mana Jahwes zu verbinden seien; endlich wie das Gewand
Arons zu machen sei, mit dem er angetan sein muf}, um die Kult-
gerdte richtig und gefahrlos zu handhaben. Und das alles entspricht
nach Jeremias den Vorbildern des vollig heidnischen Orients, der
auch das Bild des brennenden Busches hat. Als die einbrechenden
Philister die Bundeslade weggefiihrt hatten, um die Elohimkraft des
Jahwe an sich zu ketten, aber damit Schlimmes erfuhren und sie
deshalb ungesiumt zuriickbrachten, und die Zugtiere des Wagens an
einer bestimmten Stelle ausglitten und der Kasten vom Wagen
stiirzte, griff der Wagenlenker nach ihm, um ihn zu halten; da ficl
cr auf der Stelle tot um. Es war aber sein Tun, sagt Aram, keinc
»Stinde®, sondern eben ein Ritualfehler. Wir miissen uns auch hier
wieder ganz lebendig die heidnisch-magische Wirklichkeit der Frijh-
volker vorstellen, um zu sehen, welche geradezu unersetzlich wichti-
gen Aufschliisse zum Verstehen jenes Menschenzustandes uns das Volk
Israel selber bietet, wo wir allein in voller Deutlichkeit und klarem
verstindlichem Zusammenhang diese magischen Dinge und Hand-
lungen in ihrer vollen Bliite schen.

Die beim Kult im Mittelpunkt stehende Bundesiade mit dem Zelt,
in dem sie stand, ist ein magisches Behiltnis und Wirkungszentrum,
beladen mit Manakraft gewesen. Selbst wenn es sich als richtig er-
weisen solite, dafl sie nach Art einer Leydener Flasche auflen aus
Holz, also Isoliermaterial, innen aus einem Metallbelag bestand, und
wenn es weiter richtig sein sollte, dafl die Priester die physikalische
Kenntnis vom Aufspeichern der einpoligen Luftelektrizitit in einem
solchen Gefif hatten, durch das sie somit stirkste physikalische
Wirkungen hervorbrachten, wie etwa das Anziinden von Opfer-
feuern durch einen Blitz, so wiirde doch diese physikalische Unter-
lage und Demonstrierung nichts an der Tatsache indern, dafl
auch hier die duflere Erscheinung der Triger der magisch-lebendigen
Naturkraft war, und daf nur auf diesem Wege eben die Gotrer-
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potenz wirkte, und zwar von der unbewuflten Seite des Natur-
seelenbafren her, und so aveh kultisch fafllbar war.

In seinem Werk iber ,Die Wirklichkeit der Hebrier® sagt Gold-
berg iber jcnes, die Bundesladc enthaltende, bewegliche Zelt der
Istaciiien: ,Wenn emnc auswirtige, aus der vor-weltlichen Sphire
oder der Upendlichkeit stammende Macht in die endliche Wirklich-
keit eintreten soll, so mufl dic . .. Stelle, wo dieser Eintritt vor sich
geht, Lexterritorialisiert’ werden. Das ist die Bedeutung des Ohel
Moed, des .Zeltes zur Herstellung der Abwesenheit’. Das Zelt be-
deutet die \Exterritorialisation’ cines Stiickes der endlichen Wirklich-
keit.“ Es 15t der Ort, ,,wo der absclut transzendente Organismus, das
biclogieerzeugende Prinzip inmitten der endlichen Wirklichkeit zur
Wirksamkeit gelangt®. Und daran fiigr Goldberg die Bemerkung,
das Zelt sei ein magisches Laberatorium gewesen und die Stelle, wo
Jahwe ,scinen Schers hinstelle™,

Liegen in dieser Bedeutung nicht geradezu die Wurzeln auch des
alten frithesten Pyramidenbaues? Und bedeutete dieser auf dem reli-
gidsen Unrergrund dem Kgypter im Wesen dasselbe wie das Zelt dem
Hebriier? st vielleicht, so geschen, dieses Zelr der 1dee nach ein , Ab-
kdmmling® des lebendigen magischen Prinzips der Pyramide mit aller
ihrer okkulten Wirkiichkeit, und eine Vertiefung dessen, was Mose
im dgvpuischen Priestertum erfahiren hatte? Kann die Pyramide niche,
wie das Zelt der Hebrier, jenen anderen Sinn gehabt haben: ein
magisches Laboratorium zu sein, das erwa durch seine Orientierung
im Raum, durch scine Ortung und durch sonstige, uns unerschlossene
Einrichtungen ein ,biclogieerzeugendes Prinzip® in die Auflere Wirk-
lichkeit bannen oder es daraus verbannen konnte? Die Zeltform wiire
hier nur®einer starr geometrischen Form gewichen, weil alles auf
festem Boden stehen durfte, wihrend das Zelt beim Volk Israel in
der Wiiste notwendig transportfihig sein mufite.

In Bachofens ,Murtterrecht® heifit es, dal Jon, der Sohn des Apoll,
auf Geheif des Gortes das Delphiervolk zum Schmause in ein Zele
berief, das nach dem pythischen Befehl mauerlos sein, auf gerade
ragenden Siulen ruhes und wohlverwahrt sein mufite gegen der
Sonne Strahl von Mittag und Untergang her. Und auch im Alexan-
drien der Pirlemier erscheint das Zelt in Verbindung mit dionysi-
schen Mysterien.

Der Flohim Jahwe steht nun im Kampf und in der sreren Abgren-
zung gegen die anderen Natursccleukedlte, die niederen Elchim, die
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nicht gesamter Volksgott sind, sondern nur Ortsgdtter oder sonstwic
untergeordneter Art. Jahwe erweist seine Elohimnatur, wie Goldberg
sagt, der zum erstenmal diese Dinge klar aufgeschlossen haz, immer
wieder dadurch, dafl er auf dem Riicken und in deor Seele dieses seines
auserwihlten Volkes den Kampf gegen die anderen Flohim auskdmpfe,
dabei aber keineswegs immer der Sieger, noch weniger der All-
michtige bleibt. Der wahre Allmichtige ist ja nicht selber offenbart,
sondern im magisch-heidnischen Volk Israel ist irgendein seclisch-
geistiges Ahnen um ihn da, aber die religidse Kraft reicht doch nur
dahin, seine Ausstrahlung als gdtrermiBiges Elohimwesen zu erfassen,
das mit ihnen unter deutlich magischen Wirkungen einen Bund ge-
schlossen hat und dem sie durchaus als ,Leib ihres Gottes® kultisch
verpflichtet sind.

Das furchtbare Gewicht, das durch den Elohim Jahwe auf Israel
lag, kann ermessen werden, wenn man bedenkt, daff dieses Volk ja
nicht von Natur aus zu thm gehdrte, sondern eben von ihm besessen,
mit ihm belastet worden ist und sozusagen gegen seine natiirliche
Heidnischkeit ihm dienen mufite. Daher der Gang Isracls durch die
Welt von Anfang an ein grofles Leid, das Tragen eciner schweren
Last auf dem gebeugten Riicken ist. Dies cben ist es, weshalb es auch
von Natur aus immer und immer wieder in den Gotzendienst zuriick-
sank, immer und immer wieder durch die stirksten Bedrohungen und
Strafen Jahwes zuriickgerufen werden mufite. Die ganze Aufgabe
des Hebriertums besteht nach Goldberg in nichts anderem, als diesem
hochsten Gott eine Wohnung auf Erden zu schaffen und seine An-
wesenheit magisch-kultisch zu fesrigen, zu garantieren. Eifersiichtig
ist er daher auf die anderen Gotter neben sich, die nach dem 1. Gebot
Israel nicht haben, nicht anbeten soll; er will sie aus dem Kult ver-
dridngt wissen, um allein in Israel und womdglich zuletzt durch Israel
tiber die anderen Volker zu herrschen. Es ist eine ganz grofle, er-
habene, welterobernde Dimonie in diesem Gott Jahwe.

Ein grofier Unterschied aber besteht zwischen Jahwe und seinem
Kult gegeniiber allem heidnisch-magischen, religivsen Wesen: er er-
laubt nicht, dafl ein Bild von ihm gemacht werde, und er hat keinen
totemistischen Einschlag. Wie sehr dies sich von allem sonstigen echten
Heidentum unterscheidet, erhellt aus der Tatsache, dafl sofort Tier-
gbtrer erscheinen und hergestellt werden, wenn Israel vom Kult des
Jahwe abtriinnig wird; da erscheint das Kalb oder der Stier und
andere Gestalten. Aber Jahwe kann durch Tiere wirken. Als nach
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dem Untergang des Zehnstimmereiches der Konig von Assyrien
Israeliten in Assyrien, dagegen Assyrer in Palistina ansiedelt, schidkte
Jahwe cine Léwenplage nach Paldstina, der zahllose Assyrer zuin
Opfer fielen. Erst als cin israclitischer Priester kam und dic Assyrer
das kultische Gesetz des Landes lchrte und sie dem Elohim Jahwe
opferten, verschwand die Plage. Jahwe erscheint an bestimmte Orte
gebunden. Als Moses noch in Agypten war und mit Jahwe reden
wollte, muflte er aus der Stadt hinaus in das leere Land gehen, denn
nur dort konnte er thn ansprechen und von thm angesprochen werden.

Typisch ist jene grofe entscheidende, man médhee fast sagen vélker-
rechtliche Auseinandersctzung, die zwischen den fiilirenden Priestern
der Kgypter und denen der Juden vor threm Auszug aus dem Nilland
stattfand. Im 2. Buch Mosis ist sie drastisch cindrudesvell beschrieben,
wo Moses und Aron ihren Stodc vor Pharao werfen, der Stodk ver-
wandelt sich in eine Schlange. Dic dgyptischen Magier vermdgen das-
selbe, aber Mosis Schlange verschlingt die der Aeyptrer. Lange geht
der Kampf der beiden hin und her, bis die Agypter den magischen
Einwirkungen der Juden nicht mchr gewachsen sind. Bezeichnend fir
die Begabung wic der manischen Kraft ist audh dos die Trzdblung
cinleitende Wort, das Jahwe, der ,Herr®, zu Moses sagt: ,,Ich habe
dich jetzt als cinen Gott gesetze iiber Pharao.” Hier tritt die Verleib-
lichung der Manakraft von Jahwe in Moses deutlich hervor, und die
Wirkung ist auch dementsprechend. An anderer Stelle, als auf dem
Sinai der Herr dem Moses dic zehn Gebote gegeben hatte, sagt er zu
ihm: ,Ich sende meinen Engel vor dir her, und mein MName ist in
ihm.“ So wird die Manakraft johwes an Moses gebunden, aber er-
sichtlich bleibe der Gott iiber dem Triger, der nur in seiner Kraft,
in seinem ,Namen® handeln kann.

Damals in Agypten mufite also um scines auserwihlten Volkes
willen Jahwe mit den Flohim der Agypter zauberisch kimpfen; und
er gewinnt keineswegs den Sicg schon bald, ja eigentlich tiberhaupt
nicht, denn er wird nur ceretcet, indem ¢ selbst Israel aus dem
Lande weg, runichst in die Wiiste fithre. So ist die dlteste Erschei-
nungsstelle Jahwes der Sinai selbsr, und crst, als diz Israeliten im
Gelobten Land angckommen und sefhaft geworden, es also kultisch
zubereitet hatten, manifestiert sich Jahwe dort bei thnen in ununter-
brochenem Zusammenhang; es kommt nur auf das Volk selbst an,
ob er es in der thm zusagenden Weise karn oder nicht.

Dicses Vermégen iberwiigr sich dann eben auf die Priester, die
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geborenen und eigens begabten religidsen Fithrer. So schildert das
L. Buch der Kénige cinen Wettzauber am Karmel mit den Baals-
priestern des dort ortsstindigen Baal, den Jahwe zu verdringen sucht
durch seinen Priester Flia. Die Baalspriester mit allen ikren Prakuiken,
wozu auch das Verwunden ihres Kérpers und das Blutdlieflen gehorr,
bleiben erfolglos, Llias Orferruf hat Erfelg. Die Baalspriester miissen
eben wegen der Uberwiltigung ihres Mana nun auch ihr Leben lassen.
Es handelt sich um die Descitigung einer Diirre, die magisch nicht zu
bewiitigen war, aber nach dem Gelingen dieser Baalsiberwiltigung
hat Elia offenbar nun dic Manakraft von Jahwe gewonnen. So geht
er nun auf des Karmels Spitze, biickt sich zur Frde, senkt sein Haupt
zwischen die Knie. In dieser beschwirenden Stellung verharrt er so
lange, bis siebenmal sein Mithelfer Ausschau gehalten hat; endlich
beim siebentenmal erscheinen die Wolken, das Wetter bricht los, die
Diirre war bchoben. So ,kam die Hand des Herrn iber thn®, heifit
es zum Schiuf.

Wie wir schon sagten, ist also gerade Isracl von paradigmatischer
Bedeutung fir die Erforschung eines cchten magischen Heidentums,
und hier soeben sahen wir, wic auch dic ganze Bindung der Gotter
an das Land, an die Ortung im weitesten Sina vorhanden ist, nur mit
der Ausnahme, daf Jahwe mitwandern kann in die Fremde. Auch die
Art, wic zum erstenmal Jahwe sein Auge auf das Volk Israel warf,
um es zum Triger seines Mana zu machen, ist durchaus allem dem
entsprechend, was wir in den fritheren Abschnitten tiber das Wesen
solcher Dinge schon erfahren haben. Denn es wird berichtet, daR hier
tiefste Wahrtriume aufrauchten, Visionen des Urahnen des Volkes.
Da erging der Auftrag, und dieser Auftrag wurde eben als die grofite
und furchtbarste Wirklichkeit erkannt. Wie wirklich sic war, zeigt
das Leben und Wesen Isracls durch alle Zeiren; denn selbst dort, wo
es in modernsten Zeiten ,entwurzelt® zu sein scheint, bezieht sich
diese Entwurzelung doch nur auf den Wachintelleke der Vielen, der
Zerstreuten; aber die innere Bindung ist noch da an das Erbe der
Viter.

Jahwe aber war nicht selbst der das Volk zeugende Gott, seine
Géotterpotenz, verkdrperte sich nicht, wie bei den anderen heidnischen
Volkern, in den Urviitern Israels, sondern das Volk Israel bestand
schon zuvor, war Kdrper ganz anderer Gotterpotenzen, von denen
eben es davernd loszulGsen der Sino und das Begehren Jahwes gerade
war. Daher die furchibare Last des inneren Zwiespaltes, den dieses
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Volk zu tragen hatte. Es war also nicht eine Verkdrperung Jahwes,
sondern Jahwe mufite mit ihm einen ,Bund“ schliefen, das Alte
mufite abgeschnitten werden, die Begriindung des Bundes war eine
magisch-kultische Aktion ersten Ranges, wie vielleicht nirgends sonst-
wo je im Heidentum. Erst mit diesem Bund strémte das Mana Jahwes
ein, und dieses erhdlt von da an der Israelit durch eine kultische
Handlung, vergleichsweise wie eine Totemkraft, durch das magische
Symbol der Beschneidung — eine Handlung, an die vermutlich die
Erwerbung des Mana besonders gekniipft war, denn gelegentlich
findet man sie auch bei anderen semitischen Volkern des Altertums.

Dies alles nun ist, wie wir sehen, heidnisch durch und durch, aber
doch irgendwie auf einer anderen Ebene, mit einem anderen Hinter-
grund als bel den ubrigen heidnischen Volkern. Darum ist Israel
wirklich ein besonderes Volk gewesen, und konnte das mit voller Er-
kenntnis des religidsen Zusammenhanges auch von sich selber sagen.
Und so steht eben hinter diesem Jahwe verhiillt zugleich jene Aus-
strahlung ciner Wesenspotenz, die uns unmittelbarer, als es je my-
thische Volker vor Christus hatten, immerzu den Ewig-Einen, den
Gott-Vater durchftiblen it — und aus alledem miissen wir das
»Alte Testament® auch im Zusammenhang mit unserem Stoff ver-
stehen. Es ist immer wieder der Durchbruch des Wissens um den Utr-
Einen, der nicht nur magische Tabugesetze gibt, sondern ein wahres
Sittengesetz; also auch darin die hdhere Ebene gegeniiber dem blofien
Naturheidentum. Diese Schau auf den Ur-Einen, den Erloser, wird
ja so deutlich und tberwiltigend bei den groflen Propheten oder im
Buch Hiob und den Psalmen, die dann von einer Hhe und Herrlich-
keit sind, dafl sie zum Bestand auch des christlichen Glaubens durch
die Jahrhunderte gehoren.

So heidnisch also auch fiir uns dieser israelitische Kult Gott gegen-
tiber erscheint und so sehr wir es als Christen verwerfen, wenn er
uns Vorbild, magisches Vorbild irgendwie sein sollte, so ist er doch
etwas Einzigartiges, denn er ahnt das, was spiter in Jesus Christus
Erfiillung wurde, was dieser offenbarte. Aber es war sozusagen nur
Vorbercitung, nur Prophetie auf den offenbarten Gott. Jahwe ist
Elohim, sofern er kultisch begriindete Manifestationen hat; als tiber-
weltliche Gottausstrahlung bleibt auch er unsichtbar und will kein
Bildnis noch irgendein Gleichnis iiber sich. Das eben sollte auch fiir
den Christen gelten.
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Sehr gut kann man diese zweierlei Wesensart Jahwes verstchen,
wenn man sich an die Gestalt des Bileam im 4. Buch Mosis erinnert.
Die ganze Zwiespiltigkeit, dic sich aus den erdrterten Bezichungen
ergeben muflte, wird an dieser Gestalt sichtbar. Er ist so von Jahwes
Allmacht iberwiltigt, und was er tut, kann er nur in dessen
»Namen®, aus dessen manahoher Elohimkraft tun. Aber eben damit
treibt er auch heidnische Zauberkunst, und tut dies nicht nur fur sich,
sondern wie der berufene ,Konner® auch fiir die Seinen. Jahwe trict
thm solcherweise véllig widerspruchsvoll gegeniiber, indem er thm
flucht, dann ihn aber wieder scgnet, je nachdem er auf der einen
Ebene oder auf der anderen ihm begegnet.

Den inneren Gegensatz, die fiirchterliche Spannung, die so nicht
nur auf den hervorragenden Einzelnen, sondern mit ithnen selbst auf
dem Volksganzen lag, kann man sich vergegenwirtigen, wenn man
die vielberufene Geschichte der Opferung Isaaks rech: versteht. Als
Elohim gebietet Jahwe dem Abraham die Opferung Isaaks. Er bedarf
des Kdnigsopfers, denn Abrahams Stamm war der Triger des Mana
Jahwes in hervorragendster Weise. Hier sollte kultisch gehandelt
werden, und was es da mit der vermeintlichen ScheuRiichkeitr dieses
erzbSsen Jahwebefehls in einem magischen Volkskdrper in Wirklich-
keit auf sich hat, haben wir im Abschnitt iiber das Wesen der heid-
nischen Opfer geschen. So wire also hier nichts anderes als echt heid-
nischer Gottesdienst und Volksdienst, wie ihn auch unsere Vorviter
hatten. Nun aber kommt die Umstellung: dem willigen Abraham
offenbart sich der giitige Ur-Eine, der nichts von Heidenopfer wissen
will. Da wird das Elohimhafte zur Seite gedringt, das durch die
magische Volksbindung Abrahams zuerst allein wirksam war — und
das Heidnische 1st iiberwunden. Abraham eben war, sich selbst in der
Seele opfernd, fromm, und fiigte sich dem hoheren Willen, der Gber
ihm und seinem Volke lag. Er hatte von innen her den elohimhaften
Auftrag im Traum, wollte ihm folgen — und so konnte der wahre
Ur-Eine nun ihm, dessen Herz offen und bereit lag, sich selbst un-
mittelbar zu erkennen geben und durch die Sendung des Engels das
zuvor unvermeidliche Elohimgebot von ihm nehmen. Daher das sinn-
volle Wort des Apostels Paulus dariiber: ,Abraham hat Gott ge-
glaubt, und das ist ihm das Rechte geworden.”

In dieser durchaus noch unerldsten. gelegentlich durchklirten heid-
nisch-iiberheidnischen Form lebte Israel dem bildlosen, dem idol-
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freien Ur-Einen, aber es kannte ihn noch keineswegs in seinem
Herzen, in ceiner Seele als den Vater, den Christus geoffenbart. Es
ist Miflbrauch, sagt cin Forscher, den Gott des Christen als Jahwe zu
bezeichnen — dicser Name kommt in den Fvangelien nicht vor; der
Gott der Christen heifit ,, Vater®.

Aus jener von ihm gelebten und doch nicht klar bewufiten Ver-
bundenheit mit dem Fwig-Einen gegeniiber allem sonstigen Heiden-
tum erhielt das Altertumsvolk TIsrael nun die Offenbarungen {ber
Gottes Wirken. iber den Etlosungsgedanken und die kommende Er-
Isungstat, wenn er den senden wiirde, in dem er sich selbst offen-
baren wollte: den Messias. Es gab daher in Israel ein Prophetentum,
das in seinen reinsten und hdchsten Gestalten cben auf den kommen-
den Messias weist. In allen Abschattierungen ist es da, von einem
Jesaias mit dem befreiten Blick bis herunter zu den kleinen Propheten,
die nur Kultmagier sind; weil eben die Seele des Volkes selbst alle
Stufen in sich trug und lebte. Aber Isracl hoffte falsch: es erhoffte
den Messias nur seines eigenen Volkstums und dachte. mit ihm, als
dem kommenden Kénig, auch im idufleren Glanz der Welt iiber diese
zu herrschen. Sie erwarteten auch hier, echt heidnisch, thren und nur
thren Volksgotr. Als in Wirklichkeit nicht der thronende Herzog
kam, sondern der elende, der arme, der zerschlagene Gottmensch, der
am Kreuze starb, und den das ,Gesetz® sclber verwarf — da war
es, wie es in der Schrift heifit, ,dem Juden ein Argernis und dem
Griechen eine Torheit®,

Eben dieses Argernis und diese Torheit ist der Inhalt des Evange-
liums in seiner unmittelbaren Wirklichkeis.

Entartete Spdtmagie

Fir die gesamte Jetztwelt mit Einschlufl der Naturvolker und
Primitiven ist das innere Gesicht und der originale Verkehr mit den
magischen Gewalten, der Naturseele fast erloschen. Wenn wir uns
der Natur hingeben, so ist es, abgesechen vom Asthetischen, ein
intellektuelles Eindringen, und vergeistigt wird es zur Naturphilo-
sophic. Beim Primitiven unserer Zeit aber, soweit solche {iberhaupt
noch existieren und frei leben, ist alles in Zauberwesen und Medizin-
mannertum erstarrt, und wo Kulte noch geiibt werden, sind es
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Ekstasen oder Gewohnheitsdinge, die keinen selbstindigen inneren
Wert, keine oder nur schwache Wirkungen fiir deren Leben noch
haben, viclleicht sogar nur solche psychologischer Art, wobei sogar
das Damonenbeschwdren zum bloflen Rausch werden kann und auch
mit Rauschgiften erzielt wird., Der magische Verfall bei geringem
magischem EinfluB} aber in unserer Kultursphire duflert sich in Neu-
rosen, und wo noch natiirliche Reste da sind, handelt es sich um
Somnambulie, Telepathic, Medientum und Spuk. Es ist Zeitsignatur
iiber die ganze Erde hin, daf jegliches Menschentum nicht mehr in
dem unmittelbar seelenhaften Verhiltnis zur Natur steht, auch die
vielgepriesenen Inder nicht, selbst wenn sie so realistische Kiinste
ausiiben konnen, wic sie das Fakirwesen oft noch so iiberraschend
zeigt und die wohl grofitenteils auf Suggestion der Zuschauer beruhen.

Wir alle schen keine lebendigen Gotter mehr, wir kdnnen ihnen
auch nicht mehr kultisch begegnen, ihnen nicht mehr opfern, selbst
wenn wir es wollten. Und wenn jemand in unseren Zeiten verkiindet,
er sel Heide, so ist das intellektuelle Uberspitzung oder romantisches
Schwirmen. Dagegen ist uns Sinn und Geist gedffnet fiir jenes iiber-
naturhafte, innere, erldsende Schauen auf Gott, das den Wahrheits-
kern des Evangeliums ausmacht. Wir k&nnen, sofern wir nur
unmittelbar wollen, zugleich uns selbst und unser Eigensein lassen,
und haben Verstindnis fiir das Wort Christi: ,,Gott ist Geist, und
die ihn anbeten, miissen ihn im Geist und in der Wahrheit anbeten®;
andererseits haben wir, sofern wir in einer dem Evangelium gemifien
Weise ,Christ“ sind, ein unmittelbares Verstehen fiir das personliche
Verhiltnis zu Gottes Du, ein Gott-Kindesverhiltnis. Wo beides nicht
lebt, da bleibt nur die intellektuelle materialistische oder eine
pantheistische Weltauffassung iibrig; aber Heidentum und wahre
Magie ist in keinem Fall mehr wirklich lebendig da. Wir kdnnen mit
den Naturseelenkriften nicht mehr so- sprechen, wie wir mit Gotrt,
dem Vater und Schépfer tatsichlich sprechen konnen. Keiner kann
es, auch der mirtelalterliche Magier konnte es nicht, das alte echte
magische Heidentum ist tot.

Seit das Christusereignis in diese Zeitlichkeit, in diese Welt herein-
brach, ist das geistige und das naturmagische Heidentum von innen
her gebrochen. Es ist gebrochen die naturhafte Damonie in der Natur-
seele des Menschen, denn die ewige Seele ist aufgetan, ist aufgewacht
aus ihrem Schlaf, aus der Umhillung, unter der sie lag seit dem Ver-
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lassen des Paradieses. In den Evangelien lebt der Mythus, dafl
Christus nach seinem Tod vor der Auferstehung drei Tage hinab zur
Holle gefahren sei. Das bedeutet, dafi sein Uberzeitliches, das Gber-
zejtliche Gottessohnwesen die Dimonie in ihrer metaphysischen
Sphire gebrochen habe. Es wird weiter in den Evangelien erzihle,
daf Jesus Christus im Leben hier Dimonen ausgetricben habe; ja es
ist geradezu geschildert, dafl die Dimonen geschrien haben: ,Du bist
Christus. Was aber ist dieses lebensvolle Bild anderes, man mag
es nun als Gleichnis oder, wie ich es meine, als seelische Realitit
gegenwartsvoll nehmen — was ist es anderes als die Enthullung der
Tatsache, dafl hier ,der Starke“ dem Reich des seelischen Natur-
dimonentums von innen her mit seinem h&heren ,Mana“ Herr
wurde? Es sind hier wieder die inneren, die metaphysischen Vorginge
Sinn und Inhalt der dufleren Geschichte geworden. The Christus in
Jesus von Nazareth offenbart wurde als der die Frlgsung ver-
kiindende Gott-Mensch, gab cs wesensmiflig und erkenntnismiRig
nur echtes Heidentum, und nichts von Christuswesen darin, selbst
wenn es in manchen mythisch-religidsen, urheidnischen Bildern und
Gesichten so scheint. Seit aber Christus offenbart ist und mir thm die
koramende Ertldsung, gibt es umgekehrt kein wahres Heidentum
mehr, weder geistiges noch naturmagisches. Die Brunnen alles Men-
schenwesens sind, wo und wie sie auch laufen, von innen her mit
etwas durchtrinkt, was nicht mehr der Geist des alten Heidenwesens
ist, ob es die Menschen wissen oder nicht. Deshalb leben auch die
entferntesten Wilden, selbst wenn sie nie bewuflt ein Wort der Ver-
kiindigung erfuliren, doch mit in der ,unsichtbaren Gemeinde“. Denn
Christi Wesen rinnt durch alle Seelen.

Mit dem Heraustreten der metaphysischen, tiberzeitlichen Christus-
tatsache ist eben durch diesen inneren Aufbruch vom Jenseits her das
Wesen des Heidentums gebrochen. Aber wie in einem Dampfikessel
nach dem Frlgschen des Feuers durch die noch gebundene Hitze eine
niedere Dampfspannung sich erhalten 1liflr, wenn der Kessel gut
isoliert ist, und wie diese Dampfspannung immerhin noch einige Zeit
zum Bewegen des Schwungrades ausreicht, so finden wir in der heuti-
gen Welt bei Primitiven und Nichtprimitiven noch schwaches, ab-
ebbendes Magicrtum in Titigkeit und Wirksamkeit. Bei dem afrika-
nischen Gebirgsstamm der Elgoinvi sah Jung die Zeremonie der
Sonnenbegriflung am Morgen: die Wilden blasen und spucken in die
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Hinde und halten diese dann der aufgehenden Sonne hin. Nach
lingerem Beisammensein mit diesem Stamm, nachdem sich Forscher
und Wilde gut kannten und keine Zuriickhaltung von seiten dieser
mehr bestand, antworteten sie thm schlieflich auf seine Frage, was
diese Zeremonie bedeute und erziele, nur dies: ,Man hat das immer
so gemacht.“ Sie wissen also lingst nicht mehr um die Wirklichkeit
ihres magischen Tuns, was doch einst natiirlicher Vollbesitz des
Menschenwesens war.

Auch die Kénigs- und Hiuptlingswiirde ist so gegeniiber dem
mythischen und hochmagischen Kénigs- und Hiuptlingstum, wie wir
es frither darzustellen versuchten, vollig verblaflt und kraftlos ge-
worden. Bei den Australiern herrscht nach Frazer ein Altmidnner-
kollegium, eine Gerontckratie ist vorhanden, wohl nicht, weil diese
Alten besondere Manakraft besiflen, wie einst die wahren magischen
~Kunige®, sondern weil sie im rein duflerlichen Sinn wohl die Erfah-
rensten sind, In Afrika sind die Hiuptlinge zuweilen nur noch
Wettermacher und Fruchtbarkeitszauberer.

So steht es mit der Magie in den letzten zwei Jahrtausenden, seit
die christliche Tatsache sich im Geist der Welt offenbart hat. Wenn
man meint, die christliche Verkiindigung etwa bei unseren nordischen
Vorfahren habe den Gotterkult zerstdrt: es wire nimmer moglich
gewesen, wenn nicht jenc ehemaligen Wirklichkeiten von innen her
schon erlahmt und entleert gewesen wiren, so daf nur noch ein
kultisches Formwesen {ibrig war, der denen selbst nichts mehr sagte
und brachte, die es von den Vitern her iiberkommen hatten. Alles
ist mehr und mehr ein verzweifelter Abglanz des Magisch-Mythischen
von ehemals geworden. Das wahre naturnahe Heidentum liegt in der
vorchristlichen Vergangenheit begraben.

Magie beruht auf der im Unbewuflten geschépften Erkenntnis der
naturseelenhaften Zusammenhinge des Daseins; sie beruht auf einer
dem Frihmenschen noch angeborenen, nach und nach mehr erlosche-
nen Fabigkeit, in das Unbewufite einzudringen und von dort Mittel
heriiberzubringen, diese naturscelenhaften Zusammenhinge zu beein-
flussen. Je mehr der Intellekt in dem Entwicklungsgang der Mensch-
heit wuchs, um so mehr nahm die alte Natursichtigkeit und magische
Kraft ab; in unseren Zeiten ist jener so stark geworden, daf} selbst
bescheidene magische' Fihigkeiten durchaus zu den Seltenheiten ge-
horen. Sie sind daher begreiflicherweise bei den Primitiven unserer
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Jahrhunderte noch am meisten sichtbar, bei den Kulturvolkern am
wenigsten. Alles, was wir von Magie und magischem Handeln in noch
verhilinismiBig naturnaher Form aus unseren Zeiten wissen, haben
wir vom Studium an den Primitiven noch gererter. Dagegen sehen
wir im vorchristlichen Altertum noch bei Volkern wie Kgyptern und
Israeliten ein magisches Kdnnen von erstaunlicher Stirke, aber doch
schon stark vom Intellekt beherrsche.

Wenn nun das magische Wirken nicht mehr naturhafr unmittelbar
geschieht, sondern intellektuell bestimmt ist, so entspricht es wuicht
mehr dem eigentlichen Lebens- und Scelenzustand ehemaliger natur-
naber Volker oder Linzelner; es ist sozusagen nicht mehr natiirlich
gewachsener Lebensstil — und infolgedessen wird es Verrenkung und
Verzerrung, vor allem an der Secle sclbst, an der Personlichkeit. Der
wache Geist erblickt daher auch nicht mehr reine naturhafte Gotter-
gewalten und Urheberkrifte; er erblickt auch nicht mehr nur die
natiirlichen Dimonen in einem gesunden Sinn nach Art der Pane
und Faune, der Nixen und Nymphen und Feen — sondern ihm
erscheint das Zerrbild des reinen Geistes: der Teufel. Die Figur,
besser die Idee des Teufels im Christentum, ist daher ein vollguluiger
mythischer Ausdruck fiir eben jenen Naturseelenzustand, der in ma-
gischer Hinsicht nicht mehr voll vorhanden, aber nun durch allerle:
Praktiken des bewuften Intellektes dennoch irgendwic gewaltsam her-
beigezogen, hetbeigezerrt und kiinstlich gesteigert wird. Dies ist jedoch
nur moglich auf dem Weg der Dreingabe des eigenen gesunden,
naturfrommen Seelenzustandes. Daher sinngemif jenes Teufelswesen
vom beschwdrenden mittelalterlichen Magier das ,Blut® zur Unter-
schrift und die Seele im Tode fordert; wenn aber, wie es fast durch-
weg sich ergibt, der Teufel dennoch um die Scele zulctzt betrogen
und geprellt ist, so eben deshalb, weil jene nichtseinsollende geistige
Wesenheit auf die ewige Secle nicht mehr nur auf die Naturseele
im Menschen reflektiert, aber doch eben nur die Naturseele der Magie
zum Opfer fallen kann.

Karutz sieht in seiner ,Moralischen Vlkerkunde® tiberhaupt alles
Lingetretensein in die magische Seelenverfassung als ein Herab-
gekommensein des Menschengeistes an. Der Urzustand sei dic reine
Geisteserkenntnis gewesen: das Wissen um das grofic Tao, die ,zweit-
lose Einheit®, die innere Harmonie des Kosmos, der Schénfunz und
das dementsprechende religitse Verhalten oder Fordern. Von dieser
Urreligion aber trennt sich die Magie ab, wenn jenes hellsichtige
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weistschauen aufhérr. Zuletzt wird Magie Schwindel und Verbrechen.
Dem urspriinglichen Menschen war nicht die Furcht des Unwissenden
cigen, sondern die Fhrfurcht, die der Wissende hegt, Die Furcht des
Primitiven vor der Hexerel, d. h. vor den moralisch entarteten Ab-
kdmmlingen einstiger Geisteswissenschaft, ist nicht ctwa die  Ur-
Furcht, dic cine Quelle der Religion sein konnte, sondern sie ist die
Furcht vor dem hinuntergesunkenen, in das nur noch Physische und
Unmoralische gedriangten geistigen Wissens.

Das moderne Magicr- und Symboltum der Nagurvilker, sagt
Karutz, ist herabgekommen, degenerativ. Das scheint schon darin sich
auszusprechen, dafl sich dic Bildersprache wesentlich um das Sexuelle
herum bewegt, was immer in dieser Ausschlieflichkeit das Zeichen
des Verfalls ist, auch bei Kulturvslkern. Denn bei den gesunden
Menschengemeinschaften ist der Eros nicht ,,sexuell, und er erstreckt
sich auf alle Daseinsbezichungen mit gleicher Glut und Heftigkeit.
Den frithen Menschen aber tue man unreche, wenn man ihr Leben auf
Irotik stellt in dem Sinne, dafl etwa das Zittern beim Tanze als
sexuclle Yrregung zu deuten sei. Viclmehr sei umgekehrt das Religitse
jetzt in das Sexuelle entartet, die erotische Bildersprache sci die ent-
artete DBildersprache vergangener Mysterienzeiten. Die Kulte der
Naturvolker seien Degenerationen von Mysterien der persisch-chal-
daisch-dgyptischen Bewufitseinsschicht. So sel es ein verkchrrer Weg,
bei solchen Betrachtungen vom Physisch-Sexuellen auszugehen, um
von da auf das Geistig-Kultische zu gelangen, das nun wie eine blofie
Steigerung jenes erscheine. Das aber sei materialistische Denkweise,
die keine primir erlebre geistige Wirklichkeit kenne. Daher sei bei
der Lrforschung der natiirlichen Volker und threr Symbolsprache
von der geistigen Urwirklichkeit auszugehen. Die Entwicklung geht
vom Unbewufiten des Seelenlebens zur Bewafitheit, vom lebendigen
Geist zum toten Ungeist, von der Kultur zur Zivilisation, vom
Kultischen zum Profanen, von der Sprache realer Geistbilder zur
Sprache sozialer oder sexueller Metaphern. Wenn also in der Bilder-
sprache der Naturvolker in vielfachen Metaphern von Linie und
Kreis die beiden Formen der Genitalorgane wiederkehren, so ist zwar
degenerativ, aber nicht ursprungshaft dies ein sexuelles Denken. Die
urspriinglich hohen Mysterien nahmen degenerativ ein Ende, und
nun ging aus dem bewufiten Erleben des Wirklichkeitszustandes der
Wee zu solcher metaphorischen Weisheit, und eben dies sei der Zu-
stand der heutigen oder letzthin noch vorhanden gewesenen Natur-
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vilker. Alles sichtbare Sein sei ein Hintiberschreiten von diinneren
sAggregarzusrinden® zu dichteren, ein Vcrhartunosprozeﬁ eine Sklero-
sierung. Im Wahrnehmungsvorgang bedeute das ein Hintiberschreiten
vom ubcrsmnhchen Hellsehen zum sinnlichen physischen Schen. Im
Anfang sah der Mensch daher unmictelbar dbersinnliche Dinge,
geistige Wesen und Krifte der Umwelt, geistige Vorginge in den
Leibesorganen und dergleichen, seine Bildersprache war nichts anderes
als eine Beschreibung solcher realen Bilder. Dann lieR die Fihigkeit
allmihlich nach und man versuchte, sic kiinstlich zu erhalten. Das
geschah in den Mysterien. Wenn bei den Naturvdlkern noch ein
inneres Einheitserleben vorhanden wiire, so miifite ihre Bildersprache
ein Ubersinnliches aussprechen; so aber sei sie nur ein Aussprechen des
Sinnlichen, Das Sinnliche ist aber nicht das Naturseelenvolle und echt
Magische, es ist nur dessen leeres Kleid.

Wie aber sind diese Entartungen des Magisch-Religidsen nun zu
deuten? Wir miissen zweierlei ausecinanderhalten: den steten meta-
physischen Abstieg aus dem gottnahen Zustand, der sich als Aus-
wirkung des Paradiessturzes zeigt; dieser fithrte, wie wir sahen, zum
heidnischen Wesen schlechthin; es ist der innere Weltprozef iiber-
haupt. Und dagegen jenes volks- und rassemifiige Entarten, das etwa
durch den Manaverlust des geschichtlich gegebenen, zentralen Volks-
gottes, in Zusammenhang damit auch durch ungeeignete Blursver-
mischung in V&lkerkdrpern zustande kommt, und das dann diese
Volker oder Rassen aus ihrem urspriinglichen naturfrommen Seelen-
zustand vertreibt. Dieses wollen wir im folgenden zunichst noch
betrachten. Dann eben kommt es zu dem nackten Fetischismus, wie
Schickedanz sagt, es kommt zum Kult des Geschlechtstriebes, der
Phallus wird Symbol, aber es kommt auf der anderen Seite auch zur
Askese und Peinigung, es kommt zum bloflen Damonenbeschwiren,
zum Dimonenzauber, zum gemeinen Zauber des Intellektueilen oder
noch schlimmer: des Unzureichend-Intellektuzllen. Aber damit fithre
sich der Mensch selbst in allerschwerster Weise den dunklen
Michten zu.

So sehen wir noch, um nicht ganz Schlimmes und Grauenhaftes
zu erzihlen, geniigend in die wiiste, dimonengepeitschte, wahnvolle
Dunkelheit des herabgekommenen Heidentumes etwa beim Scha-
manentum Asiens hinein, wo sie sich in der Ekstase pe’tv}ea, und wo
doch mit allen solchen Praktiken einfach nichts mehr erzielt wird. Und
mit Recht sagt ein Missionar, der solchem niedrigsten Zauberwesen
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bei seiner Titigkeit begegnete: Die Zauberei wurzelt in uralten
Menschheisskriften, doch sie ist, gemessen am Ehemaligen, jimmerlich
entartet. Die Zauberer der Naturvdiker sind arme kleine Nachkomm-
linge, welche Spuren jener uralten Macht nur noch klein und ver-
dorben besitzen; und sie ist vielfach sogar bis zum Betrug herab-
gesunken. Auf diese Ebene gebort auch der gemeine Fetischismus,
Im Kongoland wird cine riesige Zwiebel mit grofen Vogelfedern
auf einen Stock in den Pflanzungen gesteckt; wer dann aus dem Feld
stichlt. dem schwellen dic Glieder. Aus was die manatragenden Dinge
da nocs bestehen, ist gleichgiiltig, denn bei den zentralafrikanischen
Fetischen werden zum Wetterzauber die Figuren aus Fellstiicken,
Muscheln und Konservenbiichsen zusammengebaut.

Die Totenfurcht besteht natiirlicherweise in diesem Spitzustand
besonders dem getSteten Feind gegeniiber. Grausame Opferungen
desselzen mdgen dahin gehdren, wie wir sie aus dem spitgermani-
schen Kultus noch kennen. Und wenn wir gefiihlsmifig den Kanni-
balismus als das Zrgste heidnische Herabgekommensein anschen, so
kann er dem Sinn nach begriffen werden cinerseits als Aneignen der
Manakrifte des Getdreten, aber noch mehr als angsivoller Abwehr-
zauber gegen die schiidigende Wirkung des noch lebenden {eindlichen
Toten.

Einen fir unser Empfinden ganz grauenvollen Tiefstand des ver-
ingstigten Totenkultes zeigt sich bei Zentralaustraliern, welche die
Leichen ihrer Angehérigen in die Biume hingen, sie dort anfaulen
und beregnen lassen, um dann den herabtriufelnden Saft zu rrinken.
Das scheint schon ein letzter, fast tierhaft gewordener Fall von Toten-
bannung, vielleicht sogar von Totenvernichtung zu sein. Wie grof§
muf} das Entsetzen vor den Toten oder das verzweifelte Ansichzichen
ihrer Krifte sein. wenn jegliches andere Mittel offenbar versagt und
dieses greulichste doch immer noch weniger entsetzlich befunden wird,
als das Kommen der Toten selbst. Auch das Leichenverzehren, nicht
blofl das kannibalische Téten und das Verzehren des frischen Men-
schenfleisches, mag als solch ganz entarteter Brauch noch hierher zu
zihlen sein Auch dieses Beispiel maz noch ein weiteres Belegstiids
fiir unsere eingangs vorgetragene Lehre sein, dafl Menschentvpen, wie
der heatige Australneger, eine seelisch. aber ersichtlich auch kérper-
lich nach der tierhatteren Seite hin abspezialisierte Menschenform sind.

Wenn man in solchem entleerten Menschentum ¢inen letzren diirren,
verkrusteten Zweig nackt und kahl an dem einst iippig strotzenden,
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lichtvolleren, magischen Lebensbaum stehen sicht, und diese Kahlheit
ohne die einst saftige Rinde nur noch den innersten diinnen Stengel
des ganzen magischen Zaubers so eindeutig minderwertig geworden
zeigt, so kann es uns doch zugleich auch einen Wink geben fiir das
grundsitzliche Verstchen des magischen Opfers, des Kasteiens, des
Selbstquilens. Denn alles, was der heidnische Mensch tut, muflte er
tun, auch wo es licht und hoch und lebensfrisch war, um iiberhaupt
dem entsetzlichen Daseinszwang durch die Gotter und die Dimonen
zu entgehen. Das Heidentum, das Menschentum nach dem Paradies-
fall zuerst im goldenen Naturzeitalter lebend, dann absinkend in das
silberne, eherne und eiserne, ist immer tiefer sinkendes Ausleben des
Daseins, das an den Nichtseinsollenden gekettet ist, an die Dimonie.
So furchtbar enthiillt sich der Fall, wie der diirre Ast am Lebens-
baum des Primitiven.

Zur Erklirung der herabgekommenen Magie geniigt es, mit einem
Wort zu sagen: es fehle der grofie Traum. So wie jene Afrikaner
sagten, noch der Vater habe ithn gehabt, jetzt sei er erloschen, so ist
es in Wirklichkeit., Sahen wir doch, daf} der Wahrtraum, das natur-
verbundene Hellgesicht, eben die eigentliche und einzige Grundlage
fiir alles naturmythische und somit auch magisch-kultische Wissen
und Kdnnen war. So fehlt der eigentliche Quell, ¢s rinnt nur noch
spirlich Wasser heraus, das allenfalls mit ein paar Tropfen gelegent-
lich den brennenden Durst nicht 18schen, sondern erst recht fijhlbar
machen kann.

So entarten auch die auf dem naturverbundenen Hell- und Traum-
gesicht beruhenden Orakel und das ganze Vorzeichenwesen. So wird
auch spielerisch ohne magischen Verstand mit den Zahlen umgegangen;
die Langos am Nil werfen die Sandalen in dic Luft und legen dabei
die Sohlen zusammen, wenn der Betreffende selbst die Antwort fiir
sich sucht; die offene Seite, wenn er fiir einen anderen dic Offen-
barung haben will. Die Buschleute machen eine Rauchsiule; geht sie
nach oben, ist der Inkriminierte unschuldig, teilt sie sich, sind mech-
rere schuldig. Das betreiben sie, aber sie wissen nicht mehr, warum,
kennen den inneren Zusammenhang mit dem Mana nicht mehr und
verfehlen ebenso das Urteil, wie sie es treffen kdnnen. Alles Para-
logische ist in Aufldsung, die magische Kausalitit nicht mehr gegen-
wirtig, der naturtrichtige Zusammenhang ist verlorengegangen, es
bleibt nur die alberne Furcht und Abwehr. Und das ist der berech-
tigte Sinn des Wortes Aberglaube.
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Alles, was wir so, wic gesagt, aus unseren Zeitliufen in der christ-
lichen Epoche noch an Magie schen, ist durchweg entartete Magie —
bei den Naturvélkern sowohl wie bei den Kulturvdlkern. Infolge-
dessen ist auch das Schamanentum, das Medizinminnertum, das kul-
tische Handeln der Wilden ein durchaus nicht mehr lebensfrisches
urverbundenes Wesen; und wenn uns die Erforscher jener heute ohne-
dies kaum mehr richtig vorhandenen Primitivvdiker immer wieder
schildern, wie das Grauen und Entsetzen Hand in Hand mit diesem
Naturleben geht, so entspricht dies eben dem oben erwihnten Zu-
sammenhang, dafl dic Menschheit als Ganzes, auch ihre primitiven
Restvolker, lingst in die Epoche des nahezu vélligen Erldschens der
naturseelenhaften Fihigkeiten eingetreten ist; und wo sic dicselben
krampfhaft noch herbeizichen und iiben, wird es zur Verzerrung.
Waren also urspriinglich etwa die Toten zugleich die segnenden und
helfenden Gotterpotenzen des Stammes, so wird nun bei den wilden
Vélkerschaften immer und immer wieder berichter, daf sie fast aus-
nahmslos die Urheberkraft der Toten als schroff feindselig empfinden,
die Uberlebenden mit Krankheit und Siechtum schlagend.

Der Totenspuk im schweren Sinn, nicht in der leichten Form, wie
ihn unsere Jahrhunderte kennen, ist, wie gesagt, eine durchaus ab-
wegige, tief gesunkenc Erscheinungsweise des irgendwie seelisch cnt-
leerten Menschentums. Wo wir thn etwa bei den Nordischen treffen,
wo er deutlich mit einem nicht mehr reinen Gotterglauben verbrimt
ist, ist er das echteste Kennzeichen des seelischen Untergangs des
Heidentums als solchen, der tiefsten Absackung, der es ausgesetzt ist
mit innerer Notwendigkeit.

Den Hergang des Erloschens und gleichzeitigen Verzerrtwerdens
des magisch-mythischen Erlebens und Wirkens sehen wir an den
nordischen Gottermythen, wie sie uns noch, leider allzu diirftig, aus
der Spitzeir Uberliefert sind. Wir konnen durch alle die Spitzeit-
schilderungen noch den alten, reinen, naturfrommen Gétterglauben
hindurchschimmern sehen. Und riesenhafte Schatten, sagt Leop. Weber,
sehen wir schwanken bei threm flackernden Liche der letzten Uber-
lieferung. Wie es uns geschichtlich entgegentritt. ist es schon schwer
becintrichtigt und iberwiltigt von den Gesichten entleerten, in
Todeskrimpfen liegenden Heidentums, So die einstige ideale Uridee
Wodan-Odins, der den Feldern und Landen ausgicbigen segensreichen
Regen bringt, in den Bauernhdfen einkehrr, aber zuletzt mit dunkler
Secle, die bis zur Verzerrung treibt, als schwarzes Rof und auf
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schwarzem Rof ihn mit dem wilden Heer durch dic Liifte reiten 1d€t
mit hollischien Gestalten.

Spitmagie im Volksbrauchtum

Noch im 19. Jahrhundert hat man auf Fiinen in der Necujahrsnacht
drei Hufeisen in der einen und anderen Schmiedewerhstart hingelegt;
wo es nicht geschah, ward von didmonischen Michten etwa der Am-
bof verschoben, einmal fand er sich auf dem Kirchturm droben Den
mimenden Minnern miissen da ckstatische Krifte zur Verfiigung
stehen, wenn sie ihn hinavftragen; und wenn wir noch einmal nac:h-
lesen, was frither von den ecigentiimlichen Kriften seelischer
Kranker als klinische Erfahrung mxt"euexlt wurde, so ist eben Be-
sessenhieit doch wohl etne Rcdlxta.., wenn sie den Leuten solche
Kérperkrafc verleiht, dafl sic den Ambofd auf den Kirchturm hinauf-
bringen. Bei den Basken wird nach Hofler von den Schmieden in der
Fastnacht ein gchempfmd eingefangen und beschlagen. Der Roden-
steiner 13t sich. von der Burg Schnellerts kommend. sein Rof in
einer dunklen Nacht hesf'ﬂ”vm und dies ist das Anzeichen eines
bevorstehenden Krieges. Fiufeisen gelten iberhaupt allerwiirts als
magischs Abwehrmittel, Bel Wallfahrren nach Maria Kulm in Ober-
dsterreich rissen die Bavern vor der Wallfahrtskirche ihren Pferden
die Hufeicen ab und beschlugen sie neu.

Eritis (}xi. ¢ Wellen und Wallungen des Magischen sprechen in

rielen Dingen unseres Alltages, ja unserer weiteren Geschichre, des
Volks- und des Vilkerlebens timmerzu mit, aber es ist keine rechte
naturseclenhafre Krafe und Verbundenheir mehr mit der Natur da.
Da se¢hen wir be els

sispielsweise noch in unserer Kulrurschicht den Feld-
und Fruchtbarkeitszauber allenthalben lebendig und die verschieden-
sten Formen annchmen. Man wilzt sich etwa auf dem aneesiten Feld,
um das Wachstum zu fordern; die Zwizbeln werden grofl, wenn man
solches in der fohannisnacht tut Damit er boch wachse umranzen im
Saalfeldischen des Nachs Midchen den Flachs zichen sich aus und
n sich darin. In der Rhon wilzt man sich in der Chrisrnacht
auf unzedroshenem Erbsenstroh, mengr die dabel ausgefallenen
Erbsen unter das Saargut. was das Wachstum fdrderr In Ostbavern
und Frarken wird an Ostern eine Strobpuppe Vcrbmnm die Diirre
des Winters soil der beginnenden Frushharleir we
ersichung dem Tod folgen; und sinngemil, christlich verordmt, wird

en (H(} AU{-



Spitmagie bin Volksbraudhtum 281

die Zaubergestalt {iberkleidet mit der Person des Judas, den man
verbrennt, weil er der Verriter des ,,Herrn® ist. Heilige Hodhzeiten
werden gehalten, heute wohl nur als ideelle Vorbilder fir dic
crhoffte  Fruchtbarkeit, und sogar die moderne Weinkénigin am
Rhein ist noch ein hochmagischer Rest. In Athen wurde Dionyscs als
Gott des Weines alljihrlich mit der Kdnigin vermihl: unter grofien
Zeremonien, Zuletzt sind es aber wirklich nur noch Allegorien, so
wenn nach v. Schroeder am Kranz um den Maibaum vergoldete Eier,
in England vergoldete Ballen herabhingen, alles Sonnenbilder. Tm
Perigord ziehen sie bei der Sonnenwendfeier Goldsiiicke durch den
Mund, und die Madchen im Harz tanzen um den geschmiickten Baum
ausdriicklich von links nach rechts herum, weil so fiir uns die Sonnc
liuft, da wir lebensgemif zur Sonne nach Stiden schen, und sic
singen dabei: ,Die Jungfer hat sich umgedrebt* — Sonnenwende.

Nicht nur Prozessionen, in denen als Korndimonen charakterisicrre
Personen schreiten oder Scheinkidmpfe aufgefithrt werden; oder Um-
ziige, in denen ein verkleidetes Paar, Jiingling und Jungfrau als
Brautleute figurieren, auch Maibiume werden mitgetragen oder er-
richtet, mit Reisig umlegt und angeziindet; wie tiberhaupt der Mai-
baum nach anderer Auffassung nicht nur die vegetative Fruchtbarkeit
versinnbildlicht, sondern auch die menschliche, und so wohl auch auf
den stehenden Phallus gedeutet wird. Auch diese Dinge sind weltweit
verbreitet. Und Mannhardt bemerkt hierzu: ,Wenn wir den zur
Fruchtbarmachung der Acker geiibten Scheinkampf auf den Korn-
feldern in Nepal und Maleyala wie in Deutschland wiederfinden,
darf es nicht wundernchmen, daf wir auch zur Verbrennung des
Maibaumes ein siidindisches Seitenstiick haben, von dem es fiir jetzt
dahingestellt bleibe, ob die Ahnlichkeit nur Zuflerlich und scheinbar
sei, oder auf tieferem Grunde beruhe.“ Aber sind solche Zauber auch
fiir Frithvolker, wie fiir uns Spitzeitler aus demselben Grunde ge-
kommen, so waren sie doch eben einstmals wirksam in vollmagischer
Zeit, wihrend sie bei uns es nicht mehr sind und so eben Aberglaube
bleiben. So ist es auch zu wenig, zu sagen, dic frithmenschlichen Kulte
bedeuteten im letzten Grunde nicht mehr als die thnen noch ungefihr
entsprechenden Briuche etwa der Bauern unserer Zeiten; sondern es
ist so, daf} die ,Bauern® eben selbst hinsichtlich des urspriinglich Voll-
magischen entleerte Primitive sind.

Die verzweifelte Unfihigkeit, wirklich noch magisch einzuwirken,
dennoch aber die Anwesenheit des uralten Gefiihls, daf man es
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kénne, treibt so sonderbare Bliiten wie die Tieranl lagen und Tier-
prozesse. Dem Schaden, den die Tiere anrichteten, wic Feldmiuse,
Maikifer u. dgl. Ungeziefer als Teufelsbrut, mufite irgendwie dem
mag;sd“m chchud\elts— und Schuldigkeitsgefiihl gegeniiber, da das
Tabu verletzt war, Rechnung getragen wcrdcn. Iis ist wie cin massen-
psychosenartiges Abreagieren, wenn wir schon im 13. Jahrhundert in
einem solchen Prozefl in aller Form die Advocatus Diabeli bestellt
schen, diec dauernd amtlich fungierten; wenn Pferde oder Ochsen in
aller Form zum Tode Vcrurrmlt wurden, Ein Ochse, der in Amiens
lebendig begraben wurde, sollte dis eingetretene Txerscuchc beheben;
ein Fahn in Bascl wurde im 15. Jahrhundert verbrannt, weil er ein
Ei gelegt hatte — es war cben Hexerci, von der er, wic ein Mensch,

befallen war. Wir sehen, wie Dinge, die an sich ehedem ttcfr‘rcn
Sinn und Lebendigkeit hatten, durch das Erldschen oder die Un-
erreichbarkeit einer Geocnwn*kumy zum Aberglauben werden.

Moglicherweise blelbt von 1Hcm dem ehemals magisch wirkenden

Zauber nur die rein physikalische Wirkung iibrig. DaR Rauch den

Blitzschlag verhindert, weil durch die d'chte Vtrteilunf’ materieller

Partikel in der Atmosphire die elektrische Spannung “sich verteilt
und deshalb niche zur Entladung kommt, ist eine einfache physikali-
sche Tatsache. Wenn also die frinkische Biuerin von dem am Him-
melfahrtstag geweihten Krautbiischel, sobald ein Gewitter naht, einen
Stengel auf den heiflen Herd legt, Fenster und Tiiren dicht schliefit
und damit den Blitzschlag in das Haus verhindert, so ist dicser Zau-
ber woh!l verstindlich; aber es ist nicht gesagt, dafl er chemals im
wahren naturverbundenen Dasein, aus dem er iibernommen ist, nicht
in anderer Weise und auf anderem Wege seine Wirkung hatte. Es
ging cben damals auf dem lebendigen Weg durch die Naturdimonen
vor sich. Damals war es Bannung, heure ist es Physik.

Was aber sollen wir sagen, wenn in Schottland im Wahlkampf
[ir das Parlament das Bild des gegnerischen Kandidaten zerkratat,
ihm dic Augen ausgestochen, er also in effigic verstiimmelt wird, wie
der ,Wilde® scinen Feind ausmacht und wie es der Steinzeitler in
seinen Hohlen mit Feind und Beutetier tat? Auch unsere Fetische
haben wir und nehmen sie noch ernst genug. Selbst in den Privatautos
hingen noch ,Pappukkalminnchen®, wie sie die B"«b} lonicr kannten;

Icocr tragen Amulette um den Hals — alles gemeint und gewollt
als ‘ﬁmut/mlttm cecen die Unheil stiftenden Dimonen. Eine QplCICl’l—

oho

sche Mode wohl, bet der niemand sich etwas Ernstes denkt? Aber
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wie kommt man doch auf solche sinnlosen Dinge? Ist es das Hervor-
brechen eines ,aravistischen Zuges®, der, kaum iberwunden, doch
wieder aus dem Dunkel hcrvmbrlcht? fragt unser (;c\vanrsn‘aun.

Tch will nicht von den magischen Rapporten reden, von den Toten-
erscheinungen, den ‘§ugqestioncn mit ihren zwar nicht Wirklichkeiten
schaffenden, aber Wirklichkeiten ausldsenden Wirkungen, wenn ent-
sprechende Spannungen im Menschen oder in der Natur vorhanden
sind. Aber die magische Partizipation findet sich noch in den All-
gduer Tamilienbiumen, die nach Illig beim Verkauf cines Gutes
zurlickbehalten werden und Eigentum des fritheren Besitzers bzw.
seiner Angehorigen bleiben, oder von denen wenigstens ein wieh-
kraftiger blcger mitgenommen und an der ncuen Wohnstitte cin-
vepﬂanzt wird, um nicht durcdh Vernachlissigung des Baumes das
eigene Familienschicksal ungiinstig zu beeinflussen. Hicr wird viel-
leicht sogar noch ein uraltes Pflanzentotera der Sippe sichtbar. Angst-
lich werden auch die Teile der Nachgeburt VJZ“ﬂV‘n, gie diirfen
weder verbrannt noch sonstwic ,lieblos® fortaeschaffz werden; auch
hier ist die Manakraf{t exterritorial mit gebunden.

Viele namhafte Familien haben Ringe oder Schwerter oder Gldser
im Besitz, an die sich cine S'we kniipft und die, solange sie bewahrt
und richtig fortgeerbt werden, das magische Gliick des Hauses wah-
ren. Bekannt ist der Krutmrmg des Hauses Anhalt mit seinen hichst
verbliiffenden und gut bezeugten Zusammenhingen. Hicer Helle sich
auch von den merkwiirdigen ,Zufilligkeiten® reden, dic W. Scholz
in einem klcinen Buch zusammenstelite.

Endlich sind auch Spicle iibriggeblicbenes magisches Weistum,
sowobhl Kinderspicle, die streng mit den Jahreszeiten zusammen-
hingen, wie Sonnenrider schwingen, Drachen steigen lassen, Stangen -
mit Bretzen tragen — das magische Unendlichkeitszcichen, und dann
besonders die Tanze. Auch hier ging, wie Iefmann sagt, im Lauf der
Jahrtausende der Zusammenhang verloren. Von den Zirkusspielen,
den Gladiatorenkimpfen, den Fackelliufen, den Woettstreiten, den
Fastnachtsszenen ist dies nachgewiesen; Karten-, Kegzl- und Billard-
spiel schcinen in eben diesem Zusammenhang zu stehen, wie ja die
Neunzahl der Kegel selbse typisch fur "m&che Mythen ist. Die alten
Spiele sind heute hauptsichlich nur noch als Kinderspiele erhalten
geblieben und sind. wic Bogen und Pfeile, die einmal hdchst ernste
Waffen waren und es bei den Naturvolkern ja letzthin noch sind,
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nun zum Kinderspielzeug geworden. Tanz und Spiel aber schlossen
sich urspriinglich an das Opfer an.

In einigen Gegenden Deutschlands finden wir heute noch ,Volks-
feste“, besonders im Mai, Frohsinn scheint daraus zu sprechen, und
das Volk faflt es auch nicht anders auf. Weshalb aber treten etwa in
Holstein zwei Unverheiratete als Mann und Frau auf, weshalb wird
eine Scheinhochzeit gefeiert? Es ist altes magisches Tun, das da zu
uns noch spricht, und die subjektiven Belustigungen, die damit ver-
kniipft sind, werden uns nicht dariiber tiuschen, dafl der alte Ernst
des Fruchtbarkeitszaubers dahinter stand, aber heute wirkungslos
und nicht mehr erkannt ist. Und wenn wir Maskeraden mit mehr
oder weniger ckstatischen Tinzen noch antreffen, die gegen Epidemien
oder Miflwachs veranstaltet werden; wenn wir in Obersterreich um
die Dreikdnigszeit das Perchtenlaufen erleben, wo sich Tiermasken
mit zum Teil dimonischer Verstellung und wildes Umlaufen und
Tanz daran schlicflen, so kommen wir ganz in die Nihe der Aus-
ldufer der wilden Jagd. Ja die Raserei geht so weit, dafl bis in die
neueste Zeit im Osterreichischen Innviertel noch ein Brennrecht zum
Anziinden bestimmter Hiuser dabei bestand. Uberhaupt ist Ober-
Gsterreich der Sitz von allerhand dimonischer Spitmagie und von
Kulten, die ja auch auf das bayerische Oberland noch weit iiber-
greifen, wo das Haberfeldtreiben ein analoger Rest zu solchen
Hetzjagden gleichfalls bis in die letzten Jahrzehnte gewesen ist. In
Oberdsterreich werden fiir die Percht und ihr Gefolge am Weih-
nachtsabend Speiseopfer aufgestellt, wie in Norwegen fur die Juls-
venar, dic Weihnachtsburschen. Diese drangen vermummt in die
Hiuser ein, verjagten die Insassen und feierten so ihr Julfest. Sie
waren somit selbst die lebendigen Opferempfinger, wie Hofler sagt,
und das heifit in der seelischen Wirklichkeit nichts anderes, als dafl
durch sie selbst sich die Ddmonen nihrten, die sie behexten. Das
alles gecht auf den groflen nordischen Komplex des Wilden Heeres
zuriick.

Ein nicht weniger ddmonisierter Brauch oder wohl richtiger gesagt
Kult als Spitmagic bei uns ist das Aufheben der Schidel im Beinhaus
auf Landfriedhéfen; es ist die alte Schidelaufbewahrung, und im
katholischen Alpengebiet ist das eine religis verbrimte Sache. In
der Bretagre wie in Tirol wird berichtet, daf sich die Leute zuweilen
durch Abtrennen der Schidel an den Leichen vergangen haben, und
bis ins Mittelalter sind Schidelbecher nichts Ungewohnliches. Wir
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haben aulerdem einen letzten Rest des tabuhafren Schidels nodh in
der iblichen Giftbezeichnung durch den Totenkopl mir den zwei
gekreuzt angeordneten Knochen darunter. In der russisthen Legende
byzantinischen Ursprungs spielt Adams Schidel nack Calmann eine
grofle Rolle. Der Schidel liegt unter dem Wurzelstock des Baumes,
der ehedem dazu bestimmt war, als Siulenstiitze das Dach des groflen
Tempels zu tragen, aber dazu nicht hoch genug war. Aus ihm ward
»Golgatha®, die Schidelstitte, die nun ithrerseits nicht in der najv
rationalistischen Erklirungsweise nur die Stelle bedeurete, wo die
Schiidel hingerichteter Verbrecher sich aufgestapelt befanden, sondern,
wie jene, tiefere symbolische Bedeutung hat, die sich auf den Schidel
als Triger des Manawesens des Adam und zuletzt Christi bezicht.
Hier sind uralte Vorstellungen und Zusammenhinge magischer Art
noch mit christlicher Symbolik verkniipit.

Das Beschworen des Feuers ist eine gelegentlich bei Finzelnen auf-
tretende magische Kunst. Der Landesfiirst oder Gaugraf umritt die
Brandstitte. Spdter ging es auf die Priester iiber, die mit der Mon-
stranz in der Hand dem Feuer entgegentraten. Es liege noch vllig
die Erinnerung und zugleich der Glaube an die iibergeordnete Mana-
kraft des ,Hiuptlings® darin, der Kunig, der ,Konner® erscheint
wieder. Da sie, wie Krasnitz es schildert, mit diesem Beschworen aber
zugleich dem Teufel verfailen waren, weil sic mir siindhafrer Be-
niitzung des Namens des Heilandes Zauber trieben, so mufite der
Umreiter sofort nach dem Aussprechen der Formeln davonjagen,
sonst zog es ihn selbst in das Feuer. In dem ,Maler Nolten“ von
Morike trict uns der Feuerreiter als cin alter Hauptmann aus dem
Dreifligjahrigen Krieg entgegen. Auch die Aufschrift auf dem Dach-
first wirkt Entsprechendes, und das durchaus wahrhaft genommene
Verschen:

»O heiliger Sankt Florian,
Verschon” mein Haus, ziind’ andre an®,

zelgt uns wiederum nur zu deutlich, wie es im magischen Kreis nicht
auf eine irgendwie sittlich zu bewertende Gesinnung ankommt,
sondern wie das Gut und Bdse rcin nach der Wirksamkeir des Zaubers
bewertet wird, Am Hauseingang in Babvlon wurden Goererbilder
aufgestellt, damit nichts Bises hercinkomme; unser Landvollk schreibt
heute noch in der Neujzhrsnacht iiber seine Tiiren mit Kreide das
19K 4+ M + B 37. Mit dem Weihwasser wird nicht nur symbolisch,
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sondern regelrecht exorzistisch Mensch, Vieh, Haus gereinigt. Man
nimmt den Maturgeistern und Dimonen ihre Macht, thr Mana, indem
man davor das Kreuzeszeichen macht, oder davor das ,,Sankt® setzt.
Sankt Leonhard erwa ist der alte nordische Fruchtbarkeitsgott Freyr,
der seinen Erntedank mit den Leonhardifahrten bekommt und dessen
Kultkapellen zugleich schitzend als magische Behiltmisse in den
Feldern stchen.

So gleiten wir hiniiber in die von dem Christentum teils gedul-
deten, teils nie ganz iberwundenen Volkskulte, In Oberdsterreich
wird nach Billinger kurz vor Neujahr bei einbrechender Dimmerung
von den Bauern unter Beisein aller Familienmitglieder und des Ge-
sindes Johanniswein ausgeschenkt, wobei der Hofilteste die ,Liebe
des heiligen Johannes“ trinkt. Bezeichnenderweise treten gelegentlich
bei dieser Feier auch Trinkmasken auf, Musikanten oder Komddi-
anten lddt man ins Haus, es gibt Tanz, und man nimmt an, daf} auch
die ,Riesen® dabei mittanzen. Man kann den Brauch scit dem
9. Jahrhundert nachweisen. Damals verdammte die Kirche den
Brauch als teuflisch, und gelegentlich wird solches Trinken auch gar
nicht in amore sanctorum, sondern ,in amore diaboli“ vorgenommen.

Wir haben also in alledem sowohl ein nicht mehr innerlich lebens-
kriftiges Heidentum, wic ein entartetes oder verbrimtes Christen-
tum; echtes Heidentum und echtes Christentum aber ist beides nicht.
Nichtsdestoweniger ist es nicht hohle Illusion und leeres Phantasieren,
sondern es sind die letzten geringen Spannungen des magischen
Kessels. Wir miissen auf die Frage, wie wir uns praktisch dazu
stellen sollen, zwelerlel auseinanderhalten: die historische Wirklichkeit
und die religids-sittliche und vernunftgemife Einstellung dazua. Daf}
etwas wahr und wirksam ist oder in irgendeiner Zeit einmal war,
besagt ja nicht, daf es fiir uns recht und geschickt und gesund und
tunlich sei. Gerade wenn die echte Magie und Zauberei einer ver-
gangenen Seclen- und Geistesverfassung des Menschen entsprang, ja
wenn jene Frithzeiten, die natursichtig waren, auch andere kérperliche
Eigenschaften hatten, wenn damals vielleicht im Menschen andere
Organe wirksam und lebendig waren und nach auflen sich betitigten
— so zeigt sich schon daran, daf das Tun und Treiben, das Fihlen
und Denken jener Epochen keinesfalls mehr fiir uns mafigebend oder
auch nur gesund und daher wiinschenswert sein miifite.

Tbenso wie das Ausklingen des magischen Wirkens nun als zu-
nehmende Abschwiichung des Verstindnisses selbst sich kundgibt, so
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ist es auch mit der Auffassung der Symbole. Auch die alten Arche-
typen haben nicht mehr, wenn sie vor die Secle des Menschen treten
oder thm traumhaft beoevnen, dic Gberwiltigende Macht von Ge-
sichten ddmonischer Art, wie ehedem in der echt magischen Zeir.
Man lese nur etwa cine Charak temslcrunw des ,,Drachen®, wie sie die
hellseherische leuugaid von Bingen im 12. jahrhundcvt gibt. Der
Drache, sagt sie, hat eine trockcnc, fremdartige Wirme und feuriges
Unmaf in sich, sein Hauch ist so stark und scharf, da} er sofort beim
Ausblasen feurig aufloht. Den Menschen haflit er maflos, er hat
Teufelsnatur und Teufelstiicken in sich; daher kommt es, dafl manch-
mal Luftgeister dic Luft erfilllen, wenn der Drache seingn Odem
ausstofit.

Es mag ruhig Lugcoebcn werden, daf hier nicht leere Phantasteret
vorliegt, sondcrn dafl jene magisch veranlagte Heilige sehr wohl
wufite, was fir infernalische Elemente den Menschen umspiclen, die
sowohl in ihm ihren Wohnsitz haben konnen, wie sie auch in der
Naturscele umgehen; und dies beschreibt sie. Aber wie weit entfernt
ist dies doch von allem urspriinglichen heidnischen Dimonenwissen
und Didmonenerleben, so dafl es doch nur als eine kraftlose Allegorie
erscheint; und die Scherin selbst hat ja auch in keiner Weise unter
dem Bann jener Gestalten gestanden, wie es der Frithmensch, der
echte Heide, kannte.

Man hat an Irren beobachtet, dafl sie zuweilen Vorstellungen haben
und diese auch in Form von Zeichnereien sichtbar werden lassen, dic
durchaus den entsprechenden Auflerungen primitiver Jetzt- und Vor-
zeitlicher gleichen. Schon daraus geht l*crvor, dafl das sclchen Primi-
tiven entsprechende magische Verhalten SpatZCltllCl”C; Menschen etwas
Krankhaftes, bgen‘rtes, Degeneriertes ist, und dafl infolgedessen
auch die Reste der vom magischen Frithmenschen angewandten phy-
siologischen und seelischen Praktiken zur Becinflussung der Natur
oder des Schicksals schidigend und zerstdrend in unserer Spitzeit sein
miissen. Das gilt fiir jede Form von Magie, und sei sie noch so sublim.
Abgesehen von sonstigen Bedenken, dic der inneren Wiirde des Men-
schen entnommen sind, wird man daher iiberall da, wo sich in unseren
Zeiten magisches Tun und Denken zeigt, unbedingt entgegen sein
miissen, es als eine Seelenkrankheit ansehen, denn in seiner Riick-
wirkung bedeutet es soziale und persdnliche Abirrung. Dahin gehdrt
nun nicht zum wenigsten auch der astrologische Unfug unserer Tage,
der nicht anders verfihrt wie KaucnsghAag en, Tischriicken, Abwchr-
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zauber, spiritistische Txperimente, und meistens weit entfernt von
ciner ver nmft;m :n Haundliabung blcibe, Es st dcrsci‘xe Unfug, den in
der FHand ecines anersu;xdxacn erwa Meadikamente anricheen, die
vechte btk 1z "'Lb acht werden miissen.

sachkundig dosiert und an di

Es ist also nicht so, daf diese
noch herrscht, nicht cine Restwirk
einschlé

erglaube, wie cr bel uns

keit marurseelenhafrer A i
chkeit naturseelenhafrer Art mit
se und blof eine leere 1Husion oder ein Humbug wire; wobl
aber lromm or uns in unserer seelisch-geistigen Verfassung, in die wir
s von Innen her werserze weorden sind, nicht
1. und ist ein Hereinziehen einer in die ,, Holle® ver-
nonie lcoendlfwr Zaaberk mftc dic unsere echt heidni-
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I ¢s bei ihnen roch

Nah-

: len um so mcehr
sch immer den G mlben an das Ulersinnliche in sich
aber nur in Form von MNeurosen gelrend macht, wenn
dem ¥ n entzicht. Start in der Wi zkI‘\,mmr das
chen und zu betitizen, start wahrhaft aus
dem reinen Emnf'c"vm des irmerlich erldsten Mensshen zu leben,
greift man wohl zu dar weit angenchmeren Art: sich magisch oder
durch Mesterien und Weihen zu sichern und zu erhhen. Wenn voll-
ends der neuzecitliche abergliubische Mensch mit dem Wort Gottes,

das ihm verkiinder ist, selber L&u‘:cr treibt, so sctzt er unmittelbar

die hie , das Vertrauen zu Gott, unter die Dimonen und
verjelht damit )t ﬁu‘mn, sond ‘&cm echt und recht dem verhiillten

ichrseinsolle dere Saian, dic Madit jn sich und begeht eben
erade jene ,Siunde gegen den heilizen Gelst®, die nicht ver-

rden kann, weil sie des Measchen innerste ewige Seele, nicht
mehr blof seine Naturscele, ins villig , Verkehrte® wendet.

So ist alles ab/‘rgmubische Tun das Zeichen eines verirrten unfreien
Gemiites, das Gott den Vater nicht kennt, nicht kennen will, es ist
das Zeicken einer unwiirdigen Furchesamkeir, dem Leben zu begegnen.
Deshalb hat es guten, tiefen Sinn, ist von symbolischer Kraft, wenn
das reine, unverfalschte Christentum, als es zu unsern Altvorderen
gebracht und von diesen auch aufgenommen und in seinem inneren
Dasecinswert erlebt und verstanden wurde, seine Kultstitten, seine
de an die Stitten der alten Naturgotter-

Gebriuche und Symbole ger-

[tire setzte. Denn damals kannte
lenkrifre noch und wullte auch

Vcrz?h* ng unrl der ma
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den einzigen Weg, sie von innen her an die Stelle zu bringen, dic sie
gegeniiber der durch das offenbarte Evangelium angesprochenen
ewigen Seele des Menschen einzig und allein haben sollen.

Magie im christlichen Kult

Wenn wir einen gotischen Dom betreten, so starren uns vielfach
fratzenhafte Gestalten an. Auflen und innen sind solche Gotteshiuser,
auch schon die ilteren romanischen, mit ,Hollenkindern® geziert, die
man unbefangenerweise fiir allegorische Anspielungen auf die bosen
Geister nehmen kénnte, die der Mensch in der gefallenen Welt,
drauflen und im eigenen Inneren, wahrnimmt und erlebt. Aber diese
Kunst bedeutet weit Tieferes, denn sie wurzelt in heidnisch-totemisti-
schem Urgrund. Noch das christliche Altertum, sagt Koloff. enthielt
sich in seiner doch schon stark mystizierenden Kunst solcher Zerr-
gestalten, solchen Formenmischmasches, wie er sich mit dem Ein-
dringen der apokalvptischen Gedanken zu Beginn der gotischen Zeit
offenbarte. In den Miniaturgemilden der handschriftlichen Bibeln des
10. Jahrhunderts sind die Evangelisten als Menschen mit Tierkdpfen
oder als Tiere mit Menschenhiuptern abgebildet, die an die alt-
dgyptischen Tiergottheiten erinnern. Zu Markus etwa gehdrt als
Totemtier der Lowe. Ja, mehrfach begegnen uns sowohl in Hand-
schriften wie an Kirchen summarische Darstellungen der vier Evan-
gelisten als Konglomerat, der , Tetramorph®, ein vierleibiges, vier-
kopfiges Ungeheuer aus Mensch, Ochs, Ldwe, Adler zusammen-
gegossen; auch das hat sein Gegenstiick in etrurischen und dgvptischen
Kunstgebilden und im Hesckiel. Was hat da die christliche Welt an
Dimonen gesehen? Was fiir zerrissene, seelische Wirklichkeiten waren
das, die den gotischen Menschen quilten? Aber schon im 13. Jahr-
hundert klagt der Prior von Coinsv, daf wilde Katzen und Menschen
mit den Heiligen fast gleicken Rang im Gotteshause hitten; und
auch im 15. Jahrhundert fragt ein baverischer Abt, was Drachen,
Léwen und andere Bestien im Gotteshaus zu suchen hitten. Damals
war, im 13. Jahrhundert auf die Hdhe getrieben, schwerer Verfall.

Aber von jeher, seit es vordrang. stand das Christentum irgendwie
im Zusammenhang mit der Magie fritherer Zeiten. Wenn wir im
vorigen Abschnitr schon andeutungsweise davon sprachen. dafl das
in den Norden einbrechende Christentum mit innerem Recht gerade
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an dic alten Kultstitten scine Heiligtimer gesetzt habe und daf
dies gewissermafien ein lebensvolles, symbolisches Tun gewesen sei,
50 miissen wir nun, wenn wir von der Naturmagic im Christentum
selbst sprechen, eine grundsitzliche Feststellung machen.

Christentum ist nicht Evangelium. Evangelium ist innere, tiberzeit-
liche ,Urform®, zwar offenbart durch Jesus Christus, aber nie im
physischen Menschentum verwirklicht; es ist nicht ,von dieser Welt®,
sondern cs steht iiber und vor dieser Welt als letzte, hichste Sinn-
erfiillung der verkiindigten Erldsung. Christentum aber ist die ge-
schichtlich gewordene Form, worin sich der Geist des Evangeliums
in dieser endlichen Weit und in unserer gebrochenen Geistigkeit aus-
wirken will. Die Geschichte des Christentums in der Welt ist ge-
brochenes Evangelium. Christentum als lebendig betitigte Religion
kann zur bloflen Weltanschauung und Sittenlehre, kann zu Philo-
sophie, Theologie und Kulturstreben und sozialer Lehre herabsinken.
Evangelium ist jenscitiger Aufbruch und ist Einbruch in die diesseitige
Wele; Christentum ist unser praktisches Verhalten dazu, sei es sitt-
liches, sei es erkennendes, sei es soziales. Leben aus dem Evangelium
ist Eintreten in das Reich Gottes in uns; ist neues Leben, ist Wieder-
geburt aus dem Geist des erldsenden Gottessohnes, des Gott-Menschen.
Christentum kann man in Formen gieflen, und diese Formen kinnen
wechseln mit den Zeiten und Volkern: das Evangelium ist nur das
Eine, ist die Urtatsache vom Kommen des Gottessohnes in das Fleisch,
in das Kreuz der Welt. Es ist nicht richtig, bei uns und den anderen
Vélkern Christentum zu verbreiten; wir miissen ihnen das Evange-
lium verkiindigen als das grofle Innenereignis; wir miissen ihnen iiber-
lassen, es in die ihrem Geist entsprechenden .Formen zu gieflen, ein
inneres Recht, das ja im wahren Verstand zuletze jede Seele fiir sich
vor Gott hat. Denn das Evangelium ist nicht weltliche Weisheit aus
dem endlichen Menschengeist, dem gefallenen Geist, der sich selbst
erldsen will; es ist also keine Philosophie, keine Ethik, keine
Theologie, es ist nicht einmal Gemeinde und Kirche, sondern ist die
iiberweltlich geoffenbarte Wahrheit, die vor der ,Welt“ und ihrem
Geist Weisheit oder Torheit sein kann. Es ist der Urmythus der
Erlssung.

Mit dieser Weisheit und Torheit hat der christliche Mensch in
seinem Dascin zu kidmpfen, in sich und um sich; es sind seine Gotrer,
freundliche und feindliche. Lr kann mit seinem Verstand nicht zur
ganzen Torheit hindurchdringen, ¢r kann noch weniger damit zur
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ganzen Weisheit vordringen; wiirde ithm beides zuteil, so wire er
erlost. Dafl das Evangelium von innen her die Welt verklirt, den
Menschien zu Gott dem Vater zurlickfthrr, ist eine eschatologische
Hoffnung, die wir im Glauben haben, weil der Feiland lebt und
auferstanden ist. Fiir den Menschen, wic er ist, licge dies, solange ,,die
Zeir noch nidit erfGiit 15, noch jenseits seiner eigenen Krafe und
sciner endlichen Bewultheit, Auch in ihm liegen, wie im ,Heiden®,
die zwei Pole: der des chthonischen gebirenden und wieder cin-
schlingenden Mutrerurgruandes und der des lichten Vatergeistes. Nun
aber ist ihm diecser im Bewulltsein aufgetan, und er kimpft, sofern
er sich des Wesens des Dvangeliums bewuft ist, nicht mehr wie der
Heide mit magischern Rirus gegen jenen, sondern er wendet den
inneren Blick wul Gotr. Zwischen beiden Sphiren, der unterbewufBiten
und der tberbewuflten, gehit sein Bewufltsein im Leben hin und her,
nicht mehr eindeutig nur im einen, dem chthonisch magischen wie
beim echten Heiden. Je nachdem der cine oder der andere Pol ihm
niherliegt, je nachdem ihn der eine oder der andere stets oder zeit-
weise stirker beeindruckt, beansprucht, wird auch seine bewufite
Religiositit zu dem tbergeordneten Ewigen bald geistig freier und
vaterniher, bald geistig gebundener, magisch bestimmter, also ur-
mutternzher sein. Da aber fir das endliche irdische Menschenwesen
eine vollige Scheidung hierin nicht méglich ist, so wird auch die Auf-
richtung und Betdtigung der reinen Geistesreligion ununterbrochen
magisch durchkreuze und begleitet sein.

Mit anderen Worten: das Evangelium und mit thm die reine, freie
Gotteskindschaft im Geist des Erldsers wird als unerreichbarer Stern
in seiner Seele stehen; aber seine im endlichen Bewufitsein und Ver-
mégen verlaufende Religiositit — und sei sie noch so stark willent-
lich und wissentlich am Evangelium ausgerichtet — wird immer
Sittenlchre, Tabulehre, Magie, also ,Gottesdienst® analog dem heid-
nischen Gotterdienst sein. Denn der Mensch sucht sich zu retten und
zu behaupten. Auf der geistigsten Stufe selbst wird daher auch der
»Christ® immerfort dazu neigen, durch die tabumifige Erfiillung des
Sittengesetzes sich vor Gott angenehm zu machen, in die ,ewige
Seligkeit® zu gelangen; er wird notwendig werkgerecht; andererseits
empfindet und erlebt er die innere und duflere Unmoglichkeit dieser
Leistung, er wird ,aus des Gesetzes Werk® nicht recht vor dem Auge
des Ewigen, vor dem lichten Vatergeist — und se wird er in dieser
inneren und dufleren Lebensnot, eben um die Not zu wenden, die



292 MAGIE IM AUSKLANG

in allem Aufstieg bei aller Zuversicht liegt, immer und immer wieder
zu einer Abwehrhilfe gegen die Fesselung an die noch chthonisch ver-
haftete Eigennatur greifen, d. h. er wird in irgendeiner Weise bewufit
oder unbewuft magisch zu handeln versuchen und auch so handeln,
sowelt er es noch vermag, und sei es auch mit dem Wort Gottes selbst
und den sakramentalen Symbolen. Diese Tatsache als Notstand ver-'
liert der Christ nur allzu leicht, ja bestindig aus dem Auge und
Herzen; er treibt immerfort in irgendeiner Weise Magie, und sei es
auch mit dem unschuldigsten Gebet und in der edelsten, feinsten,
scheinbar gottnahen und gotterfiillten Weise. Das wahre Evangelium
vertrigt aber keine Magic und kann nie mir solcher verbunden sein.

Im Allgdu ist in einer Ortskirche in grottenhafter Aufmachung,
durch ein Licht von oben, das in das Dunkel der Hohle eindringt,
eine volliz weil gekleidete, auf einem Fels stehende Mariengestalt
mit Sternenkranz hingestellt mit der Umschrift: ,Ich bin die Rein-
heit.“ Hier wird durch das einprigsame Bild dem naiven, frommen
Beschauver eben der Eindruck der Reinheit im unaussprechlichen Licht,
dessen Herkunft man nicht sicht, dessen Anwesenheit man nur erlebt,
also die eigene innere Reinheit vorgefithre, es soll ihm diese selber
wecken. Mir erklirte ein Jesuitenpater, dem ich meine ,protestan-
tische® Verwunderung iiber das Gebetsmurmeln und diese stete
gedankenlose Wiederholung derselben Wortfolgen aussprach, daf}
damit keineswegs das Gebet zu Gott selbst gewollt sei, vielmehr
sollen durch das stindige Wiederholen dem also verfahrenden Men-
schen die Sitze so sich einprigen, dafl sie ihn gewissermaflen seelisch-
geistig tiberformen. Es wird also, wie man sicht, mit vollem Bewufit-
sein Bild- und Wortzauber geiibt, mit bewuflter magischer Wirkung.
Das ist freilich der absolute Gegensatz zum Evangelium.

Die igyptischen Priesterirzte, sagt Jung, besangen den Schlangen-
bi} mit dem Hymnus von der Isisschlange und stellten so in einer
Ahmung dem Schlangengeist die gottliche, lichte Sphire hin. Die
Tsisschlange soll die gemeine Schlange sozusagen unterbewufit mahnen,
die reine gottliche Wesenheit zu sein, dic heilende, die Heil bringt.
Wir lachen dariiber, sagt Jung; aber wenn wir etwa die Messetexte
lesen, so finden wir fortwihrend dieses ,so wie“, das jedes Vorbild
cinleitet, mittels dessen die Sinnesinderung bewirkt werden soll. So
auch etwa bei der Feuererzeugung des ,Sabbatus sanctus“: Die
archiischen Menschen schlugen Feuer aus den Steinen, und das war eine
grundlegende Daseins- und Lebensnotwendigkeit. Im Messetext nun
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heifit es: ,Gott, der du durch deinen Sohn, der der Eckstein genannt
wird, das Feuer deiner Liebe den Gliubigen gebrache hast, heilige
diescs neue, aus dem Feuerstein geschlagene Fever zu unserem zukiinf-
tigen Nutzen.“ Hier sind ferne Hintergriinde aufgetan, schlicft Jung.
Man mufl solche Dinge nicht {iir oberflichlich allegorisch halten. Xs
war fir den archiischen Menschen schwerste kultische, mit der ganzen
Seele erlebte und betitigte Anstrengung, zum Feuer zu gelangen;
magischer Zauber war es. Und ist es dem in Sindenangst gepeinigten
Christen, der so seine Religion auffafit, etwa weniger furchibar,
drohen ihm nicht dieselben Naturscelendimonen, die Teufel, und
sucht er nicht mit derselben letzten Angst und Inbrunst, deroseiben
quilenden Begehren des Heiles, wie er es verstehy, teithafeiz zu
werden?

Dem Menschen ist Magie und Wollen zur Magie nichr auszutreiben,
Klug ist jener Erzicher des Menschengeschlechts oder einer Epodhe,
der thm diesen Drang lifit, aber ihn so leitet und eingrenzt, dall er
keinen Schaden an Leib und Leben tue. Das rechte Gebet ist der Ruf
vom Ich zum Du, die Bitte. das ,Nennen der Not*, wie Logau sagt,
und darauf das Lingehen in Gottes Willen. Demgegeniiber jedoch
steht das Geloben, das Beschwiéren und das Opfern, wenn man
erhilt, was man begehrt, worum man leidet. Wo ist der Mensch, der
rein anzubeten wiiflte, wie es Jesus in Gethsemane Ichrt? So ist es
klug von der Kirche, dafl sie jenen uniiberwindbaren Drang des
Menschen, da sie ihn nicht abstellen kann, ablenkt auf die Heiligen
und auf die magisch-chthonische Sphire, die Gestalt der Urmutter
Maria. ihnen gelobt man, sie sucht man magisch durch Anbietungs-
zauber der Votivgeschenke zu gewinnen, und es wird erreicht, daf}
Gott in seiner unberiihrbaren Heilighkeit und Ewigkeit Gott bleibt,
dem keiner so das Geschenk anzubicten wagen wird. Es geschieht also
die Heiligenmagie wirklich in einem tieferen Sinn zur Rettung des
Menschen und zu Gottes Ehrenhaltung.

" Zweifellos wird mit den Heiligenreliquien bewufit magischer Zauber
getrieben, es ist, im niederen Sinn aufgefal:, dem Willen, wenn auch
nicht mehr dem Kénnen nach Heidentum und gewifl das Gegenteil
vom evangelienmifligen Eingehen in die Bitte zu Gott. Aber dafl
solche Magie in engen Grenzen noch wirksam ist, wer wollte das
leugnen? Auch hier wirken seelische Einfliisse — wir werden sie unten
noch kennenlernen. Das tibetanische Sprichwort, man kdnne durch
Verehrung einen Hundezahn zum Aufleuchien bringen, sagt Zicgler,
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sollte auch denen zu denken geben, die in ihrer Aufklirungswut jede
Verehrung von Reliquien in Bausch und Bogen ablehnen. Das ist
gewifl richtig, aber nicht richtig ist es, sich dieser Wirksamlkeiten zu
bedienen an Stelle des wahren Glaubens; es bleibt bedauerlicher,
wenn auch vielleicht nicht zu entbehrender Aberglaube.

Die in der christlichen Kirche von je und je lebendige magische
Grundlage, der sie immerfort Rechnung trug, auch wenn die rein
christliche Grundlage die magische bekdmpfte, wurde vom Humanis-
mus und der Reformation vollig als abwegig erkannt und auch im
Protestantismus iiberwunden; aber hier nicht aus einem unbekiimmert
evangelisch eingestellten Dasein, sondern geradezu aus aufklirerischem,
aus rationalistisch-moralischem Bestreben. Das Extrem, das Puri-
tanertum, war das Unmagischste, was die Volkergeschichte iiberhaupt
hervorbrachte; auf ithm ruht die moderne Zeit. ,Die Lokomotive ist
protestantisch® hat einmal ein geistreicher Politiker der Jahrhundert-
wende gesagt, und es ist gut, dafl er nicht sagte ,evangelisch®. Aber
nun kam, gerade weil sich das Magische doch nicht unterdriicken lifit,
aus der puritanischsten Sphire der Welt, aus Angelsachsen, als Ersatz
im 19. Jzhrhundert der Okkultismus, Spiritismus und die Theosophie,
in ihrer letzten Welle noch die Christian Science. Deren Mutter-
boden, schiicfit Schertel, war nicht triebkriftiger Ddmonismus, son-
dern sentimentales Puritanertum. Es ist das Lallen einer spiten,
greisenhaften Zeir.

Von Teufclsaustreibungen oder Exorzismen wird vielfach berichtet;
sie sind auf dem Lande noch gang und gibe. Da gibt es ein Hand-
buch fiir Ritualvorschriften, worin ins einzelne gehende Anweisungen
fiir das Verhalten des Priesters gegeben werden. Wie in den alten
Zauberanweisungen wird da auf die Art des Sprechens, die Wieder-
holungen und Zhnliches Wert gelegt, um den Zauber wirksam zu
gestalten. Die Merkmale der Besessenheit werden festgestellt. Als
Huibernatiirliche, d. h. eben magische Mittel des Austreibens wird
neben dem Mifibrauch des Abendmahls hierzu allerhand angegeben:
Almosenreichen, Fasten, Heilige anrufen, dann weiterhin Besprengen
mit Weihwasser, Kreuzzeichen, Berithrenlassen von Reliquien. Doch
auch hier schimmert wieder echt Christliches mitten durch, wenn der
Befallene der Fiirbitte empfohlen wird, die ja eine hohe und hiniiber-
weisende seelische Hilfe 1st; wie sie wirklich verinnerlicht als Seelenmesse
gedacht und so der Hinlibergetretene noch der Licbe der Lebenden
empfohlen wird. Auch hierbei ist freilich stillschweigende Voraus-
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setzung, dafl man den Toten eben nicht schlechthin tot glaube, son-
dern ihn in einem dimonischen Reich naturseelenhafter Art, also
nicht bei dem Gott-Vater des Evangeliums sicht; denn Fegefeuer
und Himmel gehoren nicht in das vom Evangelium verkiindigte
Gottesreich. Es sind Wirklichkeiten der unerlosten Naturseele, sie
sind das Reich der Frau Holle.

Weiter entspricht es dem alten, echr heidnischen Wesen, wenn das
Exorzieren nicht jedem Beliebigen erlaubt ist, sondern wenn er dazu
die Weihe und die Genehmigung des ,,CObern® hat. Denn wir sahen,
daf es eine wesentliche Bedingung alles echt magischen, heidnischen
Handelns ist, daf} der Vollzichende sich zuerst seiner Manakraft ver-
sichert hat und in magischer Immunitit gegen die schidigenden
Gegeneinflisse steht. Die Manakraft wird dem Verwalter zuteil,
wenn es heiflt, dafl der exorzierende Priester sich an das Bewufitsein
zu halten habe, dafl Christus selbst die Dimonen ausgetrieben habe
und dafl die Kirche eben das Erbe Christi, also auch des Magiers
Jesus, so mif§verstanden, wirklich verwaltet. Daher jaauch die magische
Auffassung des Priesters {iberhaupt, der in sciner Funktion die Weihe
hat und die Gnade und das Heil spendet, ganz abgesehen von seiner
bewuflten oder sittlichen Personlichkeit. Is ist hier eine villige
Parallele zu dem vorchristlichen Kultwesen und seinen Vollziehern
da; wie wir auch in Israel schon fanden, dafl der Vollzug der Ord-
nungen Jahwes nichts mit der sittlichen Stufe des Handelnden im
evangelischen Sinn zu tun hat. Insofern kann dann auch mit dem
Abendmahl und dem Gebet gehandelt werden als mit magischen
Mitteln.

Alles das sind, wie man sicht, nichts weniger als blofe Formali-
titen, wenigstens nicht im Volk. Das wird ohne weiteres in seiner
ganz niichtern magischen Wirklichkeitsbedeutung klar, wenn wir cs
etwa in einem Dorf erleben, dafl beim Herannahen eines hagel-
trichtigen Gewitters der Ortspricster betend mit dem Weihwasser-
kessel und dem Rauchfaff, begleitet vom Ministranten, um den Ort
herumzieht; und wenn sein Nachfolger, der dies nicht tut und es fiir
verwerflichen Aberglauben hilt, eben deshalb von seiner Gemeinde
abgelehnt wird, weil er es angeblich nicht vermag. Man sicht, wo es
seine Quelle hat; bei Christus gewift nicht. Und wenn sie zwischen
den Rainen und Wiesen oder an Bergwinden ihre Wetterkreuze
hinstellen, meist starke Schmiedearbeit, so ist der daranhingende
Heiland gerade recht, dem vorbeigehenden Menschen, der sich im
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Memento mori fromm bekreuzigt, ihm oder dem Vich in der Nihe
den Blitzschiag vom Leib zu halten, der sich crfahrungsgemifl gerade
an dieser Stelle gern gezeigr hat. Verlangt nun die neuzeitliche Bilder-
stirmerei, daf die ,christlichen® Kreuze an den Wegen verschwinden,
so trifft sie damit weniger die Religion als vielmehr ein eminent
soziales Unterrichmen und ein rechr urwiichsiges, gesundes, niitzliches
SHeidentum®, das sie uvater dem Bild des Ecce homo mit beseitigen
wird.

Wir wollen nicht von all den vielen Mirakeln reden; nicht von den
Sommerprozessionen durch dic Felder mit ihrem Frudhtbarkeitszauber,
die ja als Volksbriuche schlechthin zu werten sind. Die dlteste Kirche,
auch in unseren Landen, wufite schr wohl, wievicl der Mensch immer
noch, trotz der Abebbung ihrer Kraft, den Dimonen im Guten wie
im Bdsen verhaftet bleibt, und sie dachte an nichts weniger, als deren
Gewalt zu leugnen; sie begegnete ihnen vielmehr und gerade an den
Kultstdtten der Altvorderen selbst, denn sie wufite um die magische
Ortung, von der wir ausfithrlich sprachen. Aber indem sie dies wohl
zu scheiden wufite vom Wesen des Evengeliums und es nur als
Notstand des Daseins ansab, nahm sie es vorsichtig und fiirsorglich in
ihre Hand und suchte es zum Guten, zum Segen zu wenden. Auch
das ist dem Rationalismus intra mures zum Opfer gefallen.

Aber handelte die urspriingliche Kirche hierin 1m Sinn des Vor-
bildes Jesu Christi? War Jesus ein Magier? Ersichtlich war der ge-
schichtliche Mensch Jesus mit starken naturmagischen Krifren aus-
gestattet. Liest man das wiederhergestellte Markus-Evangelium, wie
es der Arzt Markus besonders befihigt war, einst niederzuschreiben,
so sicht man Zug um Zug durch das ganze Jahr scines 6ffentlichen
Handelns die von Jesus ununterbrochen ausstrémende, naturhaft
magische Gewalt. Lebendig deutlich ist dies etwa bel der Erzihlung
von der blutflissigen Frau, die ihn im Volk anriibrte und alsbald
Heilung verspiirte. Aber Jesus selbst, der von der Volksmenge um-
dringt war, spiirte sofort physisch diese Ableitung seiner Manakraft,
drehte sich um und rief zornig danach, wer ihn berithrt habe. Die
Jinger lenkten es ab, indem sie ithm sagten: Du sichst, wie das
Volk dich dringt, und fragst, wer dich beriihrt habe? Aber Jesus
hatte eben jenes einzige, bestimmte Beriihren gefiiklt, weil es von
innen her, vom ,Glauben® der Frau an die magische Naturkraft im
Korper Jesus getragen und ihm angetan war.

Aber gerade hier, bei dem socben gebrauditen Wort ,Glaube® ist
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die Angel der ganzen Frage, um derentwillen wir an diese Dinge
kommen: Jesus dachte an nichts weniger, als diese seine magische
Heilfihigkeit als Beweis seiner {iberzeitlichen Erloserschaft anzu-
filhren und jenen Glauber damit zu erzielen, den das Evangelium
meint und verkiindet. Er selbst war als irdischer Mensch in keiner
Weise etwa von messianischen Gedanken beansprucht, vielmehr
predigte er, wie aus den gereinigten Evangelien klar hervorgeht, die
innere Kindschaft Gottes im Menschen. Das ,Reich Gottes® war fiir
ihn ein inneres Dasein, nicht ein dufleres; ein duferes nur insoweit,
als er die Wirklichkeit unmittelbar als gottgegeben hinnahm. Sagt er
doch zu dem Erzheiden Pilatus: ,,Du hittest die Macht nicht, wenn
sie dir nicht von Gott gegeben wire.“ Er denkt gar nicht daran,
irgend etwas Seiendes gewissermaflen von sich aus als dem maf3-
gebenden ,Messias“ in Frage zu stellen. Wogegen er nur auftritt, das
ist das Unverstindnis fiir das Reich Gottes in uns; ist das Verzagen
der Kleingliubigen Gott gegeniiber, ist die Lieblosigkeit und eigen-
sichtige Abschniirung gegen das Ewige; ist die Wechslerei im Tempel
Gottes; ist das Ummiinzen des Gesetzes zu einer gottwohlgefilligen
Selbstgerechtigkeit, kurz, alles das, nur nicht das Eine, dafl er mit
magischen Wundern, die ihm offenbar ungewollt gelangen, sein Hei-
landstum oder Gott den Vater beweise und den Menschen durch
irgendein solches Mittel den rechten Glauben im Sinn des Evangeliums
bringe.

Wir miissen sehr klar unterscheiden zwischen den magisch-
physischen Wundern, die der geschichtliche Jesus vollbrachte, weil er
die Naturanlage zu solchen Wirkungen ecinfach in sich hatte, und
zwischen den gleichnishaften Erzihlungen. Wenn er den schon zwel
Tage im Sarge liegenden und bei dem heiflen Wetter schon stinkenden
Leichnam des Lazarus erweckte und dieser dann wandelte und hinaus-
ging, so ist dies entweder ein Gleichnis, oder es war eine Vision, die
unter dem Einfluf Jesu die Menschen um ihn hatten in bezug auf das
innere Auferstehen des Toten in der iibersinnlichen Sphire. Denn wie
sollte danach ein schon verwesender Leichnam weiter herumgelaufen
sein; und wie hirte sich der so erweckte Mensch wahrlich elend ge-
quilt gesehen! Hier ist duflerst behutsam vorzugehen.

Daf Jesus hellscherisch war, auch Gedanken lesen konnte, also sah,
was in einem Anderen vorgehe, ist eindeutig bezeugt. So heifit es bei
einer Auseinandersctzung mit den Pharisdern, als er ihnen eine
Frage vorlegte: ,Da er ihre Gedanken sahe, sagte er .. .“ Dem wasser-
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holenden Weib am Brunnen erzihlt er ihre Vergangenheit. Dem
Nathanael, als er sein Jiinger werden sollte, berichtet er, was er hell-
sichtig von dessen frijherem Leben beobachtet habe, und stellte thn
damit vor ein so unerhdrtes Erschrecken, dafl der ihn geradeswegs
fiir einen Meister aus Gott gekommen erklirt. Auch hier also sogleich
der menschlich nalieliegende Irrtum, solche Hellsehergabe fiir das
Kennzeichen des offenbarten Reiches Gottes zu halten, auf das sie
damals warteten. Bei Johannes dem Taufer war es ein htheres Wissen.
Der alte Staubitz berichtet aber von solchen Dingen auch aus der
christlichen Gemeinde, trifft, wic Jeremias sagt, den Nagel auf den
Kopf, wenn er hinzufiigt, noch nicmand sei durch solche Gaben gut
geworden; auch wiirde es, wie Jeremias weiter betont, innerhalb der
Urchristenheit niemand eingefallen sein, von jenen Erscheinungen im
Leben Jesu zu meinen, daf} solches etwa zur Heilslehre Christi gehdre
hitte. Es gehdrt so wenig zu ihr, wie die allenfalls vor sich gegangene
gelegentliche Frweckung eines lethargisch Kranken, eines ,Schein-
toten® in physischer Hinsicht. So wenig ist auch die Wiedergeburt im
Sinn des Evangeliums etwa eine Reinkarnationslehre oder so etwas
wie cine gnosiische Seelenwanderung in  leiblich personlichen
Existenzen.

So ist immer vnd immer wieder der Glaube, den Jesus denen
predlvt, die physisch-seelisch von ihren Dimonen geheilt sein wollen,
immer jener, dafl er an das Heilen selbst den Glauben verlangt; aber
es ist nicht der Glaube des , Christen” an das Evangelium. Denn die
‘Wahrheit des Evangeliums kann nie von einer niederen Wahrheit
erwiesen werden, von Magie so wenig wie von dstlicher Weisheit
oder Gottgelahrtheit, sondern ist das schlechthin Hochste, ist der
Aufbruch ,von oben® aus Gott, dem Ewigen, und kann nur im
Taneren unserer ewigen Secle durch die ,Gnade* erlebt und ergriffen
werden. Das Evangelium st da, auch wenn auflen gar kein Bestand
irgendeines ,Gottlichen® da ist oder wire. So nur ist Jesus als
Mensch ein magisch veranlagtes Wesen gewesen, und wenn wir Magie
an uns haben und uns ihr vielleicht nicht entzichen konnen, es mag
gute lichte oder bose und finstere sein, so soll sie von innen her vor
d»m Evangelium schwinden, aud: wenn sie, wie wir es gar nicht in
Frage stellc.n, als Naturgegebenheit besteht. So werden die Dimonen
von oben her gebannt durch das ,Kreuz®; aber nicht durch das Vor-
halten des Kreuzes als Zauberstab oder durch das Ausrafen von
Namen wie Christus und Gott, sondern aus der tiefsten Secle, die
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sich als ,Kind Gottes* unmittetbar in Gotttes Reich geborgen weif,
mitten unter den Dimonen des Daseins. Das ist yevangelisch®.

Fine grofic Rolle spiclt der Heilungszauber an den gzweihten
Stdtten, und gelingt er aus der dimonischen Naturseele, wie das oft
genug sein mag, dann war es der mit Christi Geist und Lehre ver-
wechselte und an dessen Stelle  geschobene, naturhaft magische
.Glaube®, der dies bewirkte. Es ist nicht zu leugnen, dafl wir
crnstere, aus dem UnbewuBten wirkende magische Erscheinungen in
unserem spezifisch christlich cingestellten Lebenskreis noch haben.
Was sind die vielfachen Heilungen an geheiligten christlichen Orten,
wo zweifellos eine Art psychologischer Magie getrieben wird? Dies
darf als schwerwiegender Rest eines Urzustandes angesehen werden.
Denn selbst, wenn nur suggestive und voriibergehende Heilungen
erzielt werden, so kommt darin doch eben voriibergehend ein Kraft-
strom in solche Personen, dafl sie zu groflen, ihrem objektiven Ge-
sundheitszustand nicht natiirlicherweise zukommenden Leistungen be-
fihigt sind. Unvergleichlich viel tberwiltigender aber und einen
immer wieder zuzeiten entstehenden Einbruch des Magischen in das
christliche Dasein beweisend, sind die wohlbezeugten echten Stigmati-
sierungen. Sie sind wiederum nicht Aberglaube in Hinsicht auf ihre
Moglichkeit und objektive Wirklichkeit; sie sind nur vom Standpunkt
des reinen Evangeliums aus ein verwerflicher Aberglaube, wenn man
darin kurzweg einen Beweis der Frommigkeit im Sinne Jesa Christi
etwa sehen will.

Zu ihrer Verstandlichmachung darf man wohl noch einmal auf die
genannten Selbstversuche Staudenmaiers hinweisen, der durch be-
wuflte Schulung es dahin brachte, die Nervenbahnen so zu beein-
flussen an sich selbst, dafl sich ihm scheinbar in der Umwelt Bilder
von bestimmter Sinnesqualitit ergaben. Er konnte damit an sich selbst
erfahren, dafl cs zunichst im nicht trilumerischen und nicht hypnoti-
schen gesunden Wachzustand fiir den Finzelnen Erscheinungen gibt,
die sich wic sinnenhaft wahrgenommene Aufendinge darstellen. s ist
cine Bewirkung vom Gehirn her, die sich auf bestimmte Organ-
gruppen oder Einzelorgane erstreckt. Von da bis zur echten Stigmati-
sicrung, die jedoch aus dem UnbewuBten verliuft und wobei nun die
Karperteile selbst nicht mehr nur nervds, sondern physiologisch ver-
indert werden, ist nur cin Schritt. Ebenso verstindlich sind von daher
auch nicht nur suggestive, sondern auch phvsiologische Heilungen aus
gldubiger Inbrunst, von denen wir zuvor sprachen.
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Indessen mufl dabei die moralische und echt religitse Seite von
siner nur physischen Seite streng getrennt werden., und nichts wire
voreiliger und wiirde die Sache in falsches Licht riicken, wenn man
auch die rein ,christlichen® Stigmatisierungen nun etwa als Beweis
und Ausfluf echten, wahren Glaubens und Lebens aus Gott und in
Gott im Sinne des Evangeliums auffassen wollte; sic kénnen ebenso-
gut gbttliche Wundertat wie Neuropathie sein, und zwar nichts als
Neuropathie, wobei freilich es im Einzelfall dahingestellt bleibt, ob
nicht auch das, was wir Neuropathie hier nennen, Mittel und Weg
einer {iber allem Physischen stchenden hoheren Gewalt und ein
Zeichen fiir anderes ist.

Wir diirfen gar nicht Religitses kurzweg darin bewundern, sondern
wir missen erkennen, dafl subjektiv bei diesen Menschen ganz ver-
schiedene, grundverschiedene Willens- und Seelenregungen vorlagen.
Die Wundmale eines Franziskus mdgen. von innen, aus der Sphire
des Ewigen geschen, wirklich Ausdruck echtester Hingabe an den
metaphysischen Leib des Frlosers gewesen sein; viele andere werden
nichts anderes als verdringte Sexualitit und damit verdringte Liebe
im physisch-seelischen Sinn gewesen sein. Beide Male aber bestand
das, was Achelis auch vom Kommen der Triume sagt: es sind
metaphysische Einbriiche, die sich sowohl in der Seele wie im Kbrper
duflern; aber es sind nicht einseitig durch Autosuggestion und In-
brunst und Ekstase dem Korper sozusagen ,beigebrachte® Zustinde.

Jedenfalls ist es schlechthin verkehrt, entscheiden zu wollen, ob sie
Gottestat oder Satanstat, d. h. ob sie Erscheinungen des Guten und
Heiligen oder des Bésen und Eigenwendigen sind. Damit kommt man
nicht weiter und wird der Sache nicht gerecht. Denn einmal unter-
liegt es gar keiner menschlichen Kontrolle, ob eine etwaige ,, Frdmmig-
keit“ dies dem Grund und Wesen nach ist oder nur ein Schein und
Trrtum, selbst ein ehrlicher Irrtum; und sodann ist religidse Inbrunst
und Ekstase keineswegs eine echte Frommigkeit oder braucht es
wenigstens nicht zu sein; denn es kann auch in allerverfcinertster
Form schlimmste Selbstliebe unbewufitester Art sein. Aber von dieser
Bewertung abgesehen, die sich auf den Einzelfall erstreckt, stehen
die Stigmatisierungen auf jeden Fall mit einem inbriinstigen und
ekstatischen Zustand in Bezichung, sogar in unmittelbarer Bezichung.
Auch sind sie ein Einbruch des Metaphysischen in den normalen Gleich-
gewichtszustand, und es wire méglich, daR eben Srigmatisierungen
dann eintreten konnten, wenn gerade das wirkliche Aug’ in Auge-
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Stehen mit Christus von einer Secle verdringt, d. h. in tiefster un-
bewufiter Selbsttduschung trotz der formalen Anbetung nicht gewollt
worden ist. Sie unterlige dann dem Einbruch des nicht Eingestan-
denen aus der unbewufiten Welt, und so kdnnte es eine unbewufite
Selbstdarstellung der Unfrommbheit selber sein, die damit in einem
korperlichen Leid, eciner korperlichen ,Krankheit sich manifestierte.

Dal sich solche Stigmatisierungen hauptsichlich auf den religidsen
Gegenstand der Wundmale Christi beziehen, liegt wohl weniger
daran, dafl der neuzeitliche nachheidnische Mensch ebenso wie der
heidnische Schamane die gleiche Tnbrunst und Stérke in ihren religids-
magischen Empfindungen zuweilen noch aufbringen wie echt heid-
nische Menschien; als vielmehr daran, dafl das Unbewufte hier wieder
alte, scheinbar ldngst verschittete Eingangspiorten und Kanidle von
der Seele her in den Korper findet.

Die ewigen jagdgrinde des Indianers, das Walhall des Gerimanen,
der Himmel des Mohammedaners und des — Christen: sic sind zu
erreichen durch die Uberwindung des Schmerzes und der Todesfurcht,
durch das magische Sichhingeben und das naturseelenhafte Sichopfern
mit dem eigenen Gur und Blur, durcdh die Erfillung des Tabu
Christus verspricht uns den Himme! nicht, das Tvangelium als solches
weifl nichts von dieser Sphire, weif nichts von Belohnung und Strafe.
Wo so etwas steht, ist es christwidrige Hineintragung unchristus-
mifligen Gerechtigkeits- und Gesetzesglaubens. Himmel und Hblle
ist Sehnsucht und Furcht des stets an Leib und Seele leidenden, ge-
quilten und bewuflt Giber scin Dasein und dessen Uberwindung nach-
sinnenden Menschen; doch es ist der alte Sichtblick des ,,Heiden®, wo
und wie es auch erscheint. Auch der Mensch Jesus unterlag dem. Das
~ganz Andere® aber ist das Suchen und Erblicken des Reiches Gottes
inwendig in uns und das Bewuftwerden der ewigen Seele iiber aller
Naturseele. Jesus als Christus offenbarte das Reich des Vaters im Jetzt
und Hier; tber ein , Jenseits* will er nirgends etwas sagen. Und wird
er gefragt, so antwortet er: ,1hr werdet sein wie die Engel Gottes
und nicht mehr freien, noch euch freien lassen.® Von der Naturseele,
auch in ihrer naturfrommen Reinheit, weifl das Evangelium nichts
mehr zu sagen, es liegt iiber dem allem als das ,ganz Andere®. Es
war das Hinausdringen iiber das heidnische Suchen, es war das
Hinausgehen tther Himmel und Holle; es war das Hinausgehen iber
den heidnischer Tabukreis des magischen Gur und Bse und iiber
den Gelst der Ceseizesgereditigheit.
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So ist die wahre Verkiindigung Jesu Christi die Uberwindung der
Dimonen, auch der lichten und schénen Didmonen, und Magie, sie
mag noch so erhaben sein, hat keinen Platz im Evangelium. Denn der
Heiland ,,macht® nichts, zaubert nicht, er lebt, tut und i8¢ nur aus
Gottes An-Wesenheit im Fleisch und bringt so die Gewiffheit der
kommenden Erlosung. Er ist scibst als Gottmensch die Wieder-
vereinigung der gegensitzlichen Pole im Menschen, die durch den
Paradiesfall sowohl! in sich, wie Gott gegeniiber ent-zweit wurden; er
ist die jenseitige Versshnung von Mann und Weib, indem er als
vollkommener Mensch ,Kind“ wird. So stellt der Heiland symbo-
lisch das reine Urbild Mensch wieder her in sich, der ,alte Adam®,
der abgefallene, dimonisch gebundene Mensch kehrt in die Ver-
sohnung, in die Versshnung und jenseitige tiberzeitliche Vereinigung
mit Gott zuriick. Damit ist innerlich das ,heidnische Zeitalter® auf-
gehoben, die Vaterschaft des einen Gottseins steht in der ewigen
Seele des Menschen wieder da, und wir erblicken die ewige Gottheit
in uns, in dem gerctteten Menschen.



DER CHRISTLICHE MYTHUS

Die Erlcsungswabrbeit

Der Mensch ist nicht nur Naturwesen, er ist auch bewufiter Geist,
cr hat Gottes Odem. Und dieser Geist im Menschen, dieses thm von
Gott gegebene Licht hatte sich nach dem Mythus vom verlorenen
Paradies dem abwendigen Geist, dem Verneiner verschricben; und so
hatre er sich von Gottes Angesicht abgewendet, hatte Gottes An-
gesicht aus dem Bewufltscin verloren. Da er es aber in sich trug, so
war es sozusagen nur verdunkelt, umnebelt, gebannt, magisch ge-
bunden. Das aber ist cin Eingeordnetsein in die Dimonie, von der
wir zeigten, wie sie immer begrenzter Wille zu sich sclbst, statt zu
Gott, daher Umnebelung, Schlcier ist, der das Ewig-Eine verhiillt, im
grobsten wie im feinsten Sinn, Bannung. Und aus diesem Unter-
bewufltsein empfand der Mensch, mythisch geschen, die Ur-Schuld.
Es war das furchtbare Urschidksal, das iiber ihm und der Welt und
den Gottern lag.

Wenn wir vielleicht mit einer gewissen Schnsucht nach den ma-
gischen Zeiten und Lebenszustinden in einer mehr romantischen als
des ganzen heidnischen Ernstes uns bewufiten Stimmung blicken, die
uns verstandlich so ganz Wachen, aber auch so cinseitig Gewordenen
nur noch wie ein schénes Mirchenland erscheint, so wissen wir doch,
dafl der Mensch auch in uralten Zeiten gebrochen ist in seinem Wesen,
seit er auf dieser Erde lebt. Wir diirfen nicht glauben, daf jenes voll
natursichtige, naturseelenhafte Dasein eitel Friede und Freude, Rein-
heit und Unschuld gewesen sei; wir sahen schon, daff dies ganz und
gar nicht zutraf. Denn der Mensch ist ja nicht nur ein naturfromm
lebendes Geschopf damals gewesen, wie das Tier, sondern war stets
begabt mit dem Licht des sich verselbstindigenden Denkens. Und
wenn dieses auch noch keineswegs den Umfang und die ausschlieflich
beherrschende Stellung eingenommen hatte, wie der Intellekt bei uns
und auch schon in Kulturen fritherer Zeit, so waren auch die ma-
gischen Menschen nichts weniger als Engel und Heilige; so wenig
wir mit unserer Religion der Erl6sung solche geworden sind. Von je,
seit wir ihn in der physischen Natur kennen, stand der irdische
Mensch auflerhalb seiner Urbestimmung, war nicht mchr die para-
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des von Gott gelbsten
Mmer Wicder uns *, wenn wir von
wenn wir die
ste in Mythen
; war jenes ma-
gische Leben und W n ¢ Hingabe an die
Natur noch irgendwic etwas Gebeiligteres. Iloi*crcs schlechrhin, mehr
als es unser l.eben isz; und waren jene Frithmenschen freier und
erloster als wir — auf diese T“mgc ist mit einem entschicdenen Nein
zu antworten. Auch das natursichrige Verbundensein, das natur-
seelenhafte Sichversenken in dic innere Natur. wie es der Friikmensch
hatte und ausiibte, konnte zu der fiirchterlichsten Verzerrtheit und
Abwegigkeit filiren. Denn auch damals gab es, so gut wie heute,
nicht nur verwegene und kithne heroische Lebensbejahung, sondern
auch iiber die narurgegebenen Grenzen hinausgehendes, dimonisch
niederes Begehren und Streben und Leidenschaftlichkeit. Schildern uns
doch die Mirchen und Sagen immerfort den Kampf zwischen dem
lichten naturfrommen und dem abwegigen diisteren Menschenwesen.

Es ging also von je und je auch in den Naturreligionen das
Fromme und das Unfromme stets innig verkniipft nebeneinander her.
Immer wieder schen wir in der Sagengeschichte, in der Mvthenwelt
wie in der historischen Geschichte der Menschheit diesen Gegensatz,
diese Zwiespiltigkeit. Sind doch, wie wir schon sagten, auch die
Mirchen voll duses Gegensarzes; immer wieder bcgwnen uns die
reinen IvIenschenOPtalfcn die Hiiter des ewigen Gutes; immer wieder
ihnen entgegen die Abwendigen. So gibt es durch alle Menschen-
geschichte von uridltester Zeit diese beiden entgegengesetzten Innen-
welten; die abnend Gott zugewandte mit dem warmen Licht aus
Gott — und die abgewandte mit dem kalten ver-wendeten, d. h. Gott
abgewandten Elgemldxt, das sich dimonisch selbstvellenden, ja zuletzt
im reinen Geist sich selbst an Stelle Gottes setzen will. ,Tch gefallener
Geist, bin mein Gott.“ ,Ich gefalicne Natur, bin mein Gott.“ Im
Menschenwesen spielt sich der Kampf dieser beiden Welten ab. Und
wenn der Mensch zur inneren Schau gelangt, wo sein Wesen in das
Unterbewufite und Uberbewuflte cindringt. dann bringt er, je nach-
dem er selbst cerichiter ist, aus diesen Swhiren Bilder heriiber, die
eben ein traum : Wissen um diese Sphiren sind, und
zwar gottzugcwandtes wie goitabgewandtes Wissen. So licgt es am
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einzelnen Menschen und scinem Wesen, ob nun die metaphysischen
Erkenntnisse und Gesichte, die sie haben, die des lichten oder die des
abwendigen Geistes sind. Und beide stehen im ,ewigen® Kampf mit-
einander. Das ist die gebrochene die tragische Geschichte der Mensch-
heit — und eine andere als tragische Geschichte gibt es nicht, sofern
sic iberhaupt naturseelenhaft tief und wahrhaftig ist vor dem Auge
des Ewigen.

Wie steht nun diese gesamte Weltsicht zum Evangelium und das
Evangelium zu ihr? Ich sage mir Absicht wieder ,Evangelium®, nicht
Christentum; denn ich meine auch hier wieder die Urform der Offen-
barung, nicht das, was die Menschen geschichtlich daraus gemacht
haben und was wir heute in weltanschaulicher und moralischer oder
dogmatischer oder sozialer Beziechung Christentum nennen. Auch hier
suchen wir also wieder nach der iberzeitlichen Urform der Offen-
barung, wie wir es fiir den Urmenschen und den Urmythus getan
haben, absehend von aller zeitlichen und daher norwendig einseitigen
Ausgestaltung.

Die Lehre Jesu Christi hat es, wie wir wiederholen, nicht mit der
Natur, nicht mit der Naturseele und ihren Leiden und Freuden zu
tun, auch nicht mit unserer eigenen Naturseele, sowenig wie mit dem
Streben nach dem Geist und den Ziclen dieser Welt — sie ist auch
keine Morallehre, keine Ethik des Wohlverhaltens, ist keine Sozial-
lehre und will keine Volksbegliickung bringen — nichts von alle-
dem; dazu haben nur wir endliche sterbliche, in der Verhaftung an
die irdische Welt leidende Menschen sie gemacht, weil wir eben
tiglich und stiindlich unter des Lebens Notdurft leiden. Man kann
das Evangelium als solches eben deshalb verwerfen; man kann es
verwerfen aus der Weltanschauung heraus, dafl wir fiir das Diesseits
zu kimpfen und zu sorgen haben — das kann man alles; aber man
kann und darf das Evangelium selbst nicht zu etwas machen wollen,
was es seinem Wesen nach nicht ist; man kann es nicht zu einer
Sittenlehre machen und den Heiland nur als einen Ethiker oder
Religionsschwiirmer ansehen; sonst verfilscht man den Sinn der
Offenbarung. Das Evangelium ist Aufbruch aus dem Jenscitigen und
meint und will nur das Reich Gottes in uns.

Christi Offenbarung ist somit nicht eine idealistische Entwicklungs-
lehre, auch keine erweiterte Ethik, sondern liegt in der lebendig
unmittelbaren Darbietung und Verkiindigung des Reiches Gottes in
uns als unaussprechliche Gnade — das heifft wortlich Neu- oder
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Wiedergeburt aus der hsheren Watur — trotz und gegen alle Flerr-
lichkeit der Welt und ilires Geistes, Christi Kommen 1st Geriche, ist
Aufruf zum ,ganz Anderen®, ist ,ewige Gebure®.

Dafl es sich hier nie und nimmer um cin denkerisches rationales
Auseinanderherausentwickeln handelt, sondern um ein ganz schweres
letztes Entweder-Oder — das wird wundervoll veranschaulicht durch
jenes mythische Bild in den Evangelien, wo der Nichtseinsollende den
Heiland in innerer Schau aus der inneren Wiiste auf die innere Hohe:
bildlich auf die Zinne des Tempels fihrt, ihm dic Herrlichkeit der
Reiche der Welt, auch der geistigen Welt zeigt und ihn dazu ver-
fithren wollte, niederzufallen und sein Mysterium anzubeten. So trat
an Jesus Christus dassclbe heran, was an Adam herangetreten war;
aber Christus tat nicht wie Adam im Paradics. Der Heiland — es
war eben der Heiland — gab sich dem abwendigen Verfiihrergeist
nicht gefangen, widerstand dem sich selbst erhdhenden, sich selbst
zum Regent aufschwingenden didmonischen Selbstvollendungswillen,
der Selbstvollendungsdimonie, dem Selbsterlosungswahn. Er warf sich
in Gottes Arme, vor Gottes Angesicht hin; er entschied sich fiir die
Armut in Gott und den Gehorsam zu thm und antwortete dem Ver-
sucher: ,,Du sollst Gott allein anbeten und ihm allein dienen.® Hitte
er anders getan, so wire seine innere gdttliche Kraft alsbald ebenso
ver-wendet worden, wie chedem Adams gottlicher Geistesodem —
und es wire in der Weltgeschichte eine erneute und noch viel furcht-
barere Entfaltung des Gotter- und Gotzentums eingetreten, Jesus
Christus wiire dann der Beauftragte des Erzverneiners mit hdchster
unausdenkbarer Gewalt geworden. Ein weiterfithrendes mythisches
Bild bringt Reisner. Der Gottessohn hitte allein zum Vater zuriick-
kehren konnen, nachdem er dem Nichtseinsollenden widerstanden
hatte. Wire er allein heimgegangen, dann wire die Schépfung und
der Mensch mit ihr verloren gewesen, sie wiren eine Beute des Satans
geworden. Oder aber der Gottessohn hitte sich allein fiir die
Schépfung entscheiden konnen, wire um sciner selbst willen in sie
eingegangen — dann wire die Schépfung zur hochsten lichten Di-
monie geworden, es wire der Sinn scines Wirkens und Wesens die
lichte Magie geworden, die der Mensch Jesus so stark besafl als
Gegenpol seines ewigen Wesens; und auf eine neue Weise wire so
durch den Gottessohn selbst ein neues Abgewendetsein von Gott voll-
zogen worden. Der Sohn aber hielt die Treue dem Vater und der
Schdpfung: cr barg sich in Gout dem Vater und nahm gleichzeitig das
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Schicksal der abgefallenen Schépfung aw’ <ich; er wurde sterblicher
Gottmensch und erlitt den Tod im Kreuz der Welt; er gab sich selbst
zum Opfer. Der ewige Kénig, der Héchite und Beste, mit der jen-
seitigen Manakraft aus Gott, dem Vater Ausgeriistete, zab sich in den
Tod zur inneren Erldsung der Seinen. So richtete er das Gortesreich
von innen her in uns auf, nicht von auflen.

So steht das Menschendasein von jeher unter dem Mythus vom
Bruch des Paradieses. Sein Sturz nun hiitte fiir den Menschen ewige
Trennung von Gottes Angesicht bedeuter; der Mensch wiire bei allem
Lebendigsein dennoch Gott gegeniiber tot gewesen, wenn es bei dieser
nun cinsetzenden Welthildung geblicben wire. Stellen wir uns vor,
was es wirklich heiffe: wir Menschen hétten zu Ieben ohne jede hhere
Hofinung; was es heifle: der Sinn und Gang der Weltentwicklung
wire nur und ausschlieflich zum Triumph des Verneiners, des kalten
Lichtes, der volligen leeren Licblosigkeit geworden, und ihr Endziel
wire qualvollste Selbstvernichtung im Geist und der Natur geworden
— sinnlos wiire dic Welt geworden, lieblos — und wenn sic dabei
durch alle Geisteskiinsts cin blithender Garten gewesen wire. Das
hiefle: lebendig tor. Eine Ahnung davon steckr in uns allen. Noch
eine Variante und nicht nur das, sondern eine bedeutende WWesens-
erweiterung kennt der biblische Mythus. Als der Mensch von dem
Baum der Erkenntnis gegessen hatte, wollte er sich auch die Friichte
vom Baum des Lebens nehmen. Da erschrak Gott und rief den
niederen Gottern zu, sie sollten rasch den Menschen stiirzen; denn
wenn er sich zu der Erkenntnis auch noch die Gewalr iiber das Leben
hinzunchme, wiirde er nicmals sterben und zeitlich endlos weiter-
leben. Das wire das Grauenhaiteste geworden, was sich hitte aus-
denken lassen.

Und so wiire das Dasein gottleer geworden — wenn nicht — wir
sprechen immer bildlich — in Gott ein unendlicher Schmerz und eine
unendliche Liebe aufgebrochen wiire. Gott springt nicht iiber sich,
Gott bejaht, er ist nirgends Vernciner. Sollte der Mensch und mit
ihm alle Natur wieder befreit, erlost werden, so gab es nur eine
Rettung: wenn Gort sich selbst opferte, sich selbst hingab an die
gefallene Welt; d. h. wenn er selbst in aller Wirklichkeit Mensch
wurde, in das Menschenwesen einging mit allem Leid Es ersteht in
der ewigen Gottheit ein Menschenurbild hdchster Art, als es je die
kreatiirliche Schdpfung hervorgebracht hatte, der Gott nur seinen
Odem einblies — Gott selbst wird véilig Mensch in der verging-
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lichen, gefallenen Natur: Er nimmt sie selber an. Es 6ffnet sich im
jenseitigen Gott eine bisher verhiillt geblicbene Lebens- und Wesens-
seite, es kommt, innerlich-zeitlos geschen, zur Geburt des Christus,
des rein iiber aller Kreatur stehenden Wesens, des gottdurchdrun-
genen, des von Gott ,gesalbten® Wesens — das nun menschlich-
bildlich als ,Sohn*“ Gottes im Mythus erscheint, d. h. als lebendiges
Symbol seiner unendlichen Liebe und Vaterkraft. Gott bleibt jen-
seitig, und doch geht sein Dasein nun mit ein in die gefallene Welt.
Es ist nicht mehr erschaffene Kreatur, mit Gottes Odem begabt: nein,
Gott selber wird Mensch. So unendlich grof ist die Licbe Gottes, dafl
er nicht richtet und straft, sondern dafl er mit seinem Eigendasein
einsteht fiir die gefallene Welt, der er so schr thr Eigenleben in geist-
licher Freiheit l[ift, dafl er ithre Form, thr Wesen annimmt, statt sie
zu vernichten. Es ist ewige Geburt aus der jenseitig Gbernaturhaften
Liebe; in diesem allerhdchsten Sinn: Zeugung aus dem Heiligen Geist;
symbolisch gesprochen: unbefleckte Empfingnis. Dieser Gottessohn,
gekommen aus der reinen gottlichen Jungfriulichkeit, vereinigt, ver-
mihlt sich lebenswirklich mit des Menschen irdischem Wesen; er er-
scheint ganz lebensnah im Fleisch, wird selbst lebendiger Mensch in
dieser Welt, in dieser Zeitlichkeit; er opfert damit sein ewiges Fleisch
und Blut; symbolisch-mythisch gesprochen: er teilt mit dem ver-
lorenen Menschen das Abendmahl — da die Nacht schon angebrochen
war; indem er sein ewiges Blut dahingibt. Das ist das unerhorte
jenseitige Todesopfer des ewigen Konigssohnes. Auch im Mittelpunkt
des christlichen Mythus steht das Opfer des Besten, Hochsten.

Denn der wahre Erloser ist nicht der sich selbst Vollendende, ist
nicht der in klassischer Erhabenheit Strahlende; ist nicht der ddmo-
nisch sich Verwirklichende — es ist nicht der sich der lichten, ent-
spannenden Seite der Natur in dic Arme Werfende; sondern es ist
der aus seinem jenseitigen, ewig gottverbundenen Leben aus Liebe
zum gefallenen Menschen Herabgestiegene; es ist der ganz und gar
hier im Menschen geistlich und physisch Armgewordene, der Nackte,
der Verlassene, der Geschlagene und Gepeinigte, der Zerbrechende
und Zerbrochene, der ans Kreuz des Daseins Geschlagene, der am
Kreuz sich von Gott, dem ewigen Vater verlassen Wihnende und
doch das Kreuz bejahende Gott-Mensch. Dieses Bild ist, wic ein be-
kanntes Wort heifit: ,dem Griechen eine Torheit und dem Juden ein
Argernis® -— auch dem ,Juden® und ,Griechen® in uns selbst. Und
gerade diese Torheit vor der Welr, dieses stete und stete Argernis
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vor dem sich selbst iiberhebenden gefallenen Geist, ist das Wesen des
Evangeliums tber alle Weltweisheit, Gott gibt es den Kindern und
Unmiindigen.

Im diesseitigen Leben war Jesus der arme nackre Menschensohn,
der von sich selber sagre, er wisse nicht, wo er sein Haupt hinlegen

solle, und der im Kreuzestod schrie: ,Mein Gott, mein Gott, warum
hast du mich verlassen? Das ganze Elend des paradiesvertricbenen
Menschen kostete er scelisch und geistig und physisch aus. und eben
das heiflt und ist: Tr war wirklicher Mensch, Gott war picht nur zum
Schein Mensch; Gott starb wirklich als Mensch den Tod. Und eben
indem das geschah, triumphierte in Jesus, dem Menschen, der Christus
Gottes liber den Tod — er konnte auferstehen und, wie es im bib-
lischen Mythus heifit: sitzen zur Rechten Gottes. Von da wird er am
Ende der Zeiten kommen und sein Reich, das Reich des wahrhaft
Mensch gewordenen Gottes wird mit ihm kommen -— iiber alle
Natur. Bis dieses geschieht, leben wir alle, die wir uns Christen
nennen, aus dem Glauben, noch nicht im Schauen. Aus diesem Grunde
wird der Einzelmensch, die Einzelseele jetzt und hier nur im Glauben
allein Kind im Reich Gottes; keines von uns kann es schauen, aber
im Glauben haben und leben wir es. Darum leben wir, wie die evan-
gelische Lelire sagt, aus dem Glauben, und nur durch diesen Glauben
sind wir in dieser Zeitlichkeit: ,Gottes Kinder®.

Gortt hitte als der Allmiichtige vergeben und damit den Menschen
befreien kdnnen. So denken, heiflt nur: den Ewigen im niederen Sinn
vermenschlichen und ihn zu einem Wesen der Willkiir machen. Gott
st kein Mensch, der heute wiil und tur, und morgen wicder, im
Guten, wie im Bosen, anders will und handelt und tut. Vergeben
konnte Gott, da er immer nur Wirklichkeit, nic blofler Gedanke und
leerer Wille ist, nur so, dafl er in seinem heiligen Willen blicb, und
doch sich selbst in letzter Wirklichkeit hingab, in den Menschen,
in des Menschen Tod mit einging. In Gotr ist alles nur wesenhafte
Wirklichkeit; Gott denkt nicht und wiil nicht wie cin endlicher Geist,
sondern was Gott denkt und will, st unmittelbar er Selbst, ist damit
unmittelbar wirklich und verwirklicht. Gott meint alles und will
alles, was von thm ausgeht, im echstesten, schwersten Sinn auf Leben
und Tod. Alles andere Verhalren wiire biofie Frivolitdr eines Spiels;
und wenn Gott so tite, wire er selbst der Liigner und der Verneiner
der Wahrheit; nur der gefailene Geist meint das, was er tut und
zeigt, nicht bis ins letzte wahrhatug und ewig. Da so in Gott alles
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und jedes, das geschicht, Wirklichkeit ist, so ist auch sein Mensch-
werden Wirklichkeit und nicht blofl religivse Szene, religitses Sym-
bolisieren. Gottes Eingehen in den Menschen und sein Sterben im
Fleisch ist Sinn der Geschichte geworden, die noch kommt; ist der
LEdkstein®, um den alles wird herumgchen miissen, an dem sich alles
wird stoflen miissen — von dem Augenblick an, wo in Jesus, dem
Christus, dies offenbar geworden ist. Es trat Gott von innen her
selbst in die Menschengestalt — und dieser Vorgang ist der innere,
der jenseitige Sinn der geschichtlichen Erscheinung Christi in Jesus
von Nazareth. Es ist der geschichtliche Mythus des Christentums.

Nun erst war ein neues Urbild Mensch gesetzt — nicht des krea-
tiirlichen Menschen, dem Gott einst von seinem Odem gab, der bib-
lische Adam, sondern Gottes Wesen selbst wurde Mensch. Die
Wiederherstellung des gebrochenen paradiesischen Urbildes lag aufer-
halb des Vermégens der menschlichen Natur: Gott kam, ein Name,
der iiber alle Namen ist, ein Wesen, das iiber alle Wesen ist — das
wurde Mensch, Dieses Wesen nun tberwindet alle Zerstdrung, iiber-
windet allen Abfall von Gottes Urwille, es nimmt und durchdringt
damit alle Verworfenheit, alle Verneinung, alle Schuld, allen leben-
digen Tod des gefallenen Menschen in sich — in voller innerer meta-
physischer Wirklichkeit. Und indem sich das nach auflen sichtbar
verwirklicht, stirbt es im Kreuz dieser Welt, in dieser Zeitlichkeit —
der Gott-Mensch, das Uropfer: Gott stirbt in der Welt. In ihm erst,
dem Gekommencn, nicht aus seines eigenen gebrochenen Geistes
Kraft, ist Adam, der Gefallene, erldst, wirklich erldst, nicht durch
Worte, sondern durch jenscitige, metaphysische Tat aus der gott-
lichen, nicht aus der menschlichen Natur.

Thn als den wahren Gottesmenschen aus dem heiligen Geist, nicht
mehr aus dem Urnaturgeist, konnten die didmonischen Naturkrafte
mitsamt dem Verneiner nicht mehr an sich reiflen, fir sich gewinnen,
weil seines innersten Wesens Wurzel jenseits aller Kreatur und aller
Naturschpfung lag. So konnte er auch nur oftenbar und verstanden
werden von den Gott zugewandt gebliecbenen Seelen- und Geistes-
kriften des reinen Menschen. Nur sowelt im irdischen Menschen der
Gottesodem noch rein war, also nicht losgeloster abwendiger Eigen-
intellekt; mit anderen Worten: nur der inneren Unschuld im
Menschen konnte der Heiland verkundigt werden. Dies das Geheim-
nis der frohen Botschaft, des Evangeliums, das nun iiber aller Welt
und allem abwendigen Wollen, iiber aller Abgriindigkeit oder Herr-
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lichkeit der Welt und des Menschentumes steht — grofer ist als alle
Bezirke des Geistes und der Nartur: die Liebe Gottes bis in den Tod
Gottes! Oder die eigene Armut der reichen ewigen Licbe. So sicgt
der Mensch nur durch Gott, nicht aus sich selbst, tiber seine eigene
gefallene paradiesverlorene Natur. Er ist durch Gottes Menschwerden
und Sterben und Opfer selbst zu Gott hertibergenommen, er ist neu
geboren. Das aber geht iiber alle Natur, geht tber alles Natur-
seelentum, iiber allen gefallenen Geist, geht damit Gber alles noch so
erhabene Menschentum. Deshalb ist der Mensch durch das Eingehen
des jenseitigen Gottheilandes schlechthin ein neues Wesen — es ist
das ewig gewollte Urbild des Menschen neu aus Gott offenbart. Das
ist unser erldsendes Erkennen im Glauben. Und nun verstehen wir,
was es heifit: Das Evangelium ist verkiindigt, ist sichtbar in die Welt
gekommen fiir die, die es aufnehmen wollen im Glauben; das Heiden-
tum ist wesensmiflig erloschen.

Vor jener Tatsache, dafl Gottes Wesen, wenn es in der Welt
erscheint, nicht nur nicht aufgenommen, sondern getdtet werden
mufl, erfihrt die Welt selbst ihr Urteil, spricht sie sich selbst thr
Urteil; d. h. sie steht ,im Gericht®. Sie wird von der symbolischen
Wirklichkeit des Todes Gottes, vor dem Kreuz, in threr dimonisch-
geistigen Sclbstverwirklichung nicht bestehen — es sei denn, sie wirft
sich der ewigen Liebe in die Arme, sie geht ein in das geistliche
Sterben, in die vollige geistliche Armut vor Gott: unser Todesopfer
in der Nachfolge Christi.

Alles Auflere, was uns als Heilsgeschichte erzihlt wird und was
unsere Religion in solche Formen giefit, hat nur von jener inneren
Ewigkeitssicht her lebendigen Sinn, lebendige Bedeutung. Auch hier
miissen wir alles von innen her verstehen, nicht nur als Zufere
Geschichte, Dafl einmal ein Mensch in Jerusalem am Kreuz starb —
nur als duflere Begebenheit, wie es oft so unverstanden gepredigt wird
— das konnte dich und mich nicht erldsen; es bliebe fiir uns ohne
Bedeutung; dafl aber eben dieses Menschenleben bewufit und un-
bewuflit uns offenbaren konnte, da Gott Mensch ward, dafl er vom
Jenseitigen her in diese gefallene Menschennatur hineinkam und
darin elend wurde wie wir — und daf} er eben vermdge seiner
inneren Gottheit doch von innen her aus dieser Nacht und dieser
Verworfenheit auferstand, das ist fiir den Christen die Gewifheit
der endlichen Erlosung, der Erlésung, die am Ende der Zciten, wenn
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der Sinn der Geschichte sich enthiilit, kommen wird, und die wir jetzt
im wissenden Glauben vor uns schen,

Das chben st der Zustand, in dem wir seit dem Bruch des Para-
dieses stchen: dafi wir auch dic geschehene Erlésung im
Glauben diesseits, noch nicht um febendiven Schauen jenseits haben,
Wiren wir driiben, 1msuts des ,, Todes® mm Schaven der Allgegen~
wart Gottes und damit in unscrer wahren Hei dann freilich wiare
kein Wort mehr zu sagen und es bediirfte des ganzen Christentums
nicht mehr. Aber auch so, wie es mit uns stcht, kommt es nicht
darauf an, dafl die Seele, die mit Christus und in Christus das Reich
Gottes des Vaters sucht, etwa den ganzen mythischen und theolo~
gischen Wissens- und Erkenntnisbestand bewufit in sich aufnehme.
Wire das nétig, so kénnten nur die verstandlich erleuchtetsten
Geister unter uns Uberhaupt an Christus und an das Reich Gottes
herankommen. Nun aber predigt der Heiland immerzu, dafl gerade
dem Armen und Zerschlagenen, dem Nichtklugen in dieser Welt das
Evangelium und so der Weg zum Herzen Gottes, des Vaters un-
mittelbar offenstehe: ,Selig sind, die da geistlich arm sind.“ Die Seele,
die ohne jeden Verstandesmythus einfach ihren Willen in Gottes
Willen einbetter, die aus dem Innersten heraus so eins mit Gott ist
im Vertrauen und in der Licbe. dafl sic wahrhaft sagen kann: ,Dein
Wille geschehe® — der Mensch lebr unmittelbar im Jenseitigen mitten
durch diese Zeitlichkeir hindurch, und dieser Mensch braucht keinen
Mythus und keine Theologie. Den Unmiindigen und T®richten vor
der Welt offenbart sich Gott nicht weniger und wohl unmittelbarer
als dem Verstand und ,hohen Witz“, der lange im Vorhof stehen-
bleiben mufi.

Jesus Christus hat uns gezeigt, dafl der Fintritt der Einzelseele
in das Reich Gottes nicht erst in cscharolg‘,wcher Zeit crolgt, sondern
dafl im Jetzt und hier das Wort Gottes lebt, das Antlitz des Vaters
uns iberall entgegenleuchtet. Aber nicht pantheistisch, sondern als das
grofie anzurufende, personliche Du, und dafl es bei uns selber liegt,
ob wir es bejahen und erleben wollen oder nicht. Dennoch: wer es
findet, dem ist es Wunder und Gnade. In dieser Art personlichen
Christentums haben wir in der Zeitlichkeit durch den Glauben an den
Erléser Zutritt zum Reich Gottes, in Gemeinschaft oder jeder fiir
sich. Wenn der Aufbruch aus dem Jenseitigen am Ende der Zeiten
kommen wird — dann wird der Mensch als Ganzes erldst und das
Urbild des Gottmenschen offenbar werden: die uns jetzt noch uber-
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bewufite Wirklichkelt, die verkldrte Geistleiblichkeit ist dann ge-
kommen.

Das Wesen der Religiositit des Volkes Israel, soweit es nicht, wie
wir sahen, iiberhaupt im Heidentum verharrte, war, Gott nach dem
starren Gesetz zu diencn. Auch fiir den Christen gilt das allgemeine
menschliche Sittengesetz; aber ihm kommt durch das Gesetz eben die
Erkenntnis der unbedingten Schuldigkcit und Schuld, denn es er-
fullen und Gott sozusagen zufriedenstellen kann niemand. So bleiben
wir eben, gemessen am Gesetz, auf dic Gnade und die erlgsende Licbe
angewiesen. Macht man das Sittengesetz nun zum Wesen des
Christentums, so ist dieses Christentum eine Verzerrung und Ver-
filschung des Evangeliums. Und wo das Bestreben besteht, durch das
Gesetz und seine vermeintliche Erfiillung vor Gott recht zu werden —
der tduscht sich und die, so ihm zuhSren. Vor dem Auge des Hei-
landes wire nur die unbedingte letzte grofle Liebe des Gesetzes Er-
filllung — und die hat kein Mensch. Das ist nun der Unterschied
zum Heiden, der sein Tabu hat und danach sein Gut und Bose
bestimmt. Jesus Christus weiff, wo aus ihm das Evangelium spricht,
nichts von der jiidischen Gesetzesgerechtigkeit, so wenig wie vom
Tabugesetz des Heiden. Und so ist auch hier das Leben aus dem
Evangelium das ,ganz andere Leben®. Dic evangelische Wahrheit
ist aullerordentlich einfach: ,So ihr nicht werdet wie die Kinder,
kénnt ihr das Reich Gottes nicht sehen.«

Dies ist der unbedingte Gegensatz zu allem magischen wie hoch-
geistigen, in Mysterien sich ergehenden Heidentum; es ist der volle
Gegensatz zu allem jiidischen und heidnischen Denken, auch im
Christentum; es ist erst recht der volle Gegensatz zu dem sich selbst
erlssenden, sich selbst erhdhenden Geist, der sich zum Gott macht —
dieses wahre Leben aus dem Glauben und aus der Liebe als Kind
Gottes. Was tiefe christliche Mystiker, wie Meister Eckehardt, sagen:
es hilft dir nichts, daff im Stall von Bethlehem einmal jenes Kind
geboren wurde, das uns die ErlSsung offenbaren sollte, wenn es nicht
in dir, in deinem armen Stall, deiner jungfriulichen Seele geboren
wird, tiglich und immerfort — das ist Eingehen in das Reich Gottes
mitten in der Welt, mitten im Kampf, mitten in der Unrast, mitten
in der Arbeit und mitten im Ruhen. So hat der Christ kein Tabu
und hat kein Gesetz zu erfiillen, sondern er hat nur das ecinzige,
wirkliche grofie Anliegen an Gott: ,Dein Reich komme® — in allem,
was da ist.
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Fvangelium wnd Mythus

Die Evangelien als Schriften sind in einem ganz tiefen, letzten Sinn
mythische Ge Jch;chte des n’iushcn und seiner Eridsung; sind der
W’”{T‘"'witsmythus des gco‘h‘nbf rten Gost-Menschen, In den Lvange-
lien ist Lrlgsung in zwiefacher Hinsichr verkiinder: die des Tinzelnen
und seines ngehcno in das Gottesreich in der Zendichkeit durch den
Glavben; sodann eine eschatologische Trldsung des Menschen als
solchen durch Lingehen Gotres in das Fleisdi und seine endliche Ent-
hilllung. Durch die letztere wird das Gesarmrucbild Monsch, das als
Adam aus dem Paradies getreten ist, in Christus nichr nur wieder-
hergestellt, sondern es wird ein neuer Mensch, der Gott-Mensch sein,
der sich enthiillt. Beides, reprisentiert durch die geschichtliche Gestalt
Jesu von Nazareth, ist doch zugleich schon mythische Gewitheit ge-
wesen, seit es eine diesseitize Menschheit gab, Der kommende Gottes-
sohn, der lichte Heiland lchte als Hoffnung mehr oder weniger deut-
lich, freilich immer verhiille durch den Nichtseinsoll lenden, zu allen
Zeiten 1n der Menschhicit. Durch das Leben Jesu hat diese uralte,
ahnende Glaubenshoffnung ihre Gewiftheit gefunden, und aus diesem
Grunde heiflt der irdische Mensch Jesus von Nazareth Jesus Christus.
Christds aber heifle: der von Gott zum Konig Gesalbte. Dieses
Christds ist der mythische Name Jesu, also der Name fiir sein
eigentliches, lbergeschichtliches Wesen, also fiir das, was er jenseitig
verwirklicht, gewissermaflen seine ,Urform®. Sind wir diesem Er-
Ioser zu Gott, demn Vater, zum Gott der Mitte nicht auch in der heid-
nischen Weltzyklenlehre begegnes? Ist das Evangelium also doch
vielleicht nur Fortsetzung und Verklirung des Heidnischen und in
ihm enthalten, so wie man wohl meint, es sei auch in Israel enthalten
gewesen und eben nur die Fortsetzung von dessen Religiositit? Das
ist eine grundsitzliche Frage.

Sagen wir Wesentliches vom Ewigen und seiner Erscheinung in der
Zeit, so sprechen wie in Symbolen; und sind wir von dem Ewigkeits-
gehalt und der inneren Wirklichkeit in den Dingen des Daseins er-
griffen, so schen und verstehen wir das Dasein als Mvthus. Auch
geschichtliches Handeln kann daher stets nur im tiefsten Sinn symboli-
sches Tun sein, sobald sich in ihm ein Ewigkeitsgehalt ausspricht. Aber
wir vermdgen es nicht, das Ewige unmittelbar zu nennen, und eben
deshalb kommt es in uns und durch uns in mythenhaften Symbolen
zum Ausdruck. Mythus ist daher stets das Kennzeichen des Wissens
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und Erfahrens von Hchstem, Innerlichstem; aber es ist damic zu-
gleich auch das Kennzeichen fiir die Bedingtheit und Gebundenheit
unseres Geistes und Wesens, fiir unsere Paradieslosigkeit. So wird
die Offenbarung des Ewigen in uns und um uns stets den Sinn und
Geist des Menschen vor verstandliche Unmdglichkeiten und Widet-
spriiche stellen; es wird sich an jene Seite unseres Wesens wenden,
die eben aus dem Unbewuften, nicht aus dem verstandlich Bewufiten
gespeist wird. So wird die Offenbarung des Ewigen stets zu einem
Zerbrechen des gottfern gewordenen Weltgeistes in uns, und beim
volligen Durchbruch, beim Sicherfiillen wird es eben geistlicher Tod.
Also kann nur in ihm Heil, Heilung, Heiligung sein. Der Mythus
allein aber kann im Zeitlichen und im zeitlich befangenen Menschen-
geist das Unaussprechliche verkiindigen und es darstellen.

Nach alter mystischer Vorstellung, sagt Gruppe, ging Jesus durch dic
Verkiindigung des Engels als , Wort® durch das Ohr in den Schof}
Mariae ein; es ist das spitere Dogma von der unbefleckten Empfing-
nis, das in herabgekommen magischer Weise physiologisch ausgedeutet
wird, wihrend auch hier wieder das duflere Bild den jenseitigen Vor-
gang nur meinen kann. Weiter lehrten die orientalischen Mysterien
die Erleuchtung des Menschen von oben, was wir schon erwihnten,
und die Wiedergeburt; geradezu die Ausdriicke selbst sind alsbald
nach Jesu Tod von der frithesten Gemeinde iibernommen worden. So
ist es begreiflich, daf} die Verkiindigung der Erlosung durch Jesus
Christus in den Evangelienschriften nicht nur in einfachen Gleich-
nissen, sondern geradezu in mythischen Bildern erfolgt. Schon die
erste Verkiindigung ist so. Da der gefallene Menschengeist in seinem
vom Nichtscinsollenden beeindruckten Denken die einfache Waht-
heit der Geburt des Gottessohnes im Stall nicht begreifen wird, so
wenden sich die iiberirdischen Boten Gottes, die Engel, an jenen
Wesensteil des Menschen, der im tiefsten unberiihrt geblieben ist von
der Verfiihrung des sich selbst zum Gott setzenden Geistes, der in
der Finsternis steht bei allem seinem Licht. Dieser reine Wesensteil
eben ist jener der »geistlichen Armut®;symbolisch gesprochen: dic Engel
verkiindigen die Geburt des Erldsers den ,Hirten® auf dem ,nicht-
lichen Feld“ in der Weihnachts- und Lichtwendnacht.

So geht die duflere Schilderung des Geschehens mit der tiefsten
Sinndeutung Hand in Hand, und eben dies kann nur durch den
Mythus geschchen. Wir brauchen nur hineinzugreifen, immerfort ent-
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halten die Evangelienschriften. soweit sie von spiteren Entstellungen,
Zutaten, absichtlichen und unabsichtlichen Miflverstdndnissen gereinigt
sind, die Fiille der mythischen Bilder. Von der heidnischen Mysterien-
lehre einer Wiedergeburt und Erleuchiung des Menschen aus dem
oberen Reich abgesehen, denken wir an die Taufe als mythische
Weihchandlung der Reinigung. die im vorchristlichen Mvsteriengut
ithr Vorbild hart, etwa im reinizenden Osiriswasser; die Jordantaufe
des Johannes ist véllig gleich dem indischen Bad im Ganges: das
Herabkommen des feurigen Geistes auf die Menschen, was im Plingst-
wunder wiederkehrt, die Verspeisung der Gottheit, die das christ-
liche Abendmahl wiederholt, die Kimpfe mit den unterweltlichen
Diamonen in Christi Hollenfahrt — alles sind echte alte Mythenbilder.
Es enthalten die Evangelien auch Ziige des Sonnenmythus, so wenn
der Heiland auf dem Wasser wandelt und Petrus zu sich ruft: oder
wenn er auf dem Berg in sonnenhafter Verklirung erscheint und die
anderen Sterne, Elias und die Propheten, um ihn stehen.

Anfangs war auch die Taufe kein Sakrament, sondern eine vor-
bereitende Reinigungsweihe, sie konnte daher mehrmals wiederholt
werden. Danach erst kam der Brauch, sic zur mystischen Aufnahme
in die Taufgemeinde und damit in die unsichtbare Gemeinde zu
machen, es vollzog sich dabei der Empfang des heiligen Geistes, sobald
die Apostel die Hinde auflegten; dies aber taten sie nur, wenn der
Gelst iber sic gekommen war. Von den Kirchenvitern selbst wurde
die sakramentale Auffassung des Taufbades mit dem Zgyptischen
Osiriswasser verglichen, das auch das ewige Leben geben sollte. Bei der
babylonischen Taufhandlung kam Istar als Taube herab. Schlieflich
ist die Vorstellung des Antichrist in allen Wesensziigen orientalischen,
insbesondere persischen Ziigen nachgebildet.

Wenn so von der religionsgeschichtlichen TForschung dargetan
wurde, daff die Evangelien solche mythischen Bilder und Inhalte
haben, und man damit glaubte, sie als eine blofle Neuauflage etwa
archetypischer, urheidnischer Vorstellungen entwerten zu kdunen in
ithrem spezifisch christlichen Sinn, so zeigt sich im Gegenteil, dafl hier
die Erfillung der ganzen Hoflnung des paradiesverlorenen Menschen
aufleuchtete und vom Jenseits her ein Geschehen hereinbrach, zu
dessen Darstellung und Verkiindigung man eben nichts Gewaltigeres
an Bildern und Svmbelen und Sprache zur Verfiigung hatte, als
gerade jene uralten, gleichfalls Unaussprechliches, Jenseitiges dar-
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stellenden Mythen. Diese nalbm man als Gefif, vm den neu auf-
gebrochenen itbermensdilichen Lebensinhalt darin einigermafien zu
fa':s(;n

Auch die Messiasidee 1st zuerst aus heidnischen Guellen in das
Schrifitum der Evangeilen cingadrungen. Gewifl ist der gbreliche Hei-
land von jz und J» im Measthen irgendwie herbeigeschnt worden;
doch der geschicheliche Jesus wollte von einer Denernung als Messias
ganz und zar nid ; bekannte Sreile, wo ihn Petrus so
nennt, wird von lroh sartwortet, solches nismand zu sagen.
Aber dieses Nichesagen hiefl nun nichr, dafl or ctwa sein Geheimnis
hiiten wollte wie der indische Yogi, sondorn cben weil er fiirchtete,
den wahren, einfachen Sinn seiner Verkiindioung des Reiches Gottes
in uns, in der einzeinen Seele damit zu verdunkeln. zu verderben.
Trotzdem durfre dicser lesus in seiner menschenbeschrinkren Zeit-
lichkeit von sich sagen, er sei Gottes Sohn, denn er sah eben in sich
in volicr, reiner Gotteskindschalt die ganze jenseitige Wahrheit des
Verhidlinisses des ewigen, liebenden Gott-Vaters zum Menschen
lebendig werden und so in ihm selbst geoffenbart. Er hatte das ewige
Du Gottes als Personliches ge*cnﬁbpr in sich — das vBllige Gegenteil
aller ,8stlichen Weisheit®, aber auch das Gegenstiick zu jedem ma-
gischen oder gesetzhaften Gott Israels. Er stand mit dem Gott Vater,
dem Gott der Licbe, der sich selbst an den Menschen hingibt, in einer
fiir unsere schwache Kraf: unerreichbaren, steten inneren Begegnung
und Wechselrede, er war dessen stets von neuen vergewissert. So sah
er notwendig in allem nur und einzig das Reich des Vaters, und
konnte damit zugleich im Hinblick auf sich und seine Verkiindigung
sagen, es sel mitten unter uns gekommen; denn es war in ihm wirk-
lich an-wesend.

Das Wort das Evangeliums. soweit es unverfilscht auf uns gekom-
men ist oder wiederhergestellt werden kann, lehnt jede Vergottung
des Menschen Jesus durch sich sclbst und die Jiinger eindeutig ab. Dafl
alsbald nach dem Tod und dem Wunder der Auferstehung dic
Christengemeinde und wir bis beute, wo wir noch gliubig zu sein
vermogen, Jesus als den Gott-Menschen, als den Triger der Er-
18sungsgewiftheit, als lebendiges Svmbol des kiinftiz sich enthillenden
Messias anschen, heiflt nicht, daf er als irdischer Mensch dies wissen
konnte oder durfte; denn sonst wire in ithm Gotr nicht wahrhaft
Mensch gewesen, scin Ieiden und n hL echt menschlich
arm und verzweilcly, soandern eiue
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Er war nicht fiir seine irdische Person der ,Heilige Gottes®. So sagt
er selbst zu dem, der thn mit ,Guter Meister® anspricht: ,,Was nennst
du mich gut? Niemand ist gut, denn der einige Gote.®

Auch der Marienkult in der christlichen Kirche ist cin grofler, tiefer
Mythus, der in den heidnischen Mythen seine Vorbilder hat. Ein
solches altes Madonnenvorbild ist in Agypten Isis mit dem Kind
Horus auf dem Schofe, das sie in der Linsamkeit gebar. Danach
herrscht Horus auf Erden, und sein lebendiges Abbild smd die Phara-
onen. Nach der sumerischen Lehre ist der Urgrund aufler aller Spal-
tung in die polare Zweiheit der Geschlechtlichizeit. Trst durch den
,Sohn® wird Gott zum Schépfer und Vater, uad damit steht ihm als
cewordene Schdpfung der Urmurttergrund der Natur z;c"cniibcr Auch
nach dem ]ohﬂmcsevanhvhbm ist erst durch den Logos, den ,,Sohn®,
der spdter Mensch ward, alles geschaffen. Die :xlmsten sumerischen
l"cmpel aber sind nach Jeremias die der Muttergdtiin, die geradezu
Madonna, nimlich ,meine Herrin®, heifle. Die Urmuttcr ist in der
Astralmythologie selbst das Sternenall, das Sternenmeer, aber sie
kann auch als Venusstern spezifiziert und so der Stern des Sternen-
meeres sein. Und nun heiflt in der Gotik die Maria selbst Stella maris,
der Stern des Sternenmeeres. Die Schopfung in ihrer Vielgestaltigkeit
ist diese Urmutter Maria, und in spiten Hymmnen noch wird in einer
Gotterversammlung beschlossen, IStar, die Gottermutter, allein zur
michtigsten Gottin zu erheben, damit sie die Ziige! von Himmel und
Erde halte und das Volk sic anbete. Was ist das anderes als der
christliche Marienkult? Wir schen, worauf Laiblin hinweist, die christ-
liche Uberkleidung der Frau Holle. Diese nimlich erscheint in man-
nigfaltiger Abwandlung, sogar als Mondgtttin, Wir kennen in der
Marienbilddarstellung aber auch die Gestalt der Himmelskénigin, die
auf der Mondsichel vor dem Sternhimmel stehe.

In der Dreieinigkeit, sagt Jung, wird der heilige Geist im fritheren
christlichen Mythus als Taube dargestellt. Die Taube aber ist der
alte heilige Astartevogel, der heilige Geist ist hier weiblich gedacht,
und in der christlichen Altzeit hiefl diese Taube auch Sophia, d. L
Weisheit, Wissen. Nun meint Jung, die Marienverehrung sei in der
spiteren Kirche, wo sie erst auf kam, gewissermafien ein Ersatzbild
fiir dieses weibliche Geistwesen. Dem mochte ich widersprechen. Das
mit der Maria als irdische Mutter Gottes bzw. des Gottessohnes ge-
gebene Lebensprinzip ist das des an sich dunkeln chthonischen Mutter-
grundes, der dem lichten Geist Gott-Vaters gegeniibersteht. In der
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christlichen Welt nun ist dieser ganze, hchst wirkliche Lebenszusam-
menhang bzw. Lcbensgegensatz in die Sphire der ewigen Liebe
gerickt; und unter der Verklirung des Menschen Jesus als Triger
der endlichen Erldsung wird aus der chthonischen Urmutter die lichte
Himmelskonigin, Aber doch eben nur die Konigin des ,Himmels®,
also nicht etwa die Gleichgestellte zu Gott selbst. Denn Himmel und
Holle sind, wie wir es darlegten, ticfe Zonen unterhalb des Reiches
Gottes, das uns Jesus der Christus 6ffnete. Was dort in dieser Weise
als die andere Seite der Schdpfung dargestellt ist, ist eben nichts
anderes als die chthonische, murtterhafte Seite derselben, die sich im
christlichen Kult des Abendiandes als Maria, d. h. die reine unge-
brochene Ursubstanz, die Urnatur *als die Mutter des in die endliche
Welt cingetretenen Heilandes, dessen ewiger Vater Gott, der minn-
liche Gott ist, erweist.

In diesem Zusammenhang nun ist es von grofler Bedeutung, dafl
ein aligermanischer Kultus der heiligen miitterlichen Dreilaltigkeit
bestand, dessen Fest nach Scholl wesentlich um die Wintersonnen-
wende lag und das an syvmbolischen Grabstellen stattfand, vermutlich
an den Agistersteinen bei Minden, u. a. auch auf dem heiligen Berg
bei Heidelberg. Denn hier ist deutlich erkennbar dic chthonische Seite
aufgetan. Eben dies heb der christliche Mythus spiter aus dem Nur-
heidnischen heraus und wandelte es in den christlichen Marienkult,
nicht anders, als andere heidnische Feste und Kultstitten christianisiert
wurden. Diesem miitterlichen Urgrundelement, das in unserem eigenen
Selbst wirkt und girt, und dessen naturgemifl auch der Mensch Jesus
teilhaftig war wie wir alle, seine Briider und Schwestern — dieses
Element in die héchste Gottesliebe zu riicken, es zu verehren, kultisch
zu behandeln, ist der cigentlicke, befreiende Sinn des lichten Marien-
kultes im Christentum.

In dieser Marienidee liegr der Wesensunterschied zwischen dem
dufleren, d.h. dem geschichtlich individuellen Jesusleben, und der
symbolhaft jenseitigen Bedeutung der Christusgestait. Der Christds
hat die unbefleckte, jungfriuliche, ewige Seele zur Mutter, die sich
Gott dem Vater und scinem heiligen Geist 6ffnet; der irdische Jesus
aber spricht zu seiner irdischen Mutter, die thn mit den Seinen mif3-
versteht tiber das Wirken des Reiches Gottes: ,, Weib, was habe ich
mit dir zu schaffen?® So wird uns eben dies klar, weshalb das Evan-
gelium in Mvthenbildern verkiindet werden mufl: und weshalb der
christliche Kule, soferd er das Ewige, das Evangelium selber meint
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und nicht sich an Stelle Gottes setzt, zu solchen mythischen Bildern
greifen muf.

Dafl dieses Einkleidungen, Gleichnisse und Mythen sind, gibt auch
die katholische Theologie jetzt zu. Christenheit und Geschichte des
Christentums, sagt Karrer, ist die grofle Seelenwanderung der nieder-
gestiegenen ldee, weil das ,,Wort Fleisch geworden® und unter uns
Wohnung genommen hat. Es triigt von allem Anfang an zeitgeschicht-
liches Geprige. Gott sprach in dem Menschen Jesus in menschlicher
Natur; das Wort zicht die verschiedensten Formen an. So werde man
in der Tat unterscheiden miissen zwischen der Idee und der empiri-
schen Gestalt des Christentums; das Christentum zeige uns ein ewig
unerfilltes Ideal.

Wir sprachen von dem Heiligen Geist als weiblich aufgefaftem
Element bei der dlteren Christenheit. Die Gestalt und das Wesen
desselben ist in der christlichen Kirche nichts weniger als cinheitlich
uvnd bestimmt umschrieben. Im dthiopischen Christentum, das ja auf
dic #lteste Zeir unmittelbar zurlidigeht und nicht die abendlindischen
Wandlungen mitgemacht hat, tritt dieses weibliche Wesen noch deut-
lich hervor. Laiblin berichtet von einem dortigen Triptychon, auf
dessen Mittelstiick ein Gott Vater und eine Frau vdllig gleichgeordnet
und in gleicher Gestalt dargestellt sind. Ausdriicklich bezeugte der
Priester, der dieses Bild einem deutschen Kaufmann schenkte, dafl die
Natur immer wieder das zeugende minnliche und das empfangende
weibliche Grundwesen aufzeige und der Heilige Geist eben zu dem
starken minnlichen Prinzip des einen Gottes die weibliche Ent-
sprechung sei.

Es miissen immer wieder tiefe Visionen gewesen sein, wenn die des
Evangeliums Bewulren eben dessen Wesensinhalt in die mvthischen
Bilder gossen. Dieser Vorgang mag schr klar sichtbar werden durch
cine einfache, aber durchaus jidisch-kultisch orientierte Erzihlung aus
der an sich vollig unbekannten Jugendzeit des Jesus selbst. Da brach-
ten ihn die Eltern in den Tempel, um thn dem Priester darzustellen,
wie es jiidischer Brauch eben war. Der Priester Simeon bricht dabei in
die Worte aus: ,Herr, nun lissest du deinen Dienerin Frieden fahren,
denn meine Augen haben den geschen, der in Israel Herr ist.“ Hier
ist nun ganz offenkundig im Lukas-Tvangelium die Erscheinung des
vom Judentum crwarteten Messias christianisiert. Jesus hat als Gali-
tHer niches mit der Erzidhlung zu tun. wie so vicles nicht, was inshe-
sondere im Matthius-Fyangelinm gegeben, ja korvigiert ist. Da nun
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niemand von Jesus als dem Verkiinder etwas wuflte, ehe er 5fFentlich
auftrat, und da auch scine Angehfrigen nichts weniger als seines
Sinnes waren und an ihn glaubten, so ist eben auch dieses Bild von
der Einbringung in den Tempel wic das spitere vom zwélfjihrigen
Jesus im Tempel, der dic Schriftgelehrten in Erstaunen setzt, sym-
bolisches Verkindigungsbild des Uberzeitlichen in der Erlosungsidee,
also voller Mythus. Wieder ist es nur der unaussprechliche Inhalt des
»ganz Anderen®, der in allem dem zum Ausdruck kommen will.
Gewaltig und stark, den heidnischen Mythus im Grunde immer
wieder durchziehend, waren die ganz realen Erloserhoffnungen. So
war auch das Aufbrechen des Evangeliums durch Jesus von Nazareth
keineswegs nur in Israel vorhanden. Aber die grofle Erldserhoffnung
der heidnischen Welt hatte sich zuletzt im. chalddischen Kulturkreis
scit der babylonischen Gefangenschaft der Juden, also einige Jahs-
hunderte lang, ganz eindeutig auf das Jordanland und sein prophe-
tisches Volk gerichtet. Und hier ist nach Jeremias Darstellung sehr
wesentlich zur Kennzeichnung des ersichtlich ungewollten, d. h. sich
ganz aus der Natur der Sache selbst heraus, nicht durch Berechnung
ergebenden Verbundenseins von christlicher Heilsgeschichte mit heid-
nisch-mythischer Wirklichkeit das Erscheinen der drei Weisen in der
Evangclienerzihlung. Auch das ist Mythus, insofern ja die persdnliche
Jesusgeschichte aus dieser Zeit nicht verbiirgt ist als dufleres Ge-
schehen. Aber was da erzihlt ist, zeigt uns, wie die Erwartung des
Heilandes gerade aus dem Jordanland schon lange zuvor im Heiden-
tum lebendig war; nicht nur im Osten, sondern wohl auch im Norden.
Doch das letztere wissen wir nicht bestimmt, wir bleiben beim Osten.
Tch kann nur hierhersetzen, was Jeremias iiber diese mythischen
Zusammenhinge sagt: Dic Urchristenheit hat daran festgehalten, dafl
es Gott gefallen habe, den Volkern in der Zeichensprache des ge-
stirnten Himmels etwas zu sagen. Was die ,, Weisen aus dem Morgen-
lande“ gesehen hatten, war nicht ein sogenannter Wunderstern, son-
dern, wie Kepler schon richtig erkannte, einc ganz scltene Planeten-
konstellation des Jahres 7 vor unserer Zeitrechnung, das jetzt fiir das
historische Jahr der Geburt Jesu von Nazareth angeschen wird.
Gerade damals wurde das Fischezeichen das Friihlingszeichen. In
jenem Jahre 7 ist dreimal der Saturn — der alte Judenstern, nach
dem auch der Sabbath heiflt — im Tierkreiszeichen der Fische ganz
nahe an den Jupiter, den Konigsstern, herangetreten, etwas ungeheuer
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Seltenes. Und dieses Freignis tand im selben Jahr oleich dreimal
statt. Das muflite die chalddischen Astrelegen schwer hecindrucken.
aR unter demselben Sternbimniel in der Nihe des
st unter den Plancren ,cine wahre Staatsparade® zu
schen war, Wir wissen aus Keilse hrifren, dafl dicse Konstellacionen
in Babylon bekannt waren. Schon bei dcr Saturn- Jupiter-Begegnung
vom Jahre 126 und 66 v. Chr. mégen dic babylonischen Astrologen
ctwas DBesonderes erwartet haben, nachdems man das jiidische Volk
in seinem Exil, das merkwiirdige pmphctl%nc Volk, naher kennen-
gelernt hatte. Aus dem 72. I‘sa]m wie aus Jesaias 66 geht hervor, daf}
Gesandtschaften aus dem auf den Erldser wartenden Osten schon
mehrmals im }udenland gewesen waren. Auch in der Offenbarung
des Johannes spielt ja der Astrologenhimmel die griéfite Rolle. Dies
alles aber ist so erstaunlich, dafl man cs nur im Hmbhm auf den
tiefen Zusammenhang vorchristlicher Lxlosunr'sl.of}nunﬂ), von Mythus
und Evangelium zu hocnstcr Nachdenklichkeit hinnehmen kann.

Auch sonst finden wir den astrologischen Einschlag in den Evan-
gelien, so in der Zwolfzahl der Apostel, die den solaren Tierkreis-
zeichen entspricht. Wir schen ja auch im Mittelalter den Aposteln
astrale Tiere noch zugeschrieben. In der alten keltischen Sage vom
Konig Artus mit seiner Tafelrunde ist die Tierkreiszahl Vcranschau—
licht, und auch der Heiland wird in der Abendmahlsszene mit den
Zwolfen tafelnd geschildert. So ist es auffallend, dafl dieser Zwdlfer-
chor der Auserwihlten auch im Neuen Testament den Mythus der
zwolf Apostel crfiillt; einer scheidet aus, dafiir kommt spiter ein
anderer hinzu, es wird Wert auf die Zwolfzah! gelegt, obwohl wir
wissen, dafl geschichtlich diese Zwolfzahl nicht gegeben war. Alle
diese Zwolfer haben, wic Wohlbold von der Runde des Konig Artus
sagt, als Ganzes ihre Berufung und sind Trdger eincr besonderen
Mission, sic sollen die aus dem Weltzentrum ausstrahlenden Krifte
auf Frden verbreiten. Fier ist der Astralmythus, und zwar der astro-
logisch gedachte, unverkennbar.

Christi Geist nun ist trotz alledem nicht die Fortsetzung des
Heidentums, auch nicht seiner edclsten Bestrebungen, sondern ist das
»ganz Andere®. Auch wenn in ihm sich ersichtlich Elemente sciner
Zeit und Umwele, ihrer Strebungen, thres Wesens und Erlebens finden
und irgendwic mit darstellen, so ist das doch nur Form, dic gewisser-
maflen den Evangelienkdrper bildet, nicht das Wesen. So wie ein
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terischer Korper ancrganische Substanz euthils, die aber in thm als
Organismus neu konstitulert ist, dem Leben dient und dieses trigt;
oder wie der Mensch cinen Siugetierkdrper naturhaft hatr, aber
seinem ewigen Wesen nach erwas anderes ist als cin Tier — so ist
auch der Geise und das Wesen des Chrwtmrumc ctwas anderes als
die Flemente des Mythus und der Philosophie selbst, die seinen ge-
schichtlichen Korper bilden; und so ist es auch aus anderer Quelle
gekommen als der Geist des Heidentums, auch des Léchsten und
reinsten.

So haben also die uralten Formen und Bilder im Christentum einen
neuen, zuvor nicht gewufiten erlosenden Inhalt. Sie tragen eine neue,
héhere Fbene des Geistes und der Seele in sich, und es ist keine Rede
davon, dafl der heidnische Inhalt, den siec einst hatten, selbst der
Quell des Lvangeliums gewesen sein kdnnte. Denn das Evangelium
st Aufbruch aus dem Jenseitigen aus einer tiberkreaturhaften Welt.
Christus, in Jesus von Nazareth offenbar geworden in seiner ewigen
Existenz, ist nicht cin Religionsstifter und Gottesprophet nur eines
Weltenmonats, des der Fische gewesen, so wie Zarathustra der des
Widderzeitalters etwa gewesen wire; heidnisch beeinflufites Mysterien-
Ieben hat thn in den Katakomben wohl mit diesem Zeichen versehen,
das aber eben vermutlich nur das astrologische Deckzeichen war; son-
dern er war der offenbarte Christos, der ,Sohn“ des Ewigen Vaters,
er ist der Erldser im groflen Weltendon tiberhaupt.

Wird aber nun zu alledem gefragt, warum der Christ in Mythen
sprechen miisse, statt iiberhaupt bildlos anzubeten und sich nicht in
keidnischen Formen zu ergehen — nun eben die volle Erlosung, di
Erldsung zum neuen Urbild Gott-Mensch erst wiirde uns die Hinau
fihrung tiber das zeitlich naturhaft gebundene Wesen bringen. Die
letzte Erldsung wird es sein, wenn die Natur durch den Gott-
Menschen von innen her verklirt wird; wenn das Reich Gottes, das
jetzt innen ist, auch nach auflen aufgebrochen sein wird. Dann wiir-
den wir im lebendigen Schauen einer Wirklichkeir stehen, die jetzt
fiir uns nur in der Seele zu erfassen, nicht aber im bewuften Leben
vollig zu ergreifen 1st. Dann sihen und erkennten and sprichen wir
wortlos, es sbundc alles von Angesicht zu Angesicht; das Unaussprech-
liche wire unser umnittell sar gegebenes Dasein, das Unbeschreibliche
wire Ereignis. So aber stchen wir noch nicht darin. noch ist die Ent-

hiillung nicht da. Eben deshalb miissen wir in Mythen und Gleich-


http://naturha.fr

324 DER CHRISTLICHE MYTHUS

nissen sprechen. Wer sie zur Sache des Glaubens selbst macht oder sic
gar rational als , Glaubensartikel“ auffafit, zerstdrt das Wesen. So
ist also das Mythische, das Sprechenmiissen in Mythen eben das
Kennzeichen unseres Herausgeworfenseins aus dem FEwig-Unaus-
sprechlichen, aus der Heimat unseres eigentlichen Wesens — ein Ge-
danke, den auch Augustin kennt, der in den Konfessionen sagt, wenn
nicht durch den Fall des Adam der Mensch abgrundtief in scinen
Vorwitz gesunken und in den unbestindigen Wandel seines Daseins
geraten wire, dann hitten auch die Verkiinder des Gotteswortes sein
reines Geschehen im Meer der Vélker nicht korperlich-sinnlich schil-
dern miissen.

Ja es kommt zuletzt noch, worauf Jeremias hinwies, geradezu zu
einer mythischen Travestie. In Agypten schon gab es kalendarische
Osirisspiele, die sich im hellenistischen und rémischen Kulturkreis
fortsetzten, wo in scherzhafter, man méchte sagen shakespearischer
Tragik der Volksheld gegen Tod und Teufel ficht und sie unter-
kriegt: es ist unser aus Agypten hergekommenes Kasperltheater. Da-
hinter stehen tiefe Mysterien. Der die Erlgsung bringende, durchaus
ernst religids gemeinte Held des Lichtes erscheint vor der Welt
geradezu als Narr, als Narrenkonig. Und eben dieses Spiel trieben
die rémischen Kriegsknechte mit dem zum Tod verurteilten Jesus.
Und hier ist der Erlosermythus ganz drastische banale Wirklichkeit
geworden, Auch hier gilt, sagt Jeremias, im allerhdchsten Sinn:
Menschentorheit — Gottesweisheit.

Erkennen wir den ewigen Gott und Schopfer, scin Reich in unserer
Seele, so miissen wir es auch verkiinden. Tut es der Denkverstand,
so schafft er eine Philosophie, eine Theologie, ein Religionssystem;
tut es der Seher und Dichter, so schafft er Mythen. So sehen wir, wes-
halb alles Aussagen und Lehren und Prigen nur ein Ringen und
Dringen ist, um das Unaussprechliche der Gottheit und des Er-
l6sungswunders in unscrem gebrochenen Geist auszudriicken. Mythus
in jeder Form, wo er je erschien und noch erscheint, ist Wille zum
Ewigen, aber er ist auch Kennzeichen des gebrochenen Paradieses,
des gebrochenen Lebens.
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Was dic mythischen Zeiten und Vélker taten, das wuliren sie nichr;
sic wuflten es nidit — nimlich in einem ticferen Sinn nicht. Denn die
ewige Wahrheit, deren wir durch die Cffenbarung neu wieder weil-
haftig geworden sind, way verlorengegangen, der Mensch hatte dus
Licht seiner Herkuanit verloren. Zwar bestand dic Abnung nodh, aver
das unmiteeibare Erschaven Gortes, des Ewig-Einen, des Varers und
Schépfers aller Dinge und Wesen — das war verloren. Darum ailso,
wo wir dem heidnischen Mensdien im goldenen Zeitalter zum ersten-
mal begegnen, da sind wir schen diesseits des Paradieses, d. h. jenes
urbildiichen Zustandes, in dem nicht Aufere Vielheit und duflere ver-
gingliche Matur war, sondern ewiges Urbild afler Dinge und Wesen,
auch des Menschen selbst. Tdaruom kann man das My thische und Ur-
heidnische nicht verstehen, wenn man nicht um /*lw letzte Heilswabv-
heit weiff, die ihrerseits wieder auf dermy T1uchie vom Bruch des
Paradicses herubt. Die ganze Geistes- und kergeschidhte dor
Menschheit ist nur verstindlich aus der Uvrarsache
dem Paradies. Dicser Sturz aber kennzeidhnet sich als Verf
Gcisre‘% sich auf sich selbst zu ﬂ‘v"-ﬂcn, nicht mchr i Guoores

schauen, nicht mwhr Gort gehirsam zu sein. Die ¢ ganze o tige und
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Durch diese Abkehr von Gott, dem Ewig-Finen, trat im Menschen
der dunkje schidksalshafte ,Ungrund® hervor. An Stelle des alleinigen
Gott-Vaters trat der ,Nichtseinsoliende®, trat das heidnisdi-satanische
Urprinzip als héchster Weltgeist. Und das war ,Fingdtterei. Man
wollte erkannt haben, daf die dlteste vrgrindigste Torm heidnischer
Religiositdt in der Tat Monotheismus gewesen sei. Die Arunta in
Australien sagen, ihre Stammelitern wiren cinst mit grofier Macht
ausgestattet gewesen und hitten in Verbindung mit dem hichsten
Wesen gestanden; aber die Gemeinschaft ging verloren und sie sanken
von ihrer Hohe herab. Karrer meint dazu, dies sei eine Erinnerung an
den einst gewufiten wahren Einen Gott, aber es ist schon der heid-
nische Monotheismus, der hier sich kundtut. Denn solcher heidnischer
Monotheismus ist weder jener des Urstandes im Paradies, noch jener
des Evangeliums; wohl aber ist er durchaus heidnisches EingStzen-
tum, das nur den Ungrund, nicht mehr den Gottesurgrund sicht. Aus
diesem Fingdrzentum aber, das trichtig war aller der danach im heid-
nischen Bewufitsein entfalteten Viclgttter, hat sich eben, wie Reisner
sagt, die ganze hcidnische Viclgdtterci entfaltet. Denn die kosmisch-
physische Natur enthilt in ihrer inneren Lebendigkeit eben alle die
vielgestaltigen Naturseelenpotenzen, die sich im urgeschichtlichen und
geschichtlichen Heidentum spiter zeigten.

Sobald der geblendete, der des paradiesischen Urstandes verlustig
gegangene Mensch den nichtseinsollenden Ungrund nun erfuhr und
gewahrte, gewahrte er alsbald auch dessen inncre, dimonisch endlos
sich vordringende Gestaltigkeit und Mannigfaltigkeit. Das fihrte zu
der immer weiter und weiterschreirenden Fntdeckung der Gotter,
filhrte zum polytheistischen Heidentum.

Der nichtseinsollende Fingott mufite sich kraft seiner dimonischen
Selbstverwirklichurg und Sclbstdarsteliung immer mehr im Geist und
in der Scele des Menschen zu erwcitern trachten, immer mehr in Jas
dimonische Gestaltungsextrem dringen, immer mchr Dimonie und
dimonische Gestaltung in der Natur wie im Menschenleben an-
nehmen und zu verwirklichen suchen — es treibt weiter und weiter,
dem Uferlosen zu, Und so kommt es doch wohl schlieflich im Men-
schen, der irgendwo dem widerstrebt, zu der Erkenntnis, dafl mit dem
Fall aus dem Paradies, mit dem Brechen des Gottesgebotes doch nur
dem falschen Einen zuletzt gedient ward.

Uberblicks man nun diesen ,theogonischen Prozef“, sagt Reisner,
so gewahrt man, dafl darin die Gtter immer menschlicher geworden
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sind, immer mehr die seelisch-geistigen und naturhaften Potenzen des
Menschen selbst darstellen, im Guten wie im Diisteren; und so be-
wegt sich, wie Reisner weiter sagt, die gesamte mythologisch-ur-
geschichtliche Religionsentfaltung immer offensichtlicher auf den Men-
schen selber zu und damit zuletzt auf scine Selbstvergottung. Das
aber will sagen: das urspriinglich echt Gortliche des Menschen wurde
immer entschiedener im Lauf der heidnischen Geschichte aus dem
Menschenbewuftsein verdringt, bis endlich der Mensch selbst, wie
etwa in der letzten rémischen Zeir, als Gott verehrt wird. Damit stehe
er bei hdchster geistiger Vollendung doch in der letzten Gottfremd-
heit. Und so kann nur noch dies kommen: Selbstauflosung, Selbst-
mord im Geist oder itberthaupt Weltuntergang, Weltgericht. Oder
was sonst?

Das ganze Gotterwesen als Erkenntnis der naturseclenhaften Ur-
heberkrifte, die Naturseelengewsalten, konnen und miissen beim
echten Heiden stets der magischen Kultwirkung ausgesetzt werden;
sie miissen, solange der Mensch sie nur als letzte Instanzen kennt, an
die er sich zu halten hat oder die er abwchren mufl, immerzu in
naturhafter Weise bezaubert werden. So ist die reine Urreligion stets
gebrochen in dem warmen Leben. Wo aber das Heidentum rein gei-
stig lebt, wie in cinem Platon, geht dies alles nach einem Suchen der
wahren lichten Humanitit hinaus — abei auch das ist Licht des ge-
fallenen, des paradiesvertricbenen Geistes, der sich trotz allem , Wah-
ren, Guten und Schdnen® die letzte Erlosung nicht bringen kann; er
kann das Rad des Weltgeschehens nicht veriassen. Auch iiber dem
Lichtreich eines Platon steht das dunkle Urschicksal, und die chaoti-
schen Gewalten bilden auch in diesem Menschentum den dunkeln
Hintergrund. Und darum wendet sich ein Platon wohl weg von der
Magie, aber er steht nicht in der Offenbarung Gottes des Ewigen
Vaters. Des Heiden Denken und Wissen war nur getragen vom
Nichtseinsollenden. In diesem Geist dachte er, mufite er denken; in
thm war der Kamp{ des Lichtes mit der Finsternis; aber das Darliber
war ihm nicht gedfinet.

Dies ist die erkenntnismifige Folge der Erbschuld, die, wie wir
sahen, eben in der Verselbstindigung des erkennenden Geistes gegen
Gott lag und damit des Urzustandes im diesseitigen Leben entbehrt.
Sie ist somit nicht etwa das Bose, das wir bewuflt tun, obwohl es
daraus flieft; vielmehr ist es der metaphysische Zustand des Menschen
als zwiespiltig gewordenen Wesens — ganz abgeschen vom Bewufit-
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werden dieses Zustandes in unsercr Philosophie und Religion. Im
goldenen Zeitalter wirkte sich dicser innere Zustand noch im Uber-
sinnlichen aus, es blicb dem Frithmenschen intellektuell verschlossen,
was in Wahrheit mit thm sei und was die Gorrer seien: aber nach und
nach kam das Erwachen. Und damit begann alsbald der geistes-
geschicheliche ProzeR der Tntdediurg und I,,rkennung und Anbetung
der Natur und ihrer Gewalten. Denn der gefallene Mensch ist nun
eben den Naturgewalten, denen cr sich durch Befolgen des Schlangen-
rates hingab, unbedingt ausgeliefert; er ist narursichtic und steht mit
diesen Gewalten in innerer seclenhafrer Wechselwirkung; er ist ab-
hineig geworden von den verselbstindisten Tmanationen Gottes, von
der Dienerschaft; er ist nicht mehr an Gottes Herzen, ist nicht mehr
Hausgenosse und Kind.

Jene Zeitalter und Schichtungen der Seele offenbaren sich nun in
der Gestalt der Gotter und in der Schichtung der Mythen selbst. Wir
finden, wie Schirmeisen dargelegt hat, in der Gotterlehre und den
Mythen Teile und Stiicke verschiedenen Alters, verschiedener innerer
Herkunft. Zuerst ist der polytheistische Eingort da oder er schimmert
irgendwie noch durch. Bei den Germanen ist es Ziu, dersclbe wie Diu-
Pitar, zu deutsch: Gottvater, gleich Zeus im griechischen Gotter-
himmel. Aber dal dies lingst nicht m:hr der ewige Gott-Vater der
Paradieszeit ist und auch mcht der des Evar‘Tchumw, geht schon dar-
aus hervor, dafl ja mit dieser Gottvatergcsmlt schon andere Gotter
bestehen. auch weibliche; dafl ihnen auch schon die gestiirzten Grofi-
gbtter der Titanenzeit vorangehen: Kronos, Uranos; und Ziu-Zeus
ist daher schon ein recht spiter Gott. Der Mythus von der Ent-
mannung des Uranos zeigt nun wieder jene heidnische Natur-Gott-
auffassung. die dann anch den Marienglauben des Christentums noch
durchzicht. Wir sind also mit der Teilung der Gotter in Hierarchien
und minnlich-weibliche Potenzen schon weit weg von dem einstigen
paradicsischen Gottkennen, Und das ganze Gétterwerden. die ganze
mythische Theogonie ist so auch ein stetes Umgestalten, in dem sich
die Secle des Menschen scibst offenbart.

Es sind also wohl ungcheure seclisch-geistige und damit auch kul-
turelle Revolutionen gewesen, schen in der Urzeit, wie Herrmann
darlegt, die sich mit solchery Gotterwandel zugleich kundtun. Und ist
es denp in unseren geschicht]ichen Umbriichen anders? Offenbart sich
da nicht auch immer wicder eindeutig der Menschenceist in seiner
Religion, in der Auflassung seines Gottes und seiner Gotter? Und st
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das nicht stets das volle Leben in seinen allerstirksten Auflerungen:
die Selbstoffenbarung des Menschen auflerhalb des Paradieses? Eben
das ist wirklich Geschichte. Und in ihr wechseln auch die Gotter ihre
Gestalt. So sehen wir in der germanischen Mythologie den jlingsten
Kulturgott Odin-Wodan mit dem etwas dlteren Wanengeschlecht
noch um die Oberherrschaft ringen; Thor-Donar, und dieser wiederum
jinger als die frithe Gottheit Ty-Ziu.

Auch die Titigkeiten solcher alten Gottergestalten wechseln oder
verschieben sich und erweisen sich so als Reprisentanten bestimmter
kultureller Entwicklungen und Zustinde. Jeder dieser Gotter ist in
seiner Bliitezeit als Allgott geschen worden, in ihm offenbaren sich
alle mdglichen Naturkrifte, aber nach und nach wird er auf bestimm-
tere engere Kreise, zuletzt auf cinen engen Wirkungskreis beschrinkt,
und zwar auf jenen, der ihm scinerzeit in seiner Vielgestaltigkeit doch
wesentlich zu eigen war. Zuletzt wird er Dimon und kann endlich,
wenn auch nicht ganz aus dem Bewuftsein des Volkes verschwinden,
so doch nur mehr sagenhaft iibrigbleiben, ja er wird zu einer Art
Heros, einem vergtttlichten Menschen; im griechischen Mythus Hera-
kles als einstiger Zeus; oder der Liebling bestimmter Gétrer, der Held
Adhilleus. Je mechr gegen den Ausgang des echten Heidentums hin,
um so mehr Selbstvergottung des Menschen. Und so ruft zuletzt der
nordische Seher und Dichter aus: Man spricht immerzy von Gottern,
aber ich sche nur noch Menschen.

Vielleicht war die reine Urrcligion ohne jeglichen magischen Ein-
schlag; aber die Urreligion ist ebenso ein metaphysisches Wesen wie
der Urmensch und der Urmythus. Wir kénnen also nur sagen, dafl
das Wesen der reinen Urreligion die Schau und Anbetung des Ewigen
Vaters wire. Darin liegt schon, dafl jede Religion der Geschichte
magisch beeinflufft gewesen sein mufl, also nachparadiesischer Abstieg
war. Magie herrscht iiberall in der endlichen Natur. Es gibt, wie wir
sahen, eine Magie der Natur; und es gibt Magie im Menschen und
durch den Menschen. Wenn der Mensch Magie treibt, und das mufl er
bewufit oder unbewufit immer, so ist es Notlage, denn durch sein ge-
brochenes Sein stért er fortwihrend die Natur und bleibt zu ihr
nirgends in der rechten Bezichung. Wenn der religiose Mensch daher
immer und iiberall in irgendeiner Form Magie treibt oder sich auch
nur unbewuflt so verhilt — er kann es nicht anders, er mufl es — so
ist das immer wieder erneut das Zeichen seines des Paradicses ver-
lustig gegangenen Daseins. Wir konnen Magie in der feinsten und
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edelsten Form treiben, wir kénnen sie auch slump mareriell treiben;
wir konnen so oder so beten — aber damit zelg:
nicht im Geist des Evangeliums stehen. nicht im Willen Gottes und
seinem Reich. Jegliche religiose Magie, auch die erhabenste im
Christentum, ist daher nur Not, ist nur Kennzeichen des Plichens von
Gottes Angesicht. Jesu Magic war cine naturscelenhafte Sache an
seiner irdischen Person. Er hat sie nimmer zum Wesen der Frommig-
keit gegen Gott und als Beweismittel fiir das Evangelium angeschen.

Die reine Urreligion ist, ebenso wie die reine Urform des Menschen
und die Urform des Mythus, niemals in der geschichtlichen Zeit als
solche verwirklicht gewesen, und wenn wir sie suchen, so idealisieren
wir, wir betreten das Reich der Urbilder, dic nic sclber auflen sind
und waren, sondern von denen alles Auflen nur abgewandeltes und
einseitig geprigtes Gleichnis ist. Aber die Urreligion lebt im Grunde
alles reinen unverfilschten Mensch- und Volkstumes verklirt. In der
idealisierten griechischen wie nordischen Gotterreligion, soweit wir die
letztere noch einigermaflen erschlicfen konnen, erblicken wir als
wesentlichen Grundzug den unmittelbaren Zutritt des reinen helden-
haften Menschen in die ibersinnliche Gottersphire. Man lese die
Szene in der Odyssee, wo dem Telemach Athene crscheint: es ist ein
unmittelbarer Verkehr von Angesicht zu Angesicht; magische Praktik
kommt da nicht mit ins Spiel, es ist wie ritterliche Ehrenbezeigung
gegenseitig, und die Teilhaftigkeit und Gemeinschaft ist unmittelbar.
Die Reinheit des Gefiihls, der Schau wie der Haltung bedarf nicht der
drohenden Gebirde eines tabugeschwingerten Kultus, wie wir ithn so
deutlich in der Seelenschicht des naturmagischen Menschen, also im
»silbernen Zeitalter® finden. Aber das lichte, gottererfillte Griechen-
tum ist eben eine spitzeitliche hochsinnige Vergeistigung einer chedem
von den dunkeln Seiten des Schipfungsdaseins umkleideten Religiosi-
tit, die bei Homer schon der dunkeln urspriinglichen Doppelseite des
orphischen Weltbildes entkleidet ist.

Spit hatte das Heidentum in scinen hichsten und besten philoso-
phischen Vertretern, wie einem Platon, sich abermals zu einem Mono-
theismus hingefunden; aber dieser Monotheismus war nur ein geliu-
terter Denkglaube, der doch immer noch auf dem nichtseinsollenden
Ungrund rubte. Ja dieser am Lnde des hochgeistiz gewordenen
Heidentums auftauchende Dlingottglaube war, wie Reisner sagt,
wesensleerer, drmer, wirklichkeirsfremder als die anfingliche urheid-
nische Eingbtterei. Denn jener urgeschichliche nichtseinsollende Ein-
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gott war immerhin noch schwer geladen mit allen jenen Natur-
potenzen, die sich spiterhin als die Vielgdtter dem natursichtigen,
dem magisch vollen Heidentum kundgaben. Aber der spite klassische
Scheinmonotheismus ist, geistlich geschen, blofie Philosophie. Und so
wenig er daher echres naturverbundenes Heidentum mehr war, so
wenig war cr etw a Buginn des Chrisientums. Er ist also, tiefer ge-
schen, nur ein resignicrerer, oin intellekraeller Ausweg aus dem ver-
zweiﬂungsvoﬂcn., nicht mchr erlosenden, ja nu,ht einmal mehr
magisch wirksam geblicbenen Wust der ehemaligen Gotterpotenzen,
deren Mana nun dahingeschwunden war.

So versank das ?p""h Feidentum einerscits mehr und mcehr in ein
intellektualisicries Deslien thber dic Gérter und in ein Mysterien-
wesen, auf der anderen Seite war es magischer Aberglauben und
Zauberwesen geworden. Das konuer - sich in den Mysterien, Kul-
ten und Bunden. Fsi komme, wo nid dxc Mysterien vielleicht in
Orgien ausarteten, zu einem ergebenen Fatalismus, wie thn cin Lpik-
tet und Mare Aurcl kennen.

Notwendig bekommt mit dem Verlorengehen des magisch vollen
Lebens die ganze religidee Sphire des Menschen nicht nur ctwas
Dimonisches — denn das kann, wie wir sahen, sehr blutvoll lekendig
geladen sein ~— sondern eben dieses Dimonische bekommt mehr und
mehr etwas Fratzen- und Larvenhaftes. Der Kult entarter, wie wir
schon sahen, zur Maskerade, aber auch das Leben selbst, chs Kultur-
leben des Menschen wird naturentseelte Zivilisation und wird solcher-
art Maske. Das Menschenantlitz selbst wird larvenhaft, wird Maske,
durch die man nicht mehr in das innere Leben hineinsechen kann und
durch die es seibst nicht mehr herausschaut und wickt. Die dimo-
nische Maskerade und was dic Maske auch uns niichrern Denkenden
noch sagt, fafit W. Otro bezeichnend zusammen: Das Gesicht mit den
anblickenden Augen ist von jeher als die cigentliche Erscheinung
menschen- und tierhaften Wesens empfunden worden. Diese Erschei-
nung wird in der Maske festochalten, und zwar um so wirkungs-
voller, als siec blofi Oberfliche jst. Die Maske ist aber auch ganz BL-
gegnung und nur Begegnunyg, ist nichts als Gegeniber, sic hat keine
Riickseite — ,,Geister™ haben keine Rickseite, sagr das Volk. Sie hat
nichts, was tber das machtvelle Tntgegentreten hinausginge, aber
eben auch kein volles Dasein.

Wenn wir uns erinnern, was frither tiber das Wesen der Dimonie
gesagt wurde, so verstehen wir, weshall

I anlODlC wenn sie Sl(.l’l aus-
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gelebt und in ihrer wahren Gortferne erwiesen hat, bei allem macht-
vollen Entgegentreten eben doch Schein ist und bleibt. Und eben dies
kann die vsilig entleerte Zivilisation und ihr Menschentypus zeigen.
Die Dimonie, so sagten wir, ist Schleier, der um das Ewige gezogen
ist, weil das Ddmonische nur sich selbst darstellen will, also der héch-
sten Wirklichkeit, die Gott ist und meint, entbehrt. So entlarvt sich
zuletzt im religids entleerten Menschen die Leere eben als Larve und
Maske; er wird selbst Symbol und Erscheinungstrug dessen, was zwar
als etwas voll Seiendes erscheinen will, aber doch nicht wesenhaft mehr
erfiillt ist. So ist der Mensch selbst dimonische Larve geworden und
zeigt sich, nachdem er geschreckt hat, in der vollen Ode. In dieser
endet alles Heidentum mit seiner Magie und Gnostik und erlischt wie
Klingsors Zaubergarten.

Je mehr der Mensch Gottes und des geheiligten Gehdrsams zu ihm
im Lauf der Epochen vergessen hatte, je mehr er im Lauf der Ent-
faltung seiner Geistes- und Seelenschichten in das Heidentum ver-
sank und darin die lichtesten wie die diistersten Seiten entwickelte,
um so mehr fand er auch in seiner geistigen Selbstvollendung das ver-
meintliche Licht, das nichtseinsollende Licht. Es war das ,Licht dieser
Welt“, von dem die christliche Lehre spricht, das er durch Loslosung
vom Ewigen mehr und mehr selbst gewann, dafl es ihm zuletzt in
einer Selbstvergottung vorstrahlte. Es mag bezeichnend sein, dafl man
diesen geistigen Vorgang auch in dem Wandel eines Symboles, viel-
leicht unbewufit vollzogen, angewendet sicht: dem der Schlange. Im
Paradiesmythus war die Schlange das Symbol der nachher unter dem
Einfluf des Verneiners gegen Gott sich ddmonisch verselbstindigenden
Naturkraft. Die Schlange war so das Symbol des Abfalls, der Ver-
fithrung. Nach und nach im heidnischen Altertum aber wechselte die
Schlange diese ihre urspriingliche symbolische Bedeutung: sie wurde
u. a. zum Wahrzeichen des lichten heilenden Geistes. So begegnet sie
uns als Hiiterin kultischer Heiligtiimer, sie begegnet uns auch als
Heilbringerin im Zecichen des Arztes. Es mufite dem Menschen, der
gegen Ende der Heidenzeit vollig Gott den Einen vergessen hatte, der
auch der naturseelenhaften Magic verlustig ging und sie nur in My-
sterien noch vergeistigte — ihm muflte der selbstvollenderische dimo-
nische Geist als der wahre Befreier, der Lichtbringer erscheinen, und
der heiflt wortlich Luzifer. Das ist die letzte Wirklichkeit des ver-
geistigten Heidentums: der Glaube an das ,Liche“.

Aber das ganz Tragische und uie verjorene Stellung des Geistes
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iberhaupt anzeigend, ist gewesen, daf selbst dort, wo die innerlichste
Hohe des heidnischen Denkens erreicht wurde. das Ende eben der
resignierte Stoizismus war, der alles fiir eitel erklirte und dem starken
Einzelmenschen dic starke Ergebenheit als der Weisheir hochsten letz-
ten Schlufl vorstellte. Auch die hichste Bliite des lichten heidnischen
Geistes, die griechische Tragddie, hat als wesentlichen Inhalt einerseits
die Erkenntnis, daf} alles dem ewigen Tod geweiht ist, andererseits,
daf auf dem Einzelmenschen, wic auf der Sippe und Gemeinschaft
das tiberpersiénliche blinde Schicksal liegt, dem keiner cntgeht, auch
wenn er schuldlos ist, ja unter dessen Einfluf} er 8dipodiische Taten be-
gehen mufl und dafl er der Verfluchre ist, auch wenn er nicht weif3,
was er tut.

Aus dieser hochgezogenen Gelstigkelt konnte nie das Christentum
erwachsen, so wenig wie aus der nirwanischen Stimmung und Er-
kenntnis des Ostens. Versucht man, sagt Reisner, das Christentum
zu einer bloflen ELrrungenschaft der menschlichen Geistesgeschichte
selbst zu machen, so verkennt man véllig, dafl das Erscheinen des
Heilandes innerster Aufbruch aus dem Uberkreatirlichen ist, daf es
Offenbarung Gottes selbst ist, dafl es ein Hinstellen des Menschen
vor das Antlitz des Ewig-Einen ist, eben dessen, den der ganze ge-
schichtliche heidnische Lebensgang des Menschen seit Verlassen des
Paradieses nicht mehr geschen hatte. Christus als im Fleisch verwirk-
lichter, aus Gott gekommener ,Ewiger Mensch®, nicht ein idealistisch
vollkommener Mensch — das hat mit religionsphilosophischent Idea-
lismus und Entwicklung aus dem Geist des Menschen, des paradies-
vertriebenen Menschen, nichts zu tun. Der Mensch hatte sich dermal-
einst selbst zum Gott gesetzt, und eben dieses stcht mit dem Erscheinen
Gottes als Mensch und dem Tod Gottes im Kreuz der Welt vor dem
Gericht.

Wenn auch, wie wir immer wieder betonen miissen, trotz aller
mythischen Einkleidung und trotz aller heidnischen Erlosererwartung
das Evangelium, also die Verkiindigung Jesu Christi, nicht aus heid-
nischer Kraft, tiberhaupt nicht aus Menschenkraft aufbrach, sondern
das Hercintreten der Ewigkeit Gottes in diese Zeit bedeutet, so heifit
das nicht, daff dann durch die Offenbarung das Heidentum wie ja
auch das Judentum nicht mehr fihig gewesen wire, die ewige Wahr-
heit zu ergreifen; aber es geschah nicht mehr volksmifig, sondern
durch dic Finzelsecle. Und wo das Evangelium volksmifig auf-
genommen wurde, etwa bei den Germanen, da war es nicht mehr die
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alte heidnische Volksgemeinsamkeit als solche, deren Naturseele es
etwa gemeinsam ergriffen hitte, sondern es waren die Einzelnen, in
denen cs lebendig wurde und die dann erst auf die Anderen wirkten.
So machte sich Christus nicht, wic ¢s Schelling darlegte, die heidnische
Geisteswelt untertan, er verklirte sic auch nicht, auch nicht die Natur-
seele, sondern er brachte das ,ganz Andere®.

Mit dem einstigen Beginn des bewufit reflekticrenden Intellektes
stellte sich unmittelbar der Zwiespalt zwischen der alten, frei und
tbersinnlich schaltenden Natursichtigkeit und dem von dieser Gber-
sinnenhaften Naturseite abgekapselten Denken ein. Von da an gehen
die zwei Linien ncbeneinander im Heidentum einher: die der heid-
nischen Magie, aber auch die der heidnischen Geistigkeit. Die eine
fiihrte zu den magischen Religionen, zur Entdeckung und Kult-
behandlung der Gotter, zur Entstchung der magisch gehaltenen Men-
schengruppen und Vélker. Die andere entfaltete sich mehr und mehr
zu einer hdheren Geistigkeit, wic sie uns in den groflen Gesetzgebern,
Religionsstiftern, Staatenlenkern teils dunkel mythisch, teils geschicht-
lich faflbar entgegentritt. Beide Sphiren bleiben stets mehr oder we-
niger verbunden, bald iberwiegt in Einzelnen oder in den Gruppen
mehr die eine, bald mehr die andere, oder sie folgten periodisch nach-
einander; immer aber war der Mensch das zwiespiltige Wesen, es
wohnt und lebt in ihm die dunkle Natur wie der zum Licht drin-
gende Geist.

Die Dimonen leben auch in unserer cigenen Brust, denn der Kos-
mos findet im Menschen sein Gegenstiick und beide sind innerlich in
der Entsprechung. Der Mensch bildet sich selbst mehr und mehr ab
und sieht in sich die dimonischen Gétier. So bleibt thm nur noch
iibrig, sich selbst als den Inbegriff des kosmischen Gottertums zu
setzen und anzubeten. Je mebr es gegen den Ausgang des Heiden-
tums geht, um so mehr werden die Gotter zu entleerten, wenn auch
gewil} nicht unlebendigen Dimonen, um so mechr fihlt sich aber der
Mensch auch in sich entleert, der Kosmos wird ihm entleert von
Lebensgewalten. Nun geht er in eine selbstvollenderische Geistigkeit
ein, bildet Mysterienkulte und Gnostik aus,

Der Mensch, dem mehr und mchr die Sinne fiir das Urgéttliche in
der Schdpfung schwanden, mufite nun cinerseits an den Abgrund ge-
langen, wo er eben im Abgrund der cigenen Natur auch den diisteren
Abgrund des gottabgewandten Didmonischen sah und erlebte; wie er
andererseits die lichten Gotter mehr und mehr zu rationalisieren be-
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gann, sie endlich nur noch ,ungliubig® hinnehmen, dafiir aber zu um
so stirkerer Sclbstvergottung seines Geistes kommen mufite. Not-
wendig und zwangsléuﬁg also war es und mufite sich mit den zu-
nehmenden ,Zeitaltern® immer mehr offenbaren, dafl alles noch so
ideal geschene Menchentum und Gottertum dech eber nur ein dem
langsam Ertrinkenden sich entringender Sehnsuchtsruf nach dem ver-
lorenen Paradies, nach dem Urgott und Schopfer bedeutete. So liegt
es im Wesen alles Mythischen, aber auch alles Magischen, dafi darin
der Menschengeist sich selbst im Schicksal des Abstiegs und der Para-
diesverlassung spiegelt; zuerst noch in hoher freier Gotternihe, zu-
letzt in der damonischen Verzerrung oder der Selbsterhebung im
eigenen Geist, Es handelt sich nicht um eine ,objektive Gotrer-
mythologm , nicht um cinen erkenntnismiflig hilo<ophischen, noch
weniger um einen blofl #sthetischen Stoff, sondern es ist, wie jede
Rchgmn, zugleich wahre, ungewollte Selbstoffenbarung des Menschen.

So muflte auch der Mensch selbst mchr und mehr aufhsren, an sich
zu glauben — nicht wachbewuft nur, sendern auch unbewuflt. Mas
muflte zur Aufldsung in jeder Hinsicht filhren. Wir erkannten, daf§
die Gotter sowoh! die kosmischen Lebenspotenzen waren, wie sie auch
in des Menschen Brust wirklich waren; wie Kosmos und Mensch von
denselben Archetypen durchdrungen sind — Makro- und Mikro-
kosmos. Je mehr der Mensch mteHektn‘naﬁlg zu sich selber kam, um
so mehr muflte er bemerken, dafl er selbst die Kraft und das Wesen
der Gérter sei; er mudte aufhdren, naturfromm zu sein, mufite sich
selbst die ,Gottesdienste® darbringen, wenn auch noch unter dem
dufleren Bild der Gorterkulte. Er meinte nur noch sich und vergottete
sich. Auf der anderen Seite aber mufite thm cben dics zeiocn, daf}
seine Gotter soviel wert waren wie er selbst; und da er an seiner Er-
16sung und Vollendung verzweifelte, so verzweifelte er auch an den
Gottern. Wer weise war und Haltung hatte, verfiel der Resignation
und predigte sie: Alles ist eitel. Das zu wissen, dafl alles eitel ist,
wire immerhin Weisheit genug, die man iiber das gebrochene Dasein
haben kann; aber doch nur, wenn dariiber das ,ganz Andere” steht.

Im Christusereignis liegt der Beginn des eschatologischen Zustandes
der Welt. Das Heldentum ging nicht tber in das Eva ingelium, beide
gingen scheinbar wohl eine Velschmdzung miteinander ein, wie das
zuerst die gnostische Philosophie in den frithesten Jahrhunderten an-
strebte und wie es in der Weise scheinbar erfolgte. als etwa die ari-
stotelische Philosophie Eingang in die christliche Lehre fand; aber die
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Verkiindigung des Evangeliums ist nicht Christentum, sondern Chri-
stentum kann bestenfalls das Evangelium weitertragen und verkiin-
digen, ist aber eine reiv nwnsdﬂ‘.d]’ und somar bis zu einem weiten,
grofien Grad heidnische Geistigkeit. Die Verschmelzung mit der Phi-
losophic des Heidentums wic dberhaupt mit aller we ltlichen Philo-
sophie ist vergleichbar der Verschm c‘wmg von Zink und Kunfer zu
Messing; es wird nur scheinrbar ein einheitlicher Stoff, in Wirklichkeit
bleibt jeder, was cr ist, und sie sind jederzeit wieder voncinander ab-
scheidbar, denn sic bleiben wescnsmifig zwel verschiedene Substanzen.

Wenn Platon im Phidrus als Sinn der Mysterien angibt, sie sollten
die Seele wieder dorthin fihren, von wo sie dereinst herabgefallen
sei, so st diese Lehre cin Kennzeichen fir die zwar humane, aber
geistlich verlorene Lage dcs Heidentums, che die Offenbarung durch
Christus geschah, Der Geist isv verirrt, wo er als Gnosis selbst die
letzte Instanz sein oder sie schaffen will, und scien es die scheinbar
tiefsten und herrlichsten Lehren, die sublimsten Mysterien, die er so
hervorbringt. Er ist und bleibr gefallener Geist. Is gibt also, ent-
gegen Ziegler, nicht etwa ein Qualwahl zwischen Guosis, Frkennen,
und Pistis, Glauben, sefern wir das Evangelium, nicht das historische
Christentum im Auge haben; sondern es gibt nur eine Einordnung
des ganzen endl‘ucn T)LI‘ILLHS anter die hohere CHenbarung. Denn
die Welt des Geistes Gottes ist eine Hierarchie der Werte; und Gottes,
des Ewigen Geist ist der lezte Wert schiechthin.

Seit das Christusereignis hereinbrach in diese Welr, seit der Sohn
Gottes fiir die ganze Menschheit kam, ist in der Wirklichkeit und
Geistigkeit des Menschen selbst offenbar geworden dieser grund-
legende Gegensarz von wahrem Gotteslicht und dem FEigenlicht des
gefallenen, des dem Nichtseinsollenden nmgwebcnen I\Lulsnhenvewtes.
Denn der Nichtseinsollende ist damir entlarvt als das, was er ist. Er
ist entlarvt, aber nicht tberwunden in dicser noch auslaufenden

eschichtlichen Zeitlichkeit, Von diesem Augenblidk der Offenbarung
ab ist etwas in der Innenwelt des Menschen geschehen, was die ganze
chemals wahrhaft heidnische Geistickeit und alles magische Natur-
seclenwesen gewendet hat. Das Huflert sich nicht mehr auf natur-
magischem Geist, wo alles nach und nach verebbt, sondern es liegt
ganz und aufs stirkste au<gespmmcn auf geistigem Gebiet, und dort
W1rd der Endkampf ausgetragen. Und seitdem heiffit der Gegensatz
in den beiden \)vt>€*1<]1 ilfren des ‘%mdwen nicht mehr Naturfromm-
heit oder Verletzung des Tabu, sondern es heiffe: Clrist und Anti-
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christ. Es handelt sich nicht mehr um das naturhafte Seelenleben,
sondern um die letzte Geistigkeit selbst. Denn wir haben jetzt die
Offenbarung tiber das urgriindige, nicht mehr nur tabumiflige Gut
und Bose.

Was nun ist der Wesensunterschied zwischen dem Christ und dem
Antichrist? Nicht dafl es die Art der Lebensfiihrung schlechthin sei;
daf es erwas mit Kirche und geprigtem Christentum zu tun habe;
dafl etwa die ,Frommen® die Christen und die ,Unfrommen® die
Feinde Christi scien; oder dafl es Wort- und Lippenbekenntnis oder
ebensolches Abweisen christlicher Lehre wire — iiberall, mitten unter
uns und in uns lebt der Christ wie der Antichrist, denn der Mensch
ist immer noch im gefallenen Zustand, im Zustand der eigenen Ohn-
macht. In allem seinem Tun und Lassen, auch dem besten und
hichsten, ist der Geist des Abfalls aus dem Paradies lebendig. In
jeder Gemeinschaft, dic aus wirklichen Menschen besteht, in jedem
einzelnen Menschen, sei es bewuflt, sei es unbewuflt, ist der Abfall
lebendig, in jedem ringt der Christ und der Antichrist um die Herr-
schaft, unentwegt.

- Das, was sich als Antichrist einmal zeigen wird und in gewissen
Verhiillungen zu allen Zeiten zeigt, ist nichr etwa plumper Mate-
rialismus oder Sinnenlust; wir sahen schon frither, dafl der Sturz aus
dem Paradies gerade nicht von dieser Seite her eingeleitet wurde,
sondern von dem sich selbst setzenden reinen, gottabwendigen Geist.
So wird sich der Antichrist, in welcher Form und Gestalt er auch er-
scheinen mag, einer klugen, feinen, hohen Geistigkeit befleifligen; er
wird die gemeine Sinnenlust verabscheuen, er wird sogar gerecht und
Pharisier sein; er wird selbst sagen, er suche Gott, und er wird dem
von ihm verkiindigten Geist auch Tempel bauen mit allen Kiinsten
und Philosophien. Er wird lehren, wie man mit des eigenen Menschen-
geistes Kraft Gottes Kraft an sich zieht und wie man sie zur eigenen
Selbsterhshung verwendet. Er wird sich den hohen Geist aller 8st-
lichen und westlichen Religionen nutzbar machen und wird vielleicht
zuletzt in der Maske Christi selbst erscheinen und so sein Schein-
Christentum lehren, Je tiefer aber diese Geistigkeit, losgeldst vom
Ewigen, gelangt, je mehr siec Lingang in das Unbewufite und Meta-
physische des Menschentums findet, um so stirker werden auch die
geistig-seelischen Krifte und Wirkungen sein, die sic von dorther in
die Menschenbrust zieht und darin lebendig werden liflt. So wird sie

Herrscherin der Welt, der Mensch wird geistlich reich vor sich selbst
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und nur fiir sich selbst geworden sein, ér wird anf den Thron steigen
zu seiner eigenen Ehre und Selbsterhdhung, zur Selbstvergottung.

Was sich so als Antichrist und 1m Antichrist kundgibt, ist nichts
andercs als dic Auswirkunyg des cinstigen Urwortes des Verneiners
zum Menschen, als dieser noch paradiesisch in der Gottesschépfung
stand: Sei reiner, losgeldster Ceist, ohne Gott; sei du selbst dein Gort,
stelle dich auf dich sclbst, nimm dir die Erkenntnis, vollende dich aus
deinem cigenen Gest, du seibst kaanst sein als Gotr. Es 15t die
Hohertreibung des Menschon aul dem Weg des Lichtbringers, es ist
die Stimme Luzifers, der imi Paradies durch die Schlange zum
Menschen sprach; jener, der nach der Vertreibung aus dem Paradies
sich als der hst noch naturdimonisch verhiilte, nichrseinsollende
Eingott erwies, und der nun, mchr und }

1 mehr enthiille, als Anrichrist
durch die Welt gehen mull — bis zu ihrem Ende. Denn die Erlésung
und das Heil kommt niche {austisch, kemmt auch nicht durch cin
Leben in Schonheit, kommit niche durch Magie, niche durch Mysterien
und Gnosis, kommz nicht durch Sefbstgestaltung und ideale Erhebung
unseres Geistes: sondern die Erldsung kommt durch das Sterben im
Weltkreuz und die Grade des unaussprechlichen Seibstoplers Gottes,
wie wir es zuvor darlegten. Dieses jenseitige Mysterium, das in unser
Bewufitsein durch die Heilsverkiindigung und das Feilsleben und die
Auferstchung Jesu Christi eingegangen ist, steht tber aller Natur,
liber allen Géttergewalten und Damonengewalten der Natur und des
Geistes, steht {iber allem gefallenen Geist, der nun vor dem Kreuz,
dem Argernis, im ,,Gericht“ steht,

Letzre Welrzeit, Erfiillung

Die Erlosung durch den ins Fleisch gekommenen Gottessohn, der
die gebrochene, arm gewordene Natur und die Gottesferne auf sich
nimmt im Kreuz dicser YWelt und uns wieder den Blick auf Gott den
Vater Offnet, ist eine neue Dpoche, ¢in neuer Seclenzustand in der
Geschichte. Eine vorliuilg letzte, tiefste Seelenschicht ist an das Tages-
licht gekommen, und wir verspliren die unmittelbare, urspringliche
Gottesnihe des urbildhaften Menschen in ciner neu aufgebrochenen
inneren Wirklichkeit. So haben wir einen groflen Uberblick gewonnen
iber die Rhythmen der Menschennatur, thre Harmonien und Disso-
nanzen, ihr Aufstreben und Sinken, und sehen ihren Ruf aus der
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lenschichten des Menschen

en. Wo wir den Men-

Tiefe zum Licht, Wir bemithren uns,
tberhaupt, wo cr uns begegnet, zu ersdn
schen auch wreffen und wic wir ihn treffen und als was, sci es in
geschichtlicher oder vorgeschichtlicher nur srgenhate erschlieRl-
barer Zeit und CGesralt — sters ist er ein zei :r Teilausdruck
der mcraphysisdien, der Gberzeitlichen ,Urform® Mensch, so wie auch
wir anders geartete Manifestarionen seelisch-geistiger Art des inneren
urbildhafren Gesamimenscien sind. Diese Urweseaheit gonz zu cr-
tassen — das cest wiire cine wahre Fennuis der Menschengeschichte.
Wir versuchten ¢s stickweise durch Lindringen in das Wesen der
Mythen und der magischen Kulte. Wir haben uns absichtlich auf das
Naturseelenhafte im  Menschen beschrinkt, haben andere weite,
geistige Gebiete brachliegen lassen.

Aber noch haben wir damit unser Thema nicht ganz erfillt. Denn

e

zum Mythus vom Werden der Welt und der Gétter, vom gebroche-
nen Paradies und von der Erlosung gehdrr auch der grofie Mythus
vom Untergang der Welt und threr Gotter; die Uschatologie.

Was hat es nun mir der escharologischen Lehre aut sich? Ist sie
jidisches Glaubensgut, hervorgerufen durdh die Propheten fiir das
Judentum als letzte Hoffnung auf Welterfiillung und Weltherrschaft
durch Israei? Die Lehre vom Jlingsten Gericht, wie sic uns die
Apokalypse des Johannes bieter, ist uvralten Ursprungs, wir finden
sie zuerst bei den Babyloniern, die sie wolil aus dem sumerischen
Gedankengut ibernommen hatten; danach ist sie persischer Mythus
arischer Herkunft. Dieser arisch-persische Mythus vom Indgericht,
sagt Winkel, bildet das volle Gegenstiick zum arisch-germanischen
Mythus von der Gotterdimmerung; beide sind das groflartige Gegen-
stick dersclben Religiositit zweier verwandrer Bauernvilker. Der
Mythus vom Endgericht ist dann weiterhin mit Zarathustras Predigt
vom ,Reich®, das urspriinglich rein innerlich ethische Zige aufwies,
augenscheinlich von Zarathustra selbst gestaltet worden zu der grof3-
artigen Sicht einer Menschensobn-Eschatologie. Es {and unmittelbaren
Eingang nach Paldstina infolge der persischen Droberung dieses
Landes. Es war zu Jesu Zeit lebendiger Volksglaube, auch in Galilda,
und mit thm hatte sich auch Jesus auseinanderzusctzen. Dieser Art
Zukunftsglaube aber stellte er die Lehre von scinem Gottesreich
entgegen, und wir sahen, wic er selbst jedes Messiastum und eine
Lehre iiber die letzten Dinge von sich abwies. Wo er Ahnliches sprach,
bezog es sich auf den historisch zu erwartenden Untergang Jerusalems,

rachunc
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was zu Unrecht vom Judenchristentum in das allgemein Eschatologi-
sche ausgedeutet wurde.

Die Auswirkung des Paradiesfalles bedeutet fiir den Menschen den
»Tod“. Sobald der Mensch in diese Zeitlichlieit mit dem Goldenen
Zeitalter eingetreten war, begann auch die Auswirkung des Todes.
Zuerst sah er ihn nur als Wechsel der naturscelenhaften Sphiren; es
kam der Tod mehr und mechr als Gegeniiberstellung des Lebenden
zum Abgeschiedenen zum Bewufltsein, fiir den natursichtig-magischen
Menschen immer noch als lebendige Wechselbezichung zwischen beiden
Sphiren; im herabgekommenen, entleert-magischen Zustand wurde
der Tod wie der Tote Gegenstand des Grauens.

Die Offenbarung Christi hat dem Tod einen neuen tieferen Sinn
gegeben, Christi Erscheinen hat die Dimonen tiberwunden, das echte
magische Heidentum ist innerlich nicht mehr moglich. Dadurch ist die
ganze Frage aus dem Naturhaft-Heidnischen in das rein Geistige ver-
legt, und eben dies wird nun scine weitere mehr und mehr sich
eschatologisch auswirkende Bedeutung haben. Der Tod hat nun iiber
das Heidnische hinaus zwei neue entscheidende Wesensseiten: als
sewiger® Tod, der in letzter Gottferne besteht, und als ,erlésender®
Tod in Gott, der das Sterben in der Welt bedeutet.

Wie aber wird, wie mufl — eschatologisch gesehen — die weitere
Entwicklung scin als Erfiillung der Geschichte des Abfalls? Wenn der
Menschengeist in Abwendigkeit grundsirzlich sich selbst zu vollenden
strebt, so wird gleichzeitig in thm und durch ihn Hohes und Herr-
liches als Erbe des reinen urbildhaften Zustandes, wie auch Abwegiges
und Satanisches als Folge der metaphysischen Abwendung, der Erb-
schuld, hervorgebracht werden., Wir schen das in der gesamten
Geistesgeschichte der Vilker, soweit wir iiberhaupt in die Vergangen-
heit zuriickblicken kodnnen: immer steht Jichter, reiner Geist dem
abwendigen gegeniiber. Wenn das Dunkel am fiirchterlichsten ist, bricht
das Lichte um so heller durch, aber gewiff auch umgekehrt, in aller
Geschichte. Sehen wir nur in die Geschichte des Heidentums hinein,
vom iltesten Lrschauen grofler Gottergestalten bis in die entartete
Spidtdimonie; oder sehen wir den wechselnden Auf- und Abstieg
Israels, und dagegen die groflen Propheten, die auf den Erloser
weisen; sechen wir die Kirche des Spiatmittelalters und die einsetzende
Besinnung der Reformation auf das Evangelium — so diirfen wir
erwarten, dafl auch in dem neuzeitlichen Kulturverfall unseres Zeit-
alters das Lichte und Geheiligte wieder um so stiarker in den Vélkern
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aufbrechen wird. Das wird aber. dem Tapoe [‘bem\hytl«mus
entsprecl‘enq nicht geradiinig und glef : gehen,

sondern in allerlei auf- u;\d absicigenden Kurven. Spiralen und
Zyklen.

Wir missen bei Aufstl feg und Verfall ein Zwiclaches unterscheiden:
Einmal die metaphs sriimdete Welitarsache, dall der gesamre
geschichtliche Gang dic ,LXU:)\VIILUH((“ zum notwendigen ,Ende® des
suh selbst vergottenden Geistes ist und dafl aus dieser metaphysischen
Gesamtlage norwendig als letzte Evfiiilung und Enchillung das Kom-
men des Gottessohnes, des Gote-Menschen sich ergibt; sodann die
wechselnden  geschichtlichen Wellen des Auf- und Abstieges der
Volker. Liuft auch die Kurve der \VcILcnthckiung in das meta-
physische Ende des ,Weltunterganges® aus, mit dem dann ,das
ganz Andere“ sich enthillen wird — die Aﬂonlyps — so gibt es
doch in der Aufeinandertolge der Vélker seibst, in threm Werden
und Sichentfalten Aufsticg, Nicdergang, \\/mdero(bur Es ist ver-'
gleichsweise, wic wenn ein Schiff auf dem Strom dahinfihrt, der Weg
des Stromes cindeutig zum Meer geht; aber dennoch wird in dem
Schiff auf dem Strom sich Leben entfalten und gestaiten, einerlei,
wie lang und wic abwechslungsreich der Weg ist, der in das grofie
Meer fithrt, das einmal in seiner schier grenzenlosen Einsamkeir und
Wildheit durchmessen werden mufl, Spricht man also vom eschato-
logischen Weltende, so ist es nichr zu verwecheeln mit ,,Untergangs-
stimmung“, wie sie etwa die Kulturkreisichre gerade [Ur unsere west-
lichen Kulturvélker glaubre annchmen zu miissen. Tm ganzen jedoch
— das werden wir uns nach dem inneren Sinn der menschlichen
Geisteslage nicht verhehlen — wird sich der Abfall. die ,Erbschuld€,
in immer gesteigerter Form auswirken. Die Geistesentwicklung der
Menschheit wird und ist von allem Anfans an eine durdnus ein-
deutige Kurve in dicsem Sinn: im ganzen abfallend. aber mit vielen

7ellen im einzelnen. Wir Menschen heute sind keine Propheten mehr;
aber wie man aus dem Tecilstichk einer Sternenbewegung die ganze
Bahn ermitteln kann. so tassen sich auch aus den Teilstiicken der
Geistesbahnen der Menschbelr die letzten Bogenteile ahnungsweise
erschliefen; denn cben die Selbstbeschauvung des Menschengeistes
erlaubt uns intellekruale Wahrschenlichkeirsschliisse.

Es gibt ein organisches Geserz: das der zunehmenden Schuelligkeit
der Entwicklung. Es besagr, dafl cin einmal einocschlagener Tort-
bildungsweg zuerst langsam begangen, dann aber rascher und rascher
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durchmessen wird — so sehr, dafl sich immer ecinseitigere, immer
stirkere, immgr mehr technisch vollendetere Ausbildungen cinstellen
— bis eben die Ubertreibung, die Uberspezialisation der Organe und
des Kénnens als natirlicher Endzustand eineriee. Es ist ddmonische
Kraft, die, entfesselt, nicht mehr haltmacht und immer sinnloser iiber
ihr cigenes Nutzbarkeitsziel hinausgeht. So wird vermutlich auch die
Kurve des geistigen Sichvollendens immer steiler werden, es werden
in ihr immer rascher und heftiger wellenférmige Aufstiege kommen,
aber dann wieder cbensolche Riickschlige — und die Gesamtentwick-
lung des Menschengeistes wird den Weg einhalten, der beherrscht ist
von dem groflen Mythus der Erkenntnis aus der Selbstvollendung
des Geistes: ,,Thr werdet sein wie Gott.“ In diesem Sinn diirfen wir
gewissermaflen iiber die Jahrhunderte hinaus einen verstandlich zu
nehmendcn Mythus, eine kiinftig-geschichtliche symbolische Dar-
stellung des Weges zum Weltenende und Weltgericht uns ausdenken;
denn dm Geist kann sich selbst beschauen und aus seinem Wesen eben
den Weg erkennen.

Wir stehen in der Weltepoche des reinen Intellektes. Selbst wenn
wir wieder an Sphiren riihren sollten, die cinst natursichtig magisch
crgriffen und begriffen wurden, wiirde es nur naturunfromm, entseelt
sein. Es wird nichts mchr geben, das nicht durch den Intellekt gerich-
tet sein wird. Es wichst des Menschengeistes Macht, es wird ein
grofies intellektuales Reich im Menschen erstchen, und damit wird er
auch die Natur mehr und mehr und auf neuartige Weise unter sich
zwingen. Gewaltigen Wesens wird sein Tun und K&nnen sein; die
Erde wird beben unter der Beherrschung der fiir ithn unpersdnlich
gewordenen, intellektuell gefesselten Naturkrifte. Einc alte Sage
verkiindet, dafl es dem Menschen der letzten Zeiten gelingen werde,
den Blitz vom Himme! zu holen. Das mag als Ausdruck fiir eben
dieses grofie und immer umfassender werdende technische K&nnen
gedacht sein, es kann auch als Symbol fir das geistesgewaltige Tun
an sich genommen werden. Denn mit der Vollendung der mechanisti-
schen Technik — dariiber miissen wic uns klar sein — ist es noch
lange nicht getan. Denn es kommt noch mehr und Bedeutenderes, als
wir es heute sehen und verstehen.

Jetzt sind die Kulturen in der ersten Epoche dieses eschatologischen
Geisteszustandes: in der mechanozentrischen. Wir schen, welchen
ungeheueren Siegeszug sic mit diesern Konnen tun, und noch ist niche
abzusehen, zu welchen Wundern er uns morgen schon fithren wird.
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Aber schon stehen wir an der Pforte der neuen Epoche, ihre Vor-
zeichen sind da. Die scit etwa 300 Jahren durchgefihrte, klassisch
gewordene Physik erkennt, dafl die letzten innersten Auflerungen
des vermeintlich toten Stoffes doch nicht nach dem mechanisch gedach-
ten Gesetz von Ursache und Wirkung verlaufen. Gewif gibt es Ur-
sache und Wirkung in der Natur; aber keine mechanisch leere, wie
wir sie nur in unseren Maschinen daherbringen. Man sieht vielmchr,
dafl sich feinstoffliche Vorginge abspielen, ja, dafl sie die Grundlage
des physikalischen Geschehens iiberhaupt bilden, die sich unberechen-
bar, wie innerste Lebensiuflerungen, crgeben — ein neues Weltbild.
So wird die gesamte Naturphilosophie mehr und mehr beeinfluflt von
der Erkenntnis, dafl Lebenspotenzen selbst das Primire, das Grund-
legende tberhaupt alles Naturgeschehens sind. Man macht bereits
Anstrengung, zu zeigen, daf die mechanistischen, d. h. die bisher
wenigstens als mechanisch aufgefafiten Naturvorginge selbst erst aus
Lebenspotenzen ableitbar sind. Leben als solches ist das Urelement
in den Dingen, in den Stoffen. Was aber wiil das fiir unsere Frage der
Entfaltung des Menschengeistes sagen? Wohl nichts anderes, als daf§
eine kiinftige und soeben beginnende Forschung ebenso ungeheuere
biologische Entdeckungen in der Natur und im All machen wird wie
die mechanistische Forschung in den letzten Jahrhunderten bis zum
heutigen Tag.

Wir werden die mechanistische Erkenntnis und Forschungsmethode
verlassen und in die biozentrische eintreten. Denken wir es uns nur
einen Augenblick aus, was das heiflt. Ebenso, wie es uns heute mit den
scheinbar toten Figenschaften der Materie, den Erzen, den Kohlen,
dem Licht und den Tonen gelingt, frither ungeahnte Erscheinungen
und Wirkungen zu erzielen, die vom kiinstlichen Gummi bis zum
Film, zum Radio und den elektrischen Strahlen; von der Dynamo-
maschine und der Lokomotive zum Flugzeug; von der Chirurgie und
der Zahnbehandlung bis zur Kosmetik gehen, so wird es dem weiter-
forschenden Menschengeist gelingen, nun auch an die lebende Seite
der Substanz heranzukommen, Lebenskrifte zu erkennen, sie zu
wecken, sie in seine Gewalt zu zichen. Und so heifit das im End-
effekt nichts anderes, als dafl der Forschergeist lernen wird, aus den
toten und lebenden Wesen mit Einschlufl des Menschenkdrpers, aus
dem Einzelnen wie aus den Mengen, lauter Dinge, Erscheinungen,
Effckte herauszuholen, mittels derselben neuartige Zustinde und Er-
scheinungen und Dinge zu gestalten, die nun in ihrer lebendigen
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st und sein wird fiir den Wert oder Unwert, fiir den Segen oder
Fluch solchen Forschens, solcher Welt- oder Dascinsanschauung. Auch
heute ist unsere mechanistische Forschung und Leistung nicht als solche
schlecht, ist an sich gewiR nicht in einem verwerflichen Sinn ,Mate-
rialismus®; sie ist nur dann ein Schaden und verwerflich, wenn wir
siec in einem gottabwendigen, unseres heiligen Ursprungs uneingedenk
bleibenden Sinn betreiben und auswerten. Denn des Menschen wahres
Wesen steht immer vor dem cwigen Angesicht und empfidngt daher
sein Urteil.

Da des Menschen Geist durch die Erbschuld in sich gebrochen ist,
so mufl sich notwendig im lichten Aufsticg auch die andere Seite
zeigen und auswirken, Wie jetzt auf dem Hohepunkt unseres mecha-
nistischen Kénnens die ungeheueren sozialen und politischen Er-
schiitterungen durch alle Viélker gehen und Katastrophen iiberall
herzichen; wie wir uns nach grofen lichten Geistern voll wahrhaft
religidser Kraft sehnen, damit wir uns zu neuem Lebensverstehen
und Lebenbeherrschen durchringen, wo hinein sich nur langsam und
unter schmerzlichem Zerbrechen des Alten die Vélker finden kdnnen;
wie man im Sozialen, im Politischen, im ReligiGsen die Dinge immer
lebendiger und unvoreingenommener aufzufassen trachtet und dic
alte mechanozentrische Betrachtungsart auch hierin zu verlassen sich
anschickt, so werden mit der einstmaligen Vollendung des biozentri-
schen Zeitalters die Kulturgewalten sich wieder ungeahnt gesteigert
haben und dann abermals nach ihrer einstmaligen Vollendung und
Auslebung — das ist das unentrinnbare Menschenlos — zu groflen
Zusammenbriichen zuvor wieder neu befestigter Kulturmichte fihren.
Aber wie heute im seelischen Zusammenbruch der mechanistischen
Kultur schon das biologische Zeitalter sich ankiindigt, so wird
auch dann schon die Erdffnung noch einer anderen Erkenntnisepoche
sich fithlbar machen. '

Denn es ist noch eine dritte grofle intellektuale Epoche zu erkennen,
die nicht mit den Mechanismen umgeht, wie wir heutzutage, die auch
nicht, wie die nach uns, biologistisch ist; sondern eine, die sich vollig
auf die Naturseele selbst erstrecken wird. Wir konnen sie im An-
- schluf an die vorherigen sinngemif die psychozentrische nennen. In
dieser die Naturscele ebenso unerbittlich fassenden Epoche werden
die hochsten und letzten Gipfel des sich selbst das Licht bringenden,
des sich selbst zum Gott serzenden Menschengeistes erstiegen werden.
Seclische Eingriffe und Ermichtigungen werden von innen her ge-
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schehen; dic Norur in uns ved um uns wird nicht nur biologisch-
iblich, sundern scelentechnisch getallt, Dann werden Wirkungen
erziele, die auch jene des biologistischen Zeiraleers wiederum hinter
sich Iassen; sie werden sich auf Ebenen bewegen, gegen die das bif3-
chen Okkultismus und Hypnose und Psychoanalyse unseres jetzigen
Zeitalters unwichtiz genug sein werden; wic diese umgekehrt auch
Restzustinde der alten magischen Wallungen und Erkenntnisse sind.

Aber nun, indem der Mensch so vom Seclischen her in die Natur
eingreifen und die Natur nun ganz. zanz anders als zuvor beherr-
schen wird, wird thm die Natur auch Krldlte entgegensteilen, deren
Gesicht selbst von der stirksten seelischen Wirkung auf ihn, den
Menschen, sein miissen. Wie sich heure die Viélker mit Gasmasken
ausstatten, um sich gegen ilir eigenes satanisches Beginnen vor sich
selbst zu schiitzen, werden sie sich alsdann seelische Gasmasken und
Schutzmintel schaffen miissen, um den furchtbaren naturseclenhaften
Gewalren, die sich durdr den Menschen gegen den Menschen wenden,
zu widerstehen. Dann werden die Naturkrifee in ihrer bislang okkul-
ten Lebendickeir uns zwar nicht mehr magisch-seelenhaft wie dem
Frihmenschen crscheinen, rondern sie werden dem vor nichts mehr Ver-
antwortung tragenden, kein Naturschuldgefiihl kennenden Intellekt,
selbst nur mtellektualistisch wirkend, zu Willen sein. Und dann erst
wird der Geist in Wahrheit der Feind des Lebens geworden sein.
Der mittelalterliche Zauberer und Magier oder jener aus Tausend-
undeine Nacht wird auch hiergecen wie ein Stiimper erscheinen. Was
wir in den alten Mirchen iiber Zauberei mit den Naturgeistern und
iiber die seelischen Verstrickungen dabei horten, das wird auf intellek-
tuellem Weg lebendig und offenbar werden, und man wird es in
ungeheverem Ausmafl unmittelbar fiihlen. Aber wie im mechanisti-
schen Zeitalter der Mensch sein Konnen nicht heiligte, sondern nur
sich selbst und seine Bediirfnisse in seinem abwendigen Geist steigerte,
sich iiberall und in allem seibst zum Gott machte — so wird eben
auch dann in der letzten, psychozentrischen Epoche notwendig, wie
zu allen Zeiten, in allem menschlichen Beginnen der Geist der Zer-
stdrung entsprechend furchtbar mit aufstehen.

Der Mensch hat sich mit dieser letzten Fpoche seiner Erkenntnis
selbst vollig in Bann geschlagen, ganz wortlich wic 1m alten Mirchen,
wo es das seelische Gefesseltsein bedeuter. Nach dem Gesetz der
zunehmenden Schnelligkeir der Entwicklung, das durcdh die ganze
Natur geht von altesten erdgeschichtlichen Epochen her, wird dies
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alles mit Riesenschritten vor sich gelen. Der Menschengeist rast von
einer FEntdecdkung zur anderen, von cinem Erkenntnisgewinn zum
anderen; und wenn wir heute vergleichsweise alles erst mithsam tun,
doch wic unendlich vie! schneller als alle fritheren Zeiten.

Er wird immer rascher, immer stirker der schon im Gebilk knistern-
den Natur beizukommen trachten: ein scelisch geistiger Riesenkampf
beginnt. Ir wird sich in Volkermassen organisicren, deren Natur-
seele intellektuell gefesselt und in allen ihren Buferungen, auf allen
Wegen ihrer Titizkeir gebannt wird. Diese Vilkerreiche aber werden
dazu dienen, die Natur noch stiirker zu tiberwinden und zugleich dem
drohenden Zusammenbruch aufs heftigste zu begegnen. Was wir ctwa
heute schon an solchen Vilkerzusammeniassungen, thren sozialen und
wirtschaftspolitischen Anstrengungen schen, sind nur Andeutungen vu
jenem spiteren Werden. Es werden gewaltige, geistig cinheitliche
Weltreiche entstehen, durch dic naturseelenhafte Bannung und Ver-
klemmung der Miliionen, die dabei sind, aus der Erde das Letzte an
Stoffen und Nahrung herauszuholen. Die Vilker werden aufeinander-
schlagen, nicht mehr mit Kanonen und Flugzeugen, sondern eben mit
den unheimlichsten, intellektuell gehandhabten und auf innerem Weg
liberalihin verbreiteten und gelenkten seelischen Kriften, mit seeli-
scher Totung.

Wir konnten uns denken, dafl dic Menschenleiber und die Volker-
kdrper selbst zu magischen Behidltnissen werden und dafi durch die
vom Intelleke gehandhabte seelische Zusammenfassung der Millionen
eine Art magischer Ballung entstiinde, aus der nun ungeheuere Nartur-
innenkrifte gezogen wiirden, die sich zu ungeahnten und eigenartigen
Naturwirkungen steigern lieflen. Es wire denkbar, dafl so auch
Naturkrifte dazu gezwungen werden kdannten, sich da- und dorthin
zu ergieflen, da und dort anzusetzen, wohin sie der magische Volks-
kérper lenken will. Alles, was uns sagenhalt aus frither Zeit da ent-
gegenklingt, dafl etwa die fronenden Menschenmassen ungeheuere
Steinbldcke zu witlzen und zu tirmen verstanden, ohne die von uns
mechanisch angewandten Hebel und Binder, das kénnce durch jene
intellekruell gehandhabte ,Voltasiule erzielt werden.

Und so wird des Menschen Tun selbst verkiinden, welch ungeheuere
Triumple sein Geist feiert. Luzifer, der Lichtbringer, wird triumphie-
ren: Liche, Liche, eiskaltes, gleiflendes Licht wird Menschenreiche
schaffen und wieder zerstdren, da sich der mehr und mehr enthillte
abwendige Geist des Lichtgutes selbst bemichtigt hat und es nun unter
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seinen Hinden wandelt zu gottabwendigen letzten Zwecken und
Zielen. Er behilt die Maske des Lichtmenschen bei, schwingt die
Facke! der hochsten Aufklirung, er wird religits sein, wird Tempel
bauen dem Lichtgott; er wird nichts weniger mehr als ein ,Materia-
list“ oder ein nur sinnlichen Geniissen ergebener Weltprophet sein:
er wird alle herrlichen, wahrhaft lichtvollen Dinge. die je in der Welt
durch ein schdpferisches edles Menschentum dargeboten wurden, fiir
seine Zwecke und Ziele an sich zichen, sie auf goldenen Schalen dar-
bringen und durch die gleiflnerische Lichtmaske die Menschen ver-
fihren, die nun auf diese Weise in die Netze des gottabwendigen
Wesens geraten — es offenbart sich, was mit dem Rat der Schlange
im Paradies eigentlich begann.

Es geht die Sage, dafl noch ein hélzernes Zeitalter kommen werde,
das in sittlich-seelischer Hinsicht die Brechung des eisernen Zeitalters
und seiner letzten Ausliufer, die wir kennzeichneten, bringen werde
durch die Herrschaft des aus der Ticfe aufsteigenden Untermenschen-
tums. Was aber ist es mit diesem Untermenschentum, das wir hier
freilich nicht ohne weiteres im Sinn eines in unserer Zeit oft gehdrten
politischen Schlagwortes nelimen diirfen? Auch von ihm spricht der
uralte Mythus. In der biblischen Frithzeiterzihlung trifft man auf die
Stelle, dafl am Anfang der irdischen Menschheit zweierlei Art und
Wesen Mensch existierte: Gotteskinder und Satanskinder. Die Gottes-
kinder waren rein, dic anderen unrein. Aber die Tochter der Satans-
kinder waren schdn, und diec Sohne der Gotteskinder warfen auf sie
thr Auge. Und da rif}, als sic sich mit ihnen vermihiten, die Zucht
und die gottgewollte Ordnung, es zog das Verderben ein.

Wir blidken durch solche mythischen Sagen zweifellos auf einen
inneren Zustand des Menschen von der Wurzel her, indem uns sozu-
sagen zwei entgegengesetzte seelisch-geistige Urtypen entgegentreten,
die von je und je ersichtlich durch die Menschheit gehen und beide
sich ihrer Natur nach auswirken miissen und die sich nicht vonein-
ander geschieden halten konuten. Indem nun der Héhenmensch, das
Gotteskind, wie der biblische Mythus ihn nennt, sich dem anderen
gattete, entstand eine Gesamtmenschheit, die in sich das dunkle, das
satanische Prinzip mit sich fuhrt, das nun Immer und immer wieder,
wie wir geschichtlich sehen, nach jedem wahren Kulturaufgang als
Zerstorer des Geschaffenen erscheint. So wird dieses Untermenschen-
tum gegen das Ende der Zciten mehr und mehr mir seiner eigent-
lichen Erbmasse in der Blutsmischung der Volker scipst dominieren,
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es wird zuletzt die Herrschaft ausiiben. Das aber ist eben jenes
geistig-seelische Ende der Zeiten, das wir als letztes Kundtun der
Auswirkung des Paradiesfalles selbst ansehen mussen.

Je mehr sich die Zeit des gortabwendigen, des selbstvollenderischen
Geistes, der sich zum absoluten Wert und Herrscher zu machen strebt,
erfille, um so mehr wird cben der Antichrist in der bestrickenden
Gestalt des zwar geistig intellekruell hochgeziichtcten, aber eben doch
licbeleeren Menschentypus kommen. So werden die Volker der Erde
zuletzt ein grofles Reich in voller Gottferne bilden, das Rad der
Schopfung ist aus der Mitte bis in seine letzte periphere Ferne aus-
gelaufen, das Weltall, der Kosmos ist dem Menschenblick nur noch
endloser Raum, in dem sich die Weltsysteme und Sternenmyriaden
immer weiter und weiter zerstreuen. Aber indem diese spite Geistes-
welt sich entfalter, wird auch in ciner zuvor nie erlebten Stirke und
Innerlichkeit, mit einer zuvor noch nie offenbarten inneren Kraft sich
in dem Menschen der Aufbruch des Evangeliums zeigen. Scharen von
Menschen werden ungeachtet der seelisch-geistigen Vergewalsigung
echte Jiinger Christi sein, sic werden nicht das ,Malzecichen des Anti-
christ* annehmen. Mitten im Abgrund wird sich einc ,unsichtbare
Kirche“ bilden, echter, tiefer, herrlicher und lerdvoller als alles, was
je diesen Namein in vorherigen Zeiten hatte. Die ,,Gemeinde® wird in
dieser zu erwartenden Zeitepoche wahrhaft evangelisch sein.

Dann, wenn dies geschieht, wird erst der wahre Antichrist sein
Haupt erheben knnen. Denn jetzt gerade offenbaren sich die inneren
Wirklichkeiten hiiben und driiben in ihrer ganzen Kraft. Nackt und
ohne Hiillen, sich bis ins letzte seelisch-geistig durchschauend, steht
sich das gegensitzliche Menschenrum, stehen sich die falschen Pro-
pheten des endlosen geistigen Aufstiegs und Fortschritts mit denen,
die vom anderen Reich wissen und zeugen, gegeniiber; eine klare
Front wird sein, nicht mchr die Verhiillung, wie das unsere Zeiten
noch haben. Damit aber kommt von innen her mit innerer Not-
wendigkeit das Ende.

Alles Geistig-Seelische hat seine Entsprechung im Kosmos, hat
daher seine Auswirkung und seinen Ausdruck in den Zustinden und
Verdnderungen des Kosmos. Wir crinnern an altes Urwissen; die
Natur, selbst Darstellung der inneren Krifte und Wesenheiten, ist
durch und durch seclisch lebendig als verkérperter Geist; der Mensch
von innen her mit sei sen im Kosmes gespicgelt, spiegelt
diesen in sich, Das jclirt uns, wic nun auch de letzte Schritt im ge-
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brochenen Wesen des Menschen sich als duflere Naturbegebenheit
darstellen mufl und wird. Es gcht die Riickwirkung von unserem,
dem ewigen Gott-Schopfer entfremdeten Geist auf die Natur in einer
letzien Wirkung vor sich: das Gefiige der Natur selbst wird, da wir
mit thm innerlich Eines sind, von innen her wesensmiflig erschiittert,
gelockert, gestdrt. Wenn der Mensch zuletzt mit seinem nur noch sich
selbst kennenden Geist eingegriffen hat in dic gcbundenen Scelen der
Stoffe und Wesen, aber nun auch, wie wir sahen, in seine cigene
Naturseele, dann eben ist schon alles Dasein von innen her gestort,
die Erde sclbst und der Kosmos, denn alles hingt in innerster Ent-
sprechung zusammen, und nichis kann geschehen, was niche auf der
Gegenseite, dem Gegenpol, sich auswirken wiirde. Moch cinmal wollen
wir daran erinnern: auch der Kosmos ist nicht ein allseitig endloses
Weltall — das ist nur einc intellektuell seelenlose Darstellung mathe-
matischer Art in unserer Zeit, aber es triffit nicht das Wesen, nicht das
Innerlich-Ganze der Schdpfung.

Da zeigt sich als volle Wirklichkeit in der furchtbarsten Weise,
was die im Mythus der Frithzeit erschaute innere Zusammengehdrig-
keit von Mensch und Natur, von Mensch und Weltail zutiefst
bedeutet. So, wic chedem durch des paradiesischen Menschen Ab-
triinnigkeit das Paradies gebrochen ward und damit dic Natur selbst
in den Tod gerissen ward, so wird auch die Natur im Ende vom
Menschengeist her zusammenbrechen. Sie entwindet sich der ihr ange-
legten Fesseln; das dunkle Urreich erwacht, die chaotischen Gewalten
brechen los, der Mensch selbst wird voan ihr seelisch tiberwiltigt, er
zerbricht mit ihr und in ihr. Alles ist in Auflésung; das Vergingliche
ist Gleichnis des inneren Wesens. Die ,Krifte des Himmels®, die
Sterne werden sich aus ihren Bahnen wenden; die Planetenwelt 16st
sich auf; Steine werden vom Himmel hageln. Die Meere toben, die
LErdfeste wird erschiittert, der Schofl der Erde selber bricht auf. Is
ziehen die Reiter durch die Natur, wic rauchige Fackeln leuchtet es in
die letzte schwere Nacht. Die Volker schreien auf, alles Menschliche
quilt sich in den letzten Greueln, die es sich selbst antut und die
Natur ithm zufiigen wird. Es ist da die grofle Not; es ist da das Ende.

So wird der Mensch bis ins letzte den Wahrheitsmythus seines
endlichen gottabwendigen Daseins erfabren haben; er wird erfahren
haben, was der Bruch des Paradicses welt- und geistesgeschichtlich
wirklich bedeutet. Hat sich aber der Weltenkampt zwischen dem gott-
zugewandten und dem gottabgewandten Geist so bis ins letzte ge-



Letzte Weltzeit. Erfiillung 351

steigert, hat sich im Menschen der letzte, nicht mehr zu iiberbriickende
Zwiespalt aufgetan; hat er sich dimonisch vollendet als Geistesform,
die nur sich selbst noch sucht, will und meint, sich selbst auf den
Thron erhebt nach dem Wort der Schlange: ,lhr werdetr sein wie
Gott“ — dann bricht Gott selbst hervor. Es ist der ,, Jiingste Tag*,
Gott  selbst wird sich offenbaren in seiner Herrlichkeit. s
kommt zur Apokalypse, d. i. zur Enthiillung des Verhillten, es
ist die Zeit erfiillt, der Umbruch des Weltzyklus ist da. Gott, der
Schopfer, der tberweltliche Allvater der Mitte, beginnt die nach
auflen verlorene Schdpfung wieder einzuzichen, und im Schopfungs-
gang wird das sich enthiillende Héhere, das ewige Gotteswesen sicht-
bar. Nicht mehr im Glauben, sondern nun im Schauen.

Jetzt kommt das ,tausendjihrige Reich®, das Gottesreich, wo der
Satan gefesselt sein und nicht mehr in den Gang der riidklaufenden
Schopfung eingreifen kann. Aber wenn der Vorgang der Riicklkehr in
Gott sich dereinst seinem Ende zuneigen wird, mufl der Satan wieder
frei werden. Denn dann ist ihm jegliche Decke und Hiille und Larve
genommen, er wird ganz und gar offenbar werden als der, der er 1st:
der Nichtseinsollende. Damit sinkt er in den ewigen Abgrund scines
Nichtseins: die gesamte Schépfung ist wieder in Gott aufgenommen,
Gott selbst ist erfiillt von seiner verklirten Schépfung. Das aus ihm
im Anfang gezcugte ewige , Wort®, der ewige ,Sohn®, aus dem alles
gemacht ist und durch den alles geschaffen ist, das A und O, der
Anfang und das Ende — der wird tiber das Dasein herrschen.

Aber hier finden wir uns wieder im Mythus unserer eigenen Vor-
fahren. Nach der Erschaffung der Welt, so erzdhlt er, wandelten
Sohne aus dem Asengeschlecht am Meeresstrand und sahen zwei
iippige Biume; daraus schufen sie den Mann und das Weib, aber der
Allvater blies thnen den lebendigen Odem ein. Midgard erfiillt den
Raum inmitten der Welt, und das ward der Menschen Wohnung. Aus
der Tiefe wuchs der Weltenbaum Yggdrasil und trug das Himmels-
gewdlbe, und in seinem Wipfel lag die Goétterburg Asgard. Die Eis-
riesen waren in die fernen ,Grenzen der Lande® verwiesen, es tafelten
in Asgards Halle die Gétter und spielten mit den goldenen Wiirfeln
des Geschehens. Goldenes Zeitalter war es, aber es wuchs das
Begehren, und der Streit kam. Es crschienen die drei Nornen aus
fremdem Riesenreich und liefen sich am Fufl der Weltesche nieder,
um das Schicksalsgewebe zu spinnen. Fin neues Gottergeschlecht war
erwachsen, reich an Weisheit und Schitzen: die Wanen. Aber eine
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von ihnen, die Goldene, verfihrte der Menschen Herz mit Zauber-
kiinsten, die gottlichen Asen ergriffen und ziichtigten die Frevlerin.
Da gab es Krieg zwischen den Gotterscharen, die Asenburg stiirzte.
Aber da hielten sie inne, vor dem eigenen Frevel erschrodken, und
reichten sich die Hinde zum Bunde. Seitdem herrschen Asen und
Wanen vereint iiber die Welt. Aber die Schuld ist micht getilgt, an
der Wurzel der Weltesche nagt Nidhogg, der Gierzahn, das Begehren.
Die Zerstrer erheben sich, die Riesen. Immer wieder schmettern die
Gotrer sie nieder, aber die Asen verstricken sich weiter in Schuld —
des Lebens Sinn — und thre Macht schwinder. Da verwildert die
Welt, die gottverlassene Erde verddet, der Tag des Untergangs
dimmert herauf, Beilzeit ist und Schwertzeir, Windzeit und Wolfs-
zeit, der gefesselte Fenriswolf sprengt seine Bande, sein Rachen 6ffnet
sich gegen Himmel und Erde, seine Augen sind Feuer, er verschlingt
die Sonne, die ,Hihne“ wedsen gellend, in die Weltesche fihrt der
Blitz, der Himmel brennt auf. Die Midgardschlange reckt sich, es
erbraust das Weltmeer, Sturmfluten wilzen sich daher. Loki steuert
das Totenschiff, und die Eisriesen ziehen iiber die Erde. Der schwarze
Surt, der Herr der Urfeuer, schiitter es fiber die Welt. Die Gestirne
stiirzen herab, es zerbricht das All. Aber iiber das Gotterende hinaus -
dringt Valas, der Scherin Schauen: eine neue Welt wird erstehen in
reinerem Glanz, neue und stirkere Gotter ziehen siegreich am Him-
mel auf, des Lebens zu walten.

Gewifl sind die altgermanischen mythologischen Uberlieferungen,
wie sie uns die Edda gibt, schon durch christliche Hinde gegangen und
so in der Art ihrer Darstellung und der Auffassung vielfach christi-
anisiert; aber die darin zugrunde liegenden Mythen- und Sagenkerne
sind frithestes menschliches Gedankengut, entspringen frithestem ur-
altem Schauen und Erkennen. Auch alle die hohen indogermanischen
Geisteskulturen, angefangen von den alten Frithsumerern, nahmen an
ithnen teil, und gerade die in der Apokalypse des Johannes uns ent-
gegenstrdmenden messianischen Gesichte sind aus dem arisch-persi-
schen Religionskreis heriibergedrungen — Urwissen der Menschheit.

Alles Vergingliche ist nur ein Gleichnis; alles Auflere ist Ver-
hiillung, wie es zugleich Andeutung und Offenbarung des Inneren, des
letzthin Ewigen ist. So wird nach der grofen Auswirkung des Nicht-
seinsollenden, der als treibende Kraft die Schépfung bis in die
duflerste Gottferne trieb, nun die Riickkehr, die Versthnung, die Ver-
sohnung des Menschen mit Gott dem ewigen Vater kommen. Der
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dunkle Mutterurgrund wird verklirt in das Licht treten, wie es im
ttefen Sinn der Marienkult der christlichen Kirche symbolisiert. Die
ewige Gottheit wird Vater und Mutter zugleich in ihrem innersten
Leben sein und wird im lebendigen Gegeniiber den geheiligten Sohn,
den Gottmenschen haben. Es treten die reinen Urbilder des Daseins
wieder voll in die natiirliche Wirklichkeit ein, sie selbst sind diese
Wirklichkeit. Es wird ein ,necuer Himme! und ene neue Erde“
werden, und ,die Hiitte Gottes wird bei dem erldsten Menschen
sein“. Die Frage der Sphinx hat ihre Antwort getunden. So wird
auch die Schuld verkldrt: sie war die grofle mythische Kraft des
Daseins im Kampt um seine Vollendung; eine Vollendung, die der
Mensch dimonisch, nicht aus Gott haben wollte und die thm doch nur
aus Gott kommen wird,
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