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Mutter Erde bei den Semiten?

Vor D. Dr. Efraim Briem in Lund.

Die Geschichte der Religionswissenschaftist, wie alle anderen Wissen-
schaften, ein bestindiger Wechsel von Theorien und Hypothesen. Die
Aufgabe der Wissenschaft ist es, die verborgenen Entwicklungslinien
im Gange des Geschehens zur Klarheit zu bringen, das Chaos der Wirk-
lif:hkeit mit dem Lichte der Systematik zu ordnen und zu beleuchten und
die verwandten und gleichartigen Erscheinungen zu einem geordneten
Ganzen zu verbinden. Nachdem die Tatsachen des Materiales festgestellt
worden sind, gilt es, sie zusammenzufassen, zu klassifizieren und zu systema-
tisieren. Dieses geschieht durch Hypothesen. Aber die Gefahr liegt da-
rin, daf man diese die Tatsachen vergewaltigen 1dBt und durch sie solches,
Was an sich selbst kompliziert ist, gewaltsam vereinfacht, und daf man
eine Hypothese verallgemeinert und sie fiir ein grofleres Gebiet gelten
1aBt, als sie in Wirklichkeit umfassen kann. Eine stetige Nachpriifung
und Berichtigun'g der Hypothesen ist deshalb immer notwendig, und
mehr als eine Hypothese, die, als sie aufgestellt wurde, ein neues Licht
iiber alte, augenscheinlich wohlbekannte Tatsachen warf, ist spiter ein-
geschrinkt worden, ja hat vielleicht sogar einer neueren weichen miissen,
die mit den Tatsachen besser iibereinstimmt.

Als Albrecht Dieterich im Jahre 1905 seine Monographie ,Mutter
Erde. Ein Versuch iiber Volksreligion* versffentlichte, gab er mit seiner
darin dargestellten Theorie iiber die alles erzeugende und alles wieder
in ihren SchoB autnehmende Erde als eine der Grundformen des primi-
tiven religitsen Denkens den Schliissel fiir das Verstindnis einer Menge
primitiver Riten und Sitten bei den verschiedensten Volkern.*

Mit Eifer nahm man seine Ideen auf, und in einer Menge von Ar-
tikeln und Notizen in der Fachliteratur gab man neue Belege fiir die
Richtigkeit der Hypothese. Bald galt es als bewiesene Tatsache, daB

! Dieterich war nicht der Erste, der das Vorkommen der Mutter-Erdevor-
stellung bei den Indogermanen erwies. Schon Grimm Deutsche Mythologie 1*
229 weist darauf hin und gibt viele Belege dafiir.
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eine der ersten Natureinheiten, die man mythologisch erfaBt und ange-
betet hat, die Erde selbst war, aufgefafit als eine allgebdrende Mutter.
Alle, oft sexuellen, Ackerbauriten, womit die Bearbeitung der Erde wie
auch Saat und Ernte von den verschiedensten Vilkern begleitet wurde,
versuchte man auf diese primitive, religios gefirbte Grundauffassung
von der Erde zuriickzufiihren.

Unzweifelhaft gelang es der meisterhaften Darstellung Dieterichs zu
beweisen, dafl mehrere Vilker, besonders in den #ltesten, primitivsten
Stadien, die Erde als eine miitterliche Gottheit, die aus ihrem Schof
alle lebenden Wesen gebiert und sie wieder in sich aufnimmt, um sie
wieder zu gebiren, aufgefaBt und angebetet haben. Dieser Vorstellungs-
kreis kann besonders bei den indogermanischen Volkern nachgewiesen
werden, obgleich es ziemlich wahrscheinlich ist, dal man in der allge-
meinen Entdeckerfreude ihre Bedeutung und Tragweite bedeutend tiber-
trieben hat; besonders gilt das fiir die Griechen, bei denen die Erde
wohl mehr das Geprige einer Naturvorstellung als das einer Gottheit
trug.! Aber das Problem ist eben, inwiefern diese Vorstellung wirklich
eine der Grundformen des primitiven religiosen Denkens {iberhaupt ist,
so daB sie bei den verschiedensten Volkern der ganzen Erde spontan
hervorwichst. Die Frage kann hier nicht in ihrer ganzen Tragweite
verfolgt werden, sondern die Untersuchung mag hier nur auf das
Material begrenzt werden, das man herangezogen hat, um zu beweisen,
daf die Mutter-Erdevorstellung auch bei den Semiten vorkam.

Schon unmittelbar nach Dieterichs erster Untersuchung der Mutter-
Erdevorstellung in diesem Archiv VIII 1905 versffentlichte der hervor-
ragende Semitist Th. N5ldeke in demselben Bande 161ff. einen Aufsatz
»Mutter Erde und Verwandtes bei den Semiten“. Er fiihrt hauptsichlich
zwei Argumente als Beweise an, dab die Vorstellung bei den Semiten
vorhanden war. Das erste ist der Ausdruck in dem zweiten Schopfungs-
bericht (Gen. 2,7), daB der Mensch aus ,der Erde“ geschaffen wurde,
und alle die damit zusammenhingenden Reminiszenzen im A. T., daB der
Mensch aus Erde ist und wieder zu Erde werden wird.? Der zweite Be-
weis ist, da das gewohnliche Wort im Hebriischen fiir Saat 77 auch
das minnliche Sperma und damit auch in iibertragener Bedeutung die Nach-
kommen in direktem oder indirektem Sinn bedeutet. Dieselbe Bedeutung
hat zera‘ und seine Aquivalente sowohl in phonizischen wie altaramiischen
Inschriften vom 8. Jahrhundert v. Chr. bis zum 8. Jahrh. n. Chr. Als
stiitzenden Beweis fiihrt Noldeke den Ausdruck ,die Mutter alles Le-

! Siehe Martin P. Nilsson in Chantepie de la Saussaye Lehrbuch der Re-
ligionswissenschaft 11 321.
* Gen. 18, 27; Ps. 103, 14; 104, 29; Hiob 4, 19; 34,15; 10,9; Pred. 3, 20.
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benden* bei Iesus Sirach (40, 1) an sowie auch den ithiopischen Aus-
druck éguala émma héjaw ,Kinder der Mutter des Lebenden® als eine Be-
zeichnung fiir ,Mensch¥, obgleich Noldeke selbst darauf hinweist, daB
keiner von diesen Ausdriicken sich direkt auf die Erde bezieht.

Wihrend Noldeke sich ausschlieBlich an die westsemitischen Volker
hilt, vervollstindigt P. Dhorme seine Darstellung durch die Vorbringung
von Material aus der assyrisch-babylonischen Literatur.! Dhorme weist
vor allem auf die verschiedenen Schépfungsberichte hin. In C.T. XV
Pl. 49 Kol. IV 1 : 3££2 heiBt es: id-tu tam-nu-u Si-pa-su (ta-at)-ta-di eli
li-it-fi-da (14 gi-ir)-si tal-ri-is: 7 gi-ir-si ana immi ta$-ku-un (7 gi)-ir-gi
ana Suméli tas-ku-un, ina be-ru-su-nu i-ta-di libitt. ,Nachdem sie ihre
Beschworung hergesagt hatte, spuckte (?) sie auf ihren Lehm; 14 Stiicke
kniff sie ab, legte 7 Stiicke zur Rechten, legte 7 Stiicke zur Linken,
zwischen sie legte sie einen Ziegelstein hin.“ In den folgenden Versen
wird erzihlt, wie sie aus diesen 14 Stiicken Miitter erschuf, die dann
7 Knaben und 7 Midchen gebaren. Wahrscheinlich ist dieser Text als
Beschworungsformel be; Entbindungen gebraucht worden; auf derselben
Tafel wird folgende Anweisung fiir Entbindungen gegeben: i-na bif a-
li-te ha-ris-ti 7 damé li-na-di libitéu. ,im Hause der Gebirenden, der Wehe-
mutter, mag 7 Tage lang ein Ziegelstein hingelegt werden.“ In der
letztgenannten Anweisung sieht Dhorme einen Hinweis auf die Mutter-
Erdevorstellung: »Il est incontestable qu'il existe dans ce texte un étroit
rapport entre la naissance de Uhomme et la terre . . . Le role de la brique est
di & Vargile qui la compose. L’homme a besoin de la terre pour naitre.
— Auch in dem Schopfungs-Epos, in der Schilderung, wie Marduk den
Menschen erschafft, findet Dhorme einen #hnlichen Hinweis. Als Mar-
duk seinen Entschluf gefafit hatte, sagte er: ,Blut will ich nehmen,
Knochen zusammenfiigen, den Menschen will ich erschaffen; ‘Mensch’
sei sein Name*,

Wie der Mensch aus Erde erschaffen ist, wird er auch wieder zu
Erde werden. Als Gilgame$ seinen Freund Engidu verloren hatte, klagte
er: ,Mein Freund, den ich liebte, ist zu Staub geworden®. Die Herr-
scherin im Totenreich heiBt Ereskigal, ,,die Herrscherin der grofien
Erde®. ,,L’homme cst donc mis en relation avec la terre dés sa naissance et
au dela de sa mort; comme pour la Genése il est poussiére et relourne en
poussiére. So zieht Dhorme folgenden SchluBlsatz: ,,Les données fournies
par Th. Noldeke dans la domaine sémitique en général se vérifient donc
enticrement dans la littérature cunéiforme qui aurait clle aussi conservé Uécho
dune tradition primitive",

! La terre-mére chez les Assyriens, in diesem Archiv VI 1906, 5501
? Ketlinschr. Bibl. VI 1, 286 f.
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Von sonstigen Forschern, die das Vorkommen der Mutter-Erdevor-
stellung unter den Semiten behaupten, mégen hier nur die wichtigsten
genannt werden. In seiner bedeutenden Monographie Adonis und Esmin
schreibt Baudissin: ,,Wollte man die alte Vorstellung von ihr (Astarte) in
einem bestimmten Namen ausdriicken, so diirfte man sie am ehesten
etwa als Mutter Erde bezeichnen. Es lassen sich Spuren dafiir finden,
daB auf phonizischem Boden eine Unterweltsgéttin vorkam; auch sie
konnte mit der als die Erde aufgefafiten Muttergéttin urspriinglich iden-
tisch gewesen sein, da die Fruchtbarkeit hervordringt aus den Tiefen
der Erde. Im Alten Testament haben sich noch einzelne Reste von der
Vorstellung der ‘Mutter Erde’ erhalten. Man wird dabei fiir die iltesten
Zeiten der Hebrider und Kanaanier ebensowenig als fiir die Anfinge an-
derer Volker an eine Vorstellung von dem Gesamtumfang der Erde zu
denken haben, sondern an den bestimmten Boden, dem der Einzelne
oder der Stamm angehorte. Dafl das Wort fiir ‘Krde’ in den semitischen
Sprachen meist feminisch gebraucht wird, ist an und fiir sich nicht aus-
schlaggebend fiir eine Erdgottheit weiblichen Geschlechts; denn die
Gottheit der Erde konnte nach der bei den Westsemiten gewshnlichen
Bezeichnung der Gottheiten von vornherein als “Herrin’ und ebensogut
als ‘Herr’ der Erde vorgestellt worden sein. Aber wenn die Erde als ein
gottliches Wesen, oder wenn an eine in ihr wohnende Gottheit gedacht
wurde, so lag es freilich fiir die Semiten ebenso nahe als fiir andere
Volker, diese Gottheit dem Geschlecht nach weiblich zu denken, weil
die Erde die Pflanzen wie aus dem Mutterschofi heraus gebiert. Auf
diese Vorstellung wird also doch wohl das weibliche Genus auch des
semitischen Wortes fiir die Erde beruhen.’

Wie man sieht, driickt Baudissin sich sehr unbestimmt aus: das
hauptsiichliche Argument dafiir, daB die Semiten die Vorstellung der
Mutter Erde besessen haben, ist das, daR sie bei andern Vilkern vor-
kommt und sie dann auch bei den Semiten vorkommen kann; ferner, daB
bei diesen Spuren von einer Unterweltsgdttin zu finden sind und infolge-
dessen die groBe Fruchtbarkeitsgdttin mit ihr identisch gewesen sein
konne. Irgendwelche neue Belege fiir die Behauptung, daf sich ,im
A. T. einzelne Spuren von der Vorstellung der ‘Mutter Erde’ finden®,
gibt er nicht, sondern erklirt: ,,Zu dem, was Noldeke aus dem Alten
Testament fiir die Vorstellung von der Mutter Erde mitgeteilt hat, weif
ich andere direkte Spuren kaum hinzufiigen.*

Irgendwelches neues Beweismaterial, das iiber Néldeke und Dhorme
hinausgeht, gibt auch nicht A. Lods? sondern er begniigt sich, auf die

T A a 0. 191
* A. Lods La croyance a la vie future et le culte des morts dans Uanti-
quité isradlite 11, Paris 1906, 117 ff,
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genannten Forscher sich berufend, zu konstatieren, daf auch die Semiten
einen Kultus der Mutter Erde gehabt haben.

Neue Beitrige will dahingegen L. Kohler in seinem Aufsatz Biblische
Spuren des Glaubens an die Mutter Erde?* geben. In dem neutestament-
lichen Worte Mt. 3, 9 (Lk. 3, 8) Johannes des Taufers: ,,Glaubt nur nicht
Sagen zu kénnen: Wir haben Abraham zum Vater. Denn ich sage euch,
daf Gott dem Abraham aus diesen Steinen Kinder erwecken kann®
sieht er einen Nachklang des Glaubens an die Mutter Erde. ,Einst
glaubte man, der Mensch sei aus dem Stein geworden — die Erde der
heilige MutterschoB alles Lebendigen. Der Erdenmutter tritt rasch
das ‘Vaterland’ gegeniiber; dem erdentsprossenen Menschen der Mensch
als Glied einer Geschlechtskette, Sohn und Vater und Vater und Sohn.
Aber in den Stellen, die oben stehen, klingt der alte Glaube noch durch.
Und so mochte es nicht zu kiihn sein, wenn man auch in dem Téaufer-
wort einen Reflex dieses (Hlaubens findet.“ — Dah der Volksglaube, daf
Kinder aus der Erde »hervorquellen®, sich auch im Alten Testament
findet, sieht Khler in zwei Psalmworten bekriftigt, teils Ps. 87,6—7:
»Der Herr wird zihlen, wenn er aufschreibt die Volker: diese sind da-
selbst geboren. Und die Sénger wie die im Reigen werden singen: All
meine Quellen sind in dir“, teils Ps. 90,3 und 5 (in Duhms Ausgabe):
»Du lissest den Menschen zum Staub zuriickkehren und sprichst: Kehrt
zuriick, Erdenkinder! Du siest sie aus, Jahr um Jahr, sie sind wie das
Gras, das nachwichst.* Laut Kohler sind diese Worte Belege datiir,
daB auch bei den Semiten Saat und Frucht Wechselausdriicke sind, und
daB der MutterschoB der Erde die Menschen aufnimmt, um sie wieder
zu gebiren.?

Auf eine bedeutungsvolle Stelle im 4. Esrabuch 5, 43 hat Robert
Eisler® hingewiesen: »lch . .. sprach: Konntest du nicht alle Geschlechter
der Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft auf einmal schaffen? . .. 46.
Er sprach zu mir: Frage den Mutterschofl und sprich zu ihm: Warum
bekommst du sie jedes zu seiner Zeit? Fordere ihn auf, zehn auf einmal
2u zeugen! 47. Ich sprach: Unmoglich kann er das, sondern nur jedes zu
seiner Zeit. 48, Er sprach zu mir: So habe auch ich die Erde zum
Mutterschofi gemacht fiir die, die jedes zu seiner Zeit in sie gesit sind
..+ 80. Ich fragte ihn: Ist unsere Mutter, von der du gesprochen hast,

| Zewtschrift fir die neutestamentliche Wissenschaft 1X (1908) 77f.

* Dagegen kann von dem von H. Vollter hervorgehobenen Ausdruck ga,. a. 0.
X 324) bei Josephus tber die Erde als ,,Adams jungfriuliche Mutter hier ganz
abgesehen werden, weil der Ausdruck ,die jungfriuliche Erde im Mischna-
hebriischen die technische Bezeichnung des unberiihrten, ungepfliigten Bo-
dens ist.

% Dieses Archiz XVIII 1915, 596,
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noch jung oder schon dem Alter nahe? . ... 55. Die Schépfung ist schon
alt und iiber ihre Jugendkraft hinaus.*

Vom archiiologischen Gesichtspunkt hat Vincent, Canraan dapris
{'exploration récente (Paris 1907), das Vorkommen der Mutter-Erdevor-
stellung unter den Semiten mit einem Hinweis auf die Art der Be-
erdigung zu begriinden versucht. Inden allermeisten Gribern in Palistina,
die semitischen Ursprungs sind, liegen die Toten auf der Seite begraben,
die Kniee bis zum Kinn hochgezogen und die Hinde in gebeugter
Stellung vor dem Gesicht. Diese Stellung hilt Vincent fiir eine Nachbildung
der Lage des Fotus im Mutterleibe, die durch die Vorstellung entstanden
ist, dafl, wenn der Tote in derselben Stellung in den Mutterschofi der
Erde gelegt wird, er wieder geboren werden wird. ,,Le symbole cst trans-
parent powr caprimer ce retour par la mort dans le sein générateur d'od
Uon croit la vie émanée . . . . De patientes recherches ont ctabli combiens pri-
mitive et combien universelle cst la notion que toul vient de la terre et doit
rentrer en son sein: concept qui a powr corollaire trés naturelle la pratique
d’ensevelir les morls @& méme le sol, ce qui est du reste obvie powr tout le
inonde.* !

Von den Assyriologen macht besonders S. Langdon das Vorkommen
der Mutter-Erdevorstellung unter den Babyloniern geltend. In seiner
Monographie Tammugz and Ishiar geht er durchgehends von der Voraus-
setzung aus, daB ,the strongest evidence is at hand for supposing that the
first deity worshipped by this most ancient of peoples was Mother Earth under
the specific name ‘Goddcess of the vine’“? Eine wirkliche Untersuchung
der Mutter-Erdevorstellung bei den Babyloniern, in der das Material,
das dieselbe bekriftigen soll, vorgelegt und kritisch untersucht wird,
hat Langdon nirgends gegeben. Es sind bei ihm nur Behauptungen in
unbewiesener Form hingeworfen, oft #uBerst phantastischer Art, ein
Verfahren, das leider der assyriologischen Religionsforschung in vielen
Stiicken nicht fremd ist.

Kiirzlich hat F. Steinleiter in dem Artikel Griechische und babylonische
Fruchibarkeitsdimoner das Vorkommen der Mutter-Erdevorstellung bei
den Babyloniern geltend gemacht.® Er sieht die Mutter Erde haupt-
sichlich in der grofien Muttergottin Belit (Ninbarsag-Ninlil), mit der die
grofie Fruchtbarkeitsgéttin IStar identifiziert wurde. Irgend welche Be-
lege aus der babylonischen Literatur, daB diese beiden Gottinnengestalten
wirklich Ziige aus einer uralten Mutter-Erdegéttin in sich aufgenommen
haben, gibt er jedoch nicht, sondern beschrinkt sich auf lose Behaup-
tungen.

! A, a. 0. 2691, A a0 17
3 Journal of the Soctety of Oriental Research, Oktoberheft 1925, 2211F.
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Wenn es nun gilt, zu untersuchen, inwiefern die Vorstellung von der
Erde als einer allgebirenden Mutter, die in sich alles aufnimmt, um es
wieder zu gebiren, wirklich bei den Semiten vorgekommen ist, miissen
Wir zuerst klar bestimmen und definieren, was die Mutter-Erdevorstellung
wirklich bedeutet und in welchem MaBe man von einem Mutter-Erde-
kultus sprechen kann; sonst liuft man leicht Gefahr, als Beweis solches
Material anzufiihren, das seine Wurzel nicht in dieser spezifischen Vor-
stellung, sondern anderswo gehabt hat. Nicht jede Vorstellung von der
Erde als der erzeugenden Urquelle vor allem des Lebens der Pflanzen-
welt ist mit dem Glauben an die Erde als die allgebirende Mutter iden-
tisch. Auch diirfen die chthonischen Unterweltsgttinnen nicht als Iix-
ponenten fiir die Mutter-Erdethtin genommen werden oder notwendig
als spitere Ausgestaltungen von ihr betrachtet werden, denn der Glaube
an golche chthonische Gottheiten, die im Inneren der Erde oder in
tiefen Schluchten weilen, gibt es iiberall, auch wo gar keine Spur von
einer Mutter-Erdevorstellung vorkommt. Noch weniger darf man, wie
es so oft geschieht, gewohnliche Mutter- und Fruchtbarkeitsgottinnen
als Exponenten der Mutter Erde nehmen, so dafi man das Vorkommen
einer Mutter-Erdevorstellung bewiesen zu haben glaubt, sobald man in
einer Géttinnengestalt ihre Eigenschaft als die einer gebidrenden und
erzeugenden Fruchtbarkeits- und Muttergéttin nachgewiesen hat. Dieses
hat Dieterich selbst eingesehen; so schreibt er: ,,'Mutter’ und: “Miitter’
sind von alters, hier und da bis in spiite Zeit, Bezeichnungen von Gott-
heiten, die als der Menschen und alles Lebens und Werdens Spenderinnen
verehrt wurden. Es ist fiir die Nachrichten aus alter Zeit, die eben nur
den Kultnamen tiberliefern, kaum jemals ohne weiteres anzunehmen er-
laubt, daB die “Mutter’ auch die Erde war.“!

Ebensowenig ist es zulissig, in jeder magischen und kultischen
Handlung, die sich auf die Erde bezieht, und die den Zweck hat, die
Fruchtbarkeit und das Wachstum iiberhaupt zu férdern, ein Zeichen
des Mutter-Erdekultus zu sehen. Sehr gewdhnlich ist z. B., daB man reine
Fruchtba.rkeitsriten, wie wenn die Waschandi-Indianer obszéne T#nze
um einen RiB in der Erde ausfiihren %, oder wenn die Athener ménnliche
Symbole in ein Loch in der Erde warfen, oder wenn der schwedische
Bauer noch vor einigen Jahrzehnten seinen Acker mit Branntwein aus
einer phallosgeformten Flasche weihte, als Beweis des Vorkommens
eines Mutter-Erdekultus anspricht. Ebenso steht es mit der altmorgen-
lindischen Tempelprostitution zu Ehren der Fruchtbarkeitsgottin; dieser
Kultus beabsichtigte doch von Anfang an keine menschliche Befruch-
tung des SchoBes der Erde, die von den Hierodulen vertreten wiirde,

! A e O. 63, * Dieterich a. a. 0. 94.
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sondern hat einen ganz anderen Ursprung. Alle solche Riten haben
ndmlich einen rein magischen Charakter: die Handlung an und
fiir sich ist es, die der primitiven Vorstellung nach ex opere operato wirkt
und dadurch einen stimulierenden und wiedergebirenden FEinflup aut
das Wachstum und die Fruchtbarkeit hat. Das Zentrale im Ritus ist
nicht, dal ein Loch oder ein Rifi in die Erde gegraben wird, sondern
es wirkt die obszéne Handlung an sich selbst, unabhéngig von ihrem
Objekt.

Was auch a priori als Beweis fiir das Vorkommen der Mutter-Erde-
vorstellung ausgeschaltet werden muf, ist der Umstand, daf in einer Spra-
che das Wort fiir Samen auch das minnliche Sperma bedeutet. Wie
oben gesagt wurde, ist dies einer von Noldekes Beweisen, daf eine Mutter-
Erdevorstellung bei den Semiten vorgekommen ist. Soll dies ein Be-
weis sein, muB man aber voraussetzen, dafl das Wort ,,Samen“, das
iibrigens in fast allen Sprachen sowohl Pflanzensamen wie auch das
minnliche Sperma bezeichnet, zuerst als Bezeichnung fiir das Sperma
angewendet wurde und erst nachher auf den Pflanzensamen iibertragen
wurde, da man diesen als den Mutter-Erdescho befruchtend erfaBte.
Nun ist es sicher gerade umgekehrt. Erst verhiltnismifig spit in der
menschlichen Entwicklung ist man zu der Einsicht gekommen, daf der
Beischlaf die Befruchtung bewirkt. Noch beimehreren primitiven Vélkern
der Jetztzeit setzt man nicht die Schwingerung in Verbindung mit
dem (ieschlechtsverkehr, sondern betrachtet sie als einen freistehenden
magischen Akt oder als ein Werk von Geistern.' Erst als man diesen
Zusammenhang einsah, entstand die Bezeichnung des Spermas als ,,Samen*,
da es nahe lag, den Beischlaf als einen Besimungsakt des Weibes auf-
zufassen.

Hauptsichlich aut drei Gebieten hat man die Spuren des Mutter-
Erdeglaubens zu suchen. Erstens die mythologischen Vorstellungen von
der Erschaffung des Menschens, welche, oft in einer spiteren, verklei-
deten Gestalt, Reminiszenzen des Glaubens, daf der Mensch zugleich
mit den Tieren und Pflanzen aus dem Schofie der Krde geboren ist, ent-
halten konnen; zweitens Riten und Gebrduche bei Entbindungen und
Beerdigungen und drittens Ziige und Eigenschaften beieinzelnen Gottinnen-
gestalten, die darauf hinweisen konnen, daf diese entweder aus einer
Mutter-Erdegéttin entstanden sind oder in sich Ziige von ihr aufge-.
nommen haben, und in Verbindung damit Reminiszenzen in Eigennamen,
die mit irgendeinem Wort, das die Erde bezeichnet, zusammengesetzt sind.

Wenn wir uns zuerst an die kosmogonischen Darstellungen in der
sumerisch-babylonischen Religion wenden, finden wir, dafi die Vor-.

! Siehe z. B. Frazer Totemism and Exogamy I 576ff., II 507 u. a. St.
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stellungen von der Erschaffung des Menschen in allen dort vorkommen-
den verschiedenen Erschaffungsmythen im groBen und ganzen homogen
sind. Die meisten von ihnen gehen sicher auf sumerische Originale zu-
rick, von denen einige bewahrt sind. In einer dieser sumerischen
Schépfungsgeschichten, die von Poebel? versffentlicht ist, wird nur die
Erschaffung der Menschen erwihnt, ohne daf der Hergang niher an-
gegeben wird. Der Text ist anfangs sehr zerstort; in der ersten Ko-
lumne kommt die Muttergsttin Ninharsag vor, hier unter dem Namen
Nintud, der gewohnlich angewendet wird, wenn Ninharsag als Geburts-
gottin auferitt®, da wird von den Geschopfen gesprochen, die sie er-
schaffen hat; inwiefern sie dieselben von einer vernichtenden Sintflut
retten oder sie verderben will, geht nicht aus dem Text hervor, obgleich
die erste Alternative das Wahrscheinlichste ist. In diesem Zusammen-
hang werden auch die grofien Hauptgotter Anu, linlil, Enki und Ninharsag
als die Schépfer der Menschen genannt. Das Fragment lautet: ,Seit
Anu, Enlil, Enki und Ninharsag die Menschen erschaffen hat ... Die
Tiere des Feldes, die vierfiiBigen, riefen sie kunsterfahren hervor.“ Ge-
rade der letzte Ausdruck deutet darauf hin, daf man sich den Schépfungs-
akt als ein kunsterfahrenes Modellieren von Menschen und Tieren, welche
durch einen magischen Akt dann Leben bekommen, gedacht hat.

In einer anderen von Langdon ® herausgegebenen sumerischen Sintflut-
erzithlung — betreffs welcher doch starke Zweifel, ob sie wirklich eine Sint-
fluterzihlung oder nur ein Lobpreisen des Sagenlandes Dilmun mit starkem
mythologischen Kinschlag* ist — kommt ebenso eine Schilderung der
Erschaffung des Menschens vor. Auch diese wird mit der Muttergdttin
Ninharsag in Verbindung gesetzt, aber hier scheint es, als ob diese sie
mit Enlil erzeugt hitte, so dab die Menschen hier direkt als Kinder der
Gotter aufgefabt werden. In rev. II, Z. 401f. heiBt es: hus-a *en-lil-ra
mu-na-ra-ab-bi ma-c'nin-har-sag-ga ni-e-§i-du-mu-un a-na-am
nig-ba-muen-1il tud hus-a mu-na-ni-ib-gi-giza-¢‘nin-har-sag-ga
mu-c-du-mu-un-nam. ,EBrzirnt sprach sie zu Enlil: ‘Ich, Ninharsag,
habe dir Kinder geboren, und was ist mein Lohn?’ Enlil, der Erzeuger,
antwortete erziirnt: ‘Du, oh Ninharsag, hast Kinder geboren’.“

Man kénnte sich denken, daB hier eine Reminiszenz der Auffassung
von der Ehe des Himmels und der Erde und dem Gebiren von Menschen-

L' A new creation and deluge text. University of Pennsylvania, The Uni-
versity Museum, Publications of Babylonian Section, Vol. 1V 1, Philadelphia 1914.

* Siehe Briem Studier éver moder- cch fruktbarhetsgudinnorna i den sumerisk-
babyloniska religionen, Lund 1918, 27fT,

* Sumerian epic of the paradise, the flood and the fall of man. Univ. of
Pennsylvania X 1. Philadelphia 1915.

‘ Siehe Witzel Keilinschriftliche Studien, Lpzg. 1918, 511
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kindern aus der Erde vorlige. Daf auch die Babylonier der Vorstellung
von dem fzgdg ydpos nicht ganz fremd waren, werden wir spiiter finden,
aber hier kann es sich nicht um einen solchen Gedankengang handeln,
da Ninharsag nirgends als eine Personifikation der Erde und Enlil noch
weniger als eine Personifikation des Himmels dargestellt wird; hier wird
der Herrscher der Menschen, der Gott des Erdkreises, als der Erzeuger
der Menschen mit der Mutter und Geburtsgsttin gedacht.

In den semitischen Schopfungsversionen wird iiberall die Erschaf-
fung des Menschen als das Werk einer Gottheit gedacht, die entweder
frei oder nach einem Modell ein Bild aus Lehm formt, das dann durch
eine magische Handlung Leben bekommt. In dem beriihmten Schopfungs-
epos Enuma cli§ steht freilich nicht genan ausgedriickt, dah der Mensch
aus Lehm erschaffen wurde, aber der ganze Zusammenhang deutet doch
darauf hin, dafl es der Fall gewesen ist. Die Tafel VI! fingt mit diesen
Worten an: ™ marduk zik-ri ildni ina Sc-mi-$u wb-bal lib-ba-$u i-ban-
na-a nik-la-a-te; nals Marduk den Ruf der Gotter horte, begehrt er,
Kiinstliches zu schaffen. Darauf sagt er zu Ea: da-mi lu-uk-sur-ma is-
si-im-tu lu-Sab-$i-ma lu-us-ziz-ma li-gal-lu-a lu a-me-lu Sum-$u lu-1ib-ni-
ma li-gal-lu-a a-me-lu; ,Blut will ich ,binden’, Gebein entstehen lassen,
aufstellen will ich Lu-gal-lu-a, ‘Mensch’ sei sein Name, erschaffen will
ich La-gal-lu-a, den Menschen*. Da aber Marduk das Blut eines Gottes
braucht, damit der von ihm geformte Mensch Leben bekommen soll, be-
schliefien die Gotter auf Eas Vorschlag, Kingu, der ,Tidmat zum Auf-
rubr verleitet hat“, zu opfern. Der Text fihrt dann fort (Zeile 25): ik-
mu-$u-ma mak-ris ¥ é-a u-bi-lu-Su u an-nam i-me-du-$u-ma da-me-su
ip-tar--u ina da-me-su ib-(lw)l a-me-lu-tii. ,Als sie ihn gebunden hatten,
brachten sie ihn vor Ea, und Strafe legten sie ihm auf, sein Blut
schnitten sie ab; aus seinem Blut mischte (?) er so die Menschen.* Die
Stelle ist etwas dunkel, weil es nicht klar ist, ob Ea oder Marduk die
Menschen erschuf, obgleich wahrscheinlich, dem Anfang der Tafel nach
zu urteilen, das letztere der Fall gewesen ist. Auch der eigentliche
Schopfungsakt ist nicht so deutlich geschildert, wie man wiinschen
konnte. Das Verb in der 27. Zeile der Tafel ist undeutlich: Eberling?
ergiinzt iblul aus baldlu, ,ausschiitten, iibergiefen, mischen®, wobei also
die Meinung sein sollte, daf Marduk den Lehm mit Kingus Blut mischte
oder die Lehmfiguren damit iibergofi; Ungnad® suppliert ibni aus bani,
,.erschaffen®, und iibersetzt ,schufen sie (nimlich die Gotter) Menschen“.
Wie es nun auch mit der Ubersetzung im einzelnen sein mag, ist doch

1 Der Text bei E. Ebeling Das babylonische Weltschopfungslied A.O.T.U.
11 4,54 fF.

1 a. a. 0. 6.

* Ungnad Dse Religion der Babylonier und Assyrier. Berlin 1921, 48.
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der Sinn im allgemeinen klar, daB der Mensch aus einem Stoff, mit
Gétterblut gemischt, das ihm Leben gab, erschaffen ist.

Derselbe Verlauf der Schipfung des Menschen kommt in einem alt-
babylonischen Fragment (ungefshr 2000 v. Chr.) vor, in dem geschildert
wird, wie die Muttergottin Mami zusammen mit Ea den Menschen aus
Lehm, mit dem Blut eines Gottes gemischt, erschuf.!

Von iibrigen Versionen der Schopfungsmythe erwihnt C7. XIII
35 .2 nur im allgemeinen, wie die Muttergottin Aruru die Menschen
erschafft, ohne Einzelheiten anzugeben. Wertvoll sind dahingegen zwei
andere Berichte. Der eine steht in der ersten Tafel des Gilgamesepos,
Wo erzahlt wird, wie dieselbe Geburtsgottin Aruru Engidu erschafft.
Es heift da unter anderem3: ® g-ru-ru an-ni-ta ina Se-me-Sa zik-ru $u
g nim ib-ta-ni ing libbi-$a ™ g-ru-ru im-ta-si kdté-$a ti-ta il-ta-ri-is
it-ta-di ina siri .., T gy pa g ib-ta-ni; ,als Aruru dies horte, schuf sie
in jhrem Herzen ein Ebenbild des Anu; Aruru wusch ihre Hande, kniff
Lehm ab, warf ihn auf das Feld . .. und schuf so Engidu*. Vollstindig
analog mit djeser Schilderung ist die Stelle in der Ea- und Atrahasis-
mythe, die Dhorme in seinem oben S. 181 angefiihrten Artikel zitiert,
und die hier schon erwihnt worden ist, laut welcher die Geburtsgottin
Mami zuerst den Lehm anfeuchtet, dann 14 Stiicke abbricht, die sie zu
Miittern formt, welche dann wieder 7 Knaben und 7 Midchen gebiiren.

Das Verfahren bei dem Schopfungsakt ist in allen diesen Versionen
so deutlich und klar geschildert, dal Kommentare kaum nétig sind.
Die Schépfung geschieht auf dieselbe Weise, wie die babylonischen
Té6pier ihre Statuetten verfertigen: erst wird der Thon mit Wasser auf-
geweicht, dann wird ein Stiick abgebrochen und aus diesem der Mensch
geformt. Aus diesen Schilderungen Reminiszenzen einer Mutter-Erde-
vorstellung, die aus ihrem SchoBe die Menschenkinder gebiert, heraus-
lesen zu wollen — wie Dhorme es tut —, ist so unberechtigt wie nur
méglich. Das Vorkommen des Lehms bei dem Schopfungsakt beruht
nicht darauf, daB er einen Zusammenhang mit der Erde hat, sondern
daral{f, dab er das gewohnliche Material ist, aus dem Figuren im all-
gemeinen geformt werden.

Ebensowenig wie man in den babylonischen Schépfungsberichten
Spuren einer Mutter—ErdevorsteIlung finden kann, ebensowenig ist es in
den biblischen méglich. In den beiden, in 1. Mos. 1. und 2. Kap. vor-
kommenden Schopfungsberichten wird das Verfahren vollstindig analog
mit dem in den babylonischen Versionen vorkommenden gedacht, so

! Ungrad a. a. O. 55.

® King Tablets of Creation 1 130 ff.,, Jensen in K. B. VI 1, 120, Ungnad in
A. 0. T. B, 27ff. u. a.

* K. B. VI 1, 120.
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daf man kaum unterlassen kann, einen wenigstens indirekten EinfluB
anzunehmen. Betreffs des im 1. Mos. 1, 24 vorkommenden Ausdrucks
rTr PRl 7ONG NI kann man nicht, wie Gunkel! es tut, vermuten,
dab ,,dlesel Zug wohl auf eine gebérende ‘Mutter Erde’ als das Prin-
zip der Welt fiihrt und hier mit dem Supernaturalismus, so gut es ging,
vereinigt ist“. Denn der Ausdruck ,die Erde lasse hervorgehen“ steht
hier parallel zu dem Ausdruck im Vers 20 == ¥g: ¥ 277 "x7¥°
»es wimmle das Wasser von einem (Gewimmel, von lebendlgen VVesen
oder wie die schwedische Bibeliibersetzung den Ausdruck vuederglbt,
»das Wasser lasse hervorgehen“ etc., eine Ubersetzung, die auf voll-
stindig richtige Weise den Parallelismus wiedergibt, der hier vor-
handen ist. Ebensowenig wie das Wasser je als eine Mutter, die die
Fische gebiert, dargestellt worden ist, ebensowenig diirfte hier eine Er-
innerung daran vorliegen, daf die Erde als eine solche Mutter gedacht
worden ist, sondern der Ausdruck steht hier als eine Bezeichnung da-
fiir, daf die Erde das Lebensgebiet der Landtiere, wie das Meer das
der Fische ist.

Wie schon vorher darauf hingewiesen wurde, haben wir in den ba-
bylonischen Kosmologien eine Andeutung von dem isgog youog, dem
Beischlaf des Himmels und der Erde, aber wohl kaum in der mytho-
logischen Zusammenstellung von An-$ar und Ki-$ar in Enuma elis’s
Anfangsstrophen, weil An-Sar da sicherlich ,das obere All“ und Ki-sar
»das untere All“? bezeichnet. Ki-Sar kommt nur an dieser Stelle vor
und ist ein reines Produkt der priesterlichen Spekulation und diirfte
nie eine Rolle im Volksglauben gespielt haben. In dem Ira-Mythos
wiederum kommt eine interessante Stelle vor, die sicher eine Spiege-
lung der eben erwiithnten Vorstellung ist. In Kol. 1 der Tafel, S. 26—27
heibt es®: # g-nu-um «b ildni™ ir-si-tu sal-lam-ma sibi ddnim wl-da-
as-Sum-ma. ** sibi biit-ta-bi S(u-me)-Su-un; ,,Anu, der Vater der Gotter,
liegt auf der Erde; die sieben Gotter, die sie ihm geboren, nennt er
mit dem Namen ‘sibi‘*“. ,Die Erde" hat hier freilich kein Gottdeter-
minativ, ist aber wohl doch als Gottheit aufgefafit, die zusammen mit
dem Himmel die 7 Gotter erzeugt. Leider besitzen wir nur Fragmente
des Iramythos, so daB der Inhalt und Zusammenhang nicht so klar ist?,
aber was diese Stelle betrifft, diirfte doch so viel sicher sein, daff Anu
mit der Erde 7 Dimonen erzeugt, die die Diener des Pestgottes Ira
werden sollen. DaB gerade Damonen erzeugt wurden, gibt uns viel-

t Kommentar zu Genesis* 1917, 110.

? Siehe Delitzsch Sumerisches Glossar 258.

* E. Ebeling Der Akkadische Mythos vom Pestgotte Era. Berlinische Bei-
trige zur Keilschriftforschung II 1, Berlin 1925, 2.

* Vgl. Meissner Babylonien und Assyrien II. Heidelberg 1925, 185 ff,
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leicht den Schliissel zum Verstehen, warum an dieser Stelle die Erde
als eine gebirende Mutter dargestellt wird. Die Diémonen denkt man
sich namlich in der babylonischen Religion gewdhnlich als im Innern
der Erde, in ihren tiefen und unterirdischen Schluchten wohnend. Die
Unterweltsgsttin Ereskigal wird als ihre Herrscherin und Mutter dar-
gestellt. Die Auffassung der Erde als der Gebirerin der in ihren Tiefen
und Schluchten wohnenden Damonen lag sehr nahe; aber man darf aus
ihr nicht die allgemeine Folgerung ziehen, daB die Babylonier sich die
Erde auch als Menschen und Tiere gebirend vorgestellt hitten.

Das andere Gebiet, wo man Spuren eines Mutter-Erdeglaubens zu
suchen hat, sind die Riten bei Geburt und Beerdigung. Was nun die
Geburtsriten bei den Babyloniern betrifft, haben wir keine so ein-
gehenden Kenntnisse von ihnen, daff wir allgemein schlieBen diirften,
es habe darunter solche Briauche gegeben, die aus der Vorstellung her-
geleitet werden konnten, daB die Kinder aus der Erde stammen. Auf
den einzigen Gebrauch bei der Geburt, der so zu deuten ist, hat Dhorme
hingewiesen. Er ist im Zusammenhang mit der Schilderung, wie Mami
die Menschen erschafft, bewahrt: ,Im Hause der Gebidrenden mag
sieben Tage lang ein Ziegelstein hingelegt werden.“ Dafi aber der
Ziegelstein irgendeine Art Reprisentant der Erde sein sollte, wie Dhorme
annimmt, so daf man daraus folgern konnte, daB ,.lhomm: a besoin de
la terre pour nadtre, ist wohl sehr iibereilt. Der Ziegelstein im Zimmer
der Wochnerin hat sicher dieselbe Aufgabe gehabt wie bei den meisten
primitiven Vélkern, namlich dem Weibe wie dem Kinde Stirke und
Kraft zu verleihen. Die babylonische Arznei bestand fast ausschlieB-
lich in magischen Hilfsmitteln, die teils die Démonen hindern sollten,
zu schaden, teils dem Menschen magische Kraft verleihen sollten. Bei
fast allen primitiven Vélkern werden gerade die Steine als eine Kon-
zentration von Kraft und Stirke aufgefalt und werden darum nicht nur
bei Geburten angewandt, sondern sie sollen auch unfruchtbaren Frauen,
die sie beriihren, die Kraft verleihen, zu erzeugen und zu gebiren.! Der
Brauch, auf einem Ziegelstein zu gebiiren, ist weit verbreitet; er kommt
auch bei solchen Vglkern vor, die sonst der Mutter- Erdevorstellung
fremd gegeniiberstehen, zum Beispiel den Agyptern.?

Das Material, das uns die Beerdigungsriten fiir die Mutter-Erde-
vorstellung liefern, ist im groBen Ganzen nicht schwerwiegender als
das, was die Geburtsriten geben. Wie oben erwihnt, spricht Vincent
als Beleg fiir die Mutter-Erdevorstellung die Stellung an, in welche
die Toten in den kanaanaischen Gribern gebracht sind, wo sie immer

! Siehe Lehmann Erscheinungswelt der Religion, RGG. II 503.
* Lange Egyptiska myter och sagor, Stockholm 1925, 104.
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auf der Seitc liegen, die Kniee nach oben gezogen, manchmal bis ans
Kinn, und mit den Hénden vor dem Gesicht, welche Stellung laut Vin-
cent eine Nachahmung der Lage des Fétus im Mutterleibe sein solle.!
Dieselbe Beerdigungsart kommt in Babylonien schon lange vor der su-
merischen Zeit vor. Bei den Ausgrabungen in Fira hat man zwei Typen
von Gribern gefunden, teils Sarkophaggriber aus glasiertem Ziegel mit
ovaler Form, teils Teppichgriber, in welche die Toten in Rohr- oder
Schilfteppiche gewickelt und in gewdhnliche Erdgriber gelegt worden
waren. In beiden Fillen liegen die Korper nie gerade ausgestreckt,
sondern immer auf der Seite mit gebogenen Armen und Beinen, ge-
wohnlich mit einer Wasserschale in der rechten Hand.®

Wenn man andere sichere Spuren einer Mutter-Erdevorstellung bei
einem Volke findet, kann eine solche Beerdigungsart wie diese mog-
licherweise als Beweis gelten, daB man die Toten in der Stellung des
Fotus in den SchoB der Erde gelegt hat, damit sie wieder geboren
werden konnten. Aber an sich beweist es nichts, da diese Stellung auf
der Seite mit gebogenen Armen und Beinen die gew&hnliche Schlaflage
ist, besonders bei primitiven Vélkern, und es ist ja ganz natiirlich, daB
man die Toten in dieselbe Lage wie die Schlafenden legte.

Wenn es gilt, in den babylonischen Géttinnengestalten einige Ziige
der Mutter-Erde-Gsttin zu suchen, welche darauf hindeuten, daB diese
Giottinnen spatere Umbildungen der Mutter Erde gewesen seien (so wie
es von der griechischen Demeter angenommen wird), dann liegt es zu-
nichst auf der Hand, solche Géttinnen heranzuziehen, deren Namen KT,
»die Erde“, als Bestandteil enthalten, vor allem Ereskigal und Dam-
kina.

Iures-ki-gal, ,die Herrscherin der grofien Erde, ist die genuine Unter-
weltsgottin der sumerisch-babylonischen Religion. Sowohl in Ittars
Hadesfahrt wie im Gilgame$-Epos wird geschildert, wie EreSkigal im
Reiche der Unterwelt thront und dort iiber die Toten herrscht: ina bit
epri as-bat Sar-rat irsitim " eres-ki-gal; ,in der Wohnung des Staubes
wohnt die Konigin der Erde Ereskigal“. Als Konigin der Geister der
Verstorbenen und der unterirdischen Michte wurde Ereskigal auch die
Herrscherin und Mutter der Dimonen: die Dimonen werden ,Ereski-
gals Abkémmlinge¥ und ,Ereikigals Gesandte” genannt.> Dagegen gibt
es keine Belege, dall sie je die ,Mutter der Menschen“ genannt oder
als Allgebirende der Pflanzen und Tiere aufgefaBt wurde. Erelkigal
ist eine typisch chthonische G6ttin, und wie schon hervorgehoben wurde,

1 a.a 0. 2691

* King A History of Sumer and Akkad, London 1910, 26 ff.

® Siehe Deimel Pantheon babylonicum Nr. 1012; Jastrow Die Religion Ba-
byloniens und Assyriens 1 360 u. a. St.
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kann man nicht ohne weiteres die Unterweltsgottinnen mit der Mutter-
Erde-Gottin gleichstellen.

Dam-ki-na ist En-kis Gattin; dam bedeutet ,Gattin“, ,Begleiterin®,
das Komplement #a geht auf die Grundform KIN zuriick; zunéchst hitte
man die Form Dam-ki parallel mit Nirn-%i als die Femininform fiir En-ki
erwartet. Der Name kommt erst verhiltnismiBig spit vor, zum ersten-
mal in den Drehem-Texten aus der Zeit der Ur-Dynastie.! Der ur-
spriingliche Name von Enkis Gattin ist Dam-gal-nunna, ,die grofie
Gattin des Meeres“. In der Gotterserie An/ ™ Anum werden die bei-
den Namen als Synonyme zusammengestellt ® Dam-gal-nun-na/
Dam-ki-na. Als Eas Gattin bewohnt sie die grofe unterirdische Meeres-
tiefe: ™ e-a u "™ dam-ki-na a-$ib apsi rabs; ,Ea und Damkina, die in
der gewaltigen Meerestiefe wohnen“. Sie kommt fast immer mit Ea
vor, und alle Epitheta, die ihr beigelegt werden, kann man mehr oder
weniger auf ihre Stellung als seine Gattin zuriickfiihren. So z. B. heifit
es in dem lingsten Text, den wir von ihr haben, u. a.: ,,0 Damkina,
Konigin aller Gotter, starke Gemahlin des Ea, kriegerisch bist du, Ir-
ni-na, Konigin aller Gotter, starke Gemahlin des Ea, kriegerisch bist du.
Grof bist ‘du unter den Gottern, stark ist dein Gesetz, Auserkorene
von den Annunaki, anerkannt von den Igigi, Herrin von E-gurra, Eas
michtige ........ die in apsit wohnt, Konigin des Himmels und der Erde.“?

Wie aus diesem Text und wie auch aus der vorher mitgeteilten
Stelle hervorgeht, wird sie mit Ea zusammen in apsd, der unterirdischen
Meerestiefe, wohnend aufgefafit, worauf auch der &ltere Name Dam-
gal-nun-na hindeutet. Alles weist darauf hin, daB der Name Dam-
kina als ein direktes Pendant zu dem Namen Enki gebildet ist und daf
wir hier keine Spur einer alten Mutter-Erde-Gottin haben.

Von den iibrigen Gottinnengestalten kommen eigentlich in diesem
Zusammenhang nur zwei in Frage, namlich IStar und Ninharsag. Lang-
dons Hypothese (oben S. 187), daB Gestinanna eine Personifikation der
Erde ist, welche in Form einer Weinrebe verehrt worden ist, was auf
dem Unvermégen der primitiven Volker, abstrakt zu denken, beruhe,
ist nur eine phantastische Konstruktion, die gar keine Stiitze in den
Quellen findet. Dass ein weinbauendes Volk die Weinrebe unter dem
Namen Ama-gestin, ,,Mutter Rebe, oder, wie sie spiter genannt wurde,
Gestin-anna, ,die hohe Weinrebe*?, anbetet, ist so natiirlich, da man
kein Recht hat, durch halsbrecherische Hypothesen ihr eine andere Be-
deutung zu geben.

! Deimel a. a. O. Nr. 700.
? Jastrow Religion usw. 1 537.
* So muf sicher anna hier ausgelegt werden und nicht, wie Langdon es
tut, als ,,die Weinrebe des Himmels"; siche Zimmern Tamis T13.
Archiv fur Religionswissenschaft XXIV 13



194 Efraim Briem

Natiirlich ist es unmoglich, hier auf eine Analyse der beiden groSen
Gottinnengestalten IStar und Ninharsag einzugehen, und es ist auch
nicht notig. IStar ist sowohl in ihrer babylonisch-assyrischen Gestalt
als auch in ihrer westsemitischen eine Personifikation der Fruchtbarkeit
als solcher.? Nirgends finden wir Spuren, daB sie mit der Erde identi-
fiziert oder als eine Personifikation derselben betrachtet worden ist; die
einzige Ahnlichkeit, die zwischen ihr und der Mutter Erde besteht, ist
die, daB man alle beide als allgebdrende Miitter auffaBte; aber diese
Ahnlichkeit geniigt nicht, um sie zu identifizieren oder die eine als eine
spitere Form der andern zu betrachten.

So ist es auch mit Ninkarsag. Ihr Name bedeutet ,,die Herrscherin
des groBen Berges“, aber harsag steht hier nicht als eine Bezeichnung
fiir die Erde, sondern sicherlich ist der Name dadurch entstanden, daB
die Gottin urspriinglich eine Berggottheit wie Enlil gewesen ist, wel-
cher infolgedessen das Epithet kurgal, ,,der groBe Felsen®, hat.? Als die
Babylonier in ihren Kosmologien KI, die Erde, als parallel zu AN, dem
Himmel, setzten und sie mit entsprechenden Gottheiten in ihrem Pan-
theon identifizierten, setzten sie AN dem Anu und KI dem abstrakten
An-tum?® und nicht etwa der Ninharsag gleich, was beweist, daf die
letztere fiir sie nicht mit der Erde identisch war.

Wenn eine Gottheit in dem sumerisch-babylonischen Pantheon in
besonderem Verhiltnis zur Erde steht und sie gleichsam mit aller in
ihr wohnenden Erzeugungskraft personifiziert, so ist es wohl der Gatte
Ninharsags Enlil. Er gibt die Saat der Felder, er wird ,Herr der Saat-
felder*, ,Herr der Getreidelinder” genannt.* Er gibt die Frucht des
Bodens und ,sendet iiberall den Hunger”. In einem Hymnus wird er mit
folgenden Worten angerufen: ,Herr, der du reines Ol und nahrhafte
Milch iiberflieBen 148t . . . auf der Erde bist du der Herr des Lebens*
und ,der Erde Leben zu geben lebst du“.® Doch wird Enlil nie als
eine Personifikation der Erde wie die Gaia der Griechen® dargestellt,
sondern er ist wohl eher der Herr der Erde, der iiber die Erde mit
ihrer Fruchtbarkeit herrscht und deshalb angebetet werden muB, damit
man die Frucht der Erde bekomme; er ist folglich eher eine Parallele
der kanaanéischen ba‘alim.

Schliefilich gibt es noch ein Gebiet, wo man moglicherweise Spuren
eines Mutter-Erde-Kultus finden kann, nimlich die Eigennamen. Und

1 Siehe Briem a. a. O. 135 ff.

* Z. B. im Hymnus an Nintud, Langdon Babylonian Liturgies 53 ff.
3 C. T 24,1:3; 20:3.

* Langdon Sumerian and Babylonian Psalms 198.

5 a. a. O. 276.

® Vgl. Farnell Greece and Babylon 103 ff,
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tatsichlich treffen wir auch in fast allen Perioden der sumerisch-baby-
lonisch-assyrischen Geschichte Eigennamen, die KI, respektive irgitu als
Bestandteile enthalten. Solche Eigennamen sind Na-ki (= amél drsi-
tim)* ,Mensch der Erde“, Ur-ki-um? ,Priester der Erde“, dann auch
Sumi-irsitim (Su-mi-ir-gi-tim)®, Ur-irsitim (KL)%, A-bil-ir-si-tim®, A-wa-at-
irsitim®, Ibik-irsitim", Mar-ir-si-tim®, welche alle ,,Sohn der Erde, ,,Diener
der Erde“ oder #hnliches bedeuten. Doch ist es sehr unwahrscheinlich,
daB KI oder irsitim hier als Bezeichnung der Erde als solcher steht, so
daB der Sinn dieser Namen der wire, die betreffenden Personen irgend-
wie als Kinder oder Diener der Mutter-Erde zu bezeichnen; sondern
eher stehen sie hier in der Bedeutung: ,Land“, also ,Kinder des Lan-
des®, ,Diener des Landes“ etc., in gewissen Fillen vielleicht als Ver-
kiirzung von irsit- Babili, ,Babels Land“, oder dergl.? Also konnen auch
diese nicht als Beweis fiir das Vorkommen der Mutter-Erdevorstellung
unter den Semiten gelten.

Wenn wir das Material iiberblicken, das man zum Beweis heranzog,
dab der Mutter-Erdeglauben auch bei den Semiten vorhanden gewesen
ist, dann finden wir, daB wenigstens das bis jetzt erbrachte Material
dies nicht beweist. Die einzige Stelle, die, soviel ich sehe, unzweifel-
haft die Auffassung der Erde als einer gebirenden Mutter andeutet, ist
4. Esra 5, 43, aber dieses ganze Buch ist so spit und zeigt einen so di-
rekten hellenistischen EinfluR, daB es nicht als Exponent der ausgeprigt
semitischen Auffassung, am allerwenigsten der ursemitischen, gelten kann.

Es ist immer schwer, einen unwiderleglichen Beweis, besonders in
negativer Richtung, hinsichtlich solcher Religionen zu fiihren, die trotz
des Reichtums der Quellen uns doch nur einen mangelhaften und ein-
seitigen Einblick in ijhre Glaubenswelt gewihren. Aber soweit unsere
jetzige Kenntnis reicht, diirfte man mit Sicherheit behaupten konnen,
daB die Semiten keine Vorstellung von der Erde als der allgebirenden
und alles wieder in ihren SchoB aufnehmenden Mutter besessen haben.

] ‘ Huber Die Personennamen in den Keilschrifturkunden aus der Zeit der
Konige von Ur und Isin, A. B. XXI 138b.
* a.a. 0O.63b.

3 Rezfue d’ Assyriologie X 105, vgl. Tallquist Neubabylonisches Namenbuch306 b.
¢ Beitr. z. Assyriologie IV 91.
® Thureau-Dangin Lettres et Contracts 11.

¢ a. a. 0. 16, vgl. Ranke Babylonian Legal and Business Documents, B. E.
U. P. IV, Ser. A 37.

7 Thureau-Dangin a. a. Q. 24. 8 Ranke a. a. O. 47.

® Vgl. Langdon Neubabyl. Kiniginschriften 304; Delitzsch Handwdrter-
buch 137,
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The Origin of Images as Objects of Cult.

By G. Landtman, Helsingfors.

It is natural that the beginnings of images as representations of the
superhuman world should be regarded by different scientists in the
light of their various theories concerning the origin of religion itself.
So far as we are aware there does not exist any systematic investigation
of the rise of idolatry, but the subject has been more or less cur-
sorily treated by many writers on comparative religion, the views in
each case reflecting the author’s general stand-point in the matters of
early cult.

Thus Herbert Spencer, in conformity with his well-known theory
that worship of the dead is the universal source of religion, holds
that idols were originally images of deceased ancestors: “Propitiation
of the dead, which, originating funeral rites, develops into the obser-
vances constituting worship in general, has ..., among its other diver-
gent results, idol-worship and fetish-worship.” Idolatry “is a divergent
development of ancestor-worship”; and “the propitiation of inhabiting
ghosts, constituting fetishism, is ... a collateral result of the ghost-
theory”.!

Lord Avebury combats the idea that idolatry has directly devel-
oped out of fetishism. “Fetishism”, he explains, “is an attack on the
Deity; Idolatry is an act of submission to him — rude no doubt, but
yet humble. Hence, Fetishism and Idolatry are not only different, but
opposite, so that the one could not have developed directly out of the
other”.?

An exactly opposite view is represented by Count Goblet d’Al-
viella who believes that ,,c’est en général le fétichisme qui est ’antécé-
dant le plus direct de l'idolatrie”. By fetishism he understands ,la
croyance que la possession d'un objet peut procurer les services de
Pesprit logi & l'intérieur. At any rate, he says, it is certain that man
began at a given moment to make his fetishes in the form of a spirit

! Bpencer Principles of Sociology I, 1886, 320, 418.
* Lord Avebury The Origin of Civilization 1912, 284.
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which he believed to dwell inside each one. Examples of the transition
from fetish to idol may by found among the most widely differing
peoples. .

According to Count d’Alviella, the talisman, the fetish, and the idol
form an ascending scale. The talisman is a material object endowed
with marvellous properties, either because of its nature or of some ma-
gical operation it has gone through, or because it is invested with super-
natural properties by some external power. The fetish is a talisman in
which resides the spirit that gives it its power. The idol is a fetish re-
presenting the supposed form of the spirit inside it. The author finds
that it is naturally a stone or wooden fetish which will most readily
transform into an idol: “au besoin on taillera le bloc pour lui donner
une forme allongée ou pyramidale, qui rappelle davantage les proportions
humaines ... Ailleurs on commence & habiller le morceau de bois; on
lui confectionne une sorte de téte, avec des chiffons; on en fait une
poupée”. Once the head has been formed, “le reste s’en suit rapidement.
On commence par tailler les membres en relief sur le support; puis on
les en détache et on s'efforce de leur donner lattitude de la vie.”

Count” d’Alviella classifies supernaturalistic figures as: 1. Purely re-
Presentative images; 2. Magical images (having magical properties); and
3. Idols or conscious and animated images. Idols are formed in the
following ways: 1. By the association of natural objects with the hu-
man features which they resemble (rocks, etc.); 2. By forgetfulness or
ignorance of the significance originally attached to an image; 3. By
simply manufacturing an image representing a superhuman being; 4. By
the supposed command of the divinity whom the image repesents; and
5. By means of some magical operation.

As a matter of fact, so Count d’Alviella concludes, fetishism is a direct
antecedent of idolatry, and is everywhere co-existent with it. The fetish
and the idol are both conceived of as the body of a spirit; they are
used for the same purposes and employed under the same conditions,
except that idolatry lays more stress on the anthropomorphic, or rather
zoomorphic, conception of the divinity, and so lends itself to a more
accentuated development of the cult.!

The main point of Count d'Alviella’s reasoning, namely the deve-
lopment of idolatry out of fetishism, cannot, howewer, be maintained,
since nowadays it is very generally admitted that fetishism does not
constitute an universal stage in the early evolution of religion, but must
be looked upon as a special form of it, more or less standing by itself,

! Goblet d’Alviella Croyances, Rites, Institutions, 11 1911, 128—131; Ency-
clopedia of Religion and Ethies VII 110 sqq.
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a “water-shoot” on the world-tree of religions as Professor Martin P.
Nilsson puts it.!

Modern thought relating to early descriptions of religious images
is excellently represented in Professor Hirn’s observations on the char-
acter of such effigies at the lowest stages. There are, he argues, cer-
tain indications supporting the view that commemorative monuments have
been the predecessors of idols proper. “The probability, however is”, he
continues, “that in pictorial as well as in dramatic art the purely com-
memorative intention belongs to a later stage of culture”. It seems in
most cases to be beyond doubt that among the lowest tribes the images
serve as paraphernalia in their animistic rites. They are either taken to
be embodiments of the ancestors’ soul, or receptacles in which this soul,
if properly invoked, might take up its abode for the occasion. Pro-
fessor Hirn points out the vague and indistinct charakter of these images,
which proves that no intellectual record of the individual has been
aimed at. No more than the poetic effusions of regret with which the
pious survivors endeavour to propitiate the deceased, do these formative
works of “pietas” give any information as to the personality of him whom
they pretend to represent. — The art of conjuring a spirit to take up
its abode in what is believed to be a counterfeit of its body has given
rise to the fashioning of idols and the subsequent adoring of them.
Although essentially the same as in the simple medical cures and the
practices of sorcery, pictorial magic has in these cases of idol-making
exercised a far-reaching influence on mankind. — Native sorcerers ge-
nerally try to increase the efficiency of their magical inactments by attach-
ing to them such objects as nail-cuttings, locks of hair, or pieces of
cloth belonging to the man to be bewitched. In the making of idols
we can often observe the same principle. The statue itself is not sacred
by virtue of its form; it acquires divine power only by being put in ma-
terial connection with the deity, and for this end the officiators resort
to various devices.?

One rather important circumstance connected with the first attempts
at creating visible representations of preternatural beings does not seem
so far to have been brought under critical observation. Do images of
a religious character, found among people at a very low stage of devel-
opment, represent definite beings? In other words, have the makers of
such objects of cult borne in mind certain more or less clearly defined
mythical characters when shaping these effigies; has conception pre-

1 Nilsson Primitive Religion (Rel.-gesch. Volksbiicher, III 13/14) S. 14
® Hirn Origins of Art 174, 288, 290 sq.
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ceded realization in form? This seems, on the whole, to be generally
assumed, and as a matter of fact we find among primitive images some
which are supposed to figure certain distinct beings. But what I am
inclined to believe is that in many, and perhaps the most typical, cases
the order has been the reverse one. In primitive cult, what seems to
be one of the most dominant factors is indulgence in mysteriousness.
The most clearly conceived spirits are undoubtedly those of people re-
cently dead, although even in their case we have to take into consideration
the great metamorphosis brought about by death and often affecting
their whole character, and also the fact that the cult of deceased friends
is always of a more or less transitory character, at least as far as its
original form is concerned. Others of the more individualized personages
of native mythology naturally preserve a certain human affinity and
therefore do not as a rule play any important part as objects of cult;
instead they are dealt with at length in tales and legends.

The most sacred and awe-inspiring rites seem to involve powers of
which no accurate knowledge exists. In these ceremonies sympathetic
and religious observances are intermingled, everything ghastly and holy
the people can conceive of is brought into play, and the more the
powers appealed to are veiled in mystery, the greater the scope of ima-
gination. In these circumstances there is no need for any exact con-
ception as regards the images which may be used in the rituals; an
effigy is oftentimes a vehicle for focussing the mystic potency of the
rites, rather than a representation of any supernatural being addressed.

By way of illustrating my view I shall refer to certain images of
the Kiwai Papuans, a poeple inhabiting the district at the mouth of
the Fly river in New Guiena, among whom I spent two years.

These natives lack every attribute of a more highly developed re-
ligious life. They have no systematized ideas as to the supernatural
world in which everybody believes, and no conception of a supreme .
deity. No priests and no public cult exist. The conception of spiritual
things differs somewhat from one group, or even individual, to another,
and supernaturalistic practices and observances vary still more. Indivi-
dual suppliants will practise one and the same rite as long as it seems
to be of any avail, then they will try some other form of appeal or
magic. Every man is his own priest and also sorcerer, guided to a great
extent by the directions he receives from the spirits who visit him in
dreams. The only religious leaders are the old people who conduct
the great ceremonies and various other rites. Occasionally some old
practitioner may be entrusted with the task of working for the whole
community or part of it, for instance, by influencing the weather or
harvest. In addition to the spirits of the dead the natives believe in a
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vast number of mythical beings. Of some of these little is known beyond
the names, and ideas as to their general appearance and functions are
very vague. Others exhibit a marked individuality of their own, but all
are firmly believed in and must receive every consideration when the
people come into conmtact with them in their various undertakings and
occupations. Generally no actual communication takes place with these
beings, but some of them are in the habit of visiting one and another
in dreams and are remembered with occasional gifts of food. The va-
rious beings form the subject of a great number of folktales and myths.
Among the Kiwais the initial period of religious development is very
fully exemplified, comprehending the folkloristic stage of the conception
of a supernatural world, whereas of cult and ritual the beginnings only
can be traced.

In view of Count d’Alviella’s theory regarding fetishes as the pro-
totype of religious images, we may ask, whether fetishism occurs among
the Kiwais. On this point a clear answer can be given: fetishism is not
known in any form by the people as a whole, and it is impossible to
assume that it could ever have given rise to the types of effigies exist-
ing. Amid the vast number of individual manifestations of religious
life there are some stray instances only bearing a resemblance to fe-
tishism.

Among the Kiwais we meet with several different groups of human
images, the most important being those which are carved on the tall
posts supporting the roof in the men’s house (dédrimo). Not to encrouch
too much upon the columns of the Archiv fiir Religionswisssenschaji, 1
shall in this connection content myself with describing, in some detail,
these figures and the rites connected with them, merely giving as an
introduction certain particulars regarding the more prominent of the
other images.

The Uriba (a death rite). Some days after a death the men sit
together one night in the ddrimo singing. The women remain in their
houses, only bringing the men food. A basket ornamented with croton
branches and containing provisions is placed on the floor with more
food heaped round it. Near by stands a stick wedged into the floor,
and if the dead person be a woman, her digging stick (éa) is attached
to it, both decorated with croton twigs. A woman’s grass petticoat
and various ornaments are hung there to. If the wr#ba is being held
over a man, a bow and arrows are placed there instead of the woman’s
things. A string is fastened to the stick, and by continually pulling
it one of the younger men causes the erection to move. In the middle
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of the string a rattle is attached, which keeps on sounding all the time.
The men sit on the floor, beating their drums and singing.

Near one of the walls a human figure is standing tied to two ver-
tical sticks connected by a cross-piece. The body is made of a rolled-
up mat, the head of a ball of twigs, and the arms and legs of sticks.
The effigy is shrouded in leaves and grass and represents the dead per-
son, the sex being indicated by the diverse ornaments. A long string is
fastened to the belt, by tugging at which this figure, also, is made to
rock backwards and forwards, the young men taking turns at the strings.
The men keep on half singing, half wailing all night. The whole char-
acter of the song is the same as that of the ordinary death dirges.

The Nigori or Turtle Breeding Ceremony. This is one of the great
ceremonies, and the main feature of it is a long, narrow platform (called
dgu) erected on the festal ground. It is covered with mats and beauti-
fully ornamented. The platform ends in an angle in front, at the apex
of which stands a wooden figure representing Muiere, a mythical man
who is said to have instituted the nigdri. The image, facing the plat-
form, wears a feather head-dress and other ornaments and has an enor-
mous drumo (member). The people believe that Muiere copulates with
the female turtle and causes them to lay eggs.

All the heads of the captured turtle are set out on the triangular
end of the platform right in front of the muiiere. Here are also placed
a few skulls of famous departed harpooners dug up from their graves.
The skulls are carefully washed, provided with eyes (pieces of shell
glued on with beeswax) and a nose and are otherwise ornamented and
painted. They are kept on the platform till the end of the ceremony
and are then put back in the graves. On the rest of the platform there
is a long single row of turtle shells.

A number of dances and serial songs accompany the ceremony, and
in one of the “verses” Miiere is asked to help the people in harpooning
turtle; he is to take the turtle from his basket and put them in the
sea, S0 that the people can spear them.

During intervals in the ceremony, wich lasts a few weeks, the men
go out on harpooning expeditions in their canoes, and on their return
the captured turtle are brought to the nigdri ground. One female turtle
is cut up close to the dgu platform, and by means of a shell the blood
is sprinkled over the turtle heads on the platform. The fat and eggs
of that turtle are set aside “for Muiere”; that portion is, however,
cooked and eaten by the men during the following night except a little
which is kept as a powerful “medicine.
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In addition to the muiere the ceremony comprehends three other
descriptions of figures, all very indistinct as to their meaning. We have
to note that the people hardly know anything about Muiere either,
except his name, and he is not even mentioned in any of their folktales.

The Mimia or Fire Ceremony connected with the Initiation of the Youny
Men. The initiation of the young men into manhood does not take place
on one particular occasion only, but almost all the great ceremonies in-
clude certain episodes, in which the neophytes are initiated into various
secrets. The mimia, however, in which the young men have to undergo
certain forms of torture, is more than any of the other ceremonies di-
rectly connected with their preparation for the life of a warrior and
fighter.

An important part of the mimia ceremony at Mawata is played by
an effigy of coral stone crudely shaped like the bust of a man. This
figure is placed inside the men’s house close to the central post. The
rough features carved in it are improved by painting, and a dancer’s
head-dress and other ornaments are put on. The stone head is provided
with a sort of body placed on the floor and covered with a mat. Me-
dicines are applied to the figure, and it is made the object of various
observances. One of these includes the scourging of the boys with burn-
ing torches lighted at a fire which has been prepared with powerful
medicines. The men also fight among themselves with the torches after
first touching the mimi@ stone with these.

On another occasion the “big fighting men” post themselves in a
file one behind the other, facing the figure with their legs apart. The
“new” boys have to crawl from behind between the men’s legs, and on
passing over the mimia each boy presses his chest against it, which
action strengthens his “heart” for fighting and for withstanding sickness.
The boys also touch the stone with their teeth.

In Kiwai island a number of wooden images are used instead of
the stone one of Mawata, but the rites themselves are in their main
feature very similar over the whole district. The Kiwai images show
the whole human body; some are almost life-size, others quite small,
the latter being generally tied to the larger ones and regarded as their
?pickaninny“.

The Kiwai islanders take one or more of their mimia figures with
them in their canoes on fighting expeditions. When they are nearing
the enemy’s country, one of the figures is set up in the bow of the first
canoe, sometimes others in the stern or at the sides; the same may be
done in other canoes as well. The figures must face the direction of
the enemy. for they “fight that way”. On landing some old men lift
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up one of the minia, after having first rubbed their hands with medicine
(for the figure must not be touched with the bare hands), and swing
it backwards and forwards in the direction of the enemy, sending the
spirit (urio) of the figure to go on ahead and fight the enemy, who
will then be easily killed when the actual attack takes place at dawn.

As to their signification the mimia-effigies are surrounded with great
obscurity. In the whole district the common name of them is mimia;
occasionally they are spoken of as ebihare (something mysterious) or
orordrora (mythical being). No connection can be traced between them
and any of the multitudinous supernatural characters in the Kiwai folk-
lore, which includes the whole of their mythology; consequently they
cannot represent any definite beings, at least so far as the Kiwai beliefs
are concerned.

The Decorated Posts in the Men's Ilouse. The most important part of
a Kiwai ceremonial long-house comprises two rows of tall posts running
the whole length of the house, one on each side of the central gangway,
and carrying the beams by which the roof is supported. Carved to
represent” human figures, which face the gangway, and decorated with
all the skill that the natives can command, these posts dominate the in-
terior of a durimo and are regarded with great awe and veneration. It
is only natural therefore that the observances during the building of a
ddrimo should have particular reference to these posts beginning with
the erection of the same.

A piece of a mat stolen from an enemy is spread out at the bottom
of the hole where the great central post on the right hand side shall
stand, and on it are placed various “strong things”. The end of the post
is smeared with ashes mixed with some water from the bush and some
from the beach, the rest of this mixture being kept for daubing the
people when they go out to fight. A snake is twisted round the lower
end of the post which is put in the ground. In explaining the signi-
ficance of this the people say, “All same man he look snake along bush,
he jump, he fright; all same that ddrimo make people (the enemy) fright
that time fight he come”.

Underneath the post they also put the eyebrows, finger-nails and
part of the tongue of slain enemies as a “good medicine belong fight”.
The effect of the eyebrows is to make the people find their hidden or
scattered enemies quickly when on a war expedition, the nails are to
help them seize hold of the enemy, and the tongue has reference to the
shrieks of the enemy when being killed.

The grown men take hold of the post and in lifting it up to put
it in the hole, turn it so that it is raised in the direction of the villages
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where their traditional enemies live. The magical power concentrated
in the house is directed towards that quarter, and this mere movement
has a paralyzing effect on the ememy. When the post is put in the
ground, the men raise their voices in an inarticulate roar, “Uuuu!” imi-
tating a wild pig and at the same time the tumult of a battle. The old
man who takes the lead in the observances, callsout the names of the people’s
enemies and utters a formula, in which he refers to the many captured
heads that the people will hang on the post. In the hole are also put
certain medicines which protect the house from sickness. Then the hole
is filled in and the ground firmly stamped down.

On the left side of the house opposite the principal post, is another
large post, the figures carved on both facing each other; the post to
the left, however, is not considered to be of the same importance as
the other. Some of the posts forming the two rows are carved to re-
present men, others to represent women. In many cases a male and a
female figure stand opposite each other, although there is no general
rule to this effect, nor are the posts always two and two together, with
the exception of the two posts in the centre, which invariably seem to
form a pair.

The central post representing a man is equipped in the following
way; the details, howewer, vary. Between the top of the post and the
longitudinal beam supported by it the people put part of the skull of
an enemy. Human hair covers the head of the effigy and is also made
into whiskers. The figure wears a feather head-dress. The rib of a pig
is used for a nose-stick. Eyebrows cut from dead enemies and dried
on the fire are glued in their proper place on the figure, so too is the
upper lip with the moustache on; sometimes the whole mouth cut off
from a dead body is attached to the face. The eyes are made of a thin
white shell, and under them are put pieces of real eyeballs. The paint-
ed decoration is that of a warrior, in red and white — the additional
black would not show up — and to enhance the effect of the red co-
lour they execute the pattern partly with red “crab’s eye” seeds stuck
on to the face with beeswax.

As with living people the ears of the figure are decorated with
sosogéro, fringes of split sago leaves with human hair interspersed. Round
the neck are suspended the claws of a wario and ritburibu, two hawks,
and also male and female genital organs. The latter, inserted into each
other, have the effect of causing the enemy to be so occupied among
themselves that they will be caught unawares by the attacking party.
Below the neck a crescentic breast shell is carved in the post and paint-
ed white. The rest of the body, too, is profusely decorated and rubbed
with various medicines.
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On the right side of the post hangs a sort of wooden box ornament-
ed with leaves and feathers, and inside this are kept various old relics,
small fragments of which are used as “poisons” or “medicines”. Thus
the shrine in the old ceremonial house of Iasa is said to have contained
fragments of certain famous object which once belonged to one of the
greatest mythical characters. Other kinds of “long time things” kept
in the shrines of various men’s houses are teeth, eyes, jaws and claws
of mythical beasts, and also the teeth and claws of dogs which have died
long ago. No new thing may ever be put in or close to the shrine of
a ddrimo.

On the left side of the effigy hangs a string of human skulls, as
also belts and head-dresses of men and grass-skirts of women killed in
war. Over the bunch of skulls hang an old beheading knife and a head-
carrier. These implements are never used or removed except for the
purpose of sorcery, when small fragments are scraped off them and ad-
ministered to the leading man of each family in order to make him a
great warrior. At his death or when he becomes too old to be a leader,
a little of the medicine is given to a younger man, his son or nephew,
but only to ‘one man at a time, as it is feared that otherwise the men,
incited by the powerful medicine, would turn against the leader or begin
to fight among themselves. A man who has partaken of this medicine
is much feared among his fellow tribesmen who think is wise not to
cross his path too rashly. Weapons used for fighting are kept by each
family close to the post where they hang their captured heads.

The decoration of the female images is copied from that of a woman
in real life, otherwise the figures are equipped in the same way as those
representing men. Some of the female effigies have on a sort of grass
skirt, but others are, like the men, quite nude, and the sexual excesses
accompanying certain of the rites which take place in the ddrimo are
often reflected in the strong erotical character given the images, male
and female, by their makers. The painting and other perishable deco-
ration of the figures are renewed before every ceremony.

At various stages of the building the people go and kill some ene-
mies and smear certain parts of the house with their blood. Nobody
must make a noise in a new house before blood has been shed there.
The strong fighting men, or some of them, go out and kill some ene-
mies, and bring home the captured heads which they knock against the
great post staining it with blood. They may also collect blood in a
bamboo tube, and either hang it on the post or smear the post with
some of it. The knocking of an enemy’s head against a post is supposed
to by the first noise produced in a new ddrimo, and it is only after-
wards that the people may split coconuts or throw down firewood, etc.,
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in the house. Before anybody has been killed no man should come in
contact with any part of the structure of a ddrimo, and it is particularly
dangerous to rest one’s head against a post.

In spite of the many observances connected with the making of the
carved posts, and the direct or indirect part played especially by the
great central post in certain rites, even the people themselves have
very indefinite ideas about the meaning of the human images. All the
legends agree that the mythical Marinogére, one of the great heroes,
built the first men’s house, when he inaugurated the secret moguru cere-
mony, but they are very vague as to the purpose for which the carved
figures were made.

It is curious fact that the images have no other name in common
use than drora sdro or only sdro, the latter word simply meaning post,
and drora something mysterious. Some people call the male figure Siva
and the female Nika, the names of two mythical mountains east of the
Kiwai country. On the other hand these names may imply merely an
association with the stones from the mountains which are used as a
medicine for the posts. However, it sometimes happened that the Ki-
wajs applied the two names Siva and Nédka to themselves from the posts
in their ddrimo. For instance, when attacking a hostile house at night
to kill the inmates, they would sometimes cry, “Me there, Siva people
(or Nika people)!” Another rather common term for the posts is Be-
gerédubu, the name of the mythical hero of Waboda island, but as no
real connection can be traced between him and the posts, his name must
have been given them quite arbitrarily. After the ddrimo and the cere-
monies held there had become less common in Kiwai, they were still in
full use in Waboda, and in Kiwai they are now commonly associated
with the people of Waboda (just as at Mawata they are associated with
the Kiwai islanders). This may be one reason why in Kiwai they some-
times use the name of the Waboda orordrora (mythical local being) in
speaking of the posts of the men's house. Very uncertain also ave the
names of certain other mythical beings used by some people for the images.
Besides Naka, the female figures are in individual cases called Kéi, the
name of the youngest of the many wives of the mythical hero Meséde,
who is said to have modelled a post in his ddrimo after her likeness.
But generally no distinctive names are used of the male and female
effigies. The mimia (see above) and ddrimo figures are both spoken of
under the same vague appellations.

In one of the folktales Nébeamiro, the great warrior of Iasa, built
a ddrimo, and when the posts were to be carved, he lay down and bade
his eldest son Guméru fashion and paint the male figure with the father
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as model, while the female figure was modelled on Nébeamiro’s wife,
who lay down in the same way.

It seems to me that the images do not represent for the natives
any definite being or beings, whether such as are known to us from
their legends or any others. In addition to the mimia figures they may
be compared with certain other humain designs, particularly faces, which
among the Papuans constitute such a characteristic motive in ornament-
ing their implements and articles of every description. So far as we
can ascertain, these faces carved on the handles of paddles, digging
sticks, and many other objects, serve in the first place a decorative pur-
pose only, among the present generation at all events; no reliable history
is attached to them, nor can the people tell of any personages to whom
they might refer.

As to the figures in the ddrimo, the people do not seem to feel the
least need of any explanation of what they represent. The forbidding
aspect of the figures and the uncanny ideas associated with them exer-
cise in themselves a powerful effect upon the native mind, perhaps still
more so in the absence of any exact interpretation. It is enough for
the people that these weird forms are possessed of mysterious powers,
partly inherent and partly due to the medicines applied to them.

We have also to note that the rites observed when preparing the
principal effigy show that in one aspect its human form does not re-
present the real object of the cermony, but constitutes rather an in-
strument for transmitting, through symbolic action, magical influence to
its owners as well as the enemy. By treating the various parts of the
image with medicines they help and strengthen themselves at the same
time as they work disaster upon the enemy.

In determining the character of the figures it is also a noteworthy
fact that no actual worship is offered them. When the men return from
a fight they may knock the captured heads against the posts, as they
do at the inauguration of a ddrimo, and when during the moguiru cere-
mony the pig, which constitutes the principal feature in these rites, is
cut up in front of the central post, they may sprinkle a little blood on
it; but these acts appear mainly to have a magic, symbolic character,
hardly that of offerings. There are vague statements that some people
used to put articles of food before the post as a present, but if this
really happened, we may regard it as merely an experimental attempt
to placate unknown powers, like many other descriptions of observance
among the Kiwais. No prayers whatever are addressed to the effigies.
It is true that some people may regard the images as animated: “ghost
(spirit) he stop inside”, is an expression sometimes heard of them, al-
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though most probably uttered rather as a conjecture or simile than as
real conviction.

It seems probable that the dread in which the people stand of the
figures, simply arises from the weird spectacle in the darkness of the
ddrimo, from the gruesome ceremonies with which the posts are con-
nected, and from the medicines applied to them, and imagination makes
up for inability to account for the figures. I am of opinion that the carv-
ed posts of the Kiway men’s houses give us an illustration of the very
beginnings of image cult among these Papuans. The figures offer an
example of early efforts among an undeveloped people at modelling a
kind of visible representation of their own vague ideas regarding super-
natural powers. If this be the case, it appears quite conceivable and
possibly characteristic, that such human effigies as those in the Kiwai
ddrimo have come into existence at an earlier stage of development
than the descriptive myths which give the history of the beings them-
selves.
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Religidse Anschauungen der Semang iiber die
Orang hidop (die Unsterblichen).

Von P. P. 8chebesta S.V.D. in Modling bei Wien.

1. Einleitung.

1. Die Erfassung der religiosen Anschauungen der Negrito von Malakka
wird nur dann moglich, wenn man sie scharf von den anderen Inland-
stimmen der Halbinsel trennt. Darum konnte eine Darstellung, wie sie
R. Martin in seinem Werke: Die Inlandstimme der Malayischen Halb-
insel, Jena 1905, gibt, eher Verwirrung als Klarheit schaffen, weil er
Jakudn-, Sakai- und Semang-Anschauungen in einem Atem und durch-
einander behandelt. Die drei Vilker haben urspriinglich nichts mit-
einander zu tun, und darum muf auch deren Religion scharf auseinander-
gehalten werden. DaB gegenseitige Beeinflussungen vorliegen, soll nicht
geleugnet werden.

Bislang hatten wir eine nur sehr magerse Kenntnis der Semang-
religion, Beweis genug, wie schwierig es sein muf), in die Anschauungen
der scheuen Urwaldmenschen einzudringen. Einigermafien greifbare
Resultate hatte Hrolf Vaughan Stevens erzielt, dessen Forschungen und
Nachrichten vielerseits beanstandet wurden. Sein grofier Fehler lag
darin, daB er es versiumt hatte anzugeben, wo er seine Nachrichten
gesammelt hat, und daB er es nicht unterlassen konnte, seine eigenen
Theorien mit einzuflechten. Immerhin ist Hoffnung vorhanden, daf die
Stimme werden identifiziert werden konnen, unter denen Stevens ge-
forscht hat — wie es mir bereits gelungen ist, bei einer Durchsicht
seiner Manuskripte seine Temiar festzustellen —, wodurch seine Auf-
zeichnungen einen groBen Wert erhalten werden. Meine Forschungen
bestitigen in vielem Stevens’ Aussagen; immerhin bleibt noch manches
in seinen Schriften iibrig, woriiber ich selber keine Aufschliisse von den
Eingeborenen erhalten konnte.

Archiv fur Religionewissenschaft XXIV 14
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Spirlichere Nachrichten iiber die Semangreligion haben wir auch
von W. Skeat. Neuerlich hat auch J. H. Evans iiber die religiosen An-
schauungen der Semang geschrieben.

Wihrend meiner Forschertitigkeit in Malakka (1924—1925) lieB
ich es mir besonders angelegen sein, die Negrito kennen zu lernen und
zumal deren geistige Kultur. Trotz der zu iiberwindenden Schwierig-
keiten ist es mir gelungen, einige Kenntnisse ihrer Religion zu er-
werben.

Selbstverstindlich bildete die Sprache eine grofie Schwierigkeit. Ich
hatte zwar das Malayische als Vermittelungssprache zur Verfiigung,
doch lag es mir sehr daran, die grundlegenden Informationen in der
ureigenen Sprache der Semang zu erhalten. Leider sind auch die
Sprachen der einzelnen Stimme voneinander verschieden, so daB ich
wiederholt ein neues Idiom dazulernen mubBte.

Eine zweite Schwierigkeit lag darin, daB die religiosen Anschau-
ungen der Semang, obwohl in ihrem Wesen gleich, dennoch in vielen,
auch wichtigen Einzelheiten auseinandergehen. Erst ein Vergleich all
dieser Stammesreligionen ergibt ein einheitliches Bild.

Eine weitere Schwierigkeit lag in der schopferischen Phantasie der
einzelnen Gewalrsleute. Ein jeder erzihlte das nimliche verschieden-
artig; die Grundidee blieb zwar, alles andere war aber nicht zu er-
kennen. Um ein krasses Beispiel anzufiihren, erwihne ich meine Er-
fahrungen bei der Aufnahme religidser Gesinge. Hatte ich einen Ge-
sang in den Phonographen singen lassen, wobei ich einzelne Stellen
auch zu Papier bringen konnte und ersuchte ich den Singer, das Lied
noch einmal zu singen, so brauchte ich nicht lange zu warten; er sang,
aber etwas ganz anderes. Das gleiche Thema wurde in verschiedener
Form variiert. Der Semang ist in dieser Hinsicht schipferisch, welche
Eigenschaft aber dem Forscher grofle Hindernisse bereitet.

Im folgenden halte ich im allgemeinen die Reihenfolge der Stimme
derart inne, wie ich unter ihnen meine Forschungen gemacht habe: die
Djahai, welche am oberen Perak und am Pergauflusse (Kelantan)
wohnen, die Sabubn am mittleren Perak, die Kenta in Kedah, die
Kensiuin Kedah, die Menri in Kelantan und die Batek im zentralen
Pahang.

2. Die Orang-hidop bei den Djahai.

Dieser malayische Ausdruck heifit so viel wie: Die Unsterblichen
Damit wird eine Kategorie von Wesen bezeichnet, die nach der An-
schauung der Semang nicht sterben. Da ich den Ausdruck einmal im
Munde eines Semang gehort habe, behalte ich ihn in Ermangelung eines
besseren bei.
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In die Urwilder Malayas hatte ich wohl die Kenntnis des hichsten
Wesens Kari mit Namen mitgebracht, doch half er mir nichts, da
niemand einen Kari kannte. Gelegentlich hérte ich das Wort Karéi,
konnte aber nicht hinter seine Bedeutung gelangen. Alle meine dies-
beziiglichen Fragen wurden mit ,Ich weiB nicht“ beantwortet. Spiter
wurden mir in zwei Fillen inhaltliche Antworten zuteil, welche als
Ausgangspunkt fiir weitere Nachforschungen dienten. Man sagte, daB
Karei der Donmner sei oder auch die Sonne, und daB er oben wohne.
Ein gewisser Bedjuan sagte aber: Karei sende den Donner, er werfe
den Donnerkeil (ich hatte einen solchen bei mir), er wohne oben. Sein
Aussehen sei wie das eines Menschen, er sei wie ein penghuln (Hiupt-
ling) oder wie ein raja (Konig). Von ihm komme alles, die Tiere, die
Pflanzen und alles. Wenn Karei donnert, so fordert er Blut; man bringe
es ihm dar.

Puéoh, ein Sabubnmedizinmann, mit dem ich die ersten Tage zu-
sammenkam, hatte eine Steinklinge. Er nannte sie Batu Karei (Stein
Kareis).

Von einem Sabubn aus Jjok hérte ich wiederum, daf Karei das
Aussehen eines Malayen habe, dal er oben wohne und den Donner
mache,

Das waren die ersten Nachrichten iiber Karei, und zwar stammten
sie alle aus dem Munde der Sabubn.

Wenige Wochen darauf hatte ich im Lager von Besiak (Djahai)
Gelegenheit, dem Blutopfer beizuwohnen, von dem Bedjuan sprach.
Aus dieser Zeremonie lernte ich, daB das Blut Karei und seiner Frau
Manoid dargebracht wird. Ersterer wohnt oben, letztere unten in
der Erde. Manoid hat nur einen kleinen Anteil am Opfer.

Eine weitere gelegentliche AuBerung machte mich mit den Namen
Djamoi, Djalan und Karpegn bekannt. Alle drei wohnen bei
Karei. Die drei bezeichnete man als eine Art Hantu; so nannte man
auch die Cenoi.

Wihrend einer Waldtour, da ich mit dem alten Ramogn aus Besiak
allein war, fragte ich ihn itber Karei aus. Er nannte diesen und seine
Frau Manoid und fiigte auch bei, daB beide Kinder hitten, nimlich
Taprn, Begreg, Karpegn und die Tochter Takel.

Nach Bedjuan hat Karei zwei Séhne: Tapun und Begieg.

Damals war ich im Auffassen der Sprache noch nicht so weit, da8
ich die Worte richtig horte. Was ich als Taprn und Tapun vernahm,
heift in der Tat: Ta-Ped™® (ich schreibe es hier Ta Pedn).

Von Ramogn brachte ich auch in Erfahrung, daf, wenn Karei mit
seinen Kindern spielte, es in der Ferne donnere. Am Firmament habe
er eine Pflanzung von Fruchtbiumen, von welchen sie sich n#hrten,

14*
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Fleisch giibe es oben nicht, da es auch keine Tiere dort gibt. Einen
Schritt weiter brachten mich die Angaben Tadjens. Als den Schépfer
aller Dinge bezeichnete er Ta Pedn. Karei habe nichts erschaffen.
Wihrend Ta Pedn gut sei, sei Karei bise, weil er das Blut von den
Menschen fordere. Er konnte mir nichts Niheres iiber Ta Pedn sagen,
als daf er oben am Firmamente wohne, sein Platz sei noch oberhalb
Kareis. Zu Ta Pedn seien die beiden grofien Hala Djamoi, Djalan
hinaufgestiegen. Beide seien gut zu den Menschen, Karei sei aber bése,
denn er totet sie mit dem Blitzstrahl oder auch durch Krankheiten.
Djamoi und Djalan seien die Enkel von Karei und Manoid. Wenn nahe
Verwandte geschlechtlich mitsammen verkehren, dann werde Karei bése
und fange an zu donnern. Bringe man ihm Blut dar, so werde er be-
sinftigt. Manoid fordere zwar kein Blut, doch werden auch fiir sie
einige Tropfen auf die Erde geschiittet. Djamoi, Djalan haben Mitleid
mit den Menschen; wenn némlich Karei zu arg donnert, so bittet ihn
Djamoi: )
0i ta aket  serig ke gidn, Baka hes
0, GroBvater, sei nicht hart mit ihnen, Genossen von uns.

Von Tadjen hatte ich den Ausdruck Orang hidop gehért, womit er
all die genannten Wesen bezeichnete.

Das Verhiiltnis Kareis zu Ta Pedn klirte sich immer noch nicht auf,
mochte ich noch so viele um Aufschluf angehen. Gewdohnlich wurde
Karei als bose, Ta Pedn als gut hingestellt, er hatte alles gemacht,
nicht Karei.

Ta Pedn o enhodn ke he, o eg bab he.
Ta Pedn, er ist besorgt um uns, er gibt Essen uns.

Die Menschen sind auch Ta Pedns Enkelkinder. Wiitet Karei im
Donnerrollen gegen die Menschen, dann redet er also zu Karei:

Aket le san-ke-todn, gidn kanco inget, gidn kanco
Nicht bedriinge sie so, sie die Enkel schauen, sie  die Enkel

beha, gidn  kanco tebrilat cadn  keiobn.
fiirchten sich, sie die Enkel schauen herauf von unten.

He an beho mar dusa, ma mara ke gidn?
Wir bier fiirchten uns, was fiir Schuld ist es, weswegen du ihnen grollst?

Keladi, ein junger Mann aus Besiak, sang mir ein Cenoilied vor.
Im Anschluf daran kam die Sprache auf die Orang hidop, von denen

! Aus drucktechnischen Griinden kann hier die pbonetische Transkription
nicht angewandt werden.
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gesagt wurde, dall sie oben auf dem galogn wohnten. Galogn ist
eine Art Sparren, Balken, eine Plankenbriicke. Keladi nannte mir drei
Galogn, die auch im Liede vorkamen: galogn Ta Pedn, galogn Cibe,
galogn Penlau. Wihrend Ta Pedn, Djamoi, Djalan auf diesen galogn
hausen, hat Karei seine Wohnung unterhalb in einer Hohle. Auch
Keladi nannte Djamoi und Djalan Enkel Kareis.

Da ich trotz eingehenden Forschens und Fragens zu keiner Klarheit
gelangen konnte, rief ich die dltesten Minner des Lagers zu einer Be-
sprechung zusammen. Das Resultat dieser Unterredung war folgendes:
Zwei Arten von Orang hidop sind zu unterscheiden. Zur ersten Kate-
gorie gehoren Karei und seine Frau Manoid und deren Kinder: Ta
Pedn, Begrig und Takel. Letztere ist weiblich. Ta Pedn und Takel
sind ledig. Von Karpegn war keine Rede mehr. Manoid und Takel
hausen in der Erde, alle anderen aber oben am Firmament.

Karei ist der grofte von ihnen, ohne aber der Schépfer zu sein. Ta
Pedn hat alles erschaffen, das war Ansicht aller. Als ich die Frage
stellte: Wer hat denn die Biaume, die Steine, das Wasser gemacht, da
rief Ramogn laut in die Versammlung hinein:

Ta Pedn o de genun, o de djehu, awet, os, tobnm,
Ta Pedn er macht den Bambus, er macht Biume, Rotan, Feuer, Wasser,
gul,  djehu remles, djehu enregn. Ta Pedn o de semua.
gul, Remlei Biume. Enregn Biiume. Ta Pedn er macht alles.

Als ich daraufhin erwiderte, dal dann wohl doch Ta Pedn der
groBere sein miisse, antwortete Burong in vorwurfsvollem Tone:

Mana  buleh  bekrdja! Karei, dia Tuan besar!
Wie soll der arbeiten! Karei, er (ist) (doch) der groBe Herr!

Mit dieser Erklirung muBte ich mich begniigen. — Die Basartigkeit
Kareis wurde zwar behauptet, aber dahin eingeschrinkt, daB er dann
bose wird, wenn die Menschen Béses tun. Zur zweiten Kategorie der
Orang hidop gehéren die beiden Hala: Djalan und Djamoi und die
Cenoi. Die beiden Genannten lebten frilher am Berge Kendrong (Ob.
Perak) und sind spiter zum Himmel hinaufgestiegen. Alle Orang hidop
nihren sich von Friichten. Sie pfliicken diese, saugen deren Saft aus
und lassen Schale und Kerne zur Erde fallen, aus denen Fruchtbiume
tiir die Menschen hervorwachsen. Gebete werden weder an Karei, noch
auch an die anderen verrichtet; die Blutzeremonie allein gilt als Kult-
handlung.

Wenn auch diese Aussprache einige Klirung herbeigefiithrt hatte,
5o blieben doch noch eine Anzahl Widerspriiche bestehen. Ein tieferes
Einfiihlen in die religidsen Anschauungen der Djahai verdanke ich
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einem jungen Manne, Keladi mit Namen, den ich wohl als den ge-
wecktesten des Stammes kennen gelernt habe. Er war mein Begleiter
wiahrend fiinf Monaten, in welcher Zeit wir uns gegenseitig aneinander
gewdhnten.

Es sei hier ein Wort gesagt iiber die Art und Weise meines Vor-
gehens im Erforschen der Anschauungen der Semang. Wiederholt hatte
ich Gelegenheit gehabt, etwas zu sehen und zu héren, woran an-
kniipfend ich Fragen stellen konnte. Gewdhnlich richtete ich solche
an die Alteren der Gruppe, bei der ich gerade war, bis ich herausfiihlte,
daB der eine oder andere am besten sich eignete, meine Fragen zu be-
antworten. Wenn auch in allen oder den meisten Dingen fast alle
Bescheid wissen, so ist es lange nicht allen gegeben, ihr Wissen in
Worte zu kleiden und es anderen mitzuteilen. Nicht selten muBte ich
beobachten, daf auch #ltere Individuen aus besagten Griinden versagten,
ich weise z. B. hin auf Ramogn, einen bejahrten Mann, ein Genie in
Handfertigkeiten, der aber fiir das Lehrfach unbrauchbar war. Er ver-
sagte vollkommen, nicht etwa aus Unkenntnis, sondern aus Mangel an
Fiahigkeiten sich mitzuteilen. Es war nicht Unwissenheit, sondern Un-
beholfenheit. Dies blieb nicht allein auf das Geistige beschrinkt, nein,
auch wenn es sich darum handelte, einzelne seiner Handfertigkeiten zu
beschreiben, so machte er es lieber vor, ohne viele Worte dabei zu ver-
lieren. Ahnliche Erfahrungen machte ich auch bei anderen. Natiirlich
gab es auch einzelne, zumal Jiingere, die tatsichlich wenig Bescheid
wuBten. Keladis Wissenschaft, der doch noch jung war (etwa 25 bis
30 Jahre) mufite mir verdichtig erscheinen. Wiederholt hatte ich die
Beobachtung gemacht, dab er das grofie Wort fiilhrte und oft mit Er-
folg. Der alte Pa Loa klirte mich dahin auf, daB Keladi viel
herumgekommen sei. Von Jugend auf habe er sich in fast allen Lagern
der Djahai bewegt; schon sein Vater, der ein angesehener und grofer
Jager war, nahm den Knaben auf allen seinen Wanderungen mit. Nach
seinem Ableben kam Keladi nach Tadoh, dem Zentrum der Djahai,
wo er sich die meisten Kenntnisse angeeignet habe. So wulite Keladi
tatsichlich vielfach mehr als viele andere. Ubrigens konnte ich das
von Keladi Erlernte mit anderen, zumal mit Pa Loa nochmals be-
sprechen, der zu vielem weiteren Aufschlu gab. Auch muB ich be-
tonen, daf Keladi von leichter Auffassungsgabe war und seine Kennt-
nisse sprachgewandt wiederzugeben verstand. Dabei war er von einer
hartnickigen Gesinnungsart, die mich nicht selten eine bittere Pille
schlucken lieR. Er lief von seinem Urteil nicht ab, auch wenn ich ihn
auf Widerspriiche usw. hinwies. ,,Das ist so* war seine steife Antwort,
und ich muBte schweigen, wollte ich ihn durch Widerspruch nicht in
Mifistimmung bringen.
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Nach Keladi ist Karei grof von Gestalt. Seine Ausstrahlung ist
wie Feuer. Kommt er in die Nihe der Menschenhiitten, miissen alle
sterben, sie verbrennen.

Baiang Karei bekod  sampes hanja he kebis.
Glanz von Karei ist heiB, nahekommt er der Hiitte, wir sterben.

Darum kann man Karei auch gar nicht sehen. Er sitzt aufrecht im
Himmel auf einem Galogn. Vor seiner Brust ist eine schone Matte
ausgebreitet. Karei hat Spiegel sehr gerne und wiinscht, daf ihm die
Leute Spiegel oder andere glinzende Gegenstinde schenken. Die
Ubermittelung der Spiegel an Karei kann nur der Hala vornehmen. Er
ist der einzige Vermittler zwischen den Menschen und Karei. Im
Krankheitsfalle kann nur der Hala helfen; ist ein solcher nicht zur
Stelle, so mufi der Mensch sterben; denn die gewdhnlichen Menschen
verstehen es nicht, zu Karei zu beten. Viele Krankheiten stammen
nidmlich von Karei, welche der Medizinmann zu heilen versteht. Der
Priestermedizinmann (Hala) weil auch, wie er zu Karei beten soll, damit
er ihm helfe. Er hockt sich vor dem Kranken nieder und erwigt die
Krankheit -des Darniederliegenden und bittet Karei im Herzen um Ge-
nesung. Er liBt sich einen Spiegel von den Leuten geben, nimmt ihn
zwischen beide Fduste und haucht ihn zum Himmel empor (pcrlod).
Nach der Anschauung der Djahai fliegt der Spiegel zu Karei hin und
lifit sich vor ihm auf die schon geflochtene Matte nieder. Karei sieht
den Spiegel, und er lacht vor Freude und Vergniigen, er ist gnidig ge-
stimmt und gibt dem Hala ein, wie er den Kranken mittels seines Ce-
buchsteines heilen soll.

Kareis Frau heibt Manoid, sie wohnt in der Erde, Karei aber oben
am Firmament. Sie treffen sich von Zeit zu Zeit. Der Blitz ist die
Verbindung Kareis mit Manoid. Die Kinder der beiden sind Ta Pedn,
Begrig und Takel.

Djamoi und Djalan waren frilher Menschen, und zwar grofie
Hala. Aus Furcht vor dem Tiger haben sie die Erde verlassen und sind
zum H.im’mel emporgestiegen.

Die Cenoi sind Diener Kareis und stehen mit dem Hala (Medizin-
mann) in enger Verbindung. Es gibt nimlich zwei Wundersteine des
Hala, einen (éebuch), der von den Cenoi, und der andere, der von Karei
stammt (batu Karei). Als Vorbedingung zum Halastande ist der Be-
sitz eines solchen Steines notwendig. Von Karei stammen verschiedene
Verbote und Gebote, deren Beobachtung Karei urgiert. Die verhidngte
Sanktion ist eine vierfache: 1) sofortiger Tod durch den Blitz oder
durch fallende Biume, 2) Tod durch den Tiger, der als Polizist Kareis
angesehen wird. Wer von einem Tiger zerrissen wurde, hatte irgendein
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Vergehen begangen, 3) bestimmte Krankheiten, die als Strafen gewissen
Siinden auf dem Fufle folgen. 4) Darbringung des Blutopfers fiir Uber-
tretungen einer Kategorie von Geboten Kareis.

Versucht man, den leitenden Gedanken aus den verschiedenen und
sich teilweise widersprechenden Nachrichten der Djabai herauszuschilen,
dann muf im Auge behalten werden, daB Karei zweifaches bedeutet:
den Donner und die Person, die den Donner macht. Dariiber kann kein
Zweifel sein. Der Donnerer Karei ist eine Person von einer bestimmten
Gestalt, bei den Djahai von menschlicher Gestalt; er hat eine Frau und
Kinder. Er ist ein Orang hidop, der im Himmel wohnt und niemals
stirbt. Es wird auch gesagt, daB er bisweilen auch auf Erden wandelt,
niemand kann ihn aber sehen. Er wird gefiirchtet und gilt als bése,
mit der Begriindung, weil er straft und das Blut von den Menschen fordert.

Uber die schopferische Titigkeit Kareis sind die Djahai sich recht
unklar. Durchweg neigen alle Aussagen dazu hin, daB nicht Karei der
Schopfer ist, sondern Ta Pedn. Darauf méchte ich hier schon den
Nachdruck legen, weil ich darauf zuriickkommen werde bei Besprechung
der anderen Semangstimme. Auch ist zu beachten, daB Ta Pedn als
Sohn Kareis angesehen wird. Nebenher wird jedoch auch behauptet,
daB Ta Pedn fiir die Menschen Fiirsprache einlegt und manchmal in
einem Tone, der eher einem Vorgesetzten als einem Untergebenen an-
stehen wiirde. Auch sei noch betont, daf Ta Pedn keine Frau hat.
Das zu erwihnen scheint mir nicht iiberfliissig, da das Unbeweibtsein
bei den Semang als eine Anomalie angesehen wird. Wie schon er-
wihnt, verstehen es die Djahai nicht, zu Karei zu beten. Sie beten
tiberhaupt nicht. Das einzige Merkmal ihrer Abhingigkeit von Karei
ist die Darbringung des Blutopfers, dessen Motiv nur die Furcht ist.

Das Blutopfer ist mir wiederholt beschrieben worden. Bei den
Djahai habe ich ihm nur einmal beigewohnt. Es war zur Nachtzeit.
Im Lager wurde es still und stiller, die Leute schliefen bereits, und
auch ich lag schon unter dem Mosquitonetz, als fernes Donnerrollen an
mein Ohr drang. Es war das erste Gewitter in dieser Jahreszeit, das
heranzog, Regen aber hatten wir schon wiederholt gehabt. Trotz des
Donnerrollens war auch ich eingeschlafen, aber nur fiir kurze Zeit, bis
der Regen durch das Dach auf mein Gesicht tropfte und mich so weckte.
Der Donner rollte ununterbrochen in nie endenwollender Wiederholung.
Ein Krachen, als wollte die Erde auseinanderbersten, in unsrer aller-
néchsten Nihe, lieB mich aufspringen; erschreckt schaute ich in die
schwarze Nacht hinein. Die Lagerfeuer brannten im Augenblick lichter-
loh, da man das glimmende Feuer zu hoher Lohe anfachte. Frauen
rannten von einer Hiitte zur anderen. Ogn! Ogn!/ (Wasser, Wasser) rief
Burong immer wieder in die dunkle Nacht hinein. Was war nur ge-
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schehen? Ich konnte mir die Verwirrung im Lager nicht erkliren.
Angestrengt schaute ich durch das Mosquitonetz ins Freie, wo ich
Frauen in stromendem Regen stehen sah, die allerlei sonderbare Be-
wegungen machten. Plotzlich schof es mir durch den Kopf: Das Blut-
opfer? Ich hatte frither dariiber gelesen, war aber noch niemals Zeuge
dieser Zeremonie gewesen. Mit einem Satze war ich denn auch im
Freien, unbekiimmert um den klatschenden Regen und schaute der Frau
Tebus zu, wie sie mit einem BambusspieB (abag) ibr Schienbein auf-
ritzte, dafl das Blut hervorquoll. In der linken Hand hielt sie einen mit
Wasser gefiillten Bambus. Mit dem Bambusmesser schabte sie das herab-
rieselnde Blut in den Bambus, gof von der Mischung in einen gespaltenen
Bambus und verschiittete davon ein wenig auf die Erde. Dann sich
erhebend, begann sie die Mischung hochzuschleudern, einmal nach der
Richtung, woher der Donner gekommen war, dann nach allen Himmels-
richtungen, wobei sie immer wieder rief Cub! Cub! — Geh! Geh! Vieles
von der Zeremonie war mir leider entgangen, war ich doch zu iiber-
rascht und iiberrumpelt. Nach vollzogener Zeremonie hockten die Ge-
stalten still um die Lagerfeuer, das Donnerrollen verzog sich jenseits
des Perak, der Regen plitscherte aber weiter. In einer halben Stunde
war der Donner verstummt. Doch nicht lange dauerte es, und wiederum
erscholl das schauerliche Rollen aus der Ferne. Djelei, der sich noch
immer am Feuer wirmte, rief drgerlich in das Dunkel hinein: ,,0, la/
berenti pai! — O, la halte ein, Du! Als wollte er dem Donner Vor-
schriften machen. Wie ich aus weiteren Erkundigungen am folgenden
Morgen entnahm, wird das Opfer stets dargebracht, wenn der Donner
iber dem Lager grollt. Es sind zunichst die Frauen, welche sich das
Blut aus der Wade abzapfen, sei es mit dem Bambusmesser oder dem
RotanspleiBmesser. Von der Mischung wird zunichst einiges auf den
Boden gegossen, das ist fiir Manoid, die Frau Kareis; was in die Luft
geschleudert wird, ist fiir Karei, den Donnergott selber.

Die knappen Erklirungen waren sicher nicht erschopfend und be-
friedigten mich nicht ganz. Burong behauptete némlich, daf zunichst
nur die Frauen die Blutzeremonie vornehmen und erst dann, wenn der
Donner nicht aufhért, auch die Ménner. Dennoch hatte ich beobachtet,
wie auch einzelne Minner mit den Frauen zugleich sich das Blut ab-
zapften und es zum Himmel schleuderten. Die Zeremonie benannte
man lawaid Karei, so meinte ich anfinglich. Ich faBte es auf als die
Benennung der Handlung, oder auch als: Karei schligt ein. Erst spiter
erschloB sich mir der Sinn des Wortes lawaid, was so viel heiBt wie
Siinde, und zwar Siinde gegen Karei.

Weiterhin erfubr ich, daB das Blutschneiden aus dem Schienbein
fog® genannt wird, wenn es mit dem abag d. i. Bambussplif vorge-
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nommen wird, es heifit keb?, wenn es mit dem Messer zum Spleifien des
Rotan vorgenommen wird. Das Abschélen des Blutes vom Schienbein
und das GieBen in den Wasserbambus heifit gad; das Blutausspritzen
aber sei. Der erste Ausgul geschieht auf die Erde, wobei man sagt:
éub ba te, d. h. geh zur Erde. Diese Spende ist fiir Manoid, die Frau
Kareis. Hierauf wendet man sich nach jener Seite, woher der Donner
kommt, wirft die Mischung nach dieser Richtung hin und ruft: ub med
Keto d. i. gehe zur Sonne, wobei das cudb laut gerufen wird.

Seit diesem Erlebnisse drang ich immer tiefer in den Sinn dieser
Blutzeremonie ein, je mehr ich die Sprache verstand und je niher mir
deren Umstéinde erklirt wurden. Keladi beschrieb das Blutopfer fol-
gendermaBen.

Karei o girr, gidn kebn gidn babo, gidn sei ked
Wenn Karei donnert, so sie schneiden, sie der Frauen sie werfen es fiir

Karei, gidn ¢io ba te ked Manoid. Koalu o brenti o Karei
Karei, sie gieBen auf die Erde fiir Manoid. Wenn er aufhort er Karei

djadi-le, Kalu bra wa brentt, o girr lags, kebn ka he
so ist es genug, Wenn nicht er aufhdrt, er donnert noch, schneiden auch wir

temakal.
Minner.

Kalu bera wa lrenti,  kebn cadn enlagn ketegn.
Wenn er nicht aufhért, schneiden wir beide Schienbeine.

Ich forschte weiter nach den Ursachen dieser Blutzeremonie, welche,
wie ich wubBte, sehr ungern vorgenommen wird. Hierbei klirte sich
allmdhlich der Ausdruck lawaid Karei auf.

Im Lager von Besiak wurden einige gefangene Affen festgehalten,
mit welchen ich 6fters Kurzweil trieb. Es fiel mir allm#hlich auf, daf
die Insassen sich weniger mit ihnen abgaben, um Kurzweil zu haben.
Da ich einmal nach dem Grunde fragte, erwiderte man kurz: lawaid
Karei! Da ich darauf hinwies, daB ich es doch tite, ohne daf mir et-
was geschihe — ich bemerke, daf ich den Ausdruck immer noch ver-
stand, etwa wie: Karei schligt ein, der Blitz trifft dich —, so erwiderte
man: Ja, du bist etwas anderes.

Ein andermal war ich mit einer kleinen Karawane unterwegs. Das
Wetter war feucht, der Weg nafi und schlammig. Auf einem umge-
stiirzten Baumstamm hielten wir Rast, wie es stets Sitte war; die Semang
rings um mich herum. Einzelne brachten mir verschiedene Waldfriichte,
die ich kosten sollte, andere entledigten sich der listigen Blutegel.
Auch ich ging daran, das gleiche zu tun. Als ich einem Blutegel auf
meiner Wade die brennende Zigarette auf den Leib setzte, dah dieser
sich vor Schmerzen kriimmte, lachte ein Bursche, Lebeh genannt, laut
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auf. Sofort erscholl der Zwischenruf des alten Pa Loa: Lawaid Karei!
Lebeh verstummte im Augenblick.

Die Kinder des Besiak-Lagers spielten an einem Nachmittag lauter
denn je. Ich empfand es durchaus nicht als Stérung, vielmehr freute
ich mich an dem munteren Treiben. Gewdhnlich geht es recht still
her. Das muntere Wesen lie sofort nach, und die Kinder verliefen sich
bald, als eine Frauenstimme unter einem der Windschirme hervorrief:
Pen un, Pen un menmin, Karei lawaid. ,,Wenn ihr derartig spielt, lawaid
Karei/*

Zwei Mal war ich Zeuge von einigermafien schliipfrigen Reden
unter Semangburschen. Beide Male war Chago der Anstifter. Da er
wieder einmal derartige Reden anfing, wies ihn Cenbis zurecht:
Lawaid Karei! Chago verstummte sofort.

Nach Kenntnis dieser Tatsachen versuchte ich der Sache auf den
Grund zu gehen und forschte nach, wodurch man sich noch sonst gegen
Karei verfehle und wann man genstigt sei, das Blutopfer darzubringen.
Mord und Diebstahl schieden aus. Uberall beteuerte man einmiitig, daB
beide unter ihnen nicht vorkommen. Und wenn sie vorkommen wiirden,
dann brauchte das Blutopfer nicht dargebracht zu werden.

Die Zahl der Verfehlungen, welche mit dem Blutopfer gesiihnt
werden miissen, sind eine grofie Zahl Cenbis vom Teladn beant-
wortete meine diesbeziigliche Frage also:

Kalau leglug  ked bawaid, lawaid  Karei, leglug ked
Wenn man verspottet den Berok-Affen, Siinde gegen Karei, verspottet den
(auslacht)
od, lawaid Karei, leglug ke menra, bra wa lawoid, leglug

Hund, lawaid Karei, verspottet einen Menschen, kein lawaid, verspottet

ked daogn  lawaid, leglug ked kucign, lawaid.
einen Krah Affen, lawaid, verspottet die Katze, lawaid.

Ein derartiger Siindenspiegel mutet uns recht fremd an, kommt uns
vielleicht sogar licherlich vor. Dennoch finde ich, daB der Sinn der
Gebote in keiner Weise albern ist. Ein gefangenes Tier — denn darum
handelt es sich, nicht etwa um Affen, die frei in den Biumen umher-
streifen — darf ich nicht zu meiner Belustigung mifibrauchen oder gar
Freude an seinen Leiden haben. Darum ist es schlecht, sich am ge-
fangenen Affen zu ergdtzen, darum ist es schlecht, iiber die Qualen der
gebrannten Blutegel zu lachen. Es ist aber nicht schlecht, iiber einen
Menschen zu lachen, denn er kann sich richen, er kann mit gleicher
Miinze zuriickzahlen, was das gefangene Tier nicht kann. Darum sagte
Cenbis: leglug ke menra bra wa lawaid — einen Menschen auslachen
ist keine Siinde. Einzelne wollten auch die Katze ausgeschlossen wissen,
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ob etwa deswegen, weil die Katze den Semang als Haustier nicht be-
kannt ist, obwohl man sie heute vereinzelt in einigen Lagern antrifft?
Ebensowenig wurde das Huhn genannt, wohl aber eine Anzahl Wald-
tiere. Eine weitere Art der Gebote nimmt einzelne Tiere in Schutz,
die nach der Meinung der Semang heilige Tiere sind, indem sie Ge-
nossen und Diener Kareis sind, und darum sich seines besonderen
Schutzes erfreuen. Sie diirfen niemals gequilt, in einzelnen Fillen auch
nicht getotet werden. Hierunter fillt der Wegblutegel und das tebuan,
eine Art schwarzer Wespe, deren Stich sehr gefiirchtet wird.

Wihrend diese Art Gebote mehr das einzelne Individuum angeht,
regelt eine andere Art das Leben der Gemeinschaft. Eine Heirat unter
Blutsverwandten bis einschlieBlich zum zweiten Grade ist lawaid Karei.
Die Eltern miissen jede zu intime Anniherung an ihre schon halb-
erwachsenen Kinder (etwa vom 5. Jahre an) verschiedenen Geschlechtes
vermeiden. Der Vater darf nicht zu nahe an seiner Tochter, die Mutter
picht in der Nihe ihres Sohnes schlafen, mag es noch so kiihl sein in
der Nacht, daB die Schlafenden sich unwillkiirlich eng aneinander
dringen, um warm zu liegen.

Wogn cekei  bra bule  teg Led  sir bo, bra 0
Kind groBes darf nicht schlafen an der Seite der Mutter, es ist nicht

bedid; Karci o serig. Wogn adjo bule teg ked  sur bé.
gut; Karei wird bsse. Kind kleines darf schlafen an der Seite der Mutter.

Im Verkehr mit Verwandten mufl die notige Hochachtung gewahrt
bleiben, was am besten dadurch erreicht wird, daB entsprechende An-
reden angewandt werden. Die Nichtbeachtung ist lawaid Karei. Nach
der Riickkehr ins Lager zu den Seinigen, sei es auch nach einer langen
Abwesenheit, darf man sich keiner ausgclassenen Freude hingeben, viel-
mehr setzt man sich fiir einige Minuten still unter sein Dach und redet
kein Wort; ebenso darf man beim Spiel nicht zu laut sein, wie bereits
gesagt wurde. Diesen Geboten fiige ich noch zwei weitere bei, die
mehr indifferenter Natur sind. Mit einem rufligen Geschirr (auch
Bambus) Wasser im Fluf schépfen und im Freien zumal im Angesichte
der Sonne sich im Spiegel beschauen, ist lawaid Karei. Alle diese
Ubertretungen und noch andere dieser Art miissen mit dem Blutopfer
gesiihnt werden.

Einzelne Gebote sind mir bekannt geworden, deren Sanktion nicht
das Blutopfer ist; deren Ubertretung straft Karei mit bestimmten Krank-
heiten. Wenn der Schwiegervater nahe an die Schwiegertochter oder
der Schwiegersohn nahe an die Schwiegermutter herangekommen war,
mag es auch unfreiwillig geschehen sein, oder wenn sie gar miteinander
gesprochen haben, so begehen sie eine grobe Siinde, der auf dem Fufie
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die Krankheit Cemam folgt — Schmerzen in der Nierengegend —, die
den Tod zur Folge hat. In einem solchen Falle kann nur schleunige
Hilfe seitens des Hala Rettung bringen.

Auffallenderweise ist es am Vormittag verboten, mit dem Speer
oder einem Bambus zu werfen. Auch nicht des Spieles wegen darf
man es tun, will man nicht an pacog erkranken.

Bra bule lawan pagi, Kalaw lawan pacog.
Nicht darf man werfen am Morgen, wenn man wirft, paéog.

Padog ist ein Stechen in der Brust, welches die Djahai fiir sehr ge-
fibrlich halten. Sie meinen, daR es dadurch verursacht wird, daf ein
Splitter des Blitzes (Donnerkeil) in der Brust stecken bleibt. — Das
letzte Verbot erstreckt sich aber nicht auf die Notwehr gegen wilde
Tiere. In diesem Falle darf der Speer auch am Morgen in Anwendung
gebracht werden. Letzteres Gebot gelangte mir derart zur Kenntnis,
daB ich beobachtete, wie Cenbis seinem jiingeren Bruder das Werfen
mit Bambussplissen am Morgen verwies.

Karei kann einzelnen Siinden die Strafe sofort auf dem FuBe folgen
lassen, sei es, daB er einen Bosewicht durch einen fallenden Baum er-
schligt oder daf er den Tiger auf ihn hetzt: '

Karet o orr ke duog wa  kab menra.
Karei er befiehlt dem Tiger zu zerreifen den Menschen,

Von den Djahai habe ich keine positiven Angaben, dab nur jene
zum Blutopfer verpflichtet seien, die sich eines Vergehens bewufit sind.
Die letzten Ausfiihrungen machen dies aber klar, und auch der Umstand,
daB tatsichlich nicht alle, sondern nur einzelne das Blutopfer darbringen,
deutet nach dieser Richtung. Die ersten miindlichen Angaben, die ich
von den Djahai erhielt, sind dann eben so zu verstehen, daf zuerst die
schuldigen Frauen das Opfer darbringen, dann erst die Minner; den-
noch muf ich aber betonen, da8 ich beobachtete, wie in jener Gewitter-
nacht Ménner und Frauen zusammen die Zeremonie vollfiihrten. Ubri-
gens habe ich von den anderen Semangstimmen positive Angaben
dariiber.

Das Blutopfer muf dargebracht werden, sobald der Donner iiber
dem Lager rollt. Ein Versiumnis hétte entsetzliche Folgen fiir alle,
denn so sagen die Djahai und Sabubn: Biume wiirden vom Sturme ent-
wurzelt werden und iiber das Lager stiirzen, Fluten wiirden aus der
Erde hochsteigen (das gefiirchtete Henwch) und alle hinwegspiilen, und
zwar nicht nur die Semang, sondern auch die Malayen und Chinesen,
ja sogar durch Feuer wiirden sie zugrunde gehen. Weil Karei so un-
barmherzig ist, darum nennen sie ihn bdse.
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3. Die Orang hidop bei den Sabubn.

Bereits im Lager von Besiak lernte ich von einem dort ansissigen
Sabubn, daff seine Stammesgenossen auch die beiden Orang hidop Karei
und Ta Pedn kennten. Karei wird in der Sabubn-Sprache zu Kaiei.
Ta Pedn gilt aber nicht als Sohn Kaieis, sondern als dessen jiingerer
Bruder. Das bestéitigte mir einige Monate spiter Puéoh, der den Ruf
eines Hala unter den Sabubn hatte, und auch andere. Ich erfuhr, daB
Kaiei der groBte der Orang hidop sei; auf ihn folgten Ta Pedn, Kapign
(= Karpegn der Djahai), Manoid, Takel, Djamoi und Djalan. Kaiei gilt
als unsterblich; auch kann er sich beliebig in einen Baum oder Stein
oder sonst etwas verwandeln. Sein Aussehen aber ist sonst wie das
eines Siamangaffen mit langem Haar. Ich nehme hier Bezug auf einen
Mythus, welchen J. H. N. Evans unter den Sabubn von Grik gesammelt
hat, den ich aber nicht eruieren konnte. Kari (natiirlich Kaiei) macht
den Donner. Sein Korper ist mit langem Haar bedeckt, gleichwie der
Siamangaffe (Symphalangus syndacty]us). Das Haar ist aber weif und
schimmert 6lig. Sein Haupthaar ist lang wie das eines Malayenweibes,
doch ist es weill. Der Mythus erzihlt, daB Kaiei mit seinem jlingeren
Bruder Tapern (= Ta Pedn), dessen Kérper ebenfalls weifies Haar be-
deckt, die Erde verlieBen und zum Himmel aufstiegen. Sie waren nim-
lich grofie Hala. Bevor sie zum Himmel aufgestiegen waren, gab es
keinen Donner auf Erden. Der Mythus erzihlt:

»Hart and his younger Urother Tapern, who also has white hair covering
his body, went up to the sky. They were magictans (Halah), and before they
ascended there was no thunder. They came on foot up the Perak-River from its
mouth on a fishing expedition. They stopped at the place where Gunong (Mt.)
Kendérong now is to smoke tobucco, and the elder brother unfastened his fishing-
line and wound it round his head, sticking his rod wpright in the ground. The
younger brother also fixed Iis rod tn the ground ncar the elder’s, but, before
doing so, broke off the top part, and wound the line round its stump. Then
they both returned to a shelter that they had built some little way down-stream
to eat tubers. When they had eaten, they looked towards the place where they
had left their rods and saw that two mountains (Gunong Kendérong and Gunong
Kerunai) had arisen there; whereupon the younger brotler said, ,,Our fishing-rods
have become mountains!“; but his elder brother told him not to speak about it.
The next night they made a circular medicine-hut and held a magical performance:
then they disappeared into the sky. It was the clder brother’s rod which became
Gunong Kenderong (the taller of the two mountains), and the younger brother’s
which became Gunong Kerunai. Kari and Tapern met their wives, Jamoi and

Jalang in the sky. Yak Manoid and Yak Takel live under the earth, and are
the mothers of Jamoi and Jalang.“

(Journal of the F. M. St. Museum. Vol. IX, P. I, p. £.)
Der Auffassung, dal Djamoi und Djalan Frauen sind, werden wir
bei den Kenta wieder begegnen. In der Auffassung der Djahai scheinen
beide ein Ehepaar zu sein.
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Vom Gunong Kendérong sind die beiden Hala Djamoi und Djalan
in den Himmel aufgestiegen, erzihlten mir die Besiak-Djahai, also genau
dort, wo die Sabubn-Mythe Kaiei und Ta Pedn aufsteigen lifit. - Ob es
sich um eine Variante oder um eine Personenverwechselung handelt,
muf} dahingestellt bleiben, jedenfalls mége es hier nochmals erwihnt
werden, daB den Semangerzihlern die Personenfrage der Orang hidop
nicht immer klar war. Kaiei steht durchaus im Vordergrunde der reli-
gitsen Anschauungen der Sabubn, Ta Pedn scheint noch mehr zuriick-
zutreten wie bei den Djahai.

Wenn es donnert, dann ist Kaiei #rgerlich auf die Menschen, weil
irgend jemand eines seiner Gebote iibertreten hat. Er fordert zur
Siihne auf, er will Blut. Die Darbringung des Blutopfers findet in der
gleichen Weise statt, wie ich es von den Djahai bereits heschrieben
habe. Das Blutwerfen heiBt hog daia, das Schneiden ins Bein kab se
oder kab ke teg. Am DalafluB, einem Nebenarm des mittleren Perak,
hatte ich das Vergniigen, dieser Blutzeremonie beizuwohnen. Unsere
kleine Karawane gelangte in eine Rodung, das Lager Gohs. Eine
einzige Hiitte, auf sehr hohen Pfosten, bildete das Lager. Ich lief mir
einen Wetterschirm bauen, da ich in der briichigen und luftigen Hiitte
nicht kampieren wollte. Gegen abend setzte ein heftiges Gewitter ein.
Mit untergeschlagenen Beinen saBl ich unter dem lécherigen Blitterdach
und schaute unverwandt zu der Semanghiitte empor. Ich erwartete
bestimmt das Blutopfer, denn der Donner krachte gewaltig und kam
immer ndher. Ich tduschte mich nicht. Bald trat eine Frauensperson
heraus und rief bange in die Landschaft hinein: Kaici, sod’! Kaiei, es
geniigt, hor auf! Es geniigte aber nicht. Kaiei grollte immerzu. Nach
jedem Blitz stiirmte die Frau hinaus, um die gleiche Beschworung oder
Bitte zu wiederholen. Es half aber nichts. Kaiei war da; er wetterte
iiber uns. Da stand sie auch schon draufien auf dem Vorbau, in der
rechten Hand den gespaltenen Bambus, in der linken einen anderen mit
der Blutmischung und begann sie gegen den Himmel zu schleudern. So oft
rief sie mit lauter Stimme: O Kaiei, ikn ta dos. O, Kaiei, ich habe keine
Schuld mehr. Das Blutschneiden besorgte die Frau im Eingange der
Hiitte mit dem tunkoi Messer, einem Bambussplif. Mit der breiten
Fliche Kklopfte sie zunichst ihre Wade, daR es weithin klatschte,
dann klopfte sie darauf mit der scharfen Kante, daB das Blut herab-
tropfte.

Wie die Sabubn sagen, weifl Kaiei mit dem Blute nichts anzufangen,
er sieht es nur an, und sein Zorn ist besénftigt; er hért auf zu donnern.
Er war bose auf seine Enkel, die Menschen; der Grund seines Unwillens
war das hmoid’™ Kaiei, welcher Ausdruck identisch ist mit lawaid Karei
der Djahai und bedeutet so viel wie: Siinde gegen Kaiei.
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Folgende Fille, welche von den Sabubn als Siinde aufgefait werden,
konnte ich in Erfahrung bringen: 1. Auslachen und Verspotten ge-
fangener Tiere, wie: Lutong Affen, Hirsch u. a. 2. Quilen bestimmter
Tiere. Einzelne Tiere diirfen auch nicht getétet werden. Zu diesen
gehoren 1. das tabugn (Mal. tcbuar), jene Art schwarzer Wespe, die ich
bereits erwihnte und deren Stich sehr gefiirchtet ist. 2. Der pelop, der
Landblutegel, und 3. die beiden Vogel sungid und céuch. Fiir letztere
gelang es mir nicht, deren malayischen Namen zu erfahren. Die ge-
nannten Tiere sind schonend zu behandeln, weil sie Diener und Soldaten
(kawan und rayad) Kaieis seien.

Hier muB ich einen Vorfall zu Papier bringen, welcher diese An-
schauung beleuchtet. Ich befand mich in Begleitung von Djahai auf
einer Inland-Reise im Perak-Gebiet. Der Weg ging in Wasser und
Gersll des Menggosflusses abwirts. Keladi, der Fiihrer der Karawane,
ging mit der Schrotflinte und einer Last auf dem Riicken voraus, ich
folgte ihm auf dem Fulie. Da, ein Schrei aus seinem Munde: beruang’
(Bir)! und er war iiber Felsblocke und Gerdll verschwunden. Der Rest
der Karawane jagte ihm nach. Erschreckt hielt ich Umschau, glitt aus
und fiel empfindlich zwischen die Felsen. Schnell sprang ich jedoch auf
und rief nach der Flinte, mich iiberall nach dem Biren umschauend,
wobei ich abermals vom glatten Felsen in die Tiefe rutschte. Nun rif
mir die Geduld. Nachdem ich die Karawane erreicht hatte, machte ich
Keladi Vorwiirfe, wobei ich ihn einen Feigling nannte. Den Béren
hatte ich ndmlich nicht zu Gesicht bekommen. Da fuhr auch Keladi
hoch: Vor einem Biren habe er keine Angst, nicht mal vor dem Tiger
fiirchte er sich; aber das dort war ja kein beruang (Bér), sondern ein
tebuan (die oben genannte schwarze Wespenart). Wie solle man sich
vor der schiitzen? Da helfe nur schleunigste Flucht.

Die Anschauungen der Djahai und Sabubn decken sich also hierin
vollkommen.

Ein Gebot Kaieis regelt den Eheverkehr, der nur bei Nachtzeit er-
laubt ist. Es ist verboten, mit einem Topfe Wasser zu schopfen, dafiir
muf man schon Bambus gebrauchen. Wahrscheinlich ist auch hier der
ruBige Topf gemeint. Ein Verbrechen besonderer Art ist der Mord,
welcher bei den Sabubn bekannt zu sein scheint. Puéoh erzihlte mir,
daB nach einem Morde die Insassen eines Lagers gebunden sind, das
Blutopfer darzubringen, wenn der Donner sich horen liBt. Libt aber
Karei nicht nach und fihrt fort zu grollen, dann wird der Morder getstet;
man schlitzt ihm den Leib auf und wirft sein Blut gegen den Himmel;
dann hort Kaiei bestimmt auf zu donnern. Ebenso wie die Djahai
kennen auch die Sabubn die Gebote, daB die Eltern nicht angeschmiegt
an ibren Kindern verschiedenen Geschlechtes schlafen diirfen und daf
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die Schwiegereltern und Schwiegerkinder verschiedenen Geschlechtes
einander meiden miissen. Ubertretungen dieser Gebote werden nicht
mit dem Blutopfer gesiihnt; die darauf gesetzte Strafe ist vielmehr die
uns bereits bekannte Krankheit céemam. Unter den Sabubn herrschen
lockere Sitten in bezug auf die Ehe.! Verfehlungen in dieser Hinsicht,
auch Ehebruch bedeuten in ihren Augen keine Schuld, die Kaiei strafen
wiirde.

Im Falle jemand sich weigern wiirde, seine Schuld zu siihnen, miiften
alle gewirtig sein, daf alle durch Feuer zugrunde gehen. Der alte
Gob aber erwiderte auf meine diesbeziigliche Frage: ,,Wir kimen sonst
alle durch Stiirme und Wasserfluten um. Werfen wir aber das Blut,
so ist Kaiei besiinftigt. Etwas beschiamt fiigte er hinzu: ,,So glauben
wir Orang Utan, das ist unser Jiukum (Brauch).“

4. Die Orang hidop bei den Kenta.

Ein System in die religitsen Anschauungen der Kenta hineinzu-
bringen, ist dufierst schwierig, weil die Orang hidop hier um eine An-
zahl vermehrt sind und weil den einzelnen wiederholt eine andere Rolle
zugeschrieben wird. Meine Hauptgewdhrsminner waren zwei Kenta in
mittleren Jahren, Hempelabn und Hitam. Letzterer ist Hala der
Kenta Bogn. In zweifelhaften Fragen gab der alte und verkriippelte
Djuke Auskunft. Am erspriefilichsten wird es sein, wenn ich die Nach-
richten iiber die religiosen Anschauungen der Kenta in der Reihe vor-
trage, wie ich sie auch empfangen habe. Schon bald zu Anfang meines
Aufenthaltes im Lager der Kenta Bogn am Kupangflusse horte ich von
Kaei und Ta Pedn. Letzterer gilt ahnlich wie bei den Sabubn als der
jingere Bruder des ersteren. Vom Blutopfer sprach man mir auch bald.

Hitam und Hempelabn entwickelten das Weltbild der Kenta,
wozu sie auch Modelle machten. Sie erzihlten: Vom Batu Ribn, einem
michtigen Felsblock am Pergauflusse, welcher der Mittelpunkt der Erde
ist, ging friiher ein Stamm hoch. Auf diesen setzte Kaei im Verein mit
seinem jiingeren Bruder Ta Pedn das Rankel, eine Art Drehscheibe.
Von dieser Drehscheibe hiingen sechs Lianen in verschiedener Richtung
zur Erde herab. An den Enden der Lianen hingen grofie Frucht- und
Bliitendolden. Uber dem Rankel wohnt Begiig, ein jiingerer Bruder
Kaeis. Er ist der Beherrscher des Ligoi, des Ortes der Winde. Unter-
halb des Rankel geht durch das Weltall ein galogn (Art Balken), auf
welchem die Sonne wandert. Das ist auch der Wohnort Kaeis und Ta
Pedns. Kaei wohnt im Osten (Caia), neben ihm hatte seine Frau Djalan

! Es sei erwihnt, daB die Sabnbn ein von den Sakai stark beeinfluBter
Semangstamm sind mit Sakaisprache.
Archiv fir Religionswissenschaft XXIV 15
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eine Matte ausgebreitet. Kaei sitzt an dem einen, Djalan an dem an-
deren Ende der Matte. Ta Pedn wohnt im Westen (belis) neben ihm
hat seine Frau Djamoi die Matte ausgebreitet, an deren einem Ende sie
sitzt. Ta Pedn wird von den Cenoi (den kleinen lichten Wesen) Tala
Ta Pedn genannt. Tata heilt soviel wie Grofivater. Diesen Titel fiihrt
Kaei nicht. Auf meine Frage, ob denn Kaei geringer sei als Ta Pedn,
antwortete man verneinend. Mich verglich man mit Kaei und meinen
malayischen Diener mit Ta Pedn. Wie sich die Leute zuniichst an
meinen Diener wenden, um durch seine Vermittelung etwas von mir zu
erlangen, und nicht sogleich an mich, so auch die ¢enoi an Ta Pedn.
Darum wird er Tata genannt. Kaei ist es aber, der befiehlt. In der
Erde sind drei Orte zu merken. Dort wo der Stamm des Rankel stand,
unter dem Batu Ribn, also im Zentrum, ist das sapegn, der Ort des
telaidn, jener Ort, wo das auf die Erde gegossene Blut des Blutopfers
hinflieBt, das Manoid gespendet wird. Das in die Hshe geworfene Blut
geht in die Fruchtdolden des Rankel, aus dem rote Friichte fiir die
Menschen werden. Der zweite Ort liegt im Osten, wo Manoid wohnt,
die (ia) GroBmutter der drei minnlichen Himmelsbewohner, Kaei, Ta
Pedn, Begidg. Am dritten Orte im Westen sitzt Takel, die (i) Grof-
mutter der drei Himmelsfrauen Djalan, Djamoi und der Cimioi, welche
die Frau des Begiig ist. Von hier aus geht die Himmelsleiter hoch,
auf der die Hala emporsteigen. Somit haben wir folgende Orang hidop
bei den Kenta: Manoid, die GroBmutter von Kaei (Karei bei den Djahai,
Kaiei bei den Sabubn), Ta Pedn und Begiig. Takel, die GroSmutter
von Djamoi, Djalan und Cemioi, den Frauen der drei ersteren. Der
grofite von allen ist aber Kaei.

Folgende Verwandtschaftsliste der Himmelsbewohner habe ich ein
andermal notiert. Kaei und Ta Pedn sind Briider; deren Eltern (!) sind
Manoid (die Mutter) und Tindjeg (der Vater). Die Frauen der beiden
sind die Geschwister Djalan und Djamoi, die eine Tangoi als Mutter
und einen Taseg als Vater haben. Uber Ta Tindjeg belehrt mich eine
Notiz in meinen Aufzeichnungen, daf er der Herr iiber das Eisen ist.
Er frift die Erde, die dadurch zu Wasser wird. Wenn es ihm Tahobn,
der Mistkiifer nicht wehrte, wiirde er mit der Erde vollkommen auf-
rdumen. Von Ja Tangoi lese ich aber in meinen weiteren Aufzeich-
nungen, daf) sie wiederum die Frau des Ta Piago, des ersten Hala und
Vorfahren der Kenta sei. Taseg oder auch Gimal genannt, der Vater
von Djalan und Djamoi, wohnte friiher in einer Hohle im Berge Baling
in Kedah.

Noch bunter und verwirrter wird die Sache, wenn wir héren, daB
Djalan, Djamoi und Kelang die Kinder der Ag ag, der Krihe, sind. Der
Mythus erzihlt, Ag'ag, die Krihe, war auf dem Felde beschiftigt, wihrend
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ihre beiden T&chter Djalan und Djamoi das jiingste Kind schaukelten,
und zwar im Hause! Da kamen Karei und Begiig (!) des Weges und
liefen das Haus emporschweben. (Wohlgemerkt, von Ta Pedn ist da
keine Rede.) Das Haus stieg mit den drei Insassen zum Himmel empor.
Die beiden wollten sich derart Frauen verschaffen. Als die Mutter
emporschaute und die Hiitte hoch in der Luft schweben sah, rief sie
aus: Ag'ag. So wurde sie zur Krihe. Kaei befahl den beiden Midchen,
das Kind in der Hingematte zu toten. Da sie sich weigerten, warf er
es eigenhdndig hinaus. Das Kind wurde zum Vogel und schrie wie
eben der Kelang-Vogel (Fischadler) schreit. Nach meinem Gewéihrs-

mann sollen Agag und ihre Kinder Malayen gewesen sein, wihrend
Kaei und Begiig Semang waren.

Es braucht gar nicht hervorgehoben zu werden, wie wenig dieser

Mythus in das Semangmilieu pafit, wohl aber, daB Djamoi hier zur Frau
des Begdjig wird und nicht des Ta Pedn.

Nicht um den Wirrwarr noch zu vermehren, sondern um die Sache
zu kliren, fiige ich an, was A. J. Evans iiber die Himmelspersonen der
Kenta Bogn in Erfahrung gebracht hat. “Among the Menil: Kaien and
Kintak Bong I found that the principal god is called Tapern, and on one

occasion I heard him alluded to as Tak (Ta) Tapern . ... ... Tapern, his
wife (Jalang), his younger brother (Bajiaig) and Bajiaigs wife Jamoi, es-
caped from the war between the Siamang and Mawas, . . ... .. ’  Sonder-

barer Weise entflieht Ta Pedn folgendermaBen zum Himmel. Er schiefit
Pfeile hoch. Der erste bleibt in den Wolken stecken, die anderen fiigen
sich an. Derartig steigen sie in den Himmel hoch. Diese Nachricht
stammt von den Menik Kaien, den Nachbarn der Meni Kenta.

Was sagen letztere? ‘Tang-ong and Jak Manoid are husband and
wife. Their children are Tapern and Jalang. Tak Tinjeg and Yak Lepeh
arc husband and wife. Their children are Bajiaig and Jamoi. Jamoi is
the wife of Tapern. Jalang is the wife of Bagiaig and Jamoi. Tang-ong,
tke father of Tapern did not go heaven with the other ancestors, but re-

maines below upon the earth. (Evans, Religion, Folklore etc. Cam-
bridge 1923 p. 149.)

Die letzte Angabe stammt von einem Gewihrsmann, den ich vier
Jahre spiter iiber die gleichen Dinge befragte, und zwar auch an der
Hand des Textes von Evans. Er machte einige Verbesserungen, an an-
deres konnte er sich nicht mehr erinnern. Jedenfalls ist das ein deut-
licher Beweis dafiir, wie verschwommen, ich md&chte sagen, unverdaut
diese Dinge den Kenta Semang geblieben sind. Ich bin darum der
Meinung, daf es fremde Bestandteile sind, Eindringlinge von aufien, die
sich als solche zum Teil auch dokumentieren.

15*
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Vielleicht kann die Cenoi-Sprache uns den Knoten ldsen helfen.
Unter den Kenta bin ich nimlich einer lingua sacra auf die Spur ge-
kommen, in welcher Sprache die religiosen Gestiinge aufgefiihrt werden.
Es ist keine Geheimsprache im eigentlichen Sinne, obwohl sie nur von
den Hala verstanden wird. Die anderen kennen nur das eine oder an-
dere Wort davon. Nun haben die Himmelsbewohner zwei Namen, einen,
welcher der Umgangssprache, den andern, welcher der lingua sacra an-
gehort. Es fiel mir zwar immer schon auf, daB, so oft der Hala Hitam
mir Erklirungen gab, er immer nur von Ta Pedn sprach, wihrend Hem-
pelabn von Kaei redete als der gleichen Person. Wie staunte ich
aber, als ich von Hitam einiges aus der, lingua sacra notierte und er
mir auf die Frage, wie denn Kaei in der Cenoi-Sprache heifie, zur Ant-
wort gab: Ta Pedn, wihrend Ta Pedn Kenandje heife. Ich mufl zwar
beifiigen, daB unter dem Drucke Hempelabns Hitam spiter die Ver-
besserung anbrachte, daB Kaei Kenandje und Ta Pedn nur Ta Pedn
heile in beiden Sprachen. Die eine wie die andere Version scheinen
aber von Bedeutung zu sein. Manoid heifit in der lingua sacra Kaléegn.
Djalan und Djamoi behalten jhre Namen bei auch in der Cenoi-Sprache.
Kaei ist nach der Anschauung der Kenta hellfarbig und mit weiBem
Haar bedeckt. Er ist aber ein Meni, also ein Semayng. Er kleidet sich
mit pendjo-dog, einem Giirtel aus Baumrinde. Die Cenoi-Sprache, deren
sich die Orang hidop bedienen, hat fiir einzelne Begriffe keinen Aus-
druck, so auch fiir ,essen. Im Himmel wird nimlich nicht gegessen.
Wenn Kaei oder die anderen Himmelsbewohner Hunger fiihlen, so
pfliicken sie Friichte vom Himmelsbaum und saugen sie aus. In der
Umgangssprache heifit dies kelhag, in der Cenoi-Sprache aber didcad.

Nach der Aussage der Kenta ist weder Kaei noch Ta Pedn der Er-
schaffer. Auf die Frage, wer alles erschaffen habe, wulite man mir an-
fanglich nicht zu antworten. Spiter erzihlte man mir folgendes: Im
Anfange war das Urwasser. Aus diesem brachte der Tahobn- (malayisch
Kumang) Mistkifer die Erde hervor, und zwar einen kleinen Ballen.
Dieser Ballen wuchs hoher und héher. Alles wiirde zu Gebirge ge-
worden sein, wenn nicht der Bir (Kawab) gekommen wire, welcher die
Berge niedertrampelte. So entstand das Flachland. Kaei sah oben und
sah wie die Erde geworden war. Er stieg auf sie herab, blieb auf ihr
einige Zeit, schuf das Rankel und den Menschen und stieg dann wieder
zum Himmel empor.

Uber das Rankel lautet die Nachricht also:

Kaei kat rankel. Jag Kai pisuch o Kaei tankes
Kaei machte das Rankel. Nachdem er gemacht, setzte an er Kaei die Zweige
bach, semua bach. Sieb tanke: kav kebo.

von Friichten, alle Frichte. Nachdem fertig die Zweige, machte er Fruchtdolden.
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Sudah sieb kai kebd o pisuch, éed tehudn
Nachdem fertig gemacht die Dolden, er setzte sie ein, es kam die Fruchtzeit.

0 (iwag kebo, djadi bunga, bunga djadi bach
Er offnete die Dolden, es wurden Bliiten, die Bliiten wurden Friichte

ka tg: bach pelai; 0 pisa bunga pelai
auf Erden: Friichte des Ramei, indem er herablieB Bliiten des Ramei,

bach tangos, o0 pisa bunga tangoi bach
Friichte des Rambutan, indem er herablieB Bliiten des Rambutan, Friichte

mandéagn, o pisa bunga mancéagn  bach kabagn,

des . » indem er herablieB Bliiten des +w o Friichte des w s

_ 0 pisa bunga kabagn ; taben, 0 pisa bunga

indem er herablieS Bliithen des " » » indem er herablieB Bliiten

taben; cange o0 pisa bunga  dange, bach kaiod,

des » , indem er herablieB Bliten des , , Friichte des ,, ,
0 pisa bunga kaiod; bach hu, o pisa

indem er herablieB Bliten des , , Friichte des ,,, indem er herablies

bunga hu ; edjmed, 0 pisa bunga edjmed.

Bliiten des indem er herablieB Bliiten des

" ” L] ”

Kaei o ngog da Caia képign  galogn kibé ligoi, tempat
Kaei er wohnt im Osten auf dem Galogn, nahe dem Ligoi, dem Orte

Ta Beg/ag Ta Pedn ngog da med-keto blis, kipign galogn Caia. Djalan
des ,, " w » wohnt im Westen auf dem Galogn , .
(Sonnenuntergang),

ngog da Caia, o simpen  nus ked Kaei. Djamoi ngog da med-keto belis,
wohnt im Osten, sie richtet die Matte fiir Kaei. 5 wohnt im  Westen,

o simpen  nus ked  Tapedn. Manoid ngog tasig Katal da éaia,
sie richtet die Matte fir ,, . »  wohnt unter dem Katal im Osten,

Takel ngog tusig bemwer med-keto blis. Adn wdgn we  Sapegn
»  wohnt unter dem Benwei im Westen. In Mitten ist das Sapegn

lawaz:d, tempat mehum telaidn.
Lawaid, der Ort fiir das Blut der Siinden.

Zu diesem sonderbaren Weltbilde sei noch hinzugefiigt, daB die
Drehscheibe (Rankel) mit den sechs daranhingenden Lianen sich dreht,
und zwar so, daB von Zeit zu Zeit eine Liane mit ihren Fruchtdolden
tiber dem Negritolande zu stehen kommt. So entstehen die sechs
Fruchtzeiten. Das Rankel ruhte friiher auf einem hohen Stamme (fankes),
der vom batu Ribn hoch ging. Der Stamm ist heute nicht mehr vor-
handen. Das Rankel wird von einem Hala, mit Namen Dalogn ge-
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halten; lieBe er es fallen, dann wiirden nicht nur alle Menschen um-
kommen, sondern auch die Himmelsbewohner.

Ein spiterer Bericht belehrte mich, dafl der Hala Dalogn das tankei
djalan manaw, an dessen Ende die Sonne hingt, in der Hand halte,
woran er die Sonne kreisen lifit. Wenn Kaei zwar nicht die Welt er-
schaffen hatte und auch nicht alles, was da lebt auf Erden, denn die
Erde enthielt in sich die Samen aller Pflanzen, so hat er doch den
Menschen erschaffen. Die GroBmutter Manoid — sie ist ja nach dem
Vorhergegangenen auch die Grofimutter Kaeis — bat Kaei, er mochte
ihr ein Kind geben. Kaei willfahrte:

O Manoid, Kaci kelbo. Sieb Ekelba, bile

Sie " Kaei machten eine Fertig geformt aus Lehm, wickelten sie
Figur aus Lehm.

klegn nus, nai nekut. Pagi djadi  meni Kenta  mabe.
ein in eine Matte, eine Nacht. Am Morgen wurde er Mensch Kenta weiblicher.

O Kaet, Manoid, kelbo pin steb, bile klegn
Er ,, " machten aus Lehm noch einmal, fertig, wickelten es ein in
nus nat  nekut: keto djadi ment temkal.

eine Matte, eine Nacht lang, am Morgen war es ein Mensch mannlicher.

Djadi bakes, o pingog ngog knech  o. Sudah 0
Er wurde erwachsen, er wohnte bei Frau seiner. Nachdem er (ibr)

pingog, iag besah. Wich bie cub ka hod
beigewohnt hatte, nachdem sie es getan. Beide gingen in den Wald.

Sieb uken bunga we eau batu Lelegn
Nachdem sie gepflickt eine Blume da fanden sie einen Stein darin in der

bunga. Uken batu djadi aneg. O bla tebo
Blume. Sie nahmen den Stein, es wurde ein Kind. Von selbst wurde es groB,

mabe. O ¢ub pe kahob. Eau pala, o kedn pala,
eine Frau. Sie ging in den Wald, fand einen Palasstengel, sie nahm den Palas-
stengel,
we batu. O Fkedn  batu, djadi aneg temkal.
es wurde ein Stein. Sie nahm den Stein er wurde ein Kind ein mé#nnliches

Jag tebd, wich bie  pingog. Jag besah, gid  aneg.
Nachdem es groB sie beide wohnten Nachdem sie es getan, wurde ein Kind.
geworden, einander bei.

Es darf nicht iibersehen werden, daf Kaei und Manoid die ersten
Menschen nicht gezeugt, sondern aus Lehm gemacht haben. Trotzdem

betrachten sich die Semang, auch die Kenta Bogn, als Enkel Kaeis und
Manoids.
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Kaeis heilige Tiere sind die Katze (!), das pacey (malayisch pelandok)
eine kleine Gazelle, der Vogel udg (malayisch burong pungok), das Kiutz-
chen und der Kawaw Kawogn (malayisch burong Kuwang-Fasan). Letz-
terer, ein Nachtvogel, schreit ebenso wie das Kiutzchen in der Nacht
den Mond an. Dies scheint anzuzeigen, daf Kaei der Mond ist, obwohl
es nirgendwo ausdriicklich gesagt wird.

Nachdem ich die klareren Anschauungen der Kensiu kennen gelernt
hatte und daraufhin bei Gelegenheit die Kenta nochmals ausfragte, sagte
Hitam, da Kaei und Ta Pedn ein und dieselbe Person seien, doch
gebrauche man beide Namen. Andre widersprachen aber dieser Ansicht
Hitams.

Ich gehe nun zur Besprechung des Blutopfers bei den Kenta iiber.
Wenn Kaei donnert, so hat gewif jemand ein Vergehen (telaidn) be-
gangen und eine Schuld auf sich geladen. Kaei donnert, um den Siinder
zu ermahnen, daB er BuBie tue. Tut man ungesiumt seine Pflicht, dann
hort Kaei gewiB auf zu donnern. Das ist Kentaanschauung. Das Blut-
werfen wird in gleicher Weise vorgenommen, wie bei den uns bereits
bekannten Stimmen auch, doch sollen auch hier zuerst die Frauen an
die Reihe kommen und dann erst die Minner. Das Erste der Blut-
mischung wird auf die Erde gegossen, fiir Manoid, wobei man sie zu-
gleich anruft, sie mége hinauf zum Himmel steigen und die beiden:
Kaei und Ta Pedn in Kenntnis setzen, daB man seine Schuldigkeit tue,
sie mégen nun aufhéren zu donnern. Darauf erst wendet man sich an
die Donnergottheit selber. Die Formel lautet:

Odn ja Manoid tenbodn adjer kanco mu
Du dort GroBmutter " steige hinauf und tue kund Enkeln deinen

Kaei, Ta Pedn; ie  batar dos.
» und Ta Pedn; ich zahle die Schuld.

Darauf zu Kaei gewendet ruft man:
0, i baiar dos!

0, ich zahle die Schuld.

Eine andere recht bezeichnende Blutopferformel hatte Evans von
den Kenta aufgezeichnet (op. cit. p. 152), die ich selber spiter auch
verifizieren konnte.

Odn Jja Kalcegn, ja Manoid, tenbodn adjer
Du dort GroBmutter GroBmutter  ,, steige empor, tue kund
entegn Ta Pedn, piweg Kaei pe kid

den Ohren Ta Pedn, er lasse zuriickgehen den Donner zur Mindung

beteu
der Gewisser.
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Die hier genannten Kaléegn und Manoid sind nicht zwei Personen,
wie Evans annimmt, sondern es ist eine und dieselbe, die GroBmutter
Manoid, die, wie gesagt, in der lingua sacra Kaléegn heiit. Das Wert-
vollste an dieser Formel ist jedoch, daB sich die Anrufung an Manoid
richtet und dann vor allem an Ta Pedn, der sogar als der Herr
iiber Kaei (womit hier nur der Donner gemeint ist), gebeten wird, er
mochte Kaei (den Donner) bannen. Von Kaei als Donnergott ist hier
gar keine Rede. Das schligt uns die Briicke zu den Kensiu, wo Ta
Pedns Vormachtstellung noch deutlicher in die Erscheinung tritt. Ehe
wir aber zu diesem Stamm iibergehen, fiige ich noch einige Einzel-
heiten iiber das Kenta-Blutopfer an.

Die Kenta geben folgende Erklirung fiir den Donner. Neben Kaei
liegt der Drache oder die Schlange Tanogn, sagen sie. Er ist als
Wichter von Kaei bestellt. So oft er nun gewahr wird, daB jemand
eine Siinde begangen hat, fingt er an zu briillen. Das ist das Donner-
rollen. Er schleudert Wasser aus dem Kubagn lawaid (oben wurde es
sapegn lawaid genannt), das sind die Blitze.

Ein Vergehen gegen die Gebote Kaeis nennt man ifelaidn. Hilt
man sich lingere Zeit im Lager der Kenta auf, so hoért man wiederholt
den Ruf felaidn. Bald ist dieses, bald jenes ein felaidn. Alles, was man
lassen mus oder nicht tun darf, ist. felaidn. Zumal Kindern gegeniiber
wurde das Wort oft in Anwendung gebracht. Die Schuld, die man sich
durch ein tclaidn zuzieht, nennt man dos (vom malayischen dusa).

Folgende telaidrn miissen mit dem Blutopfer gesiihnt werden. 1. Ehe-
bruch. 2. Wenn man den Vogel Kasa (Kawau Kasa, Sabubn: cebn co)
totet oder wenn man spricht, wihrend dieser Vogel ruft. Er ist nim-
lich ein Kawen Kaei, Genosse (Abgesandter) Kaeis. Wenn man das
Pateg (malayisch pclandok, Tragulus ravus) totet. Wenn man redet,
wihrend das Kase (Polychimas cinereus) schreit. Wenn man den Kawau
Saguogn, einen kleinen Vogel, der im Baume wohnt (Evans: malayisch
burong Sakawar. Anthacoceros malayanus), totet oder wenn man redet,
wenn er schreit. 3. Das Tanogn (Djahai: tabugn, malayisch Tabuan), die
uns bereits bekannte schwarze Wespe darf gleichfalls nicht getdtet
werden, da sie auch Kawen Kaeis ist.

Uber folgende Tiere darf man nicht spotten oder sie auslachen:
1. Den Blutegel (is). 2. Die ikob falugn (malayisch wular talong), eine
Schlangenart. 3. Schmetterlinge (uag). 4. Die Affen: Bawaid (Berok,
malayisch), djaiau (Kerah), ai (Rampau) Kaka, Basign (Lutong), tauo
(Mawa). 4.Es ist telaidn, wenn man Wasser mit einem Topf schopft. Der
Topf ist nimlich vom Feuer geschwirzt, und alles, was geschwiirzt ist,
darf mit dem Wasser nicht in Berithrung kommen. Hat man sich da-
gegen vergangen, so gieBt man etwas Opferblut auch ins Wasser. 5. Man
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darf nicht hinsehen, wenn Hunde sich paaren. 6. Wihrend des Ge-
witters darf von den Frauen kein Kamm getragen werden, ebenso sieben
Tage lang nach dem Ableben eines Menschen (telaidn ked Kaei). Mit
Vogeleiern darf nicht gespielt werden. Geschlechtlicher Umgang im
Lager am Tage ist telaidn tebou (groBe Siinde), weil es andere sehen
kénnten.

Von anderen Telaidn gegen Kaei, die aber nicht mit dem Blutopfer
gesiihnt werden, sondern deren Strafen andere sind, nenne ich folgende:
1. Wenn die Schwiegereltern mit den Schwiegerkindern verschiedenen
Geschlechtes irgendwie verkehren, macht sich der Vogel saguogn in der
Nahe des Lagers durch Schreien bemerkbar. Sogleich wird eine Medizin
gegen das ceman bereitet, einer Krankheit, die diesem Vergehen auf
dem Fulie folgt. 2. Wenn die Eltern mit ihren erwachsenen Kindern
verschiedenen Geschlechtes zusammenschlafen. 3. Wenn man das Schwirr-
holz im Walde erklingen liBt, erscheint bald der Tiger, weil er meint,
einen seinesgleichen gehort zu haben.

Keiner der Kenta, der sich eines Vergehens bewufit ist, wiirde bei
herannahendem Donner das Blutopfer verweigern, da er iiberzeugt ist,
daB Ja Manoid das Henweh, die Wasserfluten, aufsteigen lassen wiirde
(hue = Wogen vom Wasser), und daB Stiirme hereinbrechen wiirden, so
daB alle Menschen in der Siindflut umkommen wiirden. Wie die Djahai
lawaid Karei sagen, so die Kenta Sampegn lawaid. Sampegn ist der Ort,
wo die Blutwasser des Blutopfers sich sammeln, es scheint das auch
der unterirdische See zu sein, aus dem Manoid die Wasserwogen hervor-

fluten lieBe, falls das Blutopfer verweigert wiirde. (Schlub folgt.)



Uber die Wasser- und Baumnatur des Osiris.

Mit Heranziehung folkloristischer Parallelen.
Von I. Frank-Kamenetzki in Leningrad.

Die in der Agyptologie iibliche Unterscheidung von lokalen und
kosmischen Gottheiten mag fiir die Verhiltnisse historischer Zeit sehr
wohl zutreffend sein. Ob aber dieser Sachverhalt als etwas von vorn-
herein Gegebenes auch in die vorhistorische Zeit zu projizieren sei,
diirfte fraglich erscheinen. Denn wenn in einer Anzahl von Fillen die
Ubertragung kosmischer Eigenschaften auf lokale Gétter sich deutlich
im Laufe der Geschichte vollzogen hat, so erscheint doch in anderen Fillen
die Verbindung von kosmischen und lokalen Gottheiten schon zu Be-
ginn der Geschichte gegeben. Und wenn z. B. bei Atum-Re von Helio-
polis die stattgefundene Verschmelzung noch deutlich im Doppelnamen
des Gottes zu Tage tritt, so ist bei anderen Gottern: bei der Himmels-
gottin Mut oder dem Mondgotte Thot (die beide zugleich auch als lo-
kale Gottheiten auftreten), die Annahme nicht ohne weiteres zuriick-
zuweisen, daB in diesen Fillen die kosmischen Eigenschaften den Lokal-
gdttern von vornherein innegewohnt haben kénnten.

Als drittes Beispiel dieser Art ist Osiris zu nennen, der zunichst als
der Lokalgott von Busiris auftritt, dem aber schon in dltester Zeit kos-
mische Eigenschaften recht verschiedener Natur zugeschrieben wurden.
So erscheint Osiris zu gleicher Zeit als Erd- und Vegetationsgott, als
Wassergott und auch als Himmels- und Unterweltsgott." Was aber seinen
Charakter als Totengott anbetrifft, so scheint auch dieser mit den ge-
nannten kosmischen Qualititen aufs engste verbunden zu sein. Denn
wenn die Bedeutung des Osiris fiir den Totenglauben in erster Linie
auf dem Mythus von seiner Ermordung und Wiederbelebung beruht
haben mag, so lift sich der Mythus selber als literarische Umgestaltung
kosmologischer Anschauungen betrachten, in deren Mittelpunkt eine

! Erman Religion (1909), S. 21, vgl. 11. Eingehender GreBmann Tod und
Auferstehung des Osiris, A.O. XXIII, 8; ich bedaure, daf die darin (S. 87) ver-
tretene Ansicht von Osiris als ,Baumgott, der zum Haus- oder Bootsgott
wurde, fiir die folgenden Ausfilhrungen noch nicht verwertet werden konnte.
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Gottesvorstellung recht weiten Umfanges gestanden haben wird, in der
kosmische Qualititen verschiedener Art aufs engste miteinander ver-
schmolzen erscheinen. Oder vielmehr: die kosmischen Michte als Ein-
zelerscheinungen werden im Prozel der Welterkenntnis aus der allge-
meinen, nicht ndher bestimmten Gottesvorstellung — die auf der an-
genommenen Stufe mit der Weltvorstellung identisch ist — erst all-
mihlich herausgebildet worden sein.!

Es soll nun der Versuch gemacht werden, im Osirismythus, wie er
durch Plutarch iibermittelt ist, Spuren der oben angedeuteten kosmolo-
gischen Anschauungen aufzufinden, — wobei wir namentlich auf die im
Titel genannten Eigenschaften des Gottes (d. h. auf seine Wasser- und
Baumnatur) unser Hauptaugenmerk richten wollen. Zu diesem Zweck
werden im folgenden der Erzihlung Plutarchs anklingende Parallelen
aus dem modernen Folklore an die Seite gestellt. Denn zur Aufdeckung
der vorausgesetzten primitiven Kosmologie diirften moderne Volksmérchen,
soweit sie tiberhaupt mythologische Deutung zulassen, unter Umstinden
nicht weniger beitragen konnen als die aus alter Zeit bekannten My-
then, die freilich die Gtternamen aufbewahrt haben, bei denen aber
der kosmologische Hintergrund schon vielfach recht verschwommen er-
scheint. Es mag dies damit zusammenhingen, daB die literarische Be-
arbeitung des urspriinglichen Stoffes hier auf einem viel hoheren kul-
turellen Niveau vor sich gegangen ist als bei den Volksmirchen, die
— wenn auch in selteneren Fillen — die iiberlieferten Hauptziige im
Laufe von Jahrtausenden treu aufbewahrt haben konnen.

Aus der bekannten Erzihlung Plutarchs (De Is. 15ff) seien hier
folgende Hauptmomente hervorgehoben: Der Kasten mit dem lebenden
Osiris darin wird ins Wasser geworfen. Das Wasser bringt den Kasten
nach Phénizien, wo derselbe ans Ufer ausgespiilt wird. Hier wichst der
Kasten in einen Baum hinein, so dab er von aulen nicht zu entdecken
ist. Der Phénizierkénig findet Gefallen an dem Baum, lifit ihn abhauen
und als Siule in seinem Palaste aufstellen. In Phéonizien angelangt,
6ffnet Isis die Suule, dann den Kasten, um sich mit ihrem Gatten zu
vereinigen. Daneben stiftet Isis im Hause des Phonizierkénigs grofies
Unheil an, wobei drei Sshone des Konigs den Tod erleiden.

! Das ,Urwasser*, aus dem die Grundelemente hervorgegangen sein sollen,
muf dieselben von vornherein in sich eingeschlossen haben; so scheint auch
die Kosmogonie fiir die urspriingliche Einheit der kosmischen Miichte und deren
nahe Beziehungen zum Wasserelement Zeugnis abzulegen. Die fiir die Struktur
des mythischen Denkens grundlegenden Werke von Ernst Cassirer Die Begriffs-
form im mythischen Denken, 1922, Sprache und Mythos, 1925, Phil. d. symb.
Formen, 1923—26, in denen die oben ausgesprochene These eine wesentliche
Stiitze findet, sind mir erst nachtriiglich zugiinglich geworden.



236 I. Frank-Kamenetzki

Hiermit sei ein modernes georgisches Volksmirchen! verglichen,
dessen Inhalt sich in den Hauptziigen folgendermafien darstellen liBt.

Ein Vater, der eben Witwer geworden ist, will seine eigene Tochter hei-
raten.? Unwillig geht das Midchen darauf ein, 148t aber den Vater, aus AnlaB
der bevorstehenden Hochzeit, ein neues Haus bauen. Wie nun die Zimmer-
leute damit beschiftigt sind, die mittlere Sidule des Hauses aufzurichten,
schenkt ihnen das Midchen heimlich Geld und bittet sie, die Siule auszuhohlen
und an einer Stelle eine Tiir anzubringen, die von auBen nicht zu entdecken
ware. Die Tochter will sich eben in der ausgehdhlten Siule vor ihrem Vater
verbergen. Findet er sie nicht — so meint das Midehen —, dann 148t er sicher
das Haus zerstéren und das Bauholz ins Wasser werfen,® welches sich in der
Nihe befindet. Die Zimmerleute gehen auf den Wunsch des M#dchens ein,
und nun geschieht alles so, wie dieses es vorausgesehen hat. Der Vater kann
seine Tochter nirgends finden, liBt das Haus zerstdren und das Bauholz ins
Wasser werfen, darunter auch die Séule mit dem darin verborgenen Midchen.
Das Wasser aber bringt das Midchen nach einem fremden Lande, wo die Siule
ans Ufer gespiilt wird.

Nun kommt der Konigssohn des Landes auf einem Spaziergang ans Ufer,
entdeckt den am Ufer liegenden Baumstamm und liBt ihn, ohne etwas zu
ahnen, als Siule fiir sein neues Haus verwenden, an dem gerade gebaut wird,
und zwar wird die Siule im Schlafgemache des Prinzen aufgestellt. Wenn
dieser in der Nacht eingeschlafen ist, kommt das M#dchen aus dem Innern
der Sidule heraus und holt sich etwas Speise, was sie gerade auf dem Tische
findet. Dasselbe wiederholt sie in der folgenden Nacht.* Wie nun in der
dritten Nacht das Midehen in der gewohnten Weise aus seinem Versteck heraus-
kommt, da fillt sein Blick auf den Konigssohn; es findet Gefallen an diesem
und erweckt ihn durch einen KuB. Darauf erzihlt ihm das Madchen alles,
was ihm vorgefallen war; der Konigssohn nimmt es zur Frau, und dem jungen
Paare wird dann ein goldhaariger Knabe geboren.

Nach einiger Zeit kommt der Vater des Madchens, als Bettler verkleidet,
am Konigshause vorbei und findet Unterkunft in demselben. In der Nacht totet
der Mann das goldhaarige Kind und steckt das mit Blut besudelte Messer in
die Tasche der Mutter, woraufhin diese des Kindesmordes beschuldigt wird.
Zur Strafe werden ihr die Augen ausgestochen, die Briiste abgeschnitten, das
tote Kind in den SchoB gelegt, und so wird sie in den Wald hinausgefiihrt
und dort ihrem Schicksal iiberlassen. Nun weint die Frau so jammervoll, daB

1 L’ancienne Géorgie IV (1914—1915), section 4—e, p. 76—82: mJbeml
adadbn gogo (,Le garcon aux cheveux d’or“).

2 Als Grund wird ein sehr verbreitetes Motiv angegeben: Die Mutter hatte
vor dem Tode angeordnet, das ihr Gatte keine andere Frau heiraten soll auBer
derjenigen, auf deren FuB ihr Schuh passen wird; dieser paBt aber nur auf
den FuB der Tochter.

3 Kommt es soweit, so mogen die Zimmerleute die Séule derart ins Wasser
bringen, da8 die darin Befindliche, wéhrend ihrer Wasserfahrt, nicht etwa auf
die Brust, sondern auf den Riicken zu liegen komme, — darum bittet das
Midchen ausdriicklich.

4 Jeden Morgen denkt der Kénigssohn daran, daB in der Nacht jemand
im Gemach gewesen sein muB, aber alles Suchen und Nachfragen bleibt ohne
Erfolg.
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der liebe Gott vom Himmel einen Raben sendet, um sich zu erkundigen, was
geschehen sei. Da dieser aber keine richtige Auskunft bringt, so sendet Gott
eine Taube.! Diese erstattet dem Herrn einen wahren Bericht tiber den Vor-
fall und erhilt den Auftrag, die ungliickliche Frau zu heilen, das tote Kind
wieder zu beleben und iiberhaupt jeden Wunsch der Mutter auf wunderbare
Weise zu erfiillen. Wie nun die Genesene ihren Gatten wiederfindet, und wie
sich dann ihre Unschuld herausstellt, — das ist in rein realistischen Ziigen ge-
schildert und fiir unsere Zwecke belanglos. —

Sieht man davon ab, dall im vorgefiihrten Mirchen an Stelle des Osiris
eine weibliche Gestalt auftritt, so ist die Ahnlichkeit beider Erzihlungen
—inbezug auf Wesenund Aufeinanderfolge der Hauptmotive — unverkenn-
bar. Wie Osiris in dem Holzkasten, wird das Midchen in der Holzsiiule
ins Wasser geworfen, und dann, in ein fremdes Land angelangt, ans Ufer
gespiilt. Hier braucht aber die Siule nicht erst in einen Baum hinein-
zuwachsen, da sie an und fiir sich nichts anderes als ein gefillter Baum
ist. Umso bequemer kann diesen der Konigssohn als Saule fiir sein Haus
verwenden, — genau so wie es der Phonizierkonig mit dem Baume ge-
tan hat, der den im Kasten befindlichen Osiris in sich verbarg. Und wie
der letztere aus der Siule herausgeholt wurde, um sich mit seiner Gattin
zu vereinigen, so kommt auch das Médchen aus der Sidule heraus, um
im Konigssohn ihren zukiinftigen Gatten zu finden. Wenn aber die
junge Frau im fremden Konigshause des Kindesmordes beschuldigt
worden ist, so wird man einigermafien daran erinnert, daf auch die Isis
im Hause des Phonizierkonigs als Kindermorderin auftritt. Und schlief-
lich, wenn das goldhaarige Kind getétet und wiederbelebt worden ist,
so sei darauf hingewiesen, daB uns etwas Ahnliches auch vom Horus-
kinde iiberliefert ist, — freilich nicht bei Plutarch, sondern bei Diodor
1, 25).

Soweit die Ahnlichkeit, die schwerlich auf bloBem Zufall beruhen
wird. Wollte man jedoch das georgische Mirchen — direkt oder in-
direkt — auf die Erzéhlung Plutarchs als Quelle zuriickfiihren, so stehen
dem folgende Schwierigkeiten im Wege. 1. Wie soll aus dem Osiris
ein von seinem Vater verfolgtes Middchen geworden sein? 2. Die Wieder-
belebung des toten Kindes ist doch schlieBlich bei Plutarch nicht zu
finden und auch bei Diodor in wesentlich anderen Ziigen geschildert.
AuBerdem enthilt das Mirchen manche mythologisch gefirbte Ziige, die
weder aus Plutarch noch iiberhaupt aus dem Osirismythus entlehnt sein
konnen, wohl aber an andere bekannte Mythen deutlich anklingen. 1. Das
Motiv der Blutschande, — die im Mirchen allerdings vereitelt wird, in der
mythologischen Vorlage aber als vollzogen zu denken ist, hiingt bekanntlich

! An Ort und Stelle angelangt, beschmiert der Vogel seine FiiBchen mit
dem Blute, welches von der verunstalteten Frau herabgeronnen ist, — und dar-
um hat die Taube rote FiiBchen!
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mit dem Adonismythus zusammen; wenn die Mutter des Adonissich in einen
Baum verwandelt, konnte daraus nicht mit Leichtigkeit das Sichverbergen
des Midchens im ausgehthlten Baumstamm entstanden sein? 2. Rabe und
Taube als Boten erinnern lebhaft an die Sintflutsage, -— was nicht ohne
weiteres zuriickzuweisen ist, wenn man an das Herumfahren des Midchens
in einer Art Holzkasten denkt.! 3. Auch fiir die Erweckung des schla-
fenden Konigssohns durch einen Kull lieBen sich weit hergeholte Par-
allelen anfiihren.

Soll also das Mirchen unbedingt auf dem Wege literarischer Ent-
lehnung entstanden sein, so miissen neben der Erzihlung Plutarchs noch
andere weit auseinanderliegende Mythen zu seiner Ausgestaltung bei-
getragen haben. Wie soll man sich aber den Prozef der Zerlegung
groBerer Zusammenhinge und die willkiirliche Neuordnung der ein-
zelnen, aus verschiedenen Sagen herausgegriffenen Episoden und Motive
denken, und wie sollte auf diese Weise iiberhaupt eine wohlgefiigte, in
sich einheitliche Erzihlung entstanden sein? So ist es viel natiirlicher die
beiden nebeneinander gestellten Sujets auf eine gemeinsame Quelle zuriick-
zufiihren, die aber vielleicht gar nicht in Form einer Erzihlung existiert
haben wird, sondern als ein Komplex kosmologischer Anschauungen, der
den wahren Keim der Mythenbildung ausmacht, und dessen Aufdeckung
die eigentliche Aufgabe der vergleichenden Mythologie darstellen sollte.
Dieser kosmologische Hintergrund scheint aber in manchen modernen
Mirchen deutlicher durchzuschimmern, als in der parallelen Erzéhlung
bei Plutarch.

Wir beginnen unsere Analyse mit dem Hauptmotiv des georgischen
Mirchens — dem Herumfahren des Middchens im Wasser im Innern des
ausgehdhlten Baumstamms, — was unméglich eine freie Erfindung des Er-
zéhlers sein kann. Freilich ist das Motiv fiir die Entwicklung der Handlung
wesentlich: das Madchen soll den Nachstellungen seines Vaters entgehen
und zugleich den ihm bescherten Koénigssohn finden. Aber die Art
und Weise, wie das geschieht, ist doch zu auffallend, als dafi sie rein
aus der Situation erklirt werden konnte. Sieht man sich nach d@hnlichen
Erzihlungen um, so findet man nicht selten folgenden Hergang. Das
vom Vater verfolgte Midchen wird von seinem Bruder (der es im Auf-
trag des Vaters toten soll, aber aus Mitleid schlieBlich am Leben lifit)
im Walde ausgesetzt, wo es sich im Laube eines Baumes, bzw. in einem
Hohlbaum, versteckt; dort findet sie der Konigssohn, der sie auch
heiratet. Nach einiger Zeit wiinscht die junge Frau ihre Eltern zu be-
suchen; die Fahrt geschieht meistens zu Wasser; wihrend der Fahrt

! Usener Sintflutsagen hat bekanntlich das Motiv des im Wasser herum-

fahrenden Gottes mit dea Sintflutsagen in Zusammenhang gebracht. Vgl unten,
S. 241, Anm. 2.
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aber wird die Frau von irgend jemand bedroht und rettet sich durch
einen Sprung ins Wasser.! Will man von den realistischen Motiven
der Handlung absehen, so ergibt sich als konstanter Stoff wiederum das
Sichverbergen der handelnden Person in einem Hohlbaum und das
Herumschwimmen derselben im Wasser. Nur ist hier das komplizierte
Motiv des angefiihrten Marchens in zwei aufeinander folgende Episoden
zerlegt, — oder vielleicht jenes durch Verschmelzung aus diesen beiden
entstanden.? Sind aber die genannten Motive mythologischen Ursprungs,
so kénnen sie kaum etwas anderes bedeuten, als daf die handelnde Per-
son urspriinglich als eine Reprisentation des Wassers und zugleich des
Baumes gedacht worden ist.

Ist man aber berechtigt ein harmloses Midchen, weil es sich aus
einem bestimmten Grunde in einem Hohlbaum versteckt hat, als Dryade
— oder, weil es notgedrungen mal ins Wasser gesprungen ist, als Na-
jade zu betrachten? Noch auffilliger diirfte das Zusammentreffen beider
mythologischen Qualititen bei einer und derselben Person erscheinen.
Zur Rechtfertigung unserer Auffassung sei hier noch auf folgende Er-
zihlung® aufmerksam gemacht.

Ein Bauer, der unter den Folgen einer MiBernte zu leiden hat, faBt den
EntschluB, seine Tochter zu toten. Es ist ihm nimlich gesagt worden, daB,
wenn er es ausfiihrt und den Leichnam auf dem Acker begribt, ihm dadurch
eine reiche Saat zuteil werden wird. Nun flieht das Midchen vor ihrem
Vater, der es mit einem Dolch in der Hand verfolgt, bis es in die Nihe eines
Flusses kommt. Am Rande des Flusses steht ein Baum. Das Midchen
klettert auf den Baum und verbirgt sich in dessen Laub; so gibt der Vater
die Verfolgung auf. Der Konig des Landes, der mit seinem Gefolge auf die
Jagd gegangen war, 1Bt sich unter dem Baume zur Ruhe nieder. Das Mid-
chen wird entdeckt, der Konig findet es hiibsch und will es heiraten. Da aber
das Méadchen arm gekleidet ist, begibt sich der Konig mit seinem Gefolge nach
Hause, um hiibsche Kleider fiir die Braut zu holen, die einstweilen auf einem
Baumast sitzen bleibt. Nun kommt ein anderes (hiBliches) Midchen heran,
erhilt Auskunft iiber den Vorfall, klettert auf den Baum, st6Bt die Konigs-
braut in den FluB hinunter, setzt sich an deren Stelle und wartet auf den
Kénig. Dieser mit den hiibschen Kleidern zuriickgekehrt, heiratet aus Ver-
sehen das hiBliche Midchen. Die wahre Konigsbraut hatte sich aber im Flusse
in ein Fischweib (Russalka) verwandelt; der Konig 1iBt sie aunsfischen und in
einem Wasserbecken in seinem Palaste unterbringen. Nun erkennt die Konigin
im Fischweib ihre Rivalin und tiberredet ihren Gemahl dazu, die Russalka zu

! Z. B. im georg. gadnme dezmgmn (,Le prétre ébouillanté™) — Ane.
Géorgie, 1V, 4,p.89—99; ihnlich im russ. Miirchen: Agamacses (AfanaBjeff), Nr. 21.

* Man denke sich etwa den Hohlbaum abgehauen und mit dem darin ver-
borgenen Midchen ins Wasser geworfen, so erhilt man die auffallende Situation
des georgischen Miirchens.

® Ein russisches Volksmirchen, im Kaukasus (im vorm. Gouvern. Kutais)
aufgezeichnet: COOpHEK MaTepmaios jas onucamda . .. Kasrasa (Materialiensamm-
lung zur Beschreibung ... des Kaukasus), XXXIII, 8, S. 80—86.
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toten. Aus deren Knochen (die in den Hof hinausgeworfen worden sind) erwichst
ein wunderbarer Baum, dessen Laub den Konig begriiBt, wenn er nach Hause
kommt, und matt herunterhiingt, wenn er abwesend ist. So erkennt die Ko-
nigin in dem Baume wiederum ihre Rivalin und LiBt ihn abhauen, Unter den
Holzsplittern findet eine alte Frau eine Spindel, die sich dann wieder in die
Konigsbraut verwandelt; so wird es nun moglich, daB die letztere schlieBlich
doch zu ihrem Rechte kommt. —

Hier ist doch ganz deutlich das Sichverbergen des Midchens im
Laube des Baumes nichts weiter als ein Ausdruck fiir die urspriingliche
Baumnatur der handelnden Person, die sich im weiteren Verlauf der
Erzihlung tatsichlich in einen Baum verwandelt. Ebenso ist der Wasser-
sprung offenbar ein Ausdruck fiir die Wassernatur derselben, was daraus
hervorgeht, daf das Midchen im Flusse zu einem Wasserwesen wird.
Beide mythologische Qualititen haften einer und derselben Person
an, die urspriinglich zugleich als eine Verkérperung der Vegetations-
kraft gedacht worden sein muB. Man achte nidmlich auf den Grund,
weshalb der Vater (gleich am Anfang der Erz'&ihlung) seine Tochter
toten wollte; daB deren Leiche zur Befruchtung des Ackers beitragen
soll, beruht wohl auf der gleichen Vorstellung, die auch der bekannten
Darstellung der Osirismumie mit der daraus hervorspriefenden Saat zu-
grunde liegt.

Um nun auf die Erzihlung Plutarchs zuriickzukommen, so scheint es
nach dem gesagten klar, dab das Herumfahren des Osiris im Wasser ein
primdrer Zug der Sage ist, und nicht erst aus der Ermordung des Gottes
durch Seth entstanden sein kann. Sollte letzteres der Fall gewesen sein,
so miifte man dem Seth wahrhaftig eine besser ausgesonnene List
empfehlen. Denn dadurch, daf Osiris in einem dicht verschlossenen
Kasten, der dazu noch mit Pech bestrichen ist (offenbar, damit kein
Wasser hineinkommt), ins Meer geworfen worden ist, dadurch diirfte
der Tod des Gottes iiberhaupt nicht hervorgebracht worden sein. Haben
nicht Sargon, Mose, Danae mit dem Perseus — und wohl noch andere
mythische Helden — genau dasselbe erlebt, und sind dabei ebensowenig
ums Leben gekommen, wie auch das Midchen in dem zuerst vorge-
fiihrten georgischen Mirchen? Will man von den realistischen Motiven,
die im einzelnen die beriihrten Mythen von einander unterscheiden, ab-
gesehen, so ergibt sich als gemeinsames Schema aller derartigen Er-
zdhlungen ein recht einfaches Sujet, welches nur aus zwei Motiven zu-
sammengesetzt ist: 1. das Eintauchen der handelnden Person ins Wasser
und 2. deren Hervortreten aus demselben.

Bei der kosmologischen Interpretation dieses einfachen Sujets ist
vor allem darauf zu achten, daB das zweite der genannten Motive ur-
spriinglicher ist als das erste. Urspriinglich tritt die Gottheit aus
dem Element hervor, welches sie reprisentiert. . So taucht Aphrodite
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in den Meereswellen auf; die Frage danach, wie sie dort entstanden sei, ist
ebenso sekundir, wie die Antwort darauf ausgekliigelt. Das Hervortreten
der Gottheit aus dem ihr eigenen Element ist nichts weiter, ‘als eine
ins Mythologische umgeformte kosmologische Vorstellung.! Ist nun der
urspriingliche Sinn des Mythus vergessen, so wird naturgemiB ein vor-
hergehendes Eintauchen der Gottheit (ins Wasser) angenommen; dann
muf aber der Vorgang einen Grund haben, der dann in verschiedenen
Erzihlungen recht verschieden ausfallen kann; bei Sargon anders als bei
Mose; bei der griechischen Danae anders als etwa bei der phénizischen
Atargatis. Die realistischen Ziige, die dabei verwendet werden, sind
ebenso sekundir wie die #uBere Gestalt der handelnden Person: ob
diese nimlich als Weib oder Mann oder Kind (resp. Mutter und Kind)
dargestellt wird.?

So mogen die genannten mythischen Gestalten urspriinglich wohl
alle als Wassergottheiten gedacht worden sein, — wie das beim Osiris
auch aus anderen Quellen noch deutlich zu erkennen ist. Anderseits
wird die Ermordung des Osiris durch Seth — welchen Ursprungs die
Episode an und fiir sich sein mag® — erst nachtriglich in den Mythus
hineingewoben worden sein, und zwar aus dem Bediirfnis, das nicht mehr
verstandene Hervortreten des Osiris aus dem Wasser irgendwie ratio-
nalistisch zu deuten.

Noch sicherer lifit sich ein zweiter Zug des Osirismythus kosmologisch
deuten, ndmlich das Hineinwachsen des Osirissarges in einen Baum, —
was als Ausdruck fir die Baumnatur des Gottes anzusehen ist. DaB
der Zug sich noch bei Plutarch erhalten hat, zeugt fiir das hohe Alter

! ,Der Mythos setzt nur einen bestimmten Vorstellungsbestand, der als
solcher gegeben ist, . . . in die Form der Erzihlung um.“ Cassirer Die Begriffs-
form usw., S. 19,

? In einem wohlbekannten Falle tritt sogar an deren Stelle eine ganze
Familie auf, und zwar mit reichem Zubehor an Vieh und dgl.; dann muB aber
der Kasten (resp. das Schiff) geriumig genug gedacht werden, — und so ent-
steht die Arche Noahs. Von diesem Standpunkt aus kann der Held der Sint-
flutsage (der nach der sumerischen Version der Sage — noch allein in einem
Boote herumfihrt) als ein Seitenstick des Osiris angesehen werden; erst so
wird es verstdndlich, weshalb Utnapistim im Gilgamesepos als derjenige auf-
tritt, der dem Helden dariiber Auskunft zu geben hat, wie es fiir einen Sterb-
lichen méglich sein kdnnte, dem Tode zu entgehen.

5 Seth scheint urspriinglich der Gegner des Horus (nicht des Osiris) gewesen
zu sein. Da aber der Horus-Seth-Kampf, als ,,originally a solar incident* vom
Osirismythus vollig unabhingig ist (Breasted Religion and Thought, S. 40), so
darf man wohl annehmen, daB die Feindschaft zwischen Seth und Osiris ebenso
sekundir ist wie das Motiv der Rache (sc. fiir den Tod des Vaters) bei dem
Kampfe zwischen Horus und Seth. Beide Ziige haben die an sich sekundiren
Verwandtschaftsbeziehungen zwischen Osiris und Horus zur Voraussetzung.

Archiv fiir Religionswissenschaft XXIV 16
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der von ihm wiedergegebenen Erzihlung, in der Sethe! ,die #lteste Spur
der Beziehungen zwischen Byblos und Agypten“ ersehen mochte. Wohl
als Ersatz fiir die Baumnatur des Gottes tritt spiter die oben erwihnte
Vorstellung von der aus der Leiche des Osiris hervorsprieBenden Saat
auf. Bei dieser Vorstellung kommt der voll entwickelte Ackerbau zum
Ausdruck, unter dessen Einfluf die dltere Auffassung — die den Gott einem
Baum (als der hauptsiichlichen Nahrungsquelle?) gleichsetzte — wesent-
lich umgestaltet worden ist.

Jedenfalls erscheint die Baumnatur des Osiris als ein besonderer
Ausdruck fiir die dem Gotte innewohnende Vegetationskraft, die aber,
als solche, auch dem Wasserelement eigen ist; so ist es begreiflich, daf
beide Qualititen (“Wasser’ und ‘Baum’) einer und derselben mythischen
Gestalt anhaften. Wenn nun in modernen kaukasischen Mirchen die
Gleichsetzung von “Wasser’ und ‘Baum’ in #hnlicher Weise durchschim-
mert, so erscheint die Annahme nicht unberechtigt, daB die den Miarchen
zugrunde liegende Uberlieferung auf dem Boden einer Weltauffassung
entstanden sei, die der im Osirismythus sich widerspiegelnden recht
ahnlich gewesen sein mufl. Bei dem Mangel an einer einheimischen, auf
alte Zeit zuriickgehenden, schriftlichen Tradition, kann diese, fiir die
kaukasischen Vlker priasumierte, primitive Kosmologie nur auf dem Wege
linguistischer Forschung wiederhergestellt werden. In dieser Hinsicht
ist es nicht ohne Bedeutung, daB in den japhetitischen Sprachen die
Bezeichnungen fiir “Wasser’ und ‘Baum’ (resp. ‘Getreide’) auf eine und
dieselbe Wurzel zuriickgefiihrt werden kénnen, von der auch die Aus-
driicke fiir ‘Leben’ und ‘Tod’ abgeleitet werden.? Der Wert dieser Fest-
stellung wird dadurch wesentlich gesteigert, daR in den genannten Spra-
chen auch fiir “Himmel’, ‘Erde’ und ‘Unterwelt’ Wurzeln mit der Be-
deutung ‘Wasser’ verwendet werden.® So zeugen diese semasiologischen

1 K. Z. 45, S. 14.

* Fiir die Belege aus verschiedenen japhet. Sprachen verweise ich auf die zahl-
reichen Aufsitze von N. Marr (hauptsichl. in Publikationen der RuB. Akad. d.
Wiss. — ein Index der behandelten Termini ist in Vorbereitung). Hier seien
nur einige Beispiele aus dem Georgischen angefiihrt: del-t ‘Baum’ (vgl. armen.
dur ‘Wasser’) I dal (s—éal-:, ‘Braut’, eig. ‘Hausfrau’), was auf die Urform sal
zuriickgefiihrt wird (Comptes rend. de l’{icad. de Russie, 1924, S. 8), von der
thal ‘Wasser’ abgeleitet wird; ferner sgal-t ‘Birnbaum ||tkal- ‘Wasser’: Han,
Poc. Axaz. Her. Mar. Kymer. IlI, 1924, S. 267. Ebenda (S. 268) heiBt es: «das
Wort fiir ‘Wasser’ bedeutet, nach der japhetidol. Semantik, nicht nur ‘¥lu8’,
sondern auch ‘Hand’, ‘Weib’, ‘Getreide’, ‘Segen’, ‘Gnade’, ‘Freude’, ‘Leben’
und ‘Tod’»; Beispiele fiir ‘Leben’ und ‘Tod’ (von der Wurzel [R]kd | [h]kI\/
tkl, worauf thal “Wasser’ zuriickgeht). ib. Anm. 1 u. 2; vgl. Bullet. de I’ Acad.
de Russie, 1924, S. 185). )

$ Vgl. georg. ze-&a ‘Himmel’, mu-ta ¢Erde’, gve-a (in Volksmirchen)
‘Unterwelt’, wobei ze ‘oben’, gve ‘unten’ bedeutet und m: auch sonst als
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Beobachtungen von einer uralten Weltanschauung, die in ihren Grund-
ziigen derjenigen genau entspricht, deren Boden die Elemente des Osiris-
glaubens entsprossen sein werden. Es mag sein, dafi dieses Zusammen-
treffen ein blofer Zufall ist; dann soll hier eben auf diesen immerhin
beachtenswerten Zufall aufmerksam gemacht werden.

Wollte man jedoch die von Marr! aufgestellte Hypothese vom japhe-
titischen Charakter des ,dritten ethnischen Elements* (im Bildungs-
prozeb der mittellindischen Kultur) ernst nehmen, dann diirfte es nicht
weiter verwundern, dall wir in einem modernen georgischen Mirchen
ein Seitenstiick zu der von Plutarch iiberlieferten Erzihlung vorgefunden
haben. Beide wiiren als parallel entstandene literarische Erzeugnisse zu
betrachten, deren gemeinsamer urspriinglicher Keim in einer primitiven
Weltanschauung? zu suchen wire, die in vorhistorischer Zeit fiir beide
Gebiete die gleiche gewesen sein miiBte.

Praf. aufiritt; was aber den gemeinsamen Bestandteil Sa ‘Himmel’ anbetrifft,
so erscheint die Wurzel fa(v])tav auch in der Bedeutung ‘Wasser’ (vgl.
armen. tov ‘Meer’) in georg. m-iav-dagl—b ‘Fischotter’, wortl. ‘Wasser-Hund’
(8. Rec. Japhet. I, 1922, S. 19). In @hnlicher Weise tritt in ze-skn-el-: ‘Himmel?,
gque-skn-el-t ‘Unterwelt’, die Wurzel skn | skl auf, mit der wiederum tkal “Wasser’
zusammenhiingt (vgl. Comptes rend. 1924, S. 10; Bullet. 1924, S. 185).

! Der Japhetische Kaukasus und das dritte ethnische Element usw. in
Japhetititische Studien (W. Kohlhammer Verlag, 1923); vgl. Marr Uber die Ent-
stchung der Sprache (Unter dem Banner d. Marxismus 1926, III).

* Die Bezcichnung dieser Weltauffassung als ,japhetitisch* ist eher im
chronologischen als im ethnischen Sinne zu fassen. Es handelt sich darum,
daB die japhetischen Sprachen in der ihnen eigentiimlichen Semantik hand-
greifliche Spuren einer vorlogischen Stufe des Denkens aufbewahrt baben, die

u. a. auch in den mythischen Anschauungen der Mittelmeerwelt zum Ausdruck
komuwt.

16*



Uber eine Eigentiimlichkeit der italischen Gottes-
vorstellung,

VYon Kurt Latte in Basel.

Zwei in AnlaB und duBerem Verlauf wesentlich gleichartige Vor-
ginge konnen den Unterschied zwischen griechischer und rémischer
Gottesvorstellung gut erliutern. Vor der Schlacht bei Marathon er-
scheint dem nach Sparta entsandten Boten Athens im arkadischen Berg-
walde Pan, verheiit den Athenern seine Unterstiitzung und fordert als
Dank Kult in Athen. Nach der Schlacht wird dem neuen Gott ein jihr-
liches Fest mit Fackellauf uud Opfern eingesetzt; in einer Grotte an
der Akropolis nimmt er dauernde Wohnung (Hdt. VI 105 u.s.). Die
entsprechende Geschichte in Rom ist mit dem Kelteneinfall verkniipft.
Unmittelbar vorher glaubt ein Rémer am FuBle des Palatin nichtens
eine Stimme zu héren, die mahnt, Mauern und Tore instand zu setzen,
und die bevorstehende Einnahme der Stadt verkiindet. Nach der Kata-
strophe erhiilt der gottliche Warner als Aius Locutius einen Altar (R. E.
s. v. Locutius).

Dem Griechen formt sich die Erscheinung des Gottes unbedenklich
und ungewollt zur anschaulich plastischen Gestalt, zum Gebieter des
Berglandes, in dem er weilt; die Identitit ist jedem Zweifel entriickt.
Und ein dauernder Kult fiigt sich dem Rahmen des attischen Festjahres
ein. Anders in Rom! Die nichtliche Stimme bleibt bloBer Klang, ge-
staltlos, fast gespenstig; der Altar gilt nur dieser einmaligen Offen-
barung des Gottlichen, das einen besonderen, nur auf diese eine Wirkung
gehenden Namen erhilt; jede Verkniipfung mit bereits bekannten Géttern
unterbleibt. Der Ort wird zwar fiir alle Zeiten heilig, aber von einem
dauernden Kult verlautet nichts. So zersplittert #ngstlicher Formalis-
mus in Rom die Manifestationen des Gottlichen durchweg in zahlreiche
Einzelerscheinungen. Wenn der Grieche im Erdbeben das Werk des
Erderschiitterers Poseidon erblickt, errichtet der Romer einem unbe-
kannten Gotte, sive deus sive dea einen Altar (Gell. II 28, 2). Jede
AuBerung gottlichen Zornes, jedes elementare Ereignis erscheint stets
von neuem als Ritsel, unerklirlich und furchterregend. Will man fiir
ein prodigium bestimmte Antwort, welcher Gotter Zorn zu siihnen sei,
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so muf} die Weisheit der etruskischen Wahrsager oder der sibyllinischen
Biicher aushelfen; der Romer selbst erhilt solche Offenbarungen nicht.

Die triimmerhafte Uberlieferung der iltesten romischen Gotterwelt
bietet noch heute ein Gewirr von zahllosen Namen solcher ,,Sonder-
gotter*, deren Bedeutung fiir das religitse Leben Roms ebenso um-
stritten ist, wie ihr Wert fiir religionsgeschichtliche Typik. Hier soll
uns nur die Frage beschiftigen, inwieweit das besondere religitse Denken
der Italiker in ihnen seinen Ausdruck findet. Es kann zunichst keinem
Zweifel unterliegen, daB es wirklich volkstiimliche Gotter dieser Art
auf italischem Boden gibt. AuBer dem erwihnten Aius Locutius wiren
etwa Seia Segetia Twtulina zu nennen, die Korngeister, in denen die
Kraft des sprieBenden und reifenden Getreides und des behiiteten Segens
der Scheuer verehrt wird, die Querquetulanae pracsidentes querqueto
virescenti Fest. p. 314, 12 L, oder aus ganz anderer Sphire die dii lucrii,
die Gewinn in Handel und Wandel verleihen (Arnob. nat. IV 9, p. 148, 6);
hier verbiirgen die Namen von Trimalchios Laren Cerdo, Felicio, Lucrio
(Petr. 60, 8) die Bodenstindigkeit der Vorstellung. In Anna Perenna
hat sich die Hoffnung, ut annare percmnareque commode liceat (Macr.
sat. 1 12, 6) ihren gottlichen Exponenten geschaffen, der Anfang und
Ende in einem gegensitzlichen Namenpaare vereint, dhnlich wie Janus
im Saliarliede als Patulcius Clusius angerufen wurde (Varro LL VII 26)
oder die Kraft, die alle Fruchtbarkeit der Erde im Friihling ausbreitet
und im Herbst wieder verbirgt, als Panda Cela verehrt wird (Wissowa
RuK? 195, 2). In solchen polaren Reimwortbildungen, die eine Zer-
legung der einheitlichen Vorstellung, nicht ein Zusammenwachsen ur-
spriinglich getrennter Wesen darstellen, erschopft sich die Wandlungs-
moglichkeit des Typus. Die dariiber hinausgehenden Reihen gleichfor-
miger Namen, die den Verlauf einer Handlung in ihren Einzelpunkten
erfassen, gehéren in den Bereich priesterlicher Konstruktion (Wissowa,
Ges. Abh. 304ff.). Vereinzelung, Beschrinkung auf einen riumlich oder
zeitlich begrenzten Wirkungskreis ist das Kennzeichen aller bisher be-
handelten Gebilde, und die etymologische Durchsichtigkeit ihres Namens
verhiitete, daB sie sich je aus ihm lssten. Die Geschichte perstnlicher
Gotter aber beginnt in allen Religionen erst, wenn die appellativische
Bedeutung ihres Namens im BewuBtsein verdunkelt, von den Dingen
gelost und wirklich ihr alleiniges Eigentum geworden ist.

Damit ergibt sich von selbst die Frage nach dem Verhiltnis dieser
Schemen zu den ,grofien“ Gottern der romischen Religion. Natiirlich
kommen dabei nur die echt italischen Gottheiten der #ltesten Schicht
in Betracht; alle direkt oder auf dem Umwege iiber etruskische oder
latinische Nachbarn aus Griechenland iibernommenen, wie Minerva und
Hercules, Apollo und Mercur, miissen ausscheiden. Sie brachten bereits
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feste Gestalt und individuelle Bestimmtheit in ihre neue Heimat mit,
und nach ihrem Vorbilde gewannen auch die iibrigen sehr allmihlich
jene spezifisch griechische Vermenschlichung der leiblichen Form, die
uns heute fast notwendig zum antiken Polytheismus zu gehéren scheint.

Demgegeniiber ist das Bild des dltesten romischen Pantheons, so-
weit wir die verblafiten Ziige erkennen konnen, ganz andersartig.
Gotterehen und Gottergenealogien, jenes charakteristische Merkmal eines
anthropomorph-personlichen Gottesbegriffes, fehlen durchweg. Schon
die nidchsten Nachbarn Roms waren hellenischem Einfluf zuginglicher,
als die seit Vertreibung der Kénige zih am Alten hingende Republik.
In Praeneste heit Fortuna Diovos fileia primigenia (CIL I® 60 —
Dessau 3684. CIL XIV 2862 = Dessau 3685)1. In Norba wird auf das
Paar Juno-Juppiter bezogen, was von der menschlichen Ehe gilt? ist
also die Vorstellung eine himmlischen Ehebundes ganz geliufig. Bei
den Paelignern und Marsern sprach man von Iovits puklis (Conway
210. 260b), von Kindern Juppiters, was wir direkt als Ubersetzung von
Aiéonovgor auffassen diirfen. In Rom gibt es nichts dergleichen. Wenn
von Iuppiter, Marspater und sogar von Mater Vesta die Rede ist, so
hort der ehrfiirchtige Familiensinn des rémischen Bauern darin nur die
Wiirde des Hausvaters, der mater familias.>® Weitere Folgerungen aus

! H.J. Rose hat in dem gedankenreichen Kapitel the oldest stratum of
Roman religion seines Buches The Roman Questions of Plutarch, Oxford 1924,
83f. die Ansicht vertreten, Fortuna Iovis filia sei ein MiBverstindnis fiir For-
tuna Iovis im Sinne des unten S.252f. erérterten Typus. Dagegen spricht meines
Erachtens abgesehen von dem Alter der Inschrift die Tatsache, daf Fortuna,
soviel wir sehen, keine rein italische Gottheit ist, sondern die griechische Tyche,
und daf diese Erklirung bei den anderen im Text angefiihrten Fillen versagt.
Vgl. Deubner d. Archiv, XXIIT 1926, 300.

* Diese Erklirung hat Buecheler ganz kurz zu der Inschrift P. Rutilius
M. f. Junonei Loucina dedit meretod Diovos castud CIL I% 360 — Dessau 92302
gegeben. Hier liegt die einzige private Weihung eines Mannes an Lucina vor
(tiber nur scheinbare Auspahmen vgl. R. E. s. v. Lucina), withrend wir sonst,
wie zu erwarten, nur Votive von Frauen haben. Dieser singulire Tatbestand
liBt sich am einfachsten dahin deuten, dal der Ehemann wihrend der Zeit
seines eigenen castus, d. h. withrend er sich von der noch unreinen Wgchnerin
fern halten muB (zur Bedeutung des Wortes vgl. Wissowa RE IlI 1780.
W. Schulze Z. Gesch. lat. Eigenn. 474, 5), in der einzigen Periode, in der er zu
Lucina eine (negative) Beziehung hat, gehalten ist, ihr ein Opfer zu bringen,
Tunone Loucinai Diovis castud facitud, wie die CIL I* 361 = Dessau 3101 er-
haltene allgemeine Sakralvorschrift lautet, fiir die CIL I 360 ein Einzelbeleg
ist. Hilt man aber daran fest, das Diovis castus von dem carere des mensch-
lichen Ehemannes gesagt ist, so ergibt sich, daB die Gebriuche irdischer Ebhe
auf Juppiter-Juno iibertragen sind, etwa in der Form eines aetiologischen My-
thus, der an sich schon griechischen EinfluB verraten wiirde.

® Lucil. frg. 19ff. und Marx dazu zeigen, daB die Romer selbst noch im
2. Jh. so empfanden.
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dieser Benennung wiirden ihn profanierend diinken.! Dementsprechend
wei man von diesen Gottern auch keine Mythen zu erzéhlen, in denen
sie, von ihrer Kultfunktion losgelsst, handelnd gedacht wiren. Vielmehr
sind sie in ihrer iiberwiegenden Mehrzahl die Exponenten einer einzelnen
als gottlich empfundenen Wirkung oder der von einem einzelnen Gegen-
stand ausgehenden Krifte, gar nicht anders als die ,,Sondergétter. Tor
und Hausherd, Vorratskammer und Grenzrain erhalten in Janus und
Vesta, den Penaten und Laren ihre gottlichen Vertreter; es ist die heilige
Kraft des einzelnen Herdes, der einzelnen Tiir, die in Vesta und Janus
verehrt werden; erst die besondere Vesta des Staatsherdes, aus der
Hausgottheit des Konigs entwickelt, erhilt eine in Wahrheit tiuschende
Allgemeingiiltigkeit. Consus als Hiiter der geborgenen Ernte ist mit
ihr genau so unldslich verkniipft, wie die vorhin genannte Tutulina.
Noch in der Kaiserzeit wird Silvanus, der Gott des nicht angebauten
Landes, als Silvanus Naevianus (Dessau 3468) Pegasianus (3539) Cae-
sariensis (3538) Flaviorum (3537) zum Sondergott der einzelnen Lati-
fundien, an ihrem Boden gefesselt und von allen anderen Silvani ge-
schieden. - Vielleicht darf man hierher auch die Tatsache ziehen, daB
ein M. Aurelius Caricus ein Bild der Diana Cariciana weiht (Dessau
3253), seiner ganz personlichen Gottheit. Vollends bei dem gottlichen
Schirmer der sich im Manne offenbarenden Lebenskraft, dem Genius,
zeigt noch der Sprachgebrauch der spiiteren Zeit, dal man niemals zu
der Abstraktion eines allgemeinen, iiber allen wachenden Gottes gelangt
ist, sondern stets nur von dem genius eines bestimmten Menschen ge-
sprochen hat. Fiir die weibliche Entsprechung des Genius, fiir Juno ist
mithin das gleiche anzunehmen, obwohl die Gottin gegen Ende der
Koénigszeit von Hera eine weitere Bedeutung iibernahm. So stark ist
diese Tendenz gewesen, daB selbst die griechische Tyche in romischer
Umgebung ihren Sinn als Triger des mit allen Vorgingen verkniipften
unberechenbaren Zufalls verliert und als Fortuna huius loci, huius diei,
oder haec Fortuna an den Einzelvorgang, als Fortuna Tulliana, Crassiana
(Dessau 3717. 3714) an den einzelnen Menschen gebunden erscheint
(vgl. Rose J. Rom. St. VI, 1916, 183). Einen Soldaten, wie Velleius
Paterculus, mochte Fortuna p. R. der Ausdruck einer ganz bestimmten
Richtung des Geschehens diinken, so dafl er Abweichungen als etwas Ab-
sonderliches hervorhebt (bellum ita uaria fortuna gestum cst, ut sacpius
Romanorum gereretur aduersa 111, 3 ¢f£. 19,1 u. 8.). Wenn Caesar dem
in den Stiirmen des adriatischen Meeres zagenden Fischer in der be-

1 Immerhin ist hier schon die ilteste Stufe der volligen Geschlechtslosig-
keit (de la Grasserie Rev. hist. rel. 48, 1903, 48f) iiberwunden und ein Uber-
gang zur personlichen Gottervorstellung gemacht. Nur ist bezeichnend, da8
irgend ein Bediirfnis nach plastischer Anschaulichkeit nicht besteht.
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kannten Anekdote zuruft: Du fiihrst Caesar und seine Fortuna, so wurzelt
dieser Gedanke von einem unldslich mit dem Individuum verbundenen
Exponenten seiner Erlebnisse in spezifisch rémischem Fiihlen.!

Nur Janus hat von der Identifikation mit der Haustiir aus eine Ver-
allgemeinerung auf Jahres- und Monatseingang erfahren; auch sie ist
sekundir, weil sie erst dem gegen Ende der Konigszeit entstandenen
sog. vorcisarischen Kalender angehort (Nilsson, z. Frage u. d. Alter des
vorecis. Kalenders, Strena philologica Upsaliensis 1922, S. 4 des S.-A.),
aber der #ltesten Festordnung unbekannt ist. Es bestétigt sich bei einer
Priifung der #ltesten Gottergestalten durchaus, daf sie durchweg ,an
ganz bestimmte, begrenzte Wirkungssphiren gebunden sind“ (Deubner
in Chantepie de la Saussayes Handb. d. Religionsgesch. II* 439).

Umfassendere Geltung scheinen auf den ersten Blick eine Anzahl
Gottheiten gehabt zu haben, die zu allen Zeiten als die vornehmsten
galten, Juppiter und Mars, Quirinus und Ceres. Von diesen ist Quirinus
nach der heute wohl allgemein angenommenen Deutung urspriinglich
der Gott der Gemeinde der Quiriten, der Biirgerschaft, also ein Stammes-
gott; in anderem Sinne, als die bisher behandelten, stellt er gleichfalls
den gottlichen Ausdruck einer begrenzten Sphire dar. Vergleichbar
ist Reatinus pater als Gott von Reate, aber auch die nicht geringe Zahl
von Gottern der einzelnen gentes, wie Feronia fiir die Feronii; es ist
vorzugsweise die Wehrhaftigkeit der Gemeinde, die in Quirinus zum
Ausdruck kommt, er scheint unter dem Bilde seiner Waffen verehrt
worden zu sein und wird so in geschichtlicher Zeit zu einer vélligen
Doppelgestalt des Mars, in dem er schlieBlich aufgeht.

Die drei anderen Gotter stehen schon darum besonders, weil ihre
Verehrung nicht spezifisch romisch, sondern mehreren italischen Stimmen
gemeinsam war. Ceres zeigt nun, wenn man die jiingeren, durch den
von Sizilien her iibernommenen Demeterkult bedingten Wandlungen
aufier Betracht l48t, in Rom durchaus altertiimliche Ziige: ihre #ltesten
Feste gelten der Saat, ihr verfillt nach den XII Tafeln, wer sich am
Getreide auf dem Halm vergreift. Es lige kaum AnlaBl vor, diese Gott-
heit von den bisher besprochenen zu sondern, wenn nicht in Unter-
italien Ceres die mannigfachsten Funktionen hitte. Auf einer Fluch-
tafel aus Capua (Conway 130) wird der Verfluchte der Keri Arentikai,
der richenden(?) Ceres und ihren Scharen preisgegeben. Hier ist die
Gottin also Herrin der Unterwelt und hat eine ,Legion® von Geistern

! Bekanntlich sprechen auch die Griechen von der TWyn Aisédwdoov, ‘Po-
paiow, aber Tyche bleibt dabei immer die kosmische Macht, die nur den einen
oder anderen bevorzugt, ohne mit ihm zu verwachsen. Ein beliebig heraus-
gegriffenes Beispiel mag das zeigen: Dion. Hal. I 4, 2 xatnyoeeiv siv@act tijg
Togns . .. ds Pagfdowy Tolg movneordrols t& tdv ‘Ellfver moglopdvns dyedd.
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unter sich, die sie auf ihr Opfer hetzen kann. — Wenn wir nun auf
griechischen Verwiinschungen aus Knidos Demeter und Kore vielfach
angerufen finden, daneben einmal ,alle Gotter bei Demeter” (SGDI 3536)
auf einer gleichartigen Inschrift in Bruttium die modmolor dg oed
(IG XIV 644. vgl. Heil. Recht &0, 52) ohne Nennung der Gottin, so ist
klar, daf griechischer Einflu von den Kolonien Unteritaliens her der
Erdgéttin diese unheimliche Bedeutung gegeben hat. Das Vorkommen
im Mutterlande schliefit dabei aus, daB wir es etwa mit einer erst auf
italischem Boden und unter italischem EinfluB vollzogenen Sonderent-
wicklung zu tun bitten. Die Osker Kampaniens sind griechischer Kultur
friither und nachhaltiger erlegen als die Romer. Aber das gleiche mub
auch fiir die Tafel von Agnone in Samnium (Conway 175) gelten, die
uns die Namen einer Anzahl von e¢dvvoor eof erhalten hat, die in einem
heiligen Hain der Ceres standen und von denen die meisten das Bei-
wort Kerriios (Cereales) fiihren. Es hat hier den Anschein, als ob Ceres
an die Spitze eines himmlischen Thiasos minderer Gottheiten getreten
ist, die selbst nur einzelne Manifestationen ihres Wesens sind. Ein grofier
Teil von ihnen hat mit Feldfrucht und Fruchtbarkeit zu tun (Fluusai
Florae, Fuirci Genetrici, Anafriss Imbribus, Diumpais Lymphis), die
Feste sind Fiusasias == Floralia und Dekmannios, wohl ein den Satur-
nalien entsprechendes Dezemberfest. Ganz klar wird sich die Frage
nicht entscheiden lassen, aber fiir unsere Zwecke geniigt die Tatsache,
daB auch dieses Verzeichnis bereits unter griechischem EinfluB steht.
Nicht nur Hercules hat in diesem Haine Standbild und Altar, sondern
auch ein Euklos, der schon um des im Italischen unméglichen Vokalis-
mus ey~ willen kein anderer sein kann, als der ,orphische* Unterwelts-
gott Edxlog, der von den Goldplittchen aus Thurii und Rom bekannt
ist. So darf als gesichert gelten, daf auch Ceres urspriinglich nur die
Wachstumskraft der Feldfrucht gewesen ist, und daB die weiteren Funk-
tionen, die sie bei den Oskern und Samniten hat, bereits auf fremden
EinfluB zuriickgehen. Bei den Norditalikern ist die Gottin bisher nicht
nachgewiesen.

Fir Mars und Juppiter hingegen liegen die Dinge wesentlich kom-
plizierter. Juppiter ist sicher von den einwandernden Italikern bereits
nach Italien mitgebracht worden; die sprachliche Gleichung Zed mwdteo
= Dyaus pita = Juppiter ist ja ganz sicher. Wir konnen vom Wesen
des indogermanischen Gottesbegriffes nichts wissen, aber die Annahme
wird nicht zu kiihn sein, daB dieser Gott schon in voritalischer Zeit
eine gewisse Dichte der Personlichkeit gewonnen hatte. Bei dem Gotte
des lichten Himmels muBite die Einheit in der Mannigfaltigkeit seiner
Wirkungen und Erscheinungsformen den Menschen sich friih aufdringen.
So ist er die umfassende Gottheit geblieben, die er seit alters gewesen
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war, um so mehr, als die geschichtliche Entwicklung ihn in Rom als
Capitolinus zum Exponenten der staatlichen Einheit und GroBe um-
schuf. Freilich 1aBt sich bei ihm eine Neigung feststellen, die fiir ita-
lisches Denken zu vielseitige (testalt wieder zu zerlegen; neben den
guten Gott tritt Veiovis fiir die dunklen Seiten seines Wesens, und die
verschiedenen Joves im romischen Kult fiihren vielfach eine Sonder-
existenz.

Auch Mars ist mindestens gemeinitalisch; vom #ufiersten Siiden, von
den oskischen Mamertinern bis zu den Umbrern von Gubbio ist seine
Verehrung nachzuweisen. Er ist freilich in erster Linie Kriegsgott, daran
lift sein Kult als Lanzenfetisch in Rom, der vom Priester bei Kriegs-
ausbruch mit den Worten Mars uigila geweiht wird, ebensowenig einen
Zweifel, wie die Gebete von Iguvium, in denen er aufgerufen wird, das
Heer der Feinde zu schrecken und zu schlagen, zu fesseln und zu ver-
nichten (Tab. Ig. VI B 60 u. s.). Aber er spielt auch im Arvalliede eine
wichtige, wenn auch noch ungeklirte Rolle, und der Bauer betet zu
ihm bei dem feierlichen Umgang, durch den er seine Felder vor allem
Unheil sichern will: uti tu morbos uisos inwisosque widuertatem uastitu-
dinemque calamitates intemperiasque prohibessis defendas auerruncesque; uii-
que tu fruges frumenta wuineta wuirgullague grandire beneque evenire siris,
pastores pecuaque salva servassis duisque bornam salutem ualetudinemque
mihi domo familiaeque nostrae. Die Worte reden eine deutliche Sprache;
wenn auch in der Voranstellung des Unheils, das der Gott fernhalten
soll, noch zur Geltung kommt, daB Mars in erster Linie Herr allen Ver-
derbens ist, so lassen sich doch selbst in diesem Teil hochstens uastitudo
widucrtasque auf die Schrecken des Krieges beziehen.! Es scheint tatsich-
lich, als ob die rein kriegerische Funktion des Mars im romischen Staats-
kult eine Verengerung ist, bedingt durch den kriegerischen Charakter
der Republik, und als ob im Privatkult Mars eine viel weitere Bedeutung
gehabt hat, etwa, wie Warde Fowler meinte, die eines Gottes der un-
befriedeten Wildnis, in der alle unheimlichen und feindlichen Gewalten
wohnen, die den rodenden Siedler bedrohen, in der aber auch der Krieg
aller gegen alle zuhause ist. Damit erhielte er freilich ein im Vergleich
zu den iibrigen rémischen Gottheiten anscheinend unerhért umfingliches
Gebiet: an Stelle der vereinzelt erfaBten Wirkungen erhielten wir eine

1 Spater scheint man diese Rolle des Mars nicht mehr verstanden zu
haben; Cat. agric. 141, 4 findet sich die jetzt den Zusammenhang sprengende
Notiz nominare Martem vetat nmeque agnum vitulumque. Irgend eine Autoritit,
deren Name ausgefallen ist, hat also einmal die Suovetaurilien auf ein Ferkel-
opfer beschrinkt und die Anrufung des Mars fortfallen lassen. Das ganze ist
kein Zusatz eines spiteren Schreibers, sondern Randnotiz eines Benutzers, als

das Buch noch im Gebrauch war, ein Beleg fiir die Uberlieferungsgeschichte,
wie sie Leo Rom. Literaturg. 272, 1 darstellt.
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komplexe Gestalt, von der die Einzelwirkungen ausstrahlen. Aber man
darf nicht iibersehen, dal dieses Ergebnis zum guten Teil nur fiir die
sichtende historische Betrachtung gilt; dem italischen Bauern erschien
die Welt jenseit seiner Siedlung als undifferenzierte Einheit, in der er
die einzelnen feindlichen Méchte nicht unterschied. Je nachdem ihm
das ,DrauBen® Ode und Wildnis oder Gebiet der Feinde war, verschob
sich ihm der Sinn des Gottes, den er anrief; was uns als komplexes
Nebeneinander erscheint, sind in Wahrheit Formen einer lebendig sich
wandelnden Gestalt, die zu verschiedenen Zeiten und in verschiedenen
Sphiiren Geltung hatten.

DaB jedoch die Italiker selbst Mars als zu vielseitig fiir ihr reli-
gioses Denken empfanden, das lehren merkwiirdige Tatsachen der igu-
vinischen Tafeln.! Mars ist dort neben Juppiter der Hauptgott, aber
das bereits erwihnte Gebet, das ihn als Serfe Martie Cerre Martie an-
ruft, stellt neben ihn zwei weibliche Namen, Prestota Serfia Serfer Martier
und Tursa Serfia Serfer Martier (VI B 561.), Praestita und Torra. Beide
erhalten in den folgenden Tafeln noch je ein gesondertes Opfer, aus
dem fiir jhr Wesen sich wenigstens soviel ergibt, daf Praestita dem
Volk von Iguvium alles Unheil fernhalten soll, wiihrend Torra die Feinde
schreckt und zerschmettert. Wir konnen Twrsa Serfia Serfer Martier
geradezu iibersetzen ,,Schrecken des Mars“ (zu umbr. tursitu terreto).
Praestita ist schwerer zu deuten, Buecheler (Umbrica 18) hat eine
Praestana in Rom verglichen (Arnob. IV 3), die durch die Pseudolegende
in Beziehung zu Romulus Quirinus, dem Gegenbilde des Mars gesetzt
wird? Man konnte bei dem offenkundigen Zusammenhang mit pracestare

! Die hier besprochene Erscheinung ist im AnschluB an die Liste Gell.
XIIT 23 viel erdrtert, zuerst von v. Domaszewski (Ges. Abk. 104fF., 162ff) der
dafiir die Bezeichnung ,,Eigenschaftsgotter* prigte, insofern nicht gliicklich, als
sie eine Sonderexistenz voraussetzt. Da er nur einen Teil der Namen deutete
und die umbrischen Parallelen nicht heranzog, hat Wissowa (RuK? 22, 2) seine
Auffassung kurz abgewiesen. Fowler (Religions experience of the Roman
people 481fF) hat die m. E. zutreffende Deutung gegeben, auch bereits flichtig
an die umbrische Tursa Serfa Server Martier eriunert, aber auch er hat den
vollen Umfang des auBerromischen Materials mnicht herangezogen und seine
Ansicht hat keinen Anklang gefunden. Es richt sich in diesem Falle, daB
man iiber ilteste Formen der romischen Religion zu handeln pflegt, ohue einen
Blick auf die ibrigen italischen Dialekte zu werfen. Kiirzlich hat H. J. Rose
(oben S.246 Anm. 1) 8. 81ff. die Liste wieder behandelt, wesentlich um Frazers
Beziehung auf Gotterehen zu widerlegen. Seine eigene Deutung (pairs of deities
of related function, gemeraly male and female as is natural) befriedigt nicht
und 148t vor allem die syntaktische Bedeutung des Genetivs unerklirt.

2 Bemerkenswert ist, daB sie in spiterer Zeit selbstindig geworden zu
sein scheint CIL IX 4522 = Dessau 4030 Praestitae v. s. I. m. Dessau erinnert
noch an die Praestitia Tert. adv. nat. II 11, wo wohl Praestita zu lesen ist.
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an die Bedeutung sich hervortun denken, so daB etwa die Heldenkraft
des eigenen Heeres gemeint wire, in der man so gut eine Wirkung des
Mars erblickte wie in dem Schrecken, der die Feinde erfaBite. Es ist
mithin in Iguvium aus Mars eine Dreiheit von Géttern entstanden, der
zu reiche Begriff seines Wesens ist durch zwei Abspaltungen eingeengt,
und so sind zwei neue ,,G5ttinnen* entstanden, beide nur Ausdruck fiir eine
bestimmte Wirkungsweise des Gottes. Wir sehen also die aufs Be-
sondere gerichtete Tendenz, die wir in der Bildung der meisten ro-
mischen Gotter feststellen konnten, hier einmal dariiber hinaus bei der
Zersplitterung einer einheitlichen Gestalt am Werke. Offenbar ist es
ein entsprechender Vorgang, der neben den Pomo publicus (Puemune
Pubdike III 26) eine Vesune Puemunes Pubdises (IV 3) gestellt hat,
wenn auch Vesuna eine erheblich grofie Selbstindigkeit gewonnen hat
(Wissowa RuK? 199, 2), als etwa Tursa.

Dabei handelt es sich nicht um eine Besonderheit der Umbrer. Aus
den romischen Sakralbiichern wulite Varro (Gell. XIII 23) eine ganze
Anzahl gleicher Bildungen anzufiilhren. Da erscheinen Lua Saturni, Sa-
lacia Neptuni, Hora Quirini, Ulirites Quirini, Maia Uolcani, Heries Juno-
nis, Moles Martis, Nerio Martis. Die Parallele mit den umbrischen For-
meln lehrt, dafl wir in diesen Namenpaaren wirklich einen kostbaren
Rest altrémischer Religion vor uns haben; gelehrte Willkiir mag hchstens
die Auswahl und Zusammenstellung beeinflubt haben, aber sie hat die
einzelnen Gruppen nicht erfunden. Fiir die in den Denkkategorien der
griechischen Mythologie befangenen romischen Antiquare handelt es
sich hier um Gotterehen; namentlich Nerio Martis spielt seit dem 2. Jh.
v. Chr. in Scherz und Ernst die Rolle der griechischen Aphrodite (Plaut.
Truc. 515 Cn. Gell. ann. frg. 15 Peter). Aber diese Ansicht ist so oft
und mit so schlagenden Griinden widerlegt worden (zuletzt von Fowler
und Rose, s. oben S. 251 Anm. 1, daf es nicht notwendig ist, hier darauf
einzugehen. So pflegt man heute meist die weiblichen Namen vorsichtig
als ,,Genossin“ oder ,Dienerin® der betreffenden minnlichen Gottheit
zu deuten.

Nun ergibt eine Betrachtung der weiblichen Namen, daf sie durch-
weg Abstracta sind, die AuBerung einer Kraft, eines Willens bedeuten.
Virites Quirini, wahrscheinlich mit vir verwandt (Kretschmer Glotta X
1920, 149), bezeichnet die Manneskrifte des Quirinus? analog der um-

! Da Rose S. 82 geneigt ist, die Tatsache, daB unsere Quellen ein Ver-
hiltnis von Vater zu Tochter garnicht erwigen, zu Schliissen zu verwenden,
8o sei darauf hingewiesen, daB nach feststehendem Sprachgebrauch filia dann
nicht fehlen diirfte.

t Die Ansetzung der abstrakten Bedeutung, die das Substantivum auf -t
urspriinglich gehabt haben muB, empfiehlt sich durch die Tatsache, daB in
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brischen Praestita Martis. Nerio ist eine Parallele dazu bei Mars, das
‘Wort hingt, wie bekannt, mit osk.-umb. nerf viros zusammen, entspricht
also dem lateinischen wérfus. Hora Quirini, wohl das einzige bisher
nicht gedeutete Wort, gehort zu lorior, hortor antreiben, ermahnen, osk.
heriam arbitrium, potestatem, heriest volet usw. Die Wortbildung ist kor-
Tekt hora : horior = largus : largior. So wird es etwa den Kampfeswillen
bezeichnen; eine gleichbedeutende Heres Martia werden wir noch
kennen lernen (S. 255). Dieselbe Wurzel liegt in Heries Junonis vor,
das den Liebeswillen, das Begehren bedeutet. Herentas ist bei den
Oskern eine selbstindige Gottin, die ein griechischer Gelehrter des
1. Jh. v. Chr. der Aphrodite gleichgesetzt hat. Auch in woluptas und
lubido steckt ja ein Stamm der Bedeutung ,wollen“. Neben Maia Vol-
cani steht auch Maiestas (Macrob. Sat. I 12, 18). Ein deus Maius wurde
in Tusculum verehrt (Macr. Sat. I 12, 17); man identifiziert ihn mit Jup-
piter. Es ist wohl die Gewalt, das hemmungslose Anwachsen der Feuers-
brunst ausgedriickt. Eine speziellere, besonders modifizierte Bedeutung
haben nur drei unter den acht Namenpaaren. Salacia Neptuni ist nach
Osthoffs. einleuchtender Deutung die sprudelnde Quellkraft, zu salire;
Moles Martis, der die augusteische religiose Restauration noch einen
Platz in der Festordnung von Cumae verschafft hat (Dessau 108), be-
deutet die Miihsal des Kampfes, der epischen Formel udlog "dgnos ge-
nau entsprechend. Lua Saturni (vgl. Varro LL. VIII 36) endlich, die
einzige Gottheit dieser Liste, die schon friih auch selbstindig begegnet
(Zua mater Liv. VIIT 1, 6 XLV 33, 1), ist von lues nicht zu trennen;
daB sie das Verderben ist, zeigt die Tatsache, daf ihr die Waffen der
Feinde verbrannt werden. Noch Livius hat die Bedeutung der Géttin
empfunden, wenn er sagt: (arma hostium) Luae Matri dare se consul
dizit finesque hostium usque ad oram maritimam depopolatus est. Die enge
Verbindung, in die das Versprechen der Waffen an Lua und die Ver-
wiistung des Landes gebracht sind, tut ihre kiinstlerische Wirkung nur,
wenn Livius auf Leser rechnen konnte, die das Wesen der Gottheit und
den Sinn des Namens verstanden.! Fiir die Erklirung der umstrittenen
Figur des Saturnus wird man diese Betonung der unheimlichen Seite
seiner Natur nicht aufer acht lassen diirfen.

Zweierlei hat sich aus dieser Behandlung der Liste ergeben; einmal:
die iiberwiegende Mehrzahl dieser angeblichen Géttinnen treten nie
selbstindig auf. Bei Maia darf die Homonymie mit der griechischen

der Liste sonst nur Abstrakta stehen, selbst wenn das Wort spiter den kon-
kreten Sinn ,Mannschaft* angenommen hat, wie Kretschmer (a. O.) vermutet.

1 Ob Lua auch als Name der tutcla urbis bei Macr. Sat. III 9, 4 fiir Luna
eingusetzen ist (v. Wilamowitz Herm. LXI 1926, 302), erscheint wegen der un-
heilvollen Bedeutung des Namens sehr zweifelhaft.
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Meio nicht tiuschen, nur Lua, Vesuna, Praestita (oben S. 251, 2) und
Salacial begegnen ohne den zugehorigen Genetiv, bei den beiden zu-
letzt genannten zeigt die Chronologie der Zeugnisse, daB es sich dabei
um jlingere Entwickelung handelt. Im tibrigen gibt es keine Moles, He-
ries, Virites, sondern nur eine Moles Martis, Virites Quirini usw. Maia
ist von Volcanus ebensowenig zu trennen, wie in der Verbindung ma-
iestas p. R. die maiestas ohne den populus Romanus gedacht werden kann.
Die an sich unbestimmten, ganz allgemeinen Begriffe, die in den weib-
lichen Namen liegen, empfangen Sinn und Beziehung erst von den Haupt-
gottheiten. Dem formal-syntaktischen Unterordnungsverhiltnis ent-
spricht auch ein inneres. Von einem Nebeneinander gleichberechtigter
Gotterpaare kann nicht die Rede sein. Eine Lima Jani, beispiels-
weise, die unter dieser Voraussetzung doch denkbar wire, ist nicht vor-
handen.?

Zweitens bezeichnen alle diese Worter irgend eine Kraft, ein Her-
austreten des numen aus seiner Ruhe, in dem seine Macht und damit
seine Gottlichkeit den Menschen sinnfillig wird. Die allgemeine Vor-
stellung, die man mit Neptunus verbindet, wird angesichts der spru-
delnden Quelle spezialisiert und verengert, indem man die Salacia Nep-
tuni, sein Vermégen zum salire, in ihr wirksam sieht. Genau so ist es
der als Wirkung des Mars gedachte Schrecken, der von dem eigenen
Heere ausgeht und die Feinde zur Flucht treibt, der in Twrsa Serfer
Martier seinen Ausdruck findet. Nur eine Erklirung, die einerseits das
formale Verhiltnis der Verbindungen beriicksichtigt und auf der anderen
Seite der besonderen Sinnesbezeichnung, die zwischen den beiden Glie-
dern obwaltet, gerecht wird, kann befriedigen. Mithin kann es sich
wenigstens urspriinglich nicht um selbstéindige Gétter gehandelt haben,
sondern um einen umschreibenden Ausdruck, der das Wesen des minn-
lichen Gottes in einer bestimmten Richtung erldutert und umgrenzt.
Ganz zutreffend hat Fowler (Rel. Exp. 4811{f.) formuliert that the names
indicate funclions or atlributes of the male deily. Aus ganz anderer Sphire
bietet der hofisch byzantinische Stil, der von der divina Theodosii me-
moria, Kovetavtivov peyaleidrne und dergleichen spricht, eine Analogie
zu der Ausdrucksweise, der auch fiir ihren psychologischen Wert be-
lehrend ist (s. S. 256).

! Dessau 9268 aus Wien, ein ganz spites, nicht italisches Zeugnis, mog-
licherweise interpretatio Romana fiir eine fremde Gottin, die fiir soviel ab-
sonderlich und alt anmutende Namen verantwortlich ist, z. B. die nymphae
Laurentes bei Mainz Dessau 3872 cf. RE s. v.

? Der spite Bologneser Cippus mit der Inschrift Jovis Tempestati Dessau
3934 muB angesichts des viel #lteren Auftretens selbstindiger Tempestates
(Wissowa RuK? 228) als griizisierende Bildung nach 4ids Gpfeos gelten.
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Die gleiche Erklirung fordert nun auch eine andere Form italischer
Doppelnamen, die an Stelle des Genetivs ein Adjektivum bietet. Gene-
tiv und Adjektiv haben ja in den indogermanischen Sprachen seit alters
parallele Funktionen. Wenn neben der umbrischen Vesuna Pomonis
(S. 252) auf einer marsischen Inschrift eine Weihung Vesune Erinie et
Erine patre (CIL 17 392) erscheint, so kann das Verhaltnis von minn-
licher und weiblicher Gottheit nur in beiden Fillen gleich aufgefafit
werden, obwohl eine sichere Deutung der Namen noch nicht gefunden
ist. Ops Consiva oder Consivia (Wissowa RuK?® 203, 4) ist der Ernte-
segen des Consus (Domaszewski a. O. 109), neben dem eine selbstéindige
Ops mater steht, wie Lua mater neben Lua Saturni. Ebendahin gehort
der ritselhafte Numisius Martius zweier stadtromischer Inschriften des
3. Jh. v. Chr. (CIL I® 32. 33). Es ist tiir den Wandel der Anschauungen
bezeichnend, daB offenbar derselbe Gott in der Kaiserzeit durch eine
Weihung Marti siue Numiterno (Dessau 3149) geehrt wird. Die Aus-
strahlung des Gottes ist zu einem zweiten Namen geworden. Paulus
Diaconus (p. 100 M) nennt eine Heres Martia (Martea codd.) die Ver-
rius Flaccus ¢ nomine heredum ableitete. Die Etymologie ist falsch, denn
weder hat Mars je etwas mit Erbschaft zu tun, noch ist wahrscheinlich,
dafi die in lateinischer Sonderentwicklung erfolgte Bedeutungsver-
schiebung des Stammes hered- jemals auch auf die nicht mit dem
Suffix d- erweiterten Worter iibergegriffen hat. Wer sich an Hora
Quirini und Heries Junonis (oben S. 252) erinnert, wird nicht zdgern,
auch Héres Murtia zu demselben Stamm hér-hér zu ziehen und als
»Willen des Mars®“ zu deuten. Zweifelhaft bleibt die Salus Semonia
(Wissowa RuK? 131, 13) weil wir iiber die Natur der Semones nicht ins
Klare kommen kénnen.!

Es zeigt sich, daB diese Abspaltungen dazu neigen, ein selbstindiges
Leben zu gewinnen, Praestita, Lua, Ops sind ganz sichere Belege da-
fiir, um anderes beiseite zu lassen. Dal} gegeniiber der normalen Ten-
denz des Polytheismus, die Vielheit zu vereinfachen, hier einmal das
Umgekehrte begegnet, ist lehrreich. Die Neigung aber, solche weib-
lichen Abstrakta neben minnliche Gottheiten zu stellen, beschrinkt sich
nicht auf die élteste Schicht der rémischen Religion. Aus der Kaiser-

! Bei den Umbrern und Oskern hat diese Gewohnheit dazu gefiihrt, daf
fast alle Gotter als Jovit oder Cerrii bezeichnet werden, sogar griechische:
neben dem Hereklii Kerriinii der Tafel von Aenone (Z. 13) steht eine Weihung
Herclo Jovio (Conway 247), obwohl man hier natiirlich auch an patronyme
Bezeichnung denken kann. Vermutlich ist das Wort ganz abgeschwiicht, ein
bloBes Synonymon von diuinus. Anscheinend hat man segar beide Epitheta
auf dieselbe Gottheit bezogen: Regenfui] pefa]i Cerie, Jovia pacr-si (eas hostias
dat) Reginae piae Cereali, (ut) Jovia propitia sit, falls niimlich die herkdmmliche
Deutung zutrifft, was alle Wahrscheinlichkeit fiir sich hat.
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zeit sind uns Weihungen rémischer Soldaten erhalten, die hinter der
kapitolinischen Trias folgende sechs Namen bieten: Marti Victoriac
Herculi Fortunae Mercurio Felicitati (Dessau 4833 u.s.). Seit F. Haug
(Germania 2, 1918, 102f) die Beziehung dieser Steine auf die germa-
nische Gottertrias widerlegt hat, ist der Weg fiir eine Deutung aus
romischen Anschauungen frei. Nach dem bisher Gesagten wird man in
den Namenpaaren die gleiche Neigung, eine Sonderwirkung eines Gottes
in der Benennung herauszuheben, nicht verkennen, nur daB in dieser
Spitzeit nicht mehr von einer Victoria Martis gesprochen wird, sondern
Victoria als selbstindige gottliche Potenz neben Mars tritt.

Was lehren nun die behandelten Erscheinungen fiir das Wesen alt-
italischer Gottesvorstellungen?! Es hat sich gezeigt, daB die Italiker
das Géttliche vorwiegend in seiner konkreten Einzelmanifestation er-
faBten. Die im einzelnen Objekt, in der einzelnen Handlung empfundene
magische Kraft wird verehrt, die Zuriickfihrung auf groBere einheit-
liche Gestalten unterbleibt. Die einzige wirkliche Ausnahme, Juppiter,
erklirt sich aus der voritalischen Entwicklung. Aber selbst bei den
einmal vorhandenen Gétttern tritt jeweils nur eine bestimmte Seite
ihres Wesens ins BewuBtsein, 16st sich unter Umstinden los und ver-
selbstindigt sich. Eine Neigung zur Atomisierung des Gottlichen ist
vorhanden, die erst durch den bestimmenden Einflu griechischer Kon-
zeptionen gehemmt wird. Wo die faBbare Realitit der Erfahrung auf-
hort, beginnt fiir diese unspekulativen phantasielosen Menschen das
Reich der Unsicherheit. Wenn man vorzieht, von der Lua Saturni, der
Nerio Martis zu sprechen, statt das Verderben unmittelbar auf Saturn,
die Tapferkeit auf Mars zu beziehen, so riicken die wirkenden Gotter
fiir das Gefiihl, dessen Ausdruck die syntaktische Form ist, um eine
Stufe zuriick, werden unbekannter und fremder. Weil es nur darauf
ankommt, die augenblickliche Manifestation zu benennen und im Gebete
anzurufen, erklirt sich die verwirrende Fiille rémischer Gotternamen,
die fiir die gleiche Funktion iiberliefert ist, und die soott das kritische
Mifitrauen der Forschung hervorgerufen hat. Tutulina, Consus, Ops fiir
die Ernte, Lima und Limentinus fiir die Schwelle neben Janus und spéter
Janua sind beliebig herausgegriffene Beispiele. Die Sprache hat ein
neues Wort fiir Gott neben dem altererbten deus geschaffen, numen,
das die Gottheit als die ihren Willen Kundgebende bezeichnet, ein Be-
weis, wie stark dieses Aussichheraustreten, die Manifestation, als das
Wesentliche am Gottesbegriff empfunden wurde. Noch Kklarer ist der

1 Bickel Der altromische Gottesbegriff 1921 berithrt sich mit den Aus-
filhrungen des Textes nur in der fuferen Formulierung des Themas, geht aber
so sehr andere Wege, daB eine Auseinandersetzung im einzelnen untunlich
scheint.
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entsprechende Ausdruck bei den Umbrern, die Ahtu Juvip(atrei), Ahtu
Marti Opfer bringen (Tab. Ig. ITa 10), dem actus, der évégyeia des Gottes.
Der Zusatz des Gotternamens im gleichen Kasus (statt des Genetivs,
wie oben S. 252) zeigt, daB es sich hier noch um ein Pradikat, nicht um
eine Abspaltung handelt.

Wo immer ein italischer Gott sich vom rein Gegenstindlichen 15st,
spiirt man in seiner Benennung jene Unbestimmtheit, die kein Gegen-
satz, sondern notwendige Erginzung der bisher behandelten Erscheinung
ist. Bona Dea, Dea Dia, Faunus, Fauna bei den Romern, Anagtia, die
nangestammte Gottin“ bei den Marsern (v. Grienberger Idg. Forsch. 23,
1909, 250), Kubro Maler (Conway 354) die ,gute Mutter” bei den Um-
brern, das sind Bezeichnungen, die ingstlich jedes Pridikat auBier dem
einen der Gottlichkeit meiden. Anderwdrts nennt man die Gottheit
schlechtweg nach dem Ort, wie Reatinus pater (Dessau 4033) Pater
Pyrgensis (ibid. 8839), oder es bleibt beim unbestimmten Plural Di pe-
nates, Divi parentes, Virgines divae (Henzen Act. Arv. 145), um nur wenige
Beispiele zu nennen.

All das ist Ausdruck jenes gestaltlosen Dunkels, in dem fiir die
Italiker das Reich der iibersinnlichen Welt lag. Nur im konkreten
Einzelfall liftet sich der Schleier, wo die duBere Erfahrung an ihre
Grenzen heranfiihrte. Uber diese Grenzen hinaus dringt keine speku-
lative Konstruktion, keine fordernde Inbrunst religiosen Gefiihls. Keine
mythenbildende Phantasie schlingt ihre Ranken um die Gétter, die ent-
weder klar und scharf umrissen im niichternen Lichte des Alltags stehen
oder in furchterregendem Dunkel verschwimmen, in das der Mensch
einzudringen weder vermag noch wiinscht.

In seinen Gottern spiegelt sich die Eigenart eines Volkes vielleicht
am reinsten, weil keine #uflere Realitdt ihre Ausprigung einengt und
verfilscht. In der Religion der Italiker wird man die Grundziige ihres
‘Wesens nicht verkennen, das Bediirfnis des Bauern nach Ordnung und
abgesteckten festen Aufgaben, wie es uns in Catos Schrift iiber die
Landwirtschaft so gut wie in der Kompetenzbegrenzung der romischen
Magistratur entgegentritt, und jenen harten niichternen Wirklichkeits-
sinn, den das weite Gebiet jenseits der Empirie nirgends lockt. Auf
das Einzelne, Besondere gerichtet, abhold allem miifigen Sinnieren und
Triumen, so stellt sich diese Nation in ihrem Glauben dar. Uberall
treten uns die gleichen Eigenschaften entgegen, wo wir durch die Ver-
mischung mit Griechischem hindurch zum Echtrémischen vordringen
konnen. Die klassische Leistung des Rechts stellt sich in allem Wesent-
lichen als systematisierende Kasuistik der Einzelfille des praktischen
Lebens dar; nach dem Begriff der Gerechtigkeit, der fiir Generationen
von Griechen das zentrale Problem gewesen war, fragt der rémische
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Jurist nicht. Uber den besten Staat denkt nur nach, wer von grie-
chischer Kultur beeinflult ist, der echte Romer setzt die Kraft an den
Ausbau seiner res publica. Nicht Erkenntnis der letzten Weltzusammen-
hinge, sondern Erfassen der Mannigfaltigkeit des Lebens und seine
Unterwerfung unter den eigenen Willen ist sein Ziel. Vollends in der
Kunst ist diese Richtung auf das Einmalige und Einzelne das spezifische
Kennzeichen romischer Art (Rodenwaldt, Arch. Anz. 1923/24, 365ff.).
In allem erscheint das Romische als Gegenpol jenes Griechentums, das
in Platons Ideenlebhre seinen hochsten Ausdruck fand. So mufite die
Aneignung dieser wesensfremden Kultur zu einem schweren, wenn auch
von den Rémern selbst nie klar empfundenen Problem werden, das nur
in ganz Wenigen eine hochst personliche Losung fand, und das zwie-
spiltige Endergebnis dieser Auseinandersetzung hat gerade die wert-
vollsten Eigenschaften des Rémertums zersetzt.



Susanna.
Die Geschichte einer Legende.

Von W. Baumgartner in Marburg.

L

1. Zwei Alteste der jiidischen Gemeinde sehen die schone Susanna,
Jojakims Weib, in jhrem Garten spazieren. In Liebe zu ihr entbrannt,
machen sie ihr unziemliche Antrige. Susanna weist sie ab. Da klagen
die beiden sie an, sie hitten sie im Garten beim Ehebruch mit einem
Jiingling ertappt. Susanna wird verurteilt. Wie man sie eben zur Stei-
nigung hinausfiihrt, da tritt, von Gottes Weisheit erleuchtet, der junge
Daniel fiit sie ein. Er nimmt die beiden nochmals, und zwar einzeln, ins
Verhor. Auf seine Frage, unter was fiir einem Baum sie das Liebespaar
gesehen, geben sie verschiedene Antwort. Damit sind sie iiberfiihrt und
werden nun selber verurteilt und getotet.

So verlduft in ihren Hauptziigen die Geschichte, die uns in griechi-
scher Sprache und in zwei Fassungen, im gewdhnlichen Septuagintatext
(LXX) und in der Bearbeitung des Theodotion (Th.), iiberliefert ist.!
Von diesen beiden Fassungen, die bald wortlich iibereinstimmen, bald
im Ausdruck und oft auch in der Sache auseinandergehen, ist die des
Theodotion offensichtlich an zahlreichen Stellen, am stirksten in der
Gartenszene, erweitert und ausgestaltet.” Die andere steht der Grund-

! Der Text am besten bei Swete The Old Testament in Greek III? (1905)
S. 576 ff. Mit Einleitung und kurzem textkritischem Kommentar iibersetzt von
J. W. Rothstein bei E. Kautzsch Die Apokryphen und Pseudepigraphen des Alten
Testaments 1 (1900) 8. 172 ff., und von D. M. Kay bei R. H. Charles The Apo-
crypha and Pseudepigrapha of the Old Testament in Englisk 1 (1913) 8. 638 ff.
Die schwierige Frage, ob ein semitisches (hebriisches oder aramiisches) Ori-
ginal zugrunde liege — von den protestantischen Forschern wegen der Wort-
spiele in v. 64 f. 58f. zumeist bestritten, aber doch von Eichhorn, Delitzsch,
Ball, Torrey, Rothstein 8. 177f., Kay S. 638, 641 f., Swete Introduction to the
Old Testament tn Greek® (1914) S. 261 und W. O. E. Oesterley The Books or
the Apocrypha (1916) S. 394 mit beachtenswerten Argumenten mehr oder weniger
bestimmt bejaht — mag hier auf sich beruhen.

* Ganz unmoglich ist die von Wiederholt Tuibinger Theol. Quartalschrift
51 (1869) S. 316 ff.,, u. a. verfochtene Meinung, Th. repriisentiere die bessere

berlieferung, LXX habe ausgelassen und zusammengezogen.

17*
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gestalt der Erzihlung niher, ohne sich aber ganz mit ihr zu decken.'
Den Verlauf der Erzihlung im ganzen beriihren diese Differenzen nicht
oder nur wenig. Aber sie miissen doch im Auge behalten werden, weil
sich eine Deutung derselben naturgemif nicht auf solche Ziige stiitzen
darf, die dem Verdacht unterliegen, blofe Ausgestaltung zu sein. Ebenso
weisen auch einzelne der alten Ubersetzungen, namentlich die verschie-
denen syrischen, allerhand eigene Ziige auf2, die aber auch nur als
weitere Ausmalung, nicht als iltere Tradition gelten kénnen.

2. Die Geschichte ist recht gut erzihlt. In ihrer Breite, mit den
zahlreichen Reden, mit ihrer Kleinmalerei und ihrer Vorliebe fiir psycho-
logische Motivierung ist sie iiber den knappen Stil der #lteren israeliti-
schen Erzihlungskunst, von dem der Jahwist so glinzende Proben er-
halten hat, weit hinausgewachsen, verlduft aber noch einstringig, ohne
Abschweifung und Nachholung, in drei Szenen. Die Spannung erreicht
schon mit der zweiten den Hohepunkt und bleibt bis zum Ende unver-
mindert. Die Zahl der handelnden Personen ist aufs Notigste beschrinkt:
Susanna, die beiden Altesten, und in der letzten Szene Daniel. Jojakim
war urspriinglich wohl gerade nur einmal erwihnt (LXX v. 7)3%; erst
Theodotion verhilft ihm zu einem Scheindasein (v. 6. 28. 63) und 1a8t in
v. 63 auch noch den Vater Chelkia auftreten. Das Volk steht als unge-
gliederte Masse im Hintergrund. Um so schirfer aber sind die Haupt-
personen gezeichnet: Susanna und ihre beiden Gegenspieler. Und zwar,
wie es israelitische Erzihlung liebt, im wesentlichen nur durch Handlung
und Rede. Ausdriicklich genannt wird blof die Schénheit der Susanna
— v. 7 (als Beobachtung der Alten) und v. 31 — die ja die Voraus-
setzung fiir die ganze Verwicklung ist. Uberhaupt gilt ihrer Gestalt die
ganze Liebe des Erzihlers. So ist dem modernen Leser keinen Augen-
blick zweifelhaft, da sie — in ihrer Versuchung, Bew#hrung und
Rettung — die Heldin ist, und nicht die blasse Gestalt des Daniel, ob-
wohl er die Rettung bringt, im Schlu der LXX-Fassung (v. 62 ab) als

! Susannas Gebet kommt hier hinter v. 35 verfriiht; seine richtige Stelle
hat es in v. 41 wie bei Th., so daB auf die Erhérung auch gleich die Rettungs-
aktion einsetzt. Das #£sfidfovro adwriv v. 19 paBt weder zu Susannas Antwort
(v. 22), noch dazu, wie sich die beiden Rache briitend davon schleichen v.28; das
Richtige, daB sie die Susanna nur zu bereden suchen, hat Th. bewahrt. Er-
weiterungen sehe ich fermer in der Erwihnung der Sklaven und Sklavinnen
v. 30, in dem Engel v. 44 und seirem Eingreifen v. 62, in der Frage ,und an
welchem Orte'* v. 64, 58 usw.

? Die wichtigsten sind von J. T. Marshall in Hasting’s Dictionary of the
Bible IV (1902) S. 631 aufgefiihrt.

8 LXX 1—5 sind aus Th. iibernommen; in LXX begann die Erzihlung mit
den beiden Alten, bei Th. mit Susanna.



Susanna 261

Vorbild hingestellt wird, und die ganze Erzihlung im Zusammenhang
mit dem Danielbuch iiberliefert ist.

II.

Darin, daB der Erzihlung keinerlei geschichtliches Ereignis zugrunde
liegt, ist man heute weithin einig.! Nicht dies ist heute mehr wissen-
schaftliches Problem, sondern die Frage nach Charakter und Herkunft
der Erzihlung, wo sich noch die verschiedensten Auffassungen gegen-
iiberstehen.

1. Die ersten Kritiker in der Zeit der Aufkldrung sahen darin eine
eigens zu diesem Zweck erfundene moralische Dichtung. Nach
Eichhorn® und Joh. Jahn?® lehrt sie, daB auch alte angesehene Minner
kein unbedingtes Vertrauen verdienen und gottselige junge Leute alten
Bosewichten weit vorzuziehen seien; nach Ed. ReuB*, daB die Vorsehung
die Unschuldigen nicht im Stiche lift. Es liegt auf der Hand, daB da-
mit der lehrhafte Charakter der Erzihlung iiberschitzt und ihr doch
nicht ganz einfacher und alltiglicher Inhalt keineswegs erklirt wird.®
Es war ein richtiges Empfinden der Unzulinglichkeit dieser Erklirung,
das die meisten Neueren nach anderen Deutungen suchen lieB.

2. Rechtsgeschichtliche Deutung sucht die Erzihlung aus einer
bestimmten Periode des jiidischen Rechtswesens heraus zu verstehen.

a) In einem sehr umfangreichen und griindlichen Aufsatz hat
N. Briill sie als ein gegen die Sadduzier gerichtetes Pamphlet aus der
Zeit des Alexander Jannisus (102—75 v. Chr.) zu erweisen versucht.®

! Welch starke Unwahrscheinlichkeiten sie dem Leser zumutet, haben
schon J. D. Michaelis Mosaisches Recht (1770 ff.) VI . 129 ff. § 300 (in der
2. Aufl. von 1775 wortlich unveriindert), J. G. Eichhorn Einl. in die Apokryphi-
schen Schriften (1795) 8. 449 ff., Ed. Reuss La Bible VII (1878) 8. 611f. u. a.
betont. Wenn Rothstein S. 177 meint, die Frage nach einer geschichtlichen
Grundlage sei ebensowenig zu beweisen wie zu verneinen, so bedeutet solch
scheinbar vorsichtige Skepsis in Wahrheit einen argen Riickschritt.

? Einl. S. 456 ff.

* Einleitung in die gottlichen Biicher des Alten Bundes (1802) S. 874.

* La Bible VII 8. 611, anders dann Geschichte d. hlg. Schrift des Alt. Test.®
(1890) S. 668 § 513,

® Das gilt auch gegeniiber der AuBerung Bertholets im Anhang zu Buddes
Geschichte der althebrdischen Literatur (1906) S. 384 f., die Susannageschichte
zeige, ,wie schon ein frommer Name geniigen konnte, um einen findigen Er-
zihler eine ganze erbauliche Geschichte aus ihm herauslesen zu lassen; ihn-
lich schon K. Marti Das Buch Daniel (1901) S. XIX. Die Rolle, die Daniels
Namen tatsichlich spielte, diirfte sehr viel geringer gewesen sein, 8. ITT 4,

¢ ,Das Apokryphische Susanna-Buch«, Jahrbiicher f. jiid. Geschichte u. Lite-
ratur 3 (1877) S. 1—69, speziell 8. 45 ff. Thm folgen Ball in Wace's Commen-
tary on the Apocrypha (1888) II (mir nicht zuginglich), Marshall 8. 631f., Kay
8. 688, 643f.,, Oesterley S. 393.
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Damals hatten — alles nach jiidischer Uberlieferung — die Sadduzier
die Rechtspflege in ihren H#inden, wihrend Simon ben Schetach, der
Fiihrer der Pharisier, Reformen, vor allem strengeres Zeugen-
verhér und Todesstrafe fiir falsches Zeugnis, erstrebte.! Von ihm wird
auch erzihlt, daf sein eigener Sohn, der auf Grund falschen Zeugnisses
zum Tode verurteilt war, den Tod auf sich nehmen wollte, weil nach
sadduziischer Auffassung? falsche Zeugen nur hingerichtet werden
konnten, wenn das Urteil auf Grund des falschen Zeugnisses bereits
vollstreckt war.?> Als dann nach Alexanders Tod die Pharisier zu groBem
Einflu kamen, wurden diese Reformen auch durchgefiihrt.* — In jener
Zeit also sei die Susannageschichte in Paldstina in Pharisierkreisen ent-
standen, als sadduzierfeindliche Tendenzschrift, die die Not-
wendigkeit und den Nutzen des Kreuzverhors der Zeugen dartut und
strengste Bestrafung falschen Zeugnisses fordert.

Gestiitzt scheint diese Auffassung dadurch, daf auch der Talmud
ganz ihnliche Anweisungen gibt, die Zuverlissigkeit der Zeugen durch
Kreuzverhdr festzustellen.® Rabbi Chisda® bestimmt, welche Wider-
spriiche zwischen verschiedenen Zeugen die ganze Aussage aufheben
und welche nicht, und Ben Zakkai’, d. i. Rabbi Jochanan b. Zakkai, fragt,
ob der Stamm eines Feigenbaumes, unter dem ein Mord begangen sein
soll, diinn oder dick, weiB oder schwarz gewesen sei.®

Trotzdem unterliegt sie schweren Bedenken. 1. fehlt fiir eine saddu-
zierfeindliche Tendenzschrift zum ,pharisidischen” Daniel der ,sadduzi-
ische” Gegenspieler, ein Richter, dessen Unfihigkeit oder Ungerechtig-
keit persifliert wiirde. — 2. spricht dagegen der tumultuarische Charakter
des ganzen Verfahrens®, das, nicht bloB bei der Verurteilung Susannas,

! ,Simon b. Schetach sagt: Forsche die Zeugen griindlich aus und sei
(dabei) vorsichtig in deinen Worten; (sonst) lernen sie vielleicht (daraus) zu
tiuschen.'* Pirge A4bot I 9.

* Vgl. Mischna-Traktat Makkot I 6.

3 8. Briill S. 48f.

4 Vgl. Graetz Geschichte der Juden 1112 (1868) S. 1191, Brill 8. 50 ff.

& Sanhedrin 41 a, s. L. Goldschmidt Der Babylonische Talmud VII (1903)
S. 171 £.; vgl. auch Mischna-Traktat Sanh. V 2.

8 + 309 n. Chr.,, s. Strack Einleitung n Talmud und Midrasch® (1921)
S. 143.

7 Schiiler Hillels, wirkte nach der Zerstdrung Jerusalems 70 n. Chr. in
Jabne, s. Schiirer Geschichte des juidischen Volkes II ¢ (1907) S. 432 ff., Strack
S. 1211

8 Auf diese Talmudparallelen zur Susanna haben zuerst und unabhingig
voneinander Zach. Frankel Der gerichtliche Beweis nach mosaisch-talmudischem
Recht (1846) S. 199™ (mir nur durch Briill 8. 5° 23 % bekannt), Monatsschrift
f- Gesch. u. Wissenschaft des Judenthums 17 (1868) 8. 448 £, und Abr. Geiger
Urschrift wnd Ubersetzungen der Bibel (1857) S. 195 f., aufmerksam gemacht.

® Auf den schon J. D. Michaelis den Finger gelegt hat.
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sondern ebenso auch nachher bei Daniels Eingreifen, die elementarsten
Forderungen jiidischen Rechtes aufler acht 1i8t. DaB z. B. Daniel die
beiden gleich als hartgesottene Siinder anfihrt und den ersten nach
seiner Antwort sofort, ohne erst des anderen Aussage abzuwarten, der
Liige zeiht, dergleichen diirfte sich eine juristische Streitschrift, die
selber fiir Rechtsreform eintritt, nie und nimmer zu Schulden kommen
lassen. — 3. setzt diese Auffassung die volle Zuverlissigkeit der jiidi-
schen Uberlieferung iiber Pharisier und Sadduzier voraus, die durch
die neuere Forschung aufs stirkste erschiittert ist.! — 4. verkennt die
Annahme einer Tendenzschrift den novellistischen Charakter der ganzen
Erzihlung. Die in unserer Wissenschaft vielfach bestehende Neigung,
iiberall eine bestimmte Tendenz zu wittern, muB bei Susanna genau

so scheitern, wie sie bei Ruth, Esther und den Danielgeschichten ge-
scheitert ist.

b) Nicht besser steht es mit dem Versuche von Duschak?®, die
Susannageschichte aus dem im Talmud (s. 0.) von Ben Zakkai Erzihlten
herzuleiten: da er fiir den zu seiner Zeit hiufigen Ehebruch den Reini-
gungseid- abgeschafft hatte?, konnte der ProzeB rasch, gewissermaBen
standrechtlich und tumultuarisch behandelt werden; trotz seiner Jugend
habe Ben Zakkai damals schon ein groBes Ansehen und Vertrauen ge-
nossen. ,Diese tatsichliche Affire wurde mit einem sagenhaften Ge-
wande umbhiillt und in das babylonische Exil verpflanzt.“* Mag diese
Auffassung auch gewisse Schwiichen der vorigen vermeiden, so scheitert
sie doch schon allein daran, daB sie gezwungen ist, mit der Entstehung
der Geschichte bis mindestens 100 n. Chr. hinabzugehen, was fiir eine
in Septuaginta enthaltene und von Irendus und Tertullian als Bestand-
teil der Bibel gelesene Schrift® ausgeschlossen ist.®

! Vgl. G. Hélscher Der Sadduzdismus (1906), Geschichte d. isr. w. jid. Reli-
gion (1922) § 76 ' 93,

* Mosaisch-talmudisches Strafrecht (1869) S. 94 f.

® Sota 47a, s. Goldschmidt V (1912) S. 344.

* Selbst in Daniels Ruf ,ich bin unschuldig an ihrem Blute* (v. 46), den
tibrigens naor Th. hat, will Duschak eine Anspielung auf den Namen des Ben
Zakkai (,Unschuldig*) finden; tatsichlich ist es, worauf mich L. Kohler auf-
merksam macht, eine Rechtsformel, mit der der Richter die perstnliche Ver-
antwortung fiir einen Urteilsspruch von sich abwiilzt, vgl. das Wort des Pilatus
Matth. 27, 24 und den Ruf der Schiffer Jon. 1,14.

& 8. die Belegstellen bei Swete Introd.® S. 260f.

6 Briill 8. 64'%® wendet auch ein, daB es sich ja nicht so sebr um das
Verbrechen des Ehebruchs, als der falschen Zeugenaussage handle. Weniger
iiberzeugend ist sein Bemithen, den Ben Zakkai von Jochanan ben Zakkai zu
unterscheiden — wie es auch schon im Talmud Sanh. 41 a und von Abr. Geiger
8. 195 f. versucht worden — und zu einem Zeitgenosssen des Simon b. Schetach
zu machen.
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Alle solchen Versuche rechtsgeschichtlicher Deutung! nehmen die
Erzihlung iiberhaupt viel zu ernst. Es ist verlorene Miihe, hier irgend-
welche Rechtsbelehrung oder -reform, oder auch nur genaue Schilderung
bestehender Rechtsverhiltnisse finden zu wollen. Daniel ist nicht der
bessere Jurist, der kliigere Richter?, sondern der von Gott geschickte
und mit der dazu nétigen Weisheit ausgeriistete Retter der unschuldig
verurteilten Frau. Er stellt das Verhor auch nicht zu dem Zweck an,
selber Klarheit {iber den Sachverhalt zu gewinnen — das hat er ja gar
nicht notig —, sondern um das mit Blindheit geschlagene Volk zu be-
lehren. Von da aus versteht sich die Art, wie er mit den beiden Alten
umspringt; von da aus wird es auch begreiflich, wenn der Erzihler ihn
gleich nach der Antwort des ersten losplatzen 1aBt.

3. Andere haben die Susannageschichte auf irgendwelche #ltere
Uberlieferung sagenhaften oder mythischen Charakters zu-
riickgefiihrt. So ganz allgemein Fritzsche im Exegetischen Handbuch zu
den Apokryphen I (1851) S. 118. Es fehlt aber nicht an Versuchen, die
Herkunft genauer zu bestimmen.

a) Nach Briill® ist jener sadduzierfeindlichen Tendenzschrift (s. o.
Il 2a) ein dlterer Erzéhlungsstoff zugrunde gelegt, eine jiidische Hag-
gada, d. h. legendenhafte Ausspinnung von Jer. 29, 21—32, wo den
ehebrecherischen Liigenpropheten Ahab und Zedekia der Feuertod durch
Nebukadnezar in Aussicht gestellt wird. Schon Origenes* und Hierony-
mus® kennen jiidische Tradition, die diese beiden den Altesten der Su-
sannageschichte gleichsetzt und Naheres von ihrem ehebrecherischen
Treiben zn erzihlen weill, wie sie z. B. die Frauen damit betérten, daB

1 Qesterley, der sich in der Hauptsache an Briill und Ball anschlieBt,

meint die Absicht des Verfassers in Mischna Sanh. VI 2 zu finden: dem Ver-
urteilten soll bis zum letzten Moment jede Gelegenheit gegeben werden, sich zu
rechtfertigen, und er darf nur auf genigendes Zeugnis hin verurteilt werden
S. 398).
( ¢ Dies gegen Briill S. 44 f. u. a. — Demgegeniiber bedeutet es einen nam-
haften Fortschritt und zeugt auch von anerkennenswerter Unbefangenheit, wenn
Zockler Die Apokryphen des Alten Testaments (1891) S. 214, die Geschichte
eine , Kriminalnovelle* nennt, obgleich diese Bezeichnung die literarische
Gattung auch nicht genau erfaBt und tberhaupt viel zu modern ist; denn
eine ,Kriminalnovelle* gibt es bekanntlich erst seit Edgar Allan Poe und
Conan Doyle.

3 8. 5ff, ebenso dann Ball S. 3256f.,, Marshall S. 631. — Als erster hat
L. Bertholdt Htistorisch-kritische Einlettung in simil. Schriften des Alten wund
Neuen Testaments (1812 ff) IV S. 157° hinter der Susanna jiidische Haggada
vermutet.

4 Brief an Sext. Jul. Africanus 52ff. (Migne Patrologia Graeca XI 8. 61ff),
Stromata X (Migne XI 8. 101).

5 Comm. in Jeremiam, (ed. Migne IV S, 862f.).
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sie ihnen verhieBen, sie wiirden den Messias gebiren. Dasselbe berichtet
talmudisch - midraschische Uberlieferung, vor allem im Midrasch Tan-
chuma.! Hier mit dem Ausgang, daB die beiden, als sie ihr Splel mit der
Gattin des Nebukadnezar probierten, vom Kbonig ins Feuer geworfen
wurden und darin jdmmerlich umkamen; obwohl sie, um nach dem Vor-
bild der Jiinglinge im Feuerofen ihrer drei zu sein, den Hohepriester
Josua b. Jozadak dazu genommen, der allein unversehrt blieb. Gleich
wie in einem Teil der Uberlieferung aus jiidischen Frauen babylonische und
aus dem Messias ein Prophet geworden, so gehe auch — meint Briill
S.13f. — der beiden Abenteuer mit der Kénigin auf ein solches mit
einer hochgestellten jiidischen Frau zuriick. Die so gewonnene Urge-
stalt der Erzéblung zeige dieselben Umrisse wie die Susannageschichte
(8.15). Und eine andere jiidische Legende, von der Keuschheit der
Gattin des gefangenen Konigs Jojachin, bestitige die schon von Hippo-
lytus und Georgius Syncellus? vertretene Identitit der Susanna mit der
Gattin des Jojachin (S. 15ff.). Die Gestalt des Daniel endlich ent-
spreche jenem Josua b. Jozadak, der allein im Feuer unversehrt blieb
und damit zur Uberfiihrung der beiden sein Teil beigetragen, in alterer
Uberheferung sie vielleicht selber angezeigt habe (S.22f.). Und hier
setzt dann die Ankniipfung an Ben Zakkai und Simon b. Schetach (s.
0.1 24) ein.

Die von Briill hier angenommenen Entsprechungen sind fast alle un-
geniigend. Ahab und Zedekia sind Propheten, die Bosewichter der
Susannageschichte dagegen Alteste und Richter. Jene kommen wegen
ihrer politischen Umtriebe mit der babylonischen Obrigkeit in Konflikt;
diese werden von den eigenen Volksgenossen wegen ihres Anschlages
auf Susanna verurteilt. So beschrinkt sich die Ahnlichkeit im Grunde
auf den babylonischen Schauplatz, die Zweizahl der Mznner und ihr
ehebrecherisches Treiben: zu wenig, um die Identitat der Personen zu
erweisen®; aber mehr als genug, um begreiflich zu machen, dab die
beiden Stoffe sich gegenseitig anzogen und mit der Zeit zusammenflossen.
Ebenso ist die Ubereinstimmung zwischen Susanna und der Gattin des
Jojachin, zwischen Daniel und Josua b. Jozadak recht oberflichlich.
SchlieBlich versiumt es Briill auch zu fragen, ob alle diese Midrasche
iiberhaupt alt genug seien, um als Vorlagen fiir Susanna in Betracht zu
T Bl 5. o

* Chronographia 8. 218 f. (Corpus Seriptorum Historiae Byzantinae VI 1,
S. 413

8 )Wenn v. 5. 52. 87 die Susanna-Episode in einen weiteren Zusammenhang
hineinzustellen und damit die Beziehung auf Ahab und Zedekia zu befiirworten
scheinen, so weiB jedenfalls der Kern der Erzihlung davon nichts. Die Rolle

der beiden als Ankliger schlieBt geradezu aus, daB sie schon irgend etwas auf
dem Kerbholz gehabt hitten.
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kommen. Tatsiéchlich sind es doch nur junge Ausspinnungen jener Jere-
miastelle!, die auf die Entstehung der Susannageschichte nicht das ge-
ringste Licht werfen, geschweige denn daf man dahinter gar nach einem
geschichtlichen Kerne suchen diirfte, wie es Briill S. 22 f. zu guter
Letzt tut.

b) Einen babylonischen, auch im Koran 2, 96 gestreiften Mythus von
der Verfiihrung zweier alter Mianner durch die Liebesgéttin fand Hrch.
Ewald? in unserer Geschichte. Allein eine Ubereinstimmung besteht
hier nur im Versuch der Verfilhrung. Nichts berechtigt uns, die erste
Szene allein ins Auge zu fassen und dazu noch eine Vertauschung der
Rollen anzunehmen.

¢) Noch mehr in die Mythologie hineingezogen wurde unsere Ge-
schichte durch Karl Fries.? Mit Hilfe immer neuer Assoziationen ver-
glich er erst die griechische Hetéire Phryne, die von einem abgewiesenen
Liebhaber verklagt und von ihrem Anwalt Hyperides vor Gericht ent-
bloht wurde (vgl. Sus. v. 32), dann Tiresias und Aktéon, die beide das
Belauschen einer Gottin im Bad (vgl. Sus. Th.v. 15) biifen mubten,
weiter die Gygesgeschichte (Herodot I 8), endlich die Lustration der
Nerthus in einem verborgenen See inmitten eines stillen Haines (Tacitus,
Germania 40), und kommt so zum Ergebnis, daB Susanna urspriinglich

! Die Vorspiegelung der Geburt des Messias ist die jidische Abwandlung
des bekannten Motivs, wie ein Mann sich unter dem Vorgeben, ein Gott zu
sein, bei einer Frau Zutritt verschafft, s. Weinreich Der Trug des Nektanchos
(1911) S. 91 ff. Woeinreich unterscheidet zwei Typen: im ersten tritt die Vor-
spiegelung der Geburt des Messias erst nachtriglich auf, wenn sich das Midchen
schwanger fiiblt und seine Eltern beschwichtigt werden miissen; im andern
dient sie von Anfang an zur Verfiihrung des Judenmidchens. Obige Tradition
gehort zum zweiten Typus, den Weinreich nur aus zwei recht spiten Beispielen
belegen kann (S. 100 ff.; zwei neuere slawische Fassungen bietet Polivka Zest-
schrift des Vereins fiir Volkskunde (= Z V V) 23 (1913) S. 88) und fiir sekundir
hilt. Hiernach muB er doch viel ilter sein. DaB nicht jeder von sich, sondern
einer vom andern ausgibt, er werde den Messias erzeugen, mutet allerdings
wenig urspriinglich an (etwas Ahnliches in einer franzdsischen Fassung des
17. Jahrh. bei Weinreich S. 133). Wichtiger ist wohl das Fehlen der sonstigen
Pointe, daB statt des Messias dann ein Midchen geboren wird. Haben wir es
hier mit einer Vorstufe der gewthnlichen Form zu tun? Jedenfalls scheint mir
Weinreichs schone Untersuchung an diesem Punkte einer Nachprifung auf
Grund des jiidischen Materials zu bediirfen.

2 Feschichte des Volkes Israel ® IV (1864) S. 636: zustimmend Holtzmann
in Schenkels Bibellexikon V (1875) S. 440, Kamphausen in Enc. Bibl. I (1899)
S. 1014. — An einen Zusammenhang mit der Verfiihrung des Engidu-Eabani
im Gilgamesch-Epos dachte Riehm im Handwdrterbuch d. bibl. Altertums (1884)
II 8. 1589 f., wobei er, im AnschluB an G. Smith, dort noch mit zwei Dirnen
rechnete.

3 Schuschanna, Orient. Lit.-Ztg. 13 (1910) Sp. 337—360, abgedruckt in
seinen Kleinen Beitrigen zur griechischen und orientalischen Mythologie (1911).
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wie Phryne eine jungfriuliche Gottin gewesen sei und die beiden Altesten
die Sklaven, die sie baden helfen und dann sterben miissen! Da Fries
meist von solchen Ziigen ausgeht, die der Erweiterung bei Theodotion
angehoren (Bad im Garten, Dienerinnen, Geschrei)!, und da er bei seinen
Gleichsetzungen iber den meist recht geringen Ahnlichkeiten die viel
stirkeren Verschiedenheiten véllig iibersieht, bedarf es keiner eingehen-
den Widerlegung.? Wie leicht sich dergleichen Kombinationen bis ins
Unendliche fortsetzen lassen, zeigen zwei an Fries ankniipfende Aufsitze.
Nach Wolfg. Schultz® ist Susanna im Bade ,natiirlich* die Schwan-
jungfrau, die mit ihren zwei Schwestern — in der jiidischen Uberliefe-
rung sind sie zu Midgden geworden — beim Baden belauscht wird, zu-
gleich aber auch die eponyme Stadtgottin von Susa; nach den Parallelen
des Genovevatypus sollte sie eigentlich schwanger und konnte zugleich
stumm sein usw. Und Ernst Siecke* ersetzt Fries kultmythologische
Deutung durch eine astrale: Susanna ist die Sonnengéttin, die der Mond-
gott kurz vor der Konjunktion in seiner Nihe badend sieht usw. —
Immerhin findet sich selbst da gelegentlich ein richtiger und brauchbarer
Gedanke (s. u. III 4).

Keiner von diesen Versuchen, die Susannageschichte von da oder
dort herzuleiten, hat zum Ziele gefiihrt. Sie leiden alle daran, dab sie
einzelne Ziige herausgreifen und dieselben oft auch noch ins Gegenteil
verkehren miissen, ohne daf} solch einschneidende Mafnahmen sich recht-
fertigen lielen. Denn was immer auch ihre Herkunft sein mag, so folgen
jetzt ihre drei Szenen doch in innerer Konsequenz aufeinander und
bilden ein geschlossenes Ganzes, an dem solche Zerlegungs- und Ampu-
tationsversuche abprallen.

Nur zwei Beobachtungen ist eine gewisse Berechtigung nicht abzu-
sprechen.  Schon J. D. Michaelis (VI S.133£) hat daran AnstoB ge-
nommen, dafl Jojakim an dem ProzeB gegen seine Frau gar keinen An-
teil nehme. Fries (Sp. 340) folgert daraus, daB Susanna ebenso wie die
Phryne urspriinglich allein gestanden habe. Schultz (S. 138) 1a8t den
Gatten nach dem Beispiel des Genovevatypus im Kriege abwesend sein.
Oder liegt das vielmehr in der Okonomie der Erzihlungsweise begriindet,
die keine irgendwie entbehrliche Person auftreten lifit und lieber dafiir
eine Unwahrscheinlichkeit in den Kauf nimmt? Eine verheiratete Frau
muB es nach den israelitischen Verhiltnissen sein. Indes wiirde ein Ein-

! DaB es ein kultisches Bad gewesen, entnimmt er noch viel jingerer Uber-
lieferung bei Briill (8. 21 %5),

2 Zu seiner Verwertung der Phryne-Episode kann ich auf die treffenden
Bemerkungen von Wendland Theol. Lit.-Ztg. 1912, Sp. 163 verweisen.

3 Memnon 4 (1910) S. 137 £,

4+ Memnon & (1911) S. 123 ff.
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treten Jojakims fiir die Ehre seiner Gattin die durch ihre Verurteilung
aufs hochste gesteigerte Spannung abschwichen und die wie ein Deus
ex machina eingreifende Rettung durch Daniel in ihrer Wirkung emp-
findlich beeintrichtigen. — Und weiter hat man eingewendet, daf man
von den beiden Alten in jener Situation wohl allenfalls eine Beschrei-
bung des geflohenen Buhlen, nicht aber des Baumes verlangen konnte?;
aber dasselbe laBt sich von jener Frage des Ben Zakkai nach Dicke und
Farbe des Feigenstammes (s. o. II 2 @) sagen.

111

1. Der offensichtliche MiBerfolg all der in II besprochenen Erkli-
rungsversuche scheint mir in erster Linie davon herzukommen, daf} sie
den Charakter der Erzahlung vollig verkennen: einmal das mérchenhaft
Whunderbare, daB ein Knabe den Trug durchschaut, wo die Ménner mit
Blindheit geschlagen sind, und dann das Burleske in der Art, wie er die
beiden iiberfiihrt. Letzteres scheint schon Sextus Julius Africanus (um
200 n. Chr.) empfunden zu haben, wenn er an der Geschichte den hei-
ligen und prophetischen Geist vermifit und meint, Daniels Verfahren
gehe noch iiber den Mimographen Philistion hinaus, der so lustig und
schlagend geheime Siinden und Laster aufzudecken pflegte.? Auch dah
sie, kaum verdndert, in die Sammlung von 1001 Nacht Aufnahme ge-
funden?, verdankt sie gewil weniger ihrer Moral als dem pikanten
Gegenstand und der witzigen Losung. Dann wird man aber dahinter
weder eine rechtshistorische Sage noch einen verklungenen Mythus
suchen, sondern eine volkstiimliche Erzdahlung®*, etwa in der Art
von Salomos Urteil, deren Wirkung neben dem Gegenstand selber vor
allem auf der Schlufiszene beruht. Darum hingt auch das Verstindnis
der ganzen Geschichte zundchst an der richtigen Beurteilung dieser
SchluBszene. Und deren Charakter wird vielleicht am deutlichsten,
wenn ich einen bekannten deutschen Schwank daneben stelle: Einem
Bauern ist sein Pferd gestohlen worden. Er findet es bei einem Rof-

1 J. D. Michaelis VI S. 136 f.; Fries Sp. 342 folgert daraus die Unurspriing-
lichkeit des jetzigen Schlusses.

? xal mopadobdrard mog adrods ameriyysr dg 0d0F 6 Dilisriwvog piuog
(Var. 0002 @ihioriov 6 pigos) Reichardt in Harnack-Schmidt Texte und Unter-
suchungen XXXIV 8 (1909) S. 79, 8f. Vgl. H. Reich Neue Jahrbiicher 13 (1904)
8. 713; iiber Philistion: H. Reich Der Mimus (1908) S. 428 ff.

$ Henning VIII 8. 57f. = Littmann III 8. 5281, vgl. Chauvin Bibliographie
des ouvrages arabes ete. VI (1902) S. 192. — Fiebig RG G I Sp. 539 nennt dies
falschlich eine Parallele zur Susanna, obwohl ausdriicklich von einer israe-
litischen Frau und von Daniel die Rede ist!

4 Als ,,a folktale” bezeichnet sie auch Toy in der Jewish Encyclopedia XI
(1905) 8. 603, doch ohne dem weiter nachzugehen; vgl. noch K. Marti Das Buch
Daniel 8. XIX,
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hindler wieder, der es aber schon lange zu besitzen behauptet. Da ver-
deckt der Bauer dem Tier die Augen und fragt, auf welchem es denn
blind sei. Der Hiandler sagt aufs Geratewohl: ,Auf dem rechten“. Es
ist aber iiberhaupt nicht blind!

2. Nun gibt es im Orient eine ganze Reihe ihnlicher Geschichten,
in deren Kreis schon G. Huet! die Susanna hineingestellt hat, und von
denen ich die wichtigsten Typen kurz vorfiihre.

a) Eine erste Gruppe umfaft die Erzihlungen vom Baumzeugen:
Ein Jiingling hat vor einer weiten Reise einem Alten Geld zur Aufbe-
wahrung iibergeben, und dieser verweigert nachher die Riickgabe, indem
er nichts davon wissen will. Sie gehen zum Kadi, und dieser fragt den
Jiingling, ob er denn dabei keine Zeugen gehabt habe. Er antwortet,
nur der Baum, unter dem sie gestanden, sei Zeuge gewesen. Der Kadi
gibt ihm sein Siegel und heift ihn den Baum herholen. Nach einer
Weile fragt der Kadi ganz unvermittelt, ob der Jiingling wohl schon
beim Baum angelangt sei. Der Alte antwortet unbedacht: ,,Schwerlich®.
Schlieflich kommt der Jiingling und sagt, der Baum habe doch nicht
mitkommen wollen. ,,Er ist doch gekommen®, sagt der Richter. ,,Wieso?*
»Weil der Alte sich unterdes verraten und die Sache eingestanden hat.*?

Die Wiedergewinnung des Depositums, dessen Riickgabe ver-
weigert wird, findet sich auch in anderen Typen.

b) Ein angesehener Mann (oder eine vornehme Dame) verhilft dem
Betrogenen wieder zu seinem Eigentum, indem er selber dem Betriiger

! Daniel et Susanne. Note de littérature comparée. Revue de Uhistoire des
religions 65 (1912) S. 277--284, — Ich las diesen Aufsatz erst, als mir mein
Ergebnis in den Hauptziigen feststand. Gelernt habe ich daraus die Bedeutung
des Motivs vom weisen Knaben als Richter, glaube aber seine Auffassung nicht
nur mit stark vermehrtem Material — einiges davon verdanke ich der Freund-
lichkeit von Herrn Prof. Joh. Bolte in Berlin — noch besser begriinden, sondern
in einem wichtigen Punkte — s. u. IIl 4 — auch ein gut Stiick weiterfiihren
zu konnen.

* Rosen Elementa Persica® (1915) Nr. 12 S. 50f. — Hertel 92 Anckdoten
und Schwinke aus dem modernen Indien (Indische Erzihler 1X, 1922) Nr. 12.
Die Geschichte tritt in allerlei Varisnten auf, vgl. Chauvin IX 8. 24, Gaster
The Ezempla of the Rabbis (1924) Nr. 368 mit den literarischen Verweisen
S. 249. — Daraus oder aus einer gemeinsamen ilteren Form scheint sich der
Schwank abgezweigt zu haben, wo auch ein Baum als Zeuge in einem Prozef
angefragt werden soll: da beredet der Betriiger seinen Vater, in den hohlen
Baum hineinzukriechen und zu seinen Gunsten auszusagen; aber der Kadi ist
miBtrauisch und liBt um den Baum herum Holz anbiufen und anziinden, so
daB der Alte entweder herauskommen muB oder verbrennt; vgl. Benfey Pant-
schatantra (1859) II 8. 114, Zachariae ZVV 16 (1906) 8. 129f. = Kleine
Sehriften (1920) S. 146f., Hertel Indische Mirchen (1919) Nr. 15, Giese Tuirkische
Mdrchen (1925) Nr. 51.
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in Aussicht stellt, bei ihm Kostbarkeiten zu hinterlegen; da der andere
im selben Augenblick kommt und sein Geld verlangt, gibt es ihm jener,
um sich nicht den groBeren Gewinn entgehen zu lassen. Oder der
Helfer bestimmt den Betriiger dadurch zur Riickgabe, daB er dem Be-
trogenen vor der Offentlichkeit seine Gunst erweist oder den Betriiger
selber zu einer hohen Stellung beruft.!

¢) Ein Kaufmann hinterlegt, bevor er die Wallfahrt nach Mekka an-
tritt, bei einem Nachbar einen Topf Oliven, auf dessen Boden er tausend
Goldstiicke verborgen hat. Bei Gelegenheit will der Nachbar von den
Oliven nehmen und entdeckt dabei das Gold, das er sich aneignet. Die
schlecht gewordenen Oliven ersetzt er durch neue und fiillt damit den
ganzen Topf. Der Kaufmann kehrt nach sieben Jahren heim, holt sich
seinen Topf, entdeckt das Fehlen des Schatzes und geht zum Kadi. Der
Nachbar leistet einen Eid und der Kaufmann verliert den Prozef. Er
wendet sich an Harun er-Raschid, der beide auf den nichsten Tag zur
Untersuchung zu sich bestellt. In der Nacht streift er nach seiner Ge-
wohnheit verkleidet durch die Stadt und sieht auf einem Platz Knaben
im Mondschein diesen Prozefl auffiihren. Der Knabe, der den Kadi
spielt, stellt fest, daB sich Oliven nicht sieben Jahre halten und daf die
Oliven im Topf heurige sind, darum verurteilt er den Nachbar. Der
Kalif 148t den Knaben anderntags vor Gericht seinen Spruch wieder-
holen und bestdtigt ihn.®

d) Aus einem deponierten Biindel sind die wertvollsten Edelsteine
herausgenommen worden, ohne dal das Siegel verletzt wire. Der Papa-
geikonig, vor den die Sache gebracht wird, reifit eine kostbare Jacke
leicht ein und heift den geschicktesten Schneider der Stadt holen. Wie
dieser den RiB so geschickt flickt, daB man gar nichts mehr davon sieht,
sagt er ihm auf den Kopf zu, daB er das Biindel gedffnet und wieder
zugeniht habe.?

¢) Drei Kaufleute deponieren ihr gemeinsames Geld bei einer alten
Frau, die es aber nur herausgeben soll, wenn alle drei beisammen sind.

! Chauvin IX 8. 23f. 24 V 8. 252; Lidzbarski Neuaramdische Handschriften
der kinigl. Bibliothek zu Berlin I1 (1896) S. 168f.; Zachariae ZVV 16 (1906)
S. 147 = Kl. Schr. 8. 167; Hertel Katharotnakara [ (1920) Nr. 69, 92 Anek-
doten usw. Nr. 3. 6, Kaufmann Tschampaka usw. (Ind. Erzihler VII 1922)
S.49f Dasselbe mit einem gestoblenen Schatz: Hertel 92 Anekdoten Nr. 62;
Gaster Nr. 324, vgl. S. 240f.; Tawney-Penzer, Somadevas Katha Sarit Sagara
1T (1924) S. 118 ff. (Buch VI c. 33), weitere Literatur S. 1181

* 1001 Nacht Henuing XXI 8. 92 ff,, Chauvin V 8. 85f. mit Hinweis auf
verwandte Erzihlungen; Huet S. 278 f. Dasselbe mit einem Honigtopf: Chauvin
IX S. 25 Nr. 13, 14; Bin Gorion Der Born Judas III (1918) S. 58, 300; Gaster
Nr. 403 (hier der junge David oder Salomo als Richter) u. S. 259.

8 Indisch, aus dem Vikramodaya c. 16; Zachariae ZV V 16 (1906) S. 146
= KI. Schr. 8. 166f.; dhnlich Hertel 92 Anekdoten Nr. 8.
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Die drei baden dann in der Nihe. Einer geht bei der Frau einen Kamm
holen, verlangt dann aber statt dessen das Geld. Sie will nicht. Er ruft
die andern an und diese, in der Meinung, es handle sich um den Kamm,
heiflen sie geben. Er entflieht mit dem Geld. Die beiden verlangen von
der Alten Schadenersatz, und der Richter gibt ihnen Recht. Wie sie
weinend nach Hause geht, rit ihr ein fiinfjahriger Knabe, dem Richter
zu antworten, das Geld liege bereit; sie werde es geben, sobald alle
drei kommen.'

f) Ein Mann will seiner Frau durch einen Kameraden einen wert-
vollen Stein schicken, den er gefunden. Aber dieser verkauft ihn statt
dessen und verschafft sich zwei falsche Zeugen, die zu seinen Gunsten
aussagen, so daB der Koénig ihn frei spricht. Alle vier Minner gehen
an einem Knaben vorbei, der von seinen Spielkameraden fiir jenen Tag
zum Ké&nig erwihlt worden und der sich nun nach dem Ausgang des
Prozesses erkundigt. Des Konigs Urteil findet nicht seine Billigung. Er
heifit die vier, jeden fiir sich, die Form des Edelsteins in Lehm nach-
bilden. Die Modelle des Eigentiimers und des Betriigers sind sich @hn-
lich, die der andern beiden nicht. Daraus entnimmt er, daB sie den Stein
gar nie gesehen haben. Er lift sie und den Betriiger verhaften und
bringt die Sache vor den Konig, der seinem Entscheid zustimmt.?

9) Die Geschichte vom Doppelginger. Ein Dimon hat in Abwesen-
heit eines Kaufmanns dessen Gestalt angenommen und sich in den
Besitz seiner Frau gesetzt. Er weigert sich, sie dem Heimkehrenden
abzutreten. Die Frau selber ist im Zweifel, welcher eigentlich ihr Mann
sei. Der Richter fragt sie einzeln nach den Speisen des vorigen Tags
und ld6t die beiden oder die Frau die Speisen erbrechen.? Oder ein Bei-
sitzer 1aBt sie einzeln die Hochzeitsnacht beschreiben und vergleicht mit
den Angaben der Frau.* Oder der Richter verfiihrt den Dimon zu einer
Leistung, mit der er seine iibermenschliche Natur verrat (1iBt ihn einen
ungeheuren Stein hochheben, in einen Krug hineinkriechen usw).’

! 1001 Nacht Henning X S. 282 ff. Littm. IV 8. 378f., vgl. Chauvin VIII
S. 63f., Huet 8. 279f. Ferner Kretschmer Neugriechische Miirchen (1917) Nr. 15,
Hertel 92 Schwénke Nr. 4. Valerius Maximus VIII 8 erziihlt diese Geschichte
von Demosthenes.

* B. Jilg Mongolische Mdrchen (1868) S. 61 ft., vgl. Rh. Kohler Kleine
Schriften 1 (1898) 8. 5612 und Huet S. 180f, der nach Jiilgs groBerer und mir
picht zuginglichen Ausgabe Mongolische Mirchensammiung (1868) S. 196 ff.
zitiert. Ahnlich Hertel 92 Anekdoten Nr. 11.

$ Zachariae ZV V 16 (1906) S. 145 — KI. Schr. S. 166.

* Rosen Tuti-Nameh (Inselverlag) S. 207 ff,, @hnlich Zachariae Z V'V 16
(1906) S. 144 = KI. Schr. 8. 164,

® Zachariae ZV'V 16 (1906) S. 138 ff. — KI. Schr. S. 157 ff., Hertel Katha-
ratnakara 1 Nr. 86; Jilg Mongolische Mdrchen S. 68 ff. (ein Knabe entlarvt
den D#émon).
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k) Aus einer Gesellschaft heraus wird ein Dieb damit festgestellt,
daB jeder iiber eine ihnen vorgelegte Erzihlung sein Urteil abzugeben
hat.!

i) Ein Kaufmann ist in Abwesenheit seines Sohnes verstorben. Ein
Sklave nimmt von dem Erbe Besitz und behauptet gegeniiber dem
Heimkehrenden, selber der Sohn zu sein. Konig David stellt den wahren
Sohn durch Blutprobe fest.?

3. Keine von all diesen Geschichten enthilt die Handlung und den
Rechtsfall der Susanna. Aber alle haben untereinander und mit Susanna
das gemeinsam, daB ein weiser Richter oder irgendein anderer kluger
Helfer einen schwierigen, scheinbar unlésbaren, oft bereits falsch ent-
schiedenen Rechtsfall auf besonders scharfsinnige Weise entscheidet, den
Betriiger entlarvt, dem Geschidigten zu seinem Rechte verhilft. Selbst
die gesonderte Befragung der Streitenden findet sich da und dort:
so mehrfach in der Geschichte vom Doppelginger (g), wozu bereits
Zachariae (Kl. Schr. S. 390) auf Sus. v. 51 verwies, und in f, wo der
Knabenkénig die vier Ménner jeden fiir sich ein Modell des Edelsteines
machen 1aBt.

Ferner ist es 6fter ein Knabe, der den richtigen Entscheid fillt, wo
der Richter entweder selber am Ende seiner Weisheit ist oder gar schon
einen Fehlspruch getan hat. So in ¢, ¢, f, auch in einigen Vertretern
der Doppelgingergeschichte.? Und das ist auch, wie Huet S. 282 mit
Recht hervorhebt, bei der Susanna der Fall, wo das vewrégem vne in LXX,
das modaglov vewtégov bei Th. nicht anders verstanden werden kann,
DaB einzig Kamphausen* diese Ausdriicke richtig verstanden habe, wie
Huet S. 283 meint, trifft immerhin doch nicht zu. Als Knaben bezeich-
nen den Daniel schon Badvell (16. Jahrh.)®, J. D. Michaelis (VI S. 135),
Duschak (8. 94). Und das scheint iiberhaupt alte exegetische Tradition
gewesen zu sein; denn die zweite syrische Version in Waltons Polyglotte

1 Chauvin VIIT 8. 123; Bin Gorion III 8. 97 ff., 295. Gaster Nr. 206; Jung-
bauer Mdrchen aus Turkestan und Tibet (1923) S. 24f., Hertel Katharatnakara
I Nr. 82; Giese Tuirkische Mcrchen Nr. 64. In Tuti- Nameh S. 174ff. und
Gaster Nr. 111/112 ist es ein Midchen, das auf auf solche Weise den Dieb
tiberfiihrt.

* Gaster Nr. 391, vgl. 8. 256.; Zachariae Wiener Zeitschrift sur Kunde des
Morgenlandes 24 (1910) S. 844 ff. — Kl. Schr. 8. 300f., ZV V 25 (1915) S. 314 fF.
= K1. Schr. S. 805ff. — Interessant ist, daf diese Blutprobe heute tatsichlich
gemacht wird und zwar nicht Verwandtschaft, wohl aber Nichtverwandtschaft
einwandfrei festzustellen vermag.

3 Vgl. Zachariae ZVV 16 (1906) S. 142, 145 = KI. Schriften 161, 165;
Jiilg 8. 70f.

4 In Enc. Bibl. 1 8. 1014.

® Bei Fritzsche Exeg. Handbuch 1 S. 118.



Susanna 273

(1653—57) Bd. IV, der erweiterte Brief des Ignatius an die Magne-
sier!, Johannes Chrysostomus? Sulpicius Severus® und die Version in
1001 Nacht* geben ihm alle — etwa nach Luk. 2, 41ff.? — das Alter
von zwolf Jahren. Ebenso haben mittelalterliche Bearbeitungen ihn als
Knaben aufgefaBt.®

[Susanna galt in der altchristlichen Kirche als Typus der aus den
Nachstellungen Satans geretteten Seele und wurde darum oft dargestellt,
s. F. X. Kraus Rcalencyclopidie d. christl. Altertiimer I1 (1886) S. 8001,
Wilpert Die Malereien der Katakomben Roms (1903) S. 362 ff. Nun macht
mich H. v. Soden darauf aufmerksam, daf auf einem Fresko der Kallistus-
katakombe (Wilpert T. 86) der auf dem richterlichen Bfjuc stehende
Daniel um einen Kopf kleiner dargestellt ist als Susanna und die beiden
Alten. Nach Wilpert S. 119¢£. 364 als Knabe; nach v. Soden aber viel-
leicht doch nur aus dem Prinzip der Isokephalie heraus. K. N.]

Huet hat richtig gesehen, daB die Figur des weisen Knaben nicht
unzertrennlich mit dem Motiv des scharfsinnigen Richterspruches ver-
bunden ist. S.283 bemerkt er, ,que ce qu'on peut appeler le théme
de l'enfant sage a été parfois ajouté aprés coup & des récits ol ce théme
primitivement ne se trouvait pas“. So ist es in der Tat. Mitunter 1i8t
sich der Wechsel sogar innerhalb der verschiedenen Versionen einer und
derselben Erzihlung beobachten. In der Mehrzahl der Fille ist es
der Richter selber, der auf die scharfsinnige Lisung verfillt. Gelegent-
lich ist es auch ein Beisitzer® eine (alte) Frau', manchmal auch ein
Midchen ®, womit die Geschichte in den Typus der klugen Bauerntochter®
hiniiberspielt. So stellt der weise Knabe nur eine Form unter andern
dar, eine besonders feine Gestaltung des allgemeinen und besonders im
Orient so beliebten!® Motivs vom klugen Richterspruch. Und seine Ge-
stalt kehrt auch in zahlreichen anderen Zusammenhingen wieder, und
ist fiir die orientalischen Erzihlungen eigentlich kennzeichnend.™

! Migne Patrol. Graeca V 8. 760.

* Homilie wiber den 50. Psalm (Migne LV 8. 567 f.), In Isaiam c. III (Migne
LVI 8. 43).

* Historia Sacra 11 1 (Migne Patrologia Latina XX S. 127).

¢80 Il 1. 5 Huet S. 283f. S Tuti-Nameh 8. 213.

" Chauvin IX 8. 23, Lidzbarski und Hertel Kaufmann Tschampaka zu b;
Meissner Neubabylonische Geschichten aus dem Irag, Beitr. zur Assyriologie V
(1906) S. 28f.

8 S. 0. zu h.

° Grimm Kinder- und Hausmédrchen Nr. 94, dazu Bolte-Polivka Anmer-
Fkungen I (1915) S. 349 ff.

10 Vgl. F.v.d. Leyen in Herrigs Archiv f. d. Studium der meueren Sprachen
und Luteraturen 114 (1905) 8. 22, 116 (1906) S. 8 ff.

1 Tm Orient wurde namentlich Kindern fribzeitiger Scharfesinn und frith-
zeitige Klugheit nachgerihmt*; v, d. Leyen in Herrigs Archiv 114 (1905) 8. 20.

Archiv fiir Religionewissenschaft XXIV 18
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Es fillt nicht in den Rahmen der vorliegenden Arbeit, das Motiv
des weisen Knaben auf Verbreitung und Herkunft genauer zu unter-
suchen. Nur darauf sei hingewiesen, dafl es mit dem Wunderkind des
Mirchens und Mythus!, das gleich nach der Geburt redet, Krafttaten
vollbringt und innerhalb weniger Tage erwachsen ist, ebensowenig
zu tun hat wie mit dem bei manchen Volkern verbreiteten Glauben

Von Beispielen nenne ich: A. Aarne Verzeichnis der Mdrchentypen (1910)
Nr. 920—29; Chauvin VIII S. 62f., 136f. (dies eine Variante der Geschichte
vom geschickten Dieb, vgl. Bolte-Polivka III 8. 8931), 179 (dazu die Versionen
bei Prym-Socin Syrische Sagen und Mdrchen (1881) IT S. 78, Lidzbarski II
8. 165f.) IX 8. 25. Den Geschichtenkranz vom jungen Mahosadha im Mahaum-
maggajataka, von dem Zachariae ZVV 17 (1907) 173ff. eine Analyse gibt:
zu Nr. 4 vgl. Zachariae Wiener Zeitschr. 2. Kunde. d. Mgl. 26 (1912) S. 419 f. —
Kl. Schr. S. 85; Nr. b ist eine Variante des salomonischen Urteils. Hertel Aus-
gewiihlte Erzihlungen aus Hemacandras Parisistaparvan (1908) VIII 2421, S. 1911,
Kaufmann Tschampaka S. 129ff. E. Luders Buddhistische Mrchen (1921) S. 281 1.
Tawney-Penzer Katha Sarit Sagara 1 8. 1841, (Buch I c. 14). M. Tewfik Die
Schwinke des Nasreddin und des Buadem (Reclam 27386) Nr. 1—7, 17, 21f usw.
Den im Morgen- und Abendland gleichverbreiteten, uns aus Grimm KHM Nr. 152
,»Das Hirtenbiiblein* und Biirgers Gedicht ,,Der Kaiser und der Abt* vertrauten
Schwank; vgl. Aarne Nr. 922, Bolte-Polivka III S. 214 ff. und W. Anderson Kaiser
und Abt (Folklore Fellows Communications Nr. 42, 1923), wo der Antwortgeber
in der Regel ein Erwachsener, gelegentlich aber auch ein Hirtenknabe (Ander-
son 8. 96%), des Gefragten Sohn oder Tochter, ein Schulknabe oder ein Jingling
(Anderson 8. 100) ist. — Die passende Antwort auf des Nachbarkénigs Forde-
rung, ihm ein Schlof in der Luft zu bauen, gibt im Achikarroman der Wezier,
in der Geschichte von Galad und Simas der Sohn des weisen Simas (Chauvin
II 8. 217f), in indischen und tibetischen Versiomen ein Knabe oder Miidchen
(s. Benfey Kleine Schriften 111 (1892) 8. 173ff.). — Herodot V 51 ermahnt das
achtjihrige Tochterlein den Kleomenes, sich nicht von Aristagoras bestechen
zu lassen (W. Aly Volksmdrchen, Sage und Novelle bei Herodot (1921) S. 145f.
verkennt den Zusammenhang, wenn er darin bloB einen ,Sonderfall des Glau-
bens an die Bedeutung zufilliger Geriusche oder AuBerungen* sieht und Augu-
stins ,tolle lege* Confrssiones VIII 12 vergleicht). — In der Legende verfiigt
das Kind dann iiber geistliche Weisheit, iiberwindet Erwachsene im Disputie-
ren oder beschimt sie durch seine frommen Worte, s. H. Giinter Die christliche
Legende des Abendlandes (1910) S, 134f., die Legenda aurea des Jacobus a Vora-
gene (iibers. von K. Benz) I 8. 419f. 510 II 39f, 7001 Nach¢ Littm. IV 8. 377f —
Herr Prof. Bolte verweist mich noch auf M. Montanus Schwankbiicher (her.
v. J. Bolte 1899) S. 6381ff., 658 und auf Miillenhoff Sagen aus Schleswig (1845)
Nr. 98. [Vgl. auch Radermacher Rhein. Mus. 73, 232ff. W.]

1 Eigentlich wunderbare Ziige sind tberraschend selten. Von den in III 2
erwithnten Erzihlungstypen z. B, finden sie sich nur im mongolischen Mircheny,
wo die Weisheit des jeweiligen Knabenk&nigs damit erklirt wird, daB unter
dem Hiigel, wo die Knaben zu spielen pflegen, der Wunderthron des Konigs
Vikramaditya vergraben liegt (Jillg S. 71f.). Das ist ein besonderes Motiv (s.
Tawney-Penzer I1 S. 51f.) und erweist sich hier auch dadurch als sekundir,
daB der einen klugen Entscheidung, von der die Geschichte erzihlt, die ebenso
klugen Urteile der anderen Knabenkonige an die Seite gestellt werden.
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an die prophetische Gabe von Kindern.! Vielmehr scheint es eine blofie
ergotzliche Stelgerung der tatséchlichen Erfahrung friihreifer und alt-
kluger Kinder zu sein.

4. Ich glaube, den Beweis erbracht zu haben, dal die Susannage-
schichte in diesen Kreis orientalischer Erzihlungen hineingehort. Doch
gilt das wohlverstanden nur fiir die dritte Szene. Jene Erzihlungen
handeln vom unterschlagenen Depositum oder von irgendeiner anderen
Gaunerei, aber nie von der Verleumdung der keuschen Frau. Nie be-
riihren sie sich also auch nur entfernt mit dem Inhalt der zwei ersten
Szenen. Darin liegt fraglos eine Schwierigkeit. Indes fillt es nicht
schwer nachzuweisen, daf auch die Handlung der beiden ersten Szenen
beliebten Erzahlungstypen nahesteht.?

Die liisternen Amts- und Respektspersonen begegnen uns in der
heiteren Geschichte von der Frau, die ihre zudringlichen Liebhaber alle
auf verschiedene Stunden desselben Abends zu sich bestellt und dann
einen nach dem andern in eine Kiste einsperrt.?

Die Rache des abgewiesenen Liebhabers, dessen Verliebtheit sich in
Hah wandelt und der dann die keusche Frau des Ehebruchs bezichtigt,
kennen wir aus den Geschichten des Genovevatypus, wo Golo die seinem
Schutz anvertraute Frau verfiihren will und dann beschuldigt®, und aus
den weiblichen Gegenstiicken Potiphars Weib und Phaedra samt den
zahlreichen Parallelen.’

Eine von diesen Geschichten des Genovevatypus kommt der Susanna
besonders nahe: der Eingang der in Turkestan spielenden Geschichte

t V<r1 Wuttke Der deutsche Volksaberglaube der Gegemwart® * § 287, auch
289, 296, 816. In Agypten verkiindeten spielende Kinder des Gottes Orakel,
5. Wiedemann Herodots Zuweites Buch (1890) 8. 550, E. Rohde Der gnechzsche
Roman und seine Vorldufer? (1900) S. 414. Ahnhches auch bei den Juden, s.
Scheftelowitsz 4ltpaldstinischer Bauernglaube in religionsgeschichtlicher Beleuch-
tung (1925) § 56. In der Vita des Porphyr von Gaza verkiindet ein sieben-
jibriges Kind im Zustand der Inspiration auf syrisch und griechisch Orakel,
8. A. Meyer Jesu Muttersprache (1896) S. 156.

* Auch Huet ist nicht der Meinung, die ganze Susanna erkldrt zu haben,
scheint vielmehr, wenn er auf Brill verweist (S. 283), mit der Mdglichkeit zu
rechnen, daB dessen Auffassung mit der seinen irgendwie zn kombinieren sei.

® Vgl. Amalfi ZVV 5 (1895) S. 72ff.,, 1001 Nacht Littm. IV S. 8301,
Chauvin VI 8. 11f., 13 VIIT 8. 50; MeiBner Neubab. Geschichten S. 171f.; L. Fro-
benius Der schwarze Dekameron (1910) S. 3801ff. = Atlantis VIII (1922) 8. 90 ff.;
Kretschmer Neugriechische Volksmdrchen (1917) S. 1741f,, 334; Hertel Katharatna-
kara 1 8. 411f.; Tawney-Penzer Katha Sarit Sugara I S. 321ff.,, 42ff. (Buch I c. 4);
Lidzbarski II 8. 183ff.; Aarne Nr. 1730; E. Tegethoff Franzdsische Mdrchen 1
(1923) 8. 182ff.; Jos. Bédier Les fubliaux* (1925) S. 454 ff.

4 Grimm Deutsche Sagen Nr. 588, vgl. Nr. 442; 1001 Nacht Henning XVIII
S. 66 ff.

5 S. Gunkel Genesis®® 8. 422, Tawney-Penzer II 8. 1201 IV 8. 104 1.

18%
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von der Merhuma.! Ihr Mann empfiehlt sie, ehe er die Pilgerfahrt an-
tritt, dem Schutz seines Bruders. Dieser sieht sie eines Tages in ihrem
Zimmer unverhiillt in ihrer ganzen Schénheit, verliebt sich in sie und
bittet sie um Gegenliebe. Von ihr entschieden abgewiesen, sinnt er auf
Rache und beschuldigt sie des Ehebruchs, indem er vier von ihm ge-
dungene falsche Zeugen aufstellt. Sie wird vom Gericht verurteilt und
vor der Stadt gesteinigt, bleibt aber wunderbarerweise am Leben, wird
nach vielen weiteren Anfechtungen mit ihrem Gatten wieder vereint
und hilt iber all ihre ehemaligen Widersacher Gericht. — Die Ge-
schichte, von der uns hier nur der Eingang angeht ?, ist weit verbreitet 3,
auch zu den Juden gekommen* und in dieser judaisierten Gestalt in
1001 Nacht aufgenommen worden.” Wesentliche Ziige der Susannage-
schichte finden sich hier wieder: die durch den Anblick der schénen
Frau geweckte Begier, der zuriickgewiesene Liebesantrag, die Beschul-
digung des Ehebruchs auf Grund falschen Zeugnisses, die Verurteilung.
Da dem aber allerlei Verschiedenheiten (bei Susanna zwei Minner, diese
selber die falschen Zeugen, die Szene im Garten, die Vollstreckung des
Urteils verhindert) gegeniiberstehen, kann von Identitit der beiden Er-
zéhlungen doch nicht wohl die Rede sein. Wichtig bleibt die Merhuma
trotzdem als nichste Verwandte der Susanna, zumal auch sie den jidi-
schen Boden passiert hat, wenn auch vielleicht — aber wer kann es
wissen? — erst in spiterer Zeit.

Und wenn die beiden Geschichten sich vor allem darin zu unter-
scheiden scheinen, daB dort das falsche Urteil zur Ausfiihrung kommt,
hier nicht, so begegnet die hochdramatische Rettung der angeblichen
Ehebrecherin oder sonstigen Siinderin im letzten Moment, auf dem
Scheiterhaufen, auch anderwirts: in der Tamargeschichte Gen. 38, 251,
im Mirchen vom Marienkind (Grimm KHM Nr. 3), den zwdlf Briidern

(KHM Nr. 9), den sieben Raben (KHM Nr. 25), den sechs Schwinen
(KHM Nr. 49).5

! Tuti-Nameh 7. Abend, S. 65 ff.

? Die Fortsetzung geht in den Crescentiatypus iiber, s. Tegethoff I 8. 82ff.
310, vgl. auch H. Schmidt und P. Kahle Volkserzdhlungen aus Paldstina (1918)
S. 99fF, 30%¢.

3 1001 Nacht Henning XVIII S. 187 ff.,, Chauvin VI 8. 165f.; J. G. v. Hahn
Griechische und albanestsche Mdirchen (1864) I S. 140 ff; Rohde Roman ® S. 568 *.

¢ Bin Gorion I 8. 268 ff. (,Die jiidische Arstin, vom Herausgeber selber
als ,eine Susannageschichte* bezeichnet!), Gaster Nr. 813.

 Henning IX S. 14ff. — Littmann IIT 8. 738f., vgl. Chauvin VI S. 154.

¢ Vgl. noch A.v. Lowis of Menar Finnische und esthnische Volksmdrchen
(1922) 8. 219, H. Naumann Islindische Volksmdrchen (1923) S. 96, 176, Tegethoff
I 8.112f, und die Sage von Kroisos auf dem Scheiterhaufen (Hdt. I 86), dazu
Rohde Roman® S. 420, Aly 8. 44f.
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Ebenso hat der kostliche Einzelzug, daf jeder der beiden Alten sich
in der Morgenfriihe zum Garten hinschleicht und unangenehm iiber-
rascht ist, den andern auch schon dort zu finden, sein Gegenstiick —
wenn auch in ganz anderem Zusammenhang — in einem Schweizermérchen.!

So stellt die Susanna, da die Geschichten vom weisen Richterspruch
sonst immer von anderen Rechtsfillen handeln und die Genovevage-
schichten nie mit dem weisen Richterspruch enden, offenbar die Ver-
bindung einer solchen Genoveva- oder Merhumageschichte
mit dem Motiv des weisen richtenden Knaben dar. Wie man
sich den Hergang genauer zu denken hat, ob die Erzéhlung urspriing-
lich einen anderen SchluB, in der Art der Genovevageschichten, gehabt,
der dann durch den jetzigen verdringt wurde? oder ob es eine freie
Schopfung mit blofier Benutzung von Elementen der beiden Typen ist,
miissen wir mangels sicherer Indizien offen lassen. Es verschligt am
Ende auch wenig gegeniiber der grundsitzlichen Erkenntnis, dal die
Susanna eine m. W. ganz einzigartige und wohlgelungene Verbindung
jener Typen darstellt.

[Wie ich nachtriglich sehe, vergleicht H. Gunkel Das Mdarchen im
Alten Testament S. 1261, die Geschichte der Upakosi aus Somadevas
Katha Sarith Sagara Buch I c. 4 (Tawney-Penzer I S. 321f.): Der kénig-
liche Hauspriester, der Oberrichter und der Lehrer des Thronerben er-
blicken die schone Upakosa auf ihrem téglichen Gang zum Bade im
Ganges und machen ihr unsittliche Antrige. Sie geht scheinbar darauf
ein, weill sich aber ihrer zu entledigen und sie schindlich zu iiberfiihren,
worauf sie vom Konig ihrer Giiter beraubt und verbannt werden.

Gunkel schreibt: ,,Beide Uberlieferungen stimmen darin iiberein, daf}
mehrere und wiirdige Méinner ein Weib vergeblich bei Gelegen-

1 H. Biichtold Schweizer Miirchen (1916) S. 225f1.

* Dies ist allem nach dus Verhiltnis zwischen zwei jidischen Geschichten,
die beide davon handeln, wie einer die Braut eines Freundes fiir sich bean-
sprucht. In der einen (Bin Gorion I S. 292 1f.) sind Joser und Tehilla schon
als Kinder von ihren Viitern verlobt worden, aber spiter auseinandergerissen;
Rahab, der Magdsohn, gibt sich dann fiir Joser aus, aber ein Unwetter am
Hochzeitstage fiihrt zur Feststellung, daB er die vom Vater Emet urkundlich
niedergelegten Erkennungsmerkmale nicht trigt. In der anderen (Bin Gorion
I 8. 2891f) verliebt sich Seker in Tehilla, die Braut des Joser, und behauptet
mit der Hilfe eines falschen Zeugen Keseb, sie sei seine eigene Braut. Der
Richter verhdrt Seker und Keseb einzeln, wo die Verlobung stattgefunden. Der
eine sagt im Weinhans, der andere: im Hause des und des. — Trotz einiger
Verschiedenheiten sind die Geschichten miteinander identisch, wie schon Bin
Gorion (I S. 366) gesehen. Die Befragung durch den Richter hat in der zweiten —
etwa nach dem Vorbild der Susanna? — die hier unmégliche Entdeckung durch
die Identititsmerkmale ersetzt. Ebensogut hitte sich auch noch die Figur des
weisen Knaben hineinbringen lassen.
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heit eines Bades mit ihrer Liebe verfolgen; vielleicht ist diese Zu-
sammenstimmung in dem einen Motive aus Wurzelverwandtschaft der
Uberlieferungen zu erkliren.“ — Es scheint Gunkel entgangen zu sein,
daB jenes nur eine Variante ist von der oben (S. 275) erwihnten Ge-
schichte von der klugen Frau, die ihre zudringlichen Liebhaber zu sich
einlidt und einen nach dem andern einsperrt. In den iibrigen Versionen
fehlt der Gang zum Bade, und die Frau sucht die Amtspersonen selber
auf, entweder um ausgeliehenes Geld mit ihrer Hilfe zuriickzuerhalten,
oder um ihren in Haft befindlichen Gatten freizubekommen. Der Gang
zum Bade usw. gehort somit zu den sekundiren Ziigen der Geschichte —
wie es iibrigens auch in der Susanna der Fall ist (s. 0. IL 3¢) —, und
es bleibt nur die bereits festgestellte allgemeinere Verwandtschaft mit
dem Genovevatypus, wobei auBerdem nicht iibersehen werden darf, daB
ihr ganzer Charakter von Anfang an mehr schwankhaft, oft geradezu
derb ist; in der von Frobenius beigebrachten Mande-Version aus dem
Sudan wird daraus die Rache einer Hure fiir ihren zu Unrecht ausge-
peitschten Bruder. Eine Wurzelverwandtschaft der Upakosa mit der
Susanna ist somit ausgeschlossen. K. N.]

Jetzt vermogen wir auch das relative Recht, das — allerdings sehr
geringe — Wahrheitsmoment zu erkennen, das jenen in II 3 ¢ kurz be-
sprochenen Versuchen, die Susanna auf &ltere Sagen und Mythen zuriick-
zufiihren, eignet. Fries und namentlich Schultz gehen z. T. von richtigen
Beobachtungen aus; Schultz hat auch bereits die Verwandtschaft mit
dem Genovevatypus erkannt. Aber vorschnell folgern sie aus einzelnen
Anklingen, die nur Ahnlichkeiten, bestenfalls Verwandtschaft ergeben,
Identitét der Geschichten. Tatsidchlich kommen wir iiber eine vielleicht
etwas einfachere, aber der jetzigen im Verlauf jedenfalls parallele Ge-
stalt der Erzdhlung nicht zuriick. Auf einen kultischen oder astralen
Hintergrund fiihrt nichts.

Ob diese Verbindung der beiden Erzihlungstypen bei den Juden
selber entstanden, oder ob sie, wie so manche andere schone Geschichte,
von auswirts zu ihnen kam, das zu entscheiden, sehe ich keine Msglich-
keit. Wohl aber bestitigt sich jetzt eine lingst gesuferte Vermutung?,
daB der weise Knabe gar nicht von Anfang an Daniel war, sondern daB
dieser erst spiter, wahrscheinlich unter dem Einflub der so nahe liegen-
den Deutung seines Namens als ,,Gottesrichter* oder ,,Gott ist Richter*
die Rolle des bis dahin namenlosen Knaben iibernahm. Schon das Fehlen
des héfischen und tiberhaupt des babylonisch-persischen Milieus und der
doch etwas andere Charakter des Knaben erweisen die Susannage-

1 8. Fritzsche S. 118, Fries Sp. 345, Duhm Israels Propheten® (1922)
S. 412,
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schichte als einen jingeren und wohl erst auf palistinischem Boden zu-
gewachsenen SproB innerhalb des Danielsagenkreises.!

Vielleicht findet aus solcher Herkunft der Erzihlung auch einer der
oben (II 3 ¢ Ende) erwéhnten Anstofe seine Erklirung. Das auffillige
Zuriicktreten des Jojakim konnte, wie schon Schultz vermutet, damit
zusammenhingen, dab in jenen Genovevageschichten der Gatte auf einer
Wallfahrt, im Krieg, oder auf einer Geschiftsreise abwesend zu sein
pflegt, so daB die Frau den Nachstellungen dessen, der sie eigentlich
beschiitzen sollte, preisgegeben ist. Deutet jener Zug in der Susanna
darauf hin, daB die beiden Altesten auf den Bruder des abwesenden
Gatten zuriickgehen und die Susanna somit doch aus der Merhuma er-
wachsen ist? Die Frage muB gestellt werden, wenn sich auch die Ant-
wort nicht mit Sicherheit geben lift.

5. Die Susannageschichte war somit urspriinglich eine rein pro-
tane Volkserzihlung, vielleicht sogar auBerjiidischen Ursprungs.
Aber sie ist das nicht geblieben. Sie erfuhr eine leise Umgestaltung in
dem Sinne, daf zum unterhaltenden Moment das erbauliche hinzukam.
Es ist der Proze, der sich in der jiidischen Uberlieferung — aber auch
anderwirts — so oft beobachten 1iBRt>, von dem die Geschichte von
Tobia®, und so manches Beispiel aus den Sammlungen von Bin Gorion
und Gaster Zeugnis ablegt: daB Geschichten, die man anfinglich zum
reinen Vergniigen erzéhlte, spiter einem lehrhaften und erbaulichen
Zweck dienstbar gemacht werden.*

! Das spricht mir auch gegen Dubms Annahme, Susanna sei zusammen
mit den anderen Septugintazusiitzen zu Daniel vielleicht schon im aramiiischen
Danielbuch enthalten gewesen. Das Fehlen deutlicher Lokalfarbe ist schon
mehrfach aufgefallen; aber unwahrscheinlich erscheint mir die Meinung von
Kay (S. 638, 642f.), daB noch im urspriinglichen LXX-Text die Erzihlung nicht
von Daniel handle und nicht in Babylon spiele. Dafiir stehen die beiden
Rezensionen einander doch zu nahe. DaB Daniels Name in v. 48, 51a, 52, 59
erst nachtriiglich zugesetzt sei, 148t sich nicht beweisen und v. 6 mit der fir
Kay anstéBigen Erwiihnung der ,andern Stidte** diirfte zur Erweiterung inner-
halb des LXX-Textes gehdren. Die Anfiigung an das Danielbuch setzt auf
jeden Fall doch voraus, daB die Geschichte schon unter Daniels Namen lduft.

% Vgl. Gaster § 15.

8 Zum ,dankbaren Toten* s. zuletzt H. Gunkel Das Mdrchen im Alten
Testament (1917) S. 90 ff. und Bolte-Polivka 1II (1918) S. 490ff. Doch irrt wohl
Bolte, wenn er den Kampf mit dem Dimon erst aus dem Buch Tobit ins
Marchen eingedrungen sein liBt (S. 515); mit Benfey u. a. rechne ich diese
Episode zum Grundbestand des Mirchens.

4 DaB daneben auch die umgekehrte Entwicklung vorkommt, indem von
religissen Empfindungen getragene Briuche und Erziihlungen mit der Zeit pro-
faniert werden und zur reinen Unterhaltung herabsinken, zeigt Hauer Die Reli-
gionen 1 (1923) sehr schon.
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Erst auf dieser Stufe also wird die Erzihlung ihre jetzige Breite er-
langt haben, wird die nihere Zeichnung der Altesten und ihres Treibens
(LXX v. 5. 9. 52. 57), das Gottvertrauen und das Gebet der Susanna
(LXX v. 35 und a), die gottliche Erleuchtung des Knaben (LXX v. 44 £.),
die Berufung auf Gottes Gebot (LXX v. 53), die Gegeniiberstellung der
Judierin und der israelitischen Frauen (LXX v.57) u. a. hineingekommen
sein. So erst ist die Erzihlung zur Legende geworden, die nun den
gemeinsamen Bestand der beiden uns vorliegenden Versionen bildet.

6. Aber auch damit und mit der schriftlichen Niederlegung ist sie
noch nicht zur Ruhe gekommen. Die jlingere Version des Theodotion
liebt, vor allem in der Gartenszene, weitere Ausschmiickung.

Noch interessanter ist die Gestaltung in jingeren Ablegern. Nur
wenig verindert ist sie im Liber Juchassin des Abraham Zacuti.? Aus
den zwei Altesten sind drei greise Richter geworden, die — ganz wie
bei Theodotion — téiglich ins Haus des Jojakim kommen und einmal in
seiner Abwesenheit auch in den Garten eindringen. Daniel rettet auch
hier die Frau, indem er die Drei einzeln verhort, wobei ihre Aussagen
nicht zusammenstimmen. Aber wonach er sie fragt und was jeder ant-
wortet, wird nicht mitgeteilt. Das Interesse fiir die scharfsinnige Unter-
suchung beginnt hinter dem fiir die Versuchung und Bewihrung der
Frau zuriickzutreten.

Noch mehr ist das bei der ,samaritanischen Susanna“?® der Fall, die
auch sonst freiere Behandlung verridt. Zwei Nazirder auf dem Berge
Garizim rufen die gelehrte Tochter des Priesters Amrom, die dort allein
in ihrem Hause dem Gesetzesstudium lebt, zu sich und wollen sich an
ihr vergreifen. Sie bittet erst nach Hause gehen und schonere Kleider
anziehen zu diirfen, bleibt dann aber zu Hause und verriegelt die Tiir,
so dafl die beiden, wie sie endlich die List gemerkt, nicht eindringen
konnen. Anderntags steigen sie nach Sichem hinab und bezeugen vor
Amrom, daf sie bei seiner Tochter einen fremden Mann gefunden hitten.
Amrom ruft das Gericht zusammen, und da wird ihre Bosheit offenbar.
— Daniels Person ist hier weggefallen, die Untersuchung liegt in den
Hiinden des Vaters und wird auch nur im Ergebnis mitgeteilt. So hat
das Interesse fiir die erbaulich-pikante Haupthandlung jenes fremde Ele-
ment schlieBlich wieder ganz abzustoBen vermocht.

18.0.11. Ob dies gleich im Griechischen oder schon in dem allfilligen
semitischen Original geschah, kommt fiir unsern sagengeschichtlichen Zweck
auf dasselbe heraus.

¢ Bin Gorion 8. 46f. (15. Jahrh. in Spanien).

3 Bin Gorion I S. 45f., vgl. S. 349f.



Totengebrduche und Griberkultus im heutigen
Griechenland.’
Von B. Schmidt +.

Es ist eine lingst bekannte Tatsache, daf uralte Sitten mit beson-
derer Zihigkeit an den drei bedeutungsvollsten Marksteinen des Lebens,
Geburt, Hochzeit und Tod, zu haften pflegen. Und unter ihnen ist es
wiederum der endgiiltige Abschlu des Daseins auf Erden, an den die
kultur- und religionsgeschichtlich merkwiirdigsten Erscheinungen sich
ankniipfen. Dabei nehmen wir mit Uberraschung wahr, wie gleichartig
im ganzen und grofen das Denken und Handeln der verschiedensten
Volker in dieser Hinsicht ist. Mag solche Ubereinstimmung auch viel-
fach auf Urverwandtschaft oder auf Ubertragung von einem Volk zum
andern sich zuriickfiihren lassen, so gibt es doch Fille genug, die beiden
Erklirungen schlechterdings widersprechen und unbedingt dazu zwingen
— wie sehr auch manche sich dagegen striuben mégen —, der An-
sicht der Anthropologen beizutreten, welche die wunderbaren Tatsachen
aus einer allgemeinen Veranlagung des menschlichen Geistes auf primi-
tiver Stufe der Entwicklung herleiten. Daraus ergibt sich, daB das
Verstindnis altertiimlicher Gebriduche, die wir bei zivilisierten Vélkern
der Gegenwart oder der Vergangenheit vorfinden, durch die Beobach-
tung analoger Briduche bei niederen Rassen gefordert werden kann.

Ist ein Familienglied schwer erkrankt, so lassen sich die Angeho-
rigen durch gewisse Vorzeichen bestimmen, auf einen giinstigen oder

! Im Nachlasse des ausgezeichneten Kenners der neugriechischen Volks-
kunde fand sich dies umfangreiche Fragment, das die Witwe des Verstorbenen
uns zur Verdffentlichung gab. Obwohl die Arbeit unvollstindig ist und eine
letzte Redaktion fehlt, glauben wir die Mitteilung der wertvollen Materialien
nicht unterlassen zu sollen. In einigen Fiillen, wo die Einordnung gewisser
Abschnitte des Manuskriptes nicht ganz klar war, muB der Herausgeber die
Verantwortung fiir die schlieBlich gewiithlte Anordnung tragen. Von Zusitzen
und Hinweisen auf die in den letzten Jahren erschienene Literatur, die
B. Schmidt nicht mehr erlebte, wurde grundsiitzlich abgesehen. Bei der Druck-
legung leisteten der Schwiegersohn des Verstorbenen, Oberstudien-Direktor Dr.
Binder-Tiibingen, und Hugo Hepding-GieBen wertvolle Hilfe. Die Redaktion.
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ungiinstigen Ausgang zu schliefen. Schreckhafte Triume in betreff der
Leidenden deuten auf baldige Genesung, dahingegen néchtliches Hunde-
geheul, Krichzen der Raben und Schrei der Eule den Tod verkiinden.!
Eine bestimmte Eulenart, gewil unser Kiduzchen oder eine ihm n#ichst-
verwandte Eule, heiit in mehreren Teilen Griechenlands yegomovis?,
d. i. Vogel des Charos, des bekannten Todesdimons der Neugriechen 3,
anderwirts davetomovis, auf Zakynthos und Kephalonia croiyyromotie?,
auf letzterer Insel noch gewoshnlicher xaxomovdr, auf Kythera xadv.3,
ein ohne Zweifel onomatopoetischer Ausdruck. Wenn diese Eule in der
Nihe oder gar auf dem Dache des Hauses, in dem der Kranke liegt,
sich vernehmen liBt, wird das Schlimmste befiirchtet. Daher auch der
Fluch va Aedfjcovy movxovfdyiee 610 6mite Gov, der auf Kephalonia iiblich

1 Protodikos ITsgl zijs moeg Huiv Tagijs. Athen 1860, S.18. — Auch in anderen
Lindern werden die Triume in der Regel so ausgelegt, da gerade das Gegenteil von
dem sich ergibt, was bei natiirlicher Deutung zu erwarten wiire. Vgl. z.B. Wuttke
D. deutsche Volksaberglaube® § 324 f., wo es S. 228 u. a. heiBt: , Triumt man von
einem Kranken, da8 er stirbt, so wird er gesund."* — Was die an Hunde, Raben und
Eulen sich kniipfende Vorstellung betriftt, so ist sie sehr weit verbreitet und sicher
uralter Menschheitsgedanke. Hunde sind geistersichtige Tiere: wie Lei Homer
Odyss. 16,162 die nahende Gottin, so erkennen sie auch den Tod, ehe er
menschlichen Angen sichtbar wird. Vgl Grimm D. _Mythologie“ 1I 585f. —
G. Schuller Volkstiiml. Glaube w. Brauch bei Tod u. Begribnis im Siebenbiirg.
Sachsenlande 1 30. Cber ihre Verbmdung mit Hekate zuletzt Rohde Psyche
IT 83f Bei Timoth. Gaz. de animal. in Haupts Opusc. III 288 heilt der Hund
{Gov tov ‘Epuod, offenbar des chthonischen. DaB nichtliches Hundegeheul
schon im griechischen Altertum als bose Vorbedeutung galt, geht aus Pausan.
4,13, 1 und Platarch. de superstit. 8 hervor. Uber das unheildrohende Kriich-
zen des Raben Epiktet Encheir. 18. Eule als Todesbote bei Hipponax frg. 54 B.:
notyn 0t vexpdv &yysdds ve nal nijovE. Vgl auch Antonin. Liber. 15 a. E. vourt-
nboonee nondyyelov. Nach Aelian. de nat. anim. 10, 37 setzte sich eine Eule
dem Pyrrhos, als er nachts gegen Argos zog, todverkiindend auf den Speer.
Demgemif sagt Menander &v ylad§ dwvarodyy Jdedoirapsy (FOG ed. Meineke
IV 230, V. 11). Uber ihre Beziehung zur Unterwelt: Preller Demeter und Per-
sephone 142 f. und Gr. Mythologie* 1 828. Eulen als Totenvigel kommen auch
auf den Denkmilern vor, so z. B. auf einer den Tod der Prokris darstellenden
Londoner Vase (s. Maximilian Mayer Herm. 27, 1892, 482). Die niimliche Be-
deutung haben bubo und noctua der Romer (Plin. n. h. 10,16, 34. Ovid Metam.
V 549 f. Prop. 4,3,59 u. a.).

* Protodikos a. a. O. ’Epnusels taév Prhopadar 18569, S. 1019 (ohne Orts-
angabe). Mir ist der Name auch fiir das parnasische Arachova bezeugt.

3 Ganz falsch iibersetzte Wachsmuth Das alte Griechenland im meuen 106,
A. 85 ,Freudenvogel, indem er das Wort als mit yuod zusammengesetzt an-
sah und an einen Euphemismus dachte. Dagegen werden wir allerdings einer
euphemistischen Bezeichnung dieser Eule in einem nachher anzufiihrenden
Spruche von Kephalonia begegnen.

* Der erste Teil dieses Kompositums hat mit altgriech. zeiyt Zusammen-
hang. Vgl. das in Volksleben der Neugriechen 136 von mir Bemerkte.

5 Ievddee XIII 341.
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ist nach NeoeAd. ‘Avcd. II 406. — Toten darf man sie nicht, da man
sonst Gefahr lduft, selbst zu sterben (Zakynthos). Aber man verjagt
sie (so z. B. im parnasischen Arachova) oder stofit einen Fluch gegen
sie aus! oder schmeichelt ihr, um das Ungliick abzuwenden. Auf Ke-
phalonia (Bezirk Samos) schrieb ich folgenden Spruch nieder, den dort
die Frauen dreimal aufzusagen pflegen, sobald sie sie schreien horen:

'\
To %ado movdi dexBaiver,
\
#ol woehe pavidre @éguet.
4
Iage otayTy 6y ) ywvid pov
\
nal xomoid 'y TH) yELTOvLE WOV,

d. i. ,Der gute Vogel zieht voriiber und bringt gute Botschaft. Nimm
Asche von meinem Herd und Diinger von meiner Nachbarschaft.“ Ubri-
gens sehen die Bewohner dieser Insel in dem Kulenschrei nur dann
eine schlimme Vorbedeutung, wenn er zweimal oder viermal usw. er-
tont, wogegen einmaliges, drei- und fiinfmaliges Schreien des Vogels
nach ihrer Ansicht ein gutes Zeichen ist. Also die gerade Zahl ist un-
heilvoll, die ungerade gliickverheiBend, eine Anschauung, der wir im
Verlaufe ‘dieses Aufsatzes noch mehrfach begegnen werden.?

Wenn der Kranke sich seinem Ende nahert, gebietet die religitse
Pflicht den Angehorigen, einen Priester herbeizurufen zur Verrichtung
der von der Kirche fiir diesen Fall vorgeschriebenen Handlungen?, ins-
besondere zur Verlesung eines Sterbegebetes, ohne welches der in den
letzten Ziigen Liegende nach der Volksansicht seine Seele nicht aus-

! Vgl. Acoyoagic II 424, Nr. 54 (Thrakien). Epnu. zév ®Diloped. 1860,
8. 1218f. — So sucht auch Hekale bei Kallimachos frag. 65 ed. Kapp (im An-
schluf an Naeke richtig erkliart von G. Knaack Berl. Philol. Wochenschr. 1894,
423) den Ungliicksruf der auf ihrer Hiitte schreienden Eule durch einen Fluch
abzuwenden.

% Diese Zahlensymbolik spielt auch im Aberglauben anderer Volker und
unseres eigenen eine nicht geringe Rolle. Die Auffassung ist zwar zum Teil
die entgegengesetzte, oder in der einen Provinz herrscht diese, in der andern
jene. Fiir letzteres vgl. Wuttke Volksaberglaube § 105, fiir ersteres § 336—338.
Aber in einer Reihe von Zauberhandlungen ist es doch immer die ungerade
Zahl, welche als notwendig fiir den giinstigen Erfolg, also als Gliickszahl gilt.
Vgl. Wuttke § 634. 614. 673, 708. Dies ist uralter Glaube und findet sich
schon bei den vedischen Indern; Brahmanen in ungerader Zahl beim Toten-
opfer: Oldenberg Veda 549. Die Vorstellung wird sich aus der bei fast allen
Volkern wiederkehrenden Heiligkeit der Zahlen drei, sieben und neun ent-
wickelt haben.

s Eine Beschreibung dieser Zeremonien liegt mnicht im Rahmen der Auf-
gabe, die ich mir gestellt habe. Ubrigens wird das Sakrament der letzten
Olung (sbyéicrov), welche nach der kirchlichen Ordnung durch sieben Priester
verrichtet werden soll, aber auch bloB durch fiinf oder im Notfall durch einen
einzigen vollzogen werden kann, unten gelegentlich beriihrt werden.
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hauchen kann (Protodikos S. 10). Ein kurzer Todeskampf gilt als Be-
weis gerechten und gottgefilligen Lebens, ein langer und miihseliger
als Beweis des Gegenteils. Aus dieser Anschauung heraus erkliren sich
mancherlei Briuche. Wer Unrecht vom Sterbenden erlitten hat, wird
herbeigerufen, auf dab er ihm verzeihe (Manolakakis Kapmodiuxd, Athen
1896, S.121f.). Ist der Beleidigte nicht mehr am Leben, wird womog-
lich ein Stiick von seiner Kleidung verbrannt und der Sterbende mit
dem entstehenden Dampf gersuchert (Th. Bent The Cyclades S.215). Uber-
haupt werden alle, die aus irgendeinem Grunde mit dem im Todes-
kampfe Liegenden sich verfeindet hatten, jetzt um Ausséhnung mit ihm
gebeten (Protodikos a. a. 0.). Endlich ist es an mehreren Orten Sitte,
daB der Sterbende seine ihn umstehenden Angehérigen mit Wasser, in
dem Salz aufgeltist; ist, besprengt und dabei spricht: d¢ Avdver to dhdzi,
ve lvdeovy §) xavdeuug pov, d.i. ,Wie das Salz sich auflost, so mogen
sich auflssen meine Fliiche* (Manolakakis a. a. 0. S. 121. Bent a. a. O.
S. 214 von Mykonos). Denn der Glaube an die magische Kraft des
Fluches ist im Volke allgemein, und der dem Tod Verfallene will sie
durch diesen Gegenzauber brechen, um beruhigt von den Seinigen
scheiden zu kénnen.!

Die Verwandten und Freunde, die schweigend das Lager des Ster-
benden umstehen, achten aufmerksam auf seine letzten Worte, um sie
stetig im Ged#chtnis zu behalten (D. Iliakopulos Ilegvacesg XV 1892
S. 843. Pouqueville Voyage de la Grice* VI 146), wobei man sich der
Klage Andromaches an Hektors Leiche bei Homer Il XXIV 743 ff. er-

nnert: 0¥ yo:@ uoe ﬂvnﬁnmv lS/emV éx yngag ogegag,

000¢ 7i por elneg mumvOY en:og, od ¢ xev alel
peuvyiuny vioxteg te kel fuata ddxgu yéovoa.

In den Dérfern und Klostern der Insel Kypros ist es iiblich, den
Schwerkranken, sobald man merkt, daB er stirbt, zur Erde niederzu-
lassen und nur auf einen einfachen Sack zu legen, ,zum Zeichen der
Demut®, wie es heifit, ,damit er nicht verscheide auf einem wenn auch
biuerlich drmlichen Bette“ (Sakellarios Kvmgraxd® 1 736). Natiirlich ist
das nur spitere Deutung eines nicht mehr verstandenen uralten Brauches,
dessen eigentlicher Zweck der ist, den Sterbenden in méglichst nahe
Verbindung mit der miitterlichen Erde zu bringen.? In Zusammenhang

1 Auf Zakynthos legt der dem Tode nahe Vater, unmittelbar bevor er das
Abendmahl nimmt, seine Hand oder seinen Bart auf das Haupt des vor ihm
knieenden Kindes, segnet es und verzeiht ihm allen bereiteten Kummer. Die
sterbende Mutter spricht den Segen iiber ihr Kind aus, indem sie die eigenen
Briiste beriihrt.

 Uber diese sehr verbreitete, auch in Deutschland (Wuttke § 723 8. 457)
geiibte Sitte haben u. a. besonders E. Samter (zuerst in der Festschrift fir
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damit steht es wohl auch, dafi die Griechen Makedoniens dem Kopf der
Leiche in dem Augenblick, da sie in die Gruft gesenkt wird, ein mit
Erde gefiilltes Kissen unterschieben (Abbott Macedonian Folklore 200).
Vgl. weiter unten (S. 309).

Wenn jemand stirbt, wird er gegen Osten gewandt, xaré: 1A0d, wie
man im epirotischen Zagori sagt, und so muB auch die Lage des Toten
sein, wenn er beklagt wird (uvgoloyovuévov): Zirloyog XIV 261 A. 2. —
Abweichend davon berichten Georgeakis und Pineau Le folklore de
Lcsbos S. 321, daB auf Lesbos der Kopf des Leichnams gegen Abend
gekehrt werde, also offenbar den Unterirdischen zu.

Nach der vorherrschenden, insbesondere auch in der Volksdichtung
zu lebhaftem Ausdruck gelangenden Ansicht ist es Charos, der dem
Menschen die Seele entreiBt.! Daneben geht die christliche, iibrigens
gleichfalls aus hellenisch-rémischen Ideen erwachsene Vorstellung ein-
her, wonach in der Sterbestunde des Menschen sein perstnlicher Engel
gegenwirtig ist und die Seele in Empfang nimmt.?

Wenn der Tod eingetreten, ist es erste Pflicht der nichsten Anver-
wandten, dem Verstorbenen Augen und Mund zuzudriicken, wie im
Altertum.? In Makedonien wird sein Antlitz auch gleich mit einem in
Wein getauchten Stiick Baumwolle besprengt.* Auf Chios legt die
Leichenfrau ein aus Wachs oder Baumwolle von ihr gefertigtes Kreuz
auf den Mund des soeben Verschiedenen, damit nicht ein Démon in
seinen Leib einziehe und der Tote so zum Nachzehrer werde.” Auf Les-
bos tut das der Priester: er nimmt eine Wachskerze, macht das Zeichen
des Kreuzes und legt die Kerze auf den Mund des Toten, um ihn vor
Vampirismus zu beschiitzen: W. H. D. Rouse Folklore VII (1896) 146.
Dann wird er von den weiblichen Angehorigen oder einer bestellten
Leichenfrau mit Wein oder lauwarmem Wasser gewaschen. Auf Zakyn-
thos werden in das Wasser zugleich duftende Bliiten gelegt, und ein
ganz dhnlicher Brauch ist auch aus Kephalonia bezeugt.! Auf den leu-

O. Hirschfeld 249 ff., dann wieder in Ilbergs Jahrbb. XV 1906, 36f. und in dem
Buche Geburt, Hochzeit und Tod 4) und A. Dieterich Mutter Erde 26 f. gehan-
delt. Weitere Belege fiir sie in diesem Archiv IX (1906) S. 538ff. XVII (1914)
S. 341f. u. 852,

! Niheres darliber s. in meinem Volksleben der Neugriechen 222 ff.

3 Volksleben 179 1f. 230.

® Bekanntlich beklagt sich bei Homer Odyss. X1 426 f. Agamemnons Schatten-
bild, daB Klytimnestra selbst das verabsiumt habe.

4 Abbott Macedonian Folklore 193.

& Kanellakis Xtané Avdienre (Athen 1890) 336. Vgl. dazu Volksleben der
Neugr. 163 f.

8 ’Igvios Avdoloyia 1834, S. 515, wonach man in dem zur Waschung der
Leiche bestimmten Wein oder Wasser Zitronen- oder Orangenblitter und wohl-
riechende Kriuter abkocht.
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kadischen Dorfern kommt mit dem Wein auch Essig zu diesem Geschift
in Anwendung.! Darauf hiillt man den Toten in ein Sterbehemd von
weiler Leinwand und zieht ihm seine besten Kleider an oder versieht
ihn auch wohl mit einem ganz neuen Anzug.’

Unter der Landbevélkerung von Leukas ist es iiblich, daf, falls der
Verstorbene in guten wirtschaftlichen Verhiiltnissen sich befunden hat,
die um den Leichnam beschiftigten Frauen ihm die Négel seiner Hiinde
und Fiifle beschneiden und die Schnitzel im Hause aufbewahren, in dem
Glauben, daB so auch sein Gliick darin verbleiben werde. Man will
offenbar auf diese Weise etwas Dauerndes, der Verwesung nicht so
leicht Unterworfenes von seinem Koérper als eine Art Sicherung zuriick-
behalten. Auf einer #hnlichen Vorstellung beruht der in Zakynthos
herrschende Brauch, da der Sohn die Leiche des Vaters mit einem
Faden abmiBt und diesen als Glickspfand aufbewahrt.* Im parnasischen
Arachova ist dieser Brauch noch weiter ausgedehnt, indem hier von
jedem verstorbenen Familiengliede das Mafl mit einer Schnur genommen
wird, die man dann um den groBen Querbalken des Hauses schlingt
und herabhingen lifit.

In manchen entlegeneren Gegenden ist es fiblich, dal ein Teil der
Frauen, die um den Sterbenden versammelt gewesen sind, sich nach
dem Eintritt des Todes aus dem Sterbehause wegbegibt und das Er-

eignis der ganzen Bevolkerung verkiindet. So auf Syme nach Zviloyog
XIX 239.

Nachdem der Leichnam gewaschen und angekleidet ist, wird er in
der Mitte der Halle, d. h. des Empfangsraumes aufgebahrt. Das ist die
moddearg der Alten. Auf Kypros bleiben die Tiiren des Gemachs, in dem

1 Zdidoyos VIII (1874) 428 Anm.

* Abbot a. a. O. — Das Schmiicken des Toten mit seinen besten Kleidern
auch bei anderen Volkern, z. B. bei den Sachsen Siebenbiirgens (Schuller 1 56).
Ebenso bei den esthlindischen Schweden usw.

3 ZpAdoyos a. a. O. — Dicse Sitte besteht auch im Siebenbiirger Sachsen-
lande. Die dem Leichnam von Fingern und Zehen abgeschnittenen Nagel-
schnitzel werden dort in ein Tiichelchen gebunden und unter einem Balken
der Zimmerdecke oder auf einem Schiisselrahmen verborgen, damit das Gliick
des Hauses mit dem Toten nicht verlorengehe, oder — nach andrer Deutung —,
damit der Tote nicht noch mehr Familienglieder nach sich ziehe: Schuller
a. a. 0.1 43, Verschieden davon ist der in Makedonien herrschende Brauch,
der sich mit jiidischem, tiirkischem und russischem deckt: Abbott 214f.

* Erzherzog Ludwig Salvator Zante. Allg. Teil 8. 485. — Zwischen einem
lebendigen oder toten Korper oder auch seinem Abbild einerseits und dem von
ihm genommenen Mafle andrerseits besteht nach der Volksanschauung ein
sympathetisches Verhiltnis, daher auch die MaBe von Reliquien und Heiligen-
bildern als Amulette getragen werden. Vgl. das in den Neuen Jahrbb. XXXI
1913, I. Abt., 603 von mir Bemerkte.
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der Tote aufgebahrt ist, alle gedffnet: Sakellarios Kvmo.2 I 787; offen-
bar, damit die Seele hinausfliegen kann. Der Tote wird so gelegt, daB
die FiiBe nach der Tiir gekehrt sind, durch welche er hinausgetragen
werden soll.! Das Haupt ruht auf einem Kissen, die Hinde und Fiifie
werden kreuzweise zusammengebunden. Auf Zakynthos geschieht das
Binden der Hinde mittels einer roten Schnur, eine Besonderheit, die
Beachtung verdient. Denn die rote Farbe, der wir gleich nachher noch
einmal begegnen werden, spielt als symbolischer Ersatz des Blutes, d. i.
des Lebenssaftes, im Totenkult seit uralten Zeiten eine groBe Rolle?,
und es ist demnach wahrscheinlich, da hier das Rudiment einer primi-
tiven Anschauung unbewuBt sich erhalten hat.® Kinder, Jungfrauen und
ledige Manner unter dreiflig Jahren erhalten einen Blumenkranz (Blumen-
kranz fiir junge Midchen oder Kinder auch nach Vréto Mclanges S. 30);
war der Gestorbene verlobt oder neuvermihlt, wird ihm der Hochzeits-
kranz aufgesetzt® Im Bezirk Samos auf Kephalonia driickt man dem
Ledigen einen aus Baumwolle und rotem Band gefertigten Kranz aufs
Haupt®, wihrend man dem Verheirateten den Hochzeitskranz zerknickt
auf die Brust legt.

Am Tiager des Toten werden Kerzen angeziindet, eine oder zwei zu
Hiupten, eine zu seinen Fiien.® In Mykonos stellt man zwei mit far-

! Mxgvacsds XV (1892) 846 (Zakynthos). — So ist bekanntlich schon bei
Homer Il. XIX 212 der Leichnam des Patroklos gebettet &ve moddvoor reroap-
uévog. Vgl. dazu Rohde Psyche 1% 23 A. 2.

¢ F.v. Duhn, ,,Rot und Tot*, in diesem Archiv IX (1906) 1—24, und dazu
A. Sonny ebendu S. 525—529. — Vielleicht hingt damit auch die in einem
Volkslied begegnende merkwiirdige Vorstellung zusammen, daf die Wohnung
des Charos in der Unterwelt von auBen rot, innen schwarz ist. Vgl. Volksleber
der Neugriechen 246.

3 Wenn Protodikos a. a. O. 11 berichtet, daB die FiiBe des Verstorbenen
mit schwarzen Bindern gebunden werden, so besagt das natiirlich nur, daf
die vom Christentum vorgezogene Trauerfarbe sich auch in Griechenland zu-
meist durchgesetzt hat.

* Hopvaesds a. a. 0. 845. Abbott 193. M. P. Vréto Mélanges néohelléniques
(Athen 1856) 30. Etwas abweichend Kanellakis a. a. 0. 339: é&v piy 6 Savay
sive &yapos 1 vedvvppos, Férovowy éml Tiis dreg ToD peoiroov mEds THY uEPa-
A tod venpod crépavov: éaw Suws elve moofefnxvicg Niixicg, odyi.

5 Es kommt in diesem und den #hnlichen Gebriuchen im Grunde dieselbe
Anschauung zum Ausdruck, die im alten Athen zur Aufstellung einer Aovrgo-
géeos (d. h. eines GefiBes zum Wasserschopfen fiir das der Hochzeit voran-
gehende rituelle Bad) auf den Gritbern derer fiihrte, die unvermihlt gestorben
waren. Man wollte eben denen, die im Leben das Ziel der Ehe nicht erreicht
hatten, im Tode dasselbe wenigstens symbolisch zuteil werden lassen: es wurde
dem ehelos Verstorbenen als Symbol der Hochzeit eine lovrgopdeos dargebracht
(Furtwingler).

¢ Protodikos 11. Abbott 194.
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bigen Bindern geschmiickte Lampen hin.! Auf Kypros werden an der
Leiche zwei Kerzen immer brennend gehalten, die eine zu Hiupten, die
andere zu den Fiilen, und eine Ollampe; weiter ein mit Getreide ge-
fiillter Teller neben sie gestellt, auf den man in Kreuzesform zwei aus-
geloschte Wachslichter oder zwei kleine Rohrstengel steckt. Unter das
Haupt des Toten legt man ein mit Bliiten und wohlriechenden Blittern
gefiilltes Kissen. Zugleich wird unaufhérlich mit Weihrauch geriuchert,
bis die Leiche aus dem Hause getragen wird: Sakellarios®1737. Das
Rauchern gleich nach dem Verscheiden bezeugt auch Protodikos S. 11.
Ebenso ibid. das Anziinden von Lampen oder Kerzen (das ist verschie-
den von dem Anziinden der Kerzen bei der Prothesis).

In mehreren Gegenden sind mancherlei symbolische Handlungen
an der aufgebahrten Leiche iiblich. In Kephalonia (Samos) legt man,
wenn ein Mann gestorben ist, der kleine Kinder hinterlaft, etwas Brot
auf seine Brust und veranlaft die Kinder, es von da zu nehmen und zu
verzehren, ein riihrender Brauch, durch den man zu verhindern meint,
daB die Verwaisten durch den Verlust ihres Ernihrers in Not und Ar-
mut geraten. Unter der Landbevslkerung von Leukas? ist die Symbolik
noch vollkommener, indem hier das Brot in die rechte Hand des Vaters
gelegt wird. Und zwar geschieht dies unmittelbar vor dem Beginn der
unten zu beschreibenden Totenklage.® In dem zakynthischen Gebirgs-
dorfe Kilioméno pflegen die Eltern auf die Leiche eines ihnen gestor-
benen Kindes ein Schlof zu legen, wodurch sie den Todesgott von
den anderen, sei es schon vorhandenen oder noch erwarteten Kindern
abzuschlieBen, d. h. sein Herantreten auch an diese zu verhindern
glauben.?

Es kommt auch noch ofters vor, daB man Gegenstinde, die dem
Verblichenen teuer waren, ihm mitgibt. In Makedonien legt man das
Spielzeug eines Kindes, Biicher und Schreibzeug eines jungen Schiilers,
Schmucksachen eines Midchens in den Sarg, um mit dem Korper be-
graben zu werden: Abbott Macedonian Folklore 197.

! Bent The Cyclades 217 (wohl nach Protodikos 11).

2 ZpAloyos v. Konstantinopel VIII 428 Anm.

3 Eine #hnliche Sitte, welcher jedoch im J. 1828 durch einen Pfarrer ein
Ende gemacht wurde, bestand in GroBelfingen im schwiibischen Rie8, wo die
Ortshebamme das Kind, dessen Vater oder Mutter beerdigt werden sollte, zum
Grabe fiihrte, an das Lebkuchen, in Papier eingewickelt, gelegt waren. Diese
wurden dem Kinde gereicht unter der Versicherung, daB der oder die Ver-
storbene sie noch aus Liebe zu ihm gegeben habe. Dann erst folgte der Grab-
gesang: Anton Birlinger Aus Schwaben, Neue Sammlung II 321.

4 In der mir gegebenen Erklirung hieB es: di& vit dmoxleicovy Tov Xdeov;
vgl. dazu unten! Dazu stellt sich der ostpreuBische Aberglaube, nach welchem
anf der Tiirschwelle, iiber welche die Leiche getragen wird, eine Axt oder ein
SchloB liegen muB: Wuttke 464 § 736.
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Tliakopulos berichtet, dafi die die Leiche seiner verstorbenen Schwester
umstehenden befreundeten Frauen ihn baten, der Toten ihren Kamm
und Nadeln in den Sarg zu legen: ITagvaceés XV (1892) 846 (beziiglich
auf Zakynthos); vgl. dazu die gronlindische Sitte bei Tylor Primitive
Culture 1 440 (I 480 d. deutschen Ubers.).

Kamm und Spiegel legen auch die Chewsuren dem Toten an die
Seite: Sartori Sitte und Brauch 1 135 f., Radde Dic Chewsuren und ihr
Land 94 und Globus LXXVI 209.

Nach Leukias ‘Avetgoms} 30 wird dem Verstorbenen sein Fingerring
mitgegeben. Auch fiir Thrakien bezeugt: Ggaxixy Emer. I 196: Der
Fingerring wird als unerlifilich notwendig betrachtet fiir alle Toten,
tragend die Anfangsbuchstaben des Namens und die Zeit des Todes.

Manches wird als Reisezehrung mitgegeben oder als Reisegeld. So
wird an manchen Orten wohl auch die in den Mund oder auf die Brust
gelegte Miinze aufgefaBt, ferner die xjAlvpe. Reste von Speisen sind
auch in etruskischen Gribern mehrfach gefunden worden, s. Notizie
degli scavi 1897, 243—282. Daf selbst in dem hochzivilisierten Deutsch-
land hie und da noch solche primitive Denkweise fortlebt, zeigt das von
Franz Rapp in diesem Archiv XVI (1913) 320 Mitgeteilte.

Die Leiche wird bewacht, damit nicht eine Katze iiber sie springe:
Abbott 194. Ausfiihrlicher handelt Abbott dariber S. 219, wo es
heiBt, das Springen einer Katze iiber den auf dem Paradebett lie-
genden Leichnam fiihre auch in Makedonien Vampyrismus herbei. Da-
her werde der Tote die Nacht iiber durch Verwandte und Freunde be-
wacht. Wenn trotz ihrer Wachsamkeit eine Katze {iber den Leichnam
springe, werde letzterer sofort durchbohrt mit zwei grofen Packnadeln,
damit Ungliick vorgebeugt werde. Das geschieht wohl, um den einge-
drungenen Damon zu vernichten? Vgl. die gegen die Nachzehrer an-
gewandten Mittel in meinem Volksleber 162. Bei Abbott S. 220 wer-
den dann Beispiele fiir diesen Aberglauben bei anderen Vélkern an-
gefiihrt (Serbien, Bulgarien, Ukraine; s. noch Ralston Songs of the
Russian people S. 412, auch fiir England).

Dieser Aberglaube ist allgemein in Griechenland (auch Kleinasien:
Carnoy-Nicolaidesin dem unten S. 295 Anm. Z. 11 v.u. zitierten Werk 320).
In Arachova glaubt man, daf, wenn eine Katze iiber den Toten springt,
dieser zum Nachzehrer werde. Die Katze ist eben ein Teufelstier. Sie hat
den Teufel in sich nach dem Glauben der Arachoviten. Sie ist ,ein sehr
gewoshnliches, oft gespenstiges Hexentier* (Wuttke® § 173, S. 127).
Wenn schwarze Katzen sieben oder neun Jahre alt werden, werden sie
selbst zu Hexenwesen (ebenda § 173, S. 128).

Auf Kypros wacht einer in der Nacht an der Leiche, damit nicht
auf sie eine Katze springe und der Tote zum Gespenst werde (ozo:-

Archiv ftir Religionswissenschaft XXIV 19
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ree0dij): Sakellarios Kvmgiexd® I 737. Auch in Stenimachos (Eparchie
von Philippupolis) l&B8t man nachts den Toten nicht allein, aus Furcht,
daB er zum Vampyr werde (us) fooxohesedon): Ilavdcige XI 449.

Die durch den Tod vom Korper getrennte Seele geht nach der
Volksansicht nicht sofort in das Jenseits ein, sondern schweift noch
eine Zeitlang auf Erden umher und hilt sich besonders in der Nihe
des Leichnams auf, mit dem sie sich wiederzuvereinigen oder wenigstens
in einer gewissen Verbindung zu bleiben strebt. Dieser Zustand ist von
verschiedener Dauer. Nach einer auf den ionischen Inseln mehrfach
begegnenden Vorstellung beschrinkt er sich auf die ersten drei Tage
nach dem Ableben, d. h. er wihrt bis zum ersten Totenopfer. Weit
verbreiteter aber ist die andere Anschauung, die ihn bis zum vierzig-
sten Tage nach dem Tode ausdehnt, an welchem, wie wir spiter
sehen werden, die Zeit der tiefen Trauer abschlieft. Die Seele wird
nicht als ein rein geistiges Wesen gedacht, wohl aber als ein sehr
kleines, unscheinbares Ding, das iiberall haften und daher auch leicht
den Blicken verborgen bleiben kann. Infolge ihrer Korperlichkeit be-
darf sie auch der Speise und des Trankes. Daher stellt man Brot und
Wasser zu ihrer Nahrung in das Sterbezimmer! und kehrt dieses drei
Tage hindurch nach dem Todesfall nicht aus, um zu verhiiten, dab die
zu Besuch weilende Seele des Verstorbenen vertrieben werde.? Auf
Kephalonia herrscht der Glaube, dall sie in den drei ersten Nichten
alle die Orte aufsucht, die der Tote bei Lebzeiten betreten hat., War
dieser ein guter Mensch, so stellt sie sich als ein weiles Wolkchen oder
eine kleine Baumwollkugel dar; im entgegengesetzten Fall als eine
schwarze. Die so erscheinende Seele wird mit dem Ausdruck eroeyeed?
bezeichnet. Auf Kythera ziindet man da, wo das Bett des Verstorbenen
gestanden hat, drei Tage lang ein Stiick in Ol getrinkter Baumwolle
an ,fiir die Ruhe seiner umherfliegenden Seele“.* Nach Bybilakis Neu-
griech. Leben 67 £, pflegt man vierzig Tage lang nach dem Tode ein mit
Wasser gefiilltes Gefil in das Sterbezimmer zu stellen und eine Lampe
fortwihrend brennend zu erhalten. An dem Wasser soll die in Gestalt
einer Biene® zuriickkehrende Seele sich erquicken. Da der Verfasser

' S0 auf Zakynthos nach meiner eigenen Erkundung, die auch bestitigt
wird bei Erzherzog Ludwig Salvator Zante, Allgem. Teil S. 435,

* L. Salvator a. a. O. .

3 Nsosldnyiné Avddenve 11 822. Uber die Bedeutung von croiyeré s. mein
Volksleben der Neugr.183. Zur Sache vgl. die Meinung der Tiroler Bauern,
nach welcher die Seele eines guten Menschen beim Tode in Gestalt einer
kleinen weiBen Wolke aus seinem Munde geht: Tylor Pr. Cult. I 391 (I 427
d. d. Ubers.). * [avodee XV 133.

¢ Uber die wechselnden Vorstellungen von der Gestalt der freigewordenen
Seele und ihre Verwandtschaft mit altgriechischen vgl. Volksleben der Neugr. 229.
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allgemein von einer ,bei den Griechen“ iiblichen Sitte spricht, hat er
offenbar nicht blob seine kretische Heimat im Auge. Wilhelm Barth,
der von Griechen aus vielen verschiedenen Gegenden Erkundigungen
iiber die bestehenden Totenbriuche eingezogen hat, bezeichnet denn
auch in Ilbergs Neuen Jahrbiichern V 1900, S. 180 das vierzigtigige Ver-
weilen der Seele um die Stitte ihrer fritheren Tatigkeit herum als eine
»in ganz Griechenland” herrschende Anschauung und berichtet, man
stelle daher ,an vielen Orten“ diese Zeit hindurch ein Glas Wasser in
das Fenster oder in das Sterbezimmer, damit die Seele ihren Durst
16sche, in einigen Gegenden, z. B. im lakonischen Vrésthena, dazn auch
etwas gekochten'Weizen, aber nur auf drei Tage, als Nahrung fiir sie.!
Kanellakis Xwaxnd Hvidexva 341 bezeugt fir die Landbewohner von
Chios, daB sie vierzig Nichte hindurch ein Licht im Sterbezimmer
anziinden, und fiigt hinzu, daB nach ihrer Meinung vor Ablauf dieses
Zeitraumes die Seele des Toten nicht in den Hades hinuntergelange,
sondern an dem Orte, wo er sein Leben beschlossen hat, umher-
streiche. :

Die im vorstehenden zusammengestellten Anschauungen und Briuche
haben ihre mehr oder minder genauen Parallelen in vielen anderen Liin-
dern, und es ist beachtenswert, daf auch da das ZeitmaBl schwankt, in
welchem man die Seele eines Verstorbenen sich noch auf Erden weilend
denkt, aber den vierzigsten Tag nach dem Tode nicht iiberschreitet.?
So z. B. wurden ehemals in Nordschottland in der Nacht nach dem Be-
gribnis Brot und Wasser in den Wohnraum gestellt, wo der Leichnam
gelegen hatte. Und bei den Bulgaren setzt man im Sterbezimmer drei
Tage lang Butter und Wein fiir die noch immer im Hause herumirrende

! Auf Kypros wird nach Sakellarios Kvmouxxci®I 737 neben den aufge-
bahrten Toten ein mit Weizen angefiillter Teller gestellt, auf dem kreuzweise
zwei ausgelischte Kerzen oder zwei kleine Rohrhalme gesteckt sind. Nach den
Worten des Berichterstatters muB man annebhmen, daf Weizen in seinem natiir-
lichen Zustande gemeint ist, nicht gesottener, d. h. die spiiter zu besprechende
Kollyva. Der Teller mit den Getreidekdrnern wird dann bei der Beerdigung
ins Grab geworfen (S. 738). Barth a. a. O. 186, Anm. 2 wdchte mit diesem
Brauche die von Briickner und Pernice in attischen Brandgriibern gefundenen
Scherben von Tellern (Athen. Mittesl. XVIII 158) in Zusammenhang bringen. —
Abweichend vom sonst Ublichen ist auf Kypros auch, daB nicht nach dem
Tode, sondern erst nach der Bestattung drei Tage und Nichte hindurch ein
Licht am Bette des Abgeschiedenen brennt und fortwihrend mit Weihrauch
gerduchert wird.

% Jch kenne nur eine einzige Ausnahme von dieser Regel aus der Ober-
pfalz, wo man an die Riickkehr eines Gestorbenen in sein Haus auf sechzig
Tage glaubt (Wuttke® 470 § 748). Allein da handelt es sich um einen ganz
besonderen Fall, der mit dem hier behandelten Gegenstande keinen Zusammen-
hang hat.

19%
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Seele hin.! Im Vogtland spricht man von einer Riickkehr des Toten in
sein Haus neun Tage nach dem Hinscheiden (Wuttke® S. 469, § 747.
J. von Negelein Zeitschr. des Vereins fir Volkskunde XI, 1901, S. 19,
Anm. 5). Beim russischen Landvolk ist der Glaube sehr verbreitet, daf
die Geister der Abgeschiedenen ihre alten Wohnungen wihrend eines
Zeitraumes von sechs Wochen — unter denen als einer Rundzahl offen-
bar vierzig Tage zu verstehen sind — wieder besuchen und da essen
und trinken und die Trauer der Leidtragenden iiberwachen, worauf sie
nach der andern Welt davonfliegen. In gewissen Bezirken werden Brot-
krumen auf einem Stiick weiler Leinwand wihrenddessen ans Fenster
gesetzt, wohin, wie man meint, die Seele in Gestalt eines Vogels
kommt, um davon zu geniefien (Ralston S.118. Vgl.ebenda S. 111 oben).
Weitere Belege fiir den Glauben an ein Umherirren der Seele bis zum
vierzigsten Tage und ihre Einkehr in die friihere Wohnung, sowie fiir
ihre Pflege seitens der Hinterbliebenen sowohl bei niederen als auch
bei hoher stehenden Rassen bietet Sartori in dem angefiihrten Pro-
gramm an mehreren Stellen: s. S. 32b, 43% 69°. Das hohe Alter dieser
Anschauungen und Sitten kénnen wir aus Herodot IV 73 erkennen, wo
von den Skythen berichtet wird, daB sie ihre Toten vierzig Tage lang
zu Wagen bei den Freunden herumfiihren und bewirten lieBen. Uber
den vierzigsten Tag in der christlichen Kirche: Lippert Christentinm,
Volksglaube u. Volksbraucl 266.

Die bekannte Sitte der alten Griechen, dem Leichnam ein Geldstiick
in den Mund zu legen, war unter den Landleuten bis in die neuere Zeit
hinein eine weitverbreitete Gepflogenheit? und ist ohne Zweifel auch
heute noch nicht iiberall erloschen. Am Ende des 19. Jahrhunderts
herrschte sie noch in einigen Dérfern Thrakiens3, und Abbott, dessen
volkskundliche Studien in den griechisch redenden Teilen Makedoniens
den Jahren 1900—1901 angehoren, bezeugt ihr Fortbestehen fiir einige
Bezirke dieses Landes? Und zwar verbindet man damit in manchen
Gegenden wirklich den Gedanken an ein Fahrgeld fiir den Totenschiffer.

1 Sartori Die Speisung des Toten. Progr. des Gymn. zu Dortmund 1903,
42°, wo npoch anderes mehr. Vgl. auch das S. 30* iiber die Tagalen der
Philippinen Gesagte.

? S. mein Volksleben 236ff. Zum Vorkommen von Geldsticken in christ-
lichen Gribern trage ich nach, was ein Lehrer Marangos im Zviloyog VIII
455 Anm. aus seiner Kindheit (um 1854) bezeugt, daB auf dem Friedhof des
hl. Athanasios beim leukadischen Dorfe Keoprnitd von ihm und seinen Spiel-
genossen fast in jedem Schidel oder da, wo er lag, eine venezianische oder
byzantinische Miinze gefunden worden sei.

? @oguixi "Emernels 1 (1897) 196.

* Macedonian Folklore 193, wonach das Geldstiick unter die Zunge oder
in den SchoB des Verstorbenen gelegt wird.
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Denn wenngleich der neugriechische Charos ganz vorherrschend als
Reprisentant des Todes iiberhaupt und als Beherrscher des Hades gilt,
so ist er doch auch als dahin iibersetzender Fahrmann noch nicht véllig
vergessen, ein allerdings befremdlicher, aber schon im hellenistischen
Zeitalter sowie bei den Etruskern nachweisbarer Dualismus der An-
schauung.! Es gibt Volkslieder, in denen die Vorstellung einer Uber-
fahrt in die Unterwelt mehr oder weniger deutlich zum Ausdruck
kommt, und in einem von ihnen (unten Anm. 2, Nr. 3) fiihrt Charos
das mit den Toten beladene Schiff.?

In Zakynthos erhielt ich seinerzeit Mitteilung von der merkwiirdigen
AuBerung eines Bauern aus dem Dorfe Lithakis, daB ein creryplomovie
(oben S. 282) stindig auf dem Mastbaum seiner Barke sitze. Daf die
Griechen Kleinasiens noch im vorigen Jahrhundert an den in die Unter-
welt libersetzenden Totenschiffer glaubten und die dem Leichnam in
den Mund gelegte Miinze megarixiv, d. i. Uberfahrtsgeld, nannten, habe ich
a. a. 0. 238 schon erwihnt. Es mag daher auch das Beileidswort, dessen
man sich in der Umgegend von Samos auf Kephalonia nach der Riick-
kehr vom Begriibnis ins Trauerhaus zu bedienen pflegt, adrd 16 wéoupa
da amegdGovusy Gloi, urspriinglich einen auf das gleiche hinauslaufenden
Sinn gehabt haben, zumal da durch ein bestimmtes Zeugnis feststeht,
daf es auf den Dorfern der genannten Insel bis gegen Ende des 18. Jahr-
hunderts herkommlich war, dem Toten ein Geldstiick in den Mund zu
geben (Volksleben 238). Aber nicht iiberall, wo dieser letztere Brauch
noch sein Dasein fristet, wird an ein Fahrgeld fiir Charos gedacht. An
manchen Orten, wie in der Gegend des Parnasos (Arachova), ist die
mitgegebene Miinze vielmehr ein Briickenzoll. Denn man glaubt dort,
dab iiber den Strom, den die Seelen der Verstorbenen zu iiberschreiten
haben, um in die Unterwelt einzugehen, eine #uBerst schmale Briicke,
eine Haarbriicke, fithrt, und daB hier eine Gebiihr entrichtet werden

! Vgl. mein Volksleben 237. Der etruskische Charaun, in der Regel, wie
Charos im heutigen Griechenland, allgemeiner Todesdiimon und als solcher mit
einem Hammer ausgeriistet, fithit auf einigen Denkmilern doch auch wiederum
ein Ruder: O. Waser Charon, Charun, Charos (Berlin 1898) 82.

* Zu den ehedem von mir angefiihrten Liedern sind jetzt noch folgende
hinzuzufiigen: 1. ein maniatisches im ITagvacsdg XVII 4i7, Nr. 9 (Variante von
Nr. 7 meiner Sammlung); 2. das mit den Worten "Eve nogdft 60 yrohd AsPév-
rais qogrouévo beginnende bei Razelu, Heoolute pwooloyiwy Adanwovixdy S. 63
3. ein epirotisches bei Legrand Recueil de chansons populaires Grecques 254
Nr. 125 (Variante von Nr. 2), dessen rein volkstiimlichen Charakter D. C. Hes-
seling Charos 49 ganz mit Unrecht (infolge MiBverstindnisses einer Stelle) an-
zweifelt; 4. eines von Astypalaea bei K. Dieterich Sprache und Volksiberliefe-
rungen der sudlichen Sporaden (Schriften der Balkankommission, linguist.
Abt. VII), Sp. 341 oben.
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mub.! Anderwirts wiederum scheinen sich Anhaltspunkte dafiir zu fin-
den, dafl die Miinze als Zehrpfennig fiir die Reise ins Jenseits betrachtet
wird.? Dafiir spricht doch wohl der in einigen Gebirgsdérfern von Za-
kynthos aus den beiden letztvergangenen Jahrhunderten nachweisbare
Brauch, dem Verstorbenen zugleich mit dem Geldstiick auch einen
Schliissel zur Offnung ,der Pforten des Paradieses* sowie einen Kamm,
pauf daB er sich kimmen kdnne“, beizugeben.®

Nunmehr beginnt vor der aufgebahrten Leiche die aus uralten
Zeiten iiberkommene feierliche Totenklage, die man sich hiiten muf
mit den ersten Schmerzausbriichen unmittelbar nach dem Eintritt der
Katastrophe zu verwechseln, wiewohl manches auch beiden gemeinsam
ist. Sie besteht in einem gesanglichen Liedervortrag und hat sich nicht
bloh in einigen Teilen Griechenlands erhalten, wie O. Benndorf meinte?,
sondern wird noch iiberall von der lindlichen und in weniger vom Ver-
kehr beriihrten Gegenden selbst von der stidtischen Bevslkerung aus-
gerichtet. Aber nur das weibliche Geschlecht stellt sie an, was wir
auch fiir das Altertum als die Regel anzusehen haben®, vielleicht von

! Da im klassischen Altertum keine deutliche Spur einer derartigen Vor-
stellung nachzuweisen ist, habe ich ehemals (Volksleben 240) die Vermutung
geduBert, daB sie durch die Tiirken nach Griechenland gekommen sein moge.
Denn es gibt eine muhamedanische Uberlieferung, nach welcher die Seelen
eine Briicke, die diinner als ein Haar ist, {iberschreiten miissen (Grimm
D. Mythologie* 11 696 A. 2). Diese Vermutung erklart Politis ITaxporuio: II1 623
fir sehr unwahrscheinlich mit Berufung darauf, daf lange vor Erscheinen der
Tiirken der Glaube an eine schmale Seelenbriicke bei christlichen Vilkern vor-
kommt. Das beweist freilich noch nichts dagegen. Aber es kann sein, daB
die Vorstellung schon viel friiher auch in Griechenland Eingang gefunden hat.
Denn sie ist iiberhaupt weit iiber die Erde verbreitet und begegnet selbst bei
vielen Naturvolkern, so daB man in ihr einen Menschheitsgedanken, einen
nethnischen Elementargedanken*: (Negelein) erblicken darf. Vgl. die Zusammen-
stellung von Belegen bei Politis a. a. O. 624f,, denen ich den Bericht im Globus
LXXVI (1899) 209 hinzufiige, wonach auch die Chewsuren im Kaukasus glau-
ben, da8 der Uberga,ng in das Leben nach dem Tode iiber eine ,,Briicke aus
Haaren** erfolgt.

* Auch bei anderen Volkern gilt die Totenmiinze vielfach als Zehrpfennig
fiir die Reise in die andere Welt; sie soll oft dazu dienen, unterwegs Nahrung
zu kaufen: P. Sartori, in diesem Archiv II 212f.

3 Mein Volksleben 238f. Weiteres s. im Anbang I am SchluB der ganzen
Arbeit.

* Griechische und sizilische Vasenbilder 5.

5 Vgl. Pollux Onom. VI 202 a. E. Bei Homer II. XXIV 720f. treten zwar
bestellte Siinger als $orfjvav ¥aogor an die Bahre Hektors, aber die eigentliche
Totenklage, die zugleich ein Preislied auf die Vorziige und Tugenden des Ver-
storbenen ist, fillt auch da den niichsten weiblichen Angehorigen, der Gattin,
der Mutter und der Schwigerin zu. Auf der beim Vorgebirge Kolias in Attika
gefundenen altertiimlichen Tonplatte (Benndorf a. a. O. Taf. I mit Text S. 3—5)
scheinen die singenden Minner zu FiiBen des Toten — die Frauen stehen ver-
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den friilhesten Zeiten abgesehen. Die Minner diirfen zwar gegenwirtig
sein, beteiligen sich aber gewdhnlich nicht selbst an der Zeremonie,
sondern verharren wihrend deren Dauer in einem andern Raum.!

Das Klagelied heiBt (z0) pvgoiéyr. Um einen Verstorbenen klagen,
beziehungsweise zu seinen Ehren ein Klagelied vortragen, wird durch
pvgoloyd bezeichnet, und pvgoloyicroe oder pugotoyicroie ist der stehende
Ausdruck fiir eine Klagefrau. Hiufig kommen auch die Formen wvgio-
Adye und uvgrodoy®, seltener wvgroloyisree vor. Das sind offensichtlich
jiingere, durch volksetymologische Angleichung an uvgior entstandene
Bildungen, entsprechend Zusammensetzungen wie pvgromavd und uveto-
megenadd bei Passow Popul. Carmina Graeciae recent. 257 Nr. 354, 2 und
259 Nr. 357,5. Was den Ursprung der Worter betrifft, so billige ich
die von Korais “draxte 11 255 und IV 345 nach dem Vorgang von Du

einigt in unmittelbarer Nihe von ihm — den derjvov ¥agyor der Ilias zu ent-
spr'echen. _In der Malerei der weifgrundigen attischen Lekythen dagegen sind
meines Wissens ausschlieBlich Frauen bei der Totenklage anwesend. Vgl. Benn-
dorf 8.7-und Taf XXXIII. (Das zu Miinchen 1914 erschienene Werk von
Walter Riezler tber diese Vasengattung steht mir nicht zu Gebote, enthilt
aber nach den mir zu Gesicht gekommenen Anzeigen kein Bild, das die Toten-
klage withrend der Prothesis zum Gegenstand hitte.) Der Klage des Vaters
an der Leiche des verstorbenen Sohnes bei Lukian de luctu 13, welcher iibri-
gens nicht bloB griechischen Brauch im Auge hat, ist schon in Anbetracht des
von der Schrift verfolgten Zweckes kein sonderliches Gewicht beizumessen,
und sie kann jedenfalls nur als eine Ausnahme von der Regel angesehen wer-
den, wie ja auch aus den Worten zu Anfang des Kapitels £l8” 7 usjrne # xal
vy AP 6 morie én ufewr oY cvyysvidy moosddoy usw. sich ergibt. Nicht
mehr will es besagen, wenn Digenis an der Leiche seiner Mutter die Toten-
klage anhebt in dem nach ihm benannten byzantinischen Epos IX 30131
(8. 248 der Ausgabe von Sathas-Legrand), dessen Verfasser, beiliufig bemerkt
offenbar volkstiimliche Klaggesinge seiner Zeit zugrunde gelegt hat, da er in-
haltlich sich mehrfach mit heutigen beriihrt, oder wenn es in dem Gedicht
Belthandros und Chrysantza V. 1162 (Elissen Analekten der mittel- und neu-
griechischen Literatur V 117) heifit: ITod tod meworeds ov 6 xhavdpuds, mod nol
709 ddedgod cov usw. Das sind vereinzelte Abweichungen von einer durchaus
nicht auf Griechenland beschriinkten, sondern ganz allgemeinen Sitte: tiberall
auf der Erde liegt die Totenklage den Irauen ob. Vgl. Bockel Psychologie der
Volksdichtung® 97ff. Was endlich von Carnoy-Nicolaides Traditions populaires
de U Asie mineure (Les Littératures popul. de toutes les nations t. XXVIII, 1889)
269 fl. nach der Mitteilung eines griechischen Knaben aus dem lesbischen Dorfe
Plagia in franzésischer Ubersetzung veroffentlicht worden, das ist keineswegs
ein myriologue d'un pére sur son fils, wofiir es sich in der Uberschrift ausgibt,
sondern ein Gemisch aus mehreren Liedern, von welchen kein einziges inhalt-
lich auf die Klage eines Vaters hinweist, die vielmehr alle deutlich weibliche
Urheberschaft verraten. Man wundert sich hochlich, daB die Herausgeber
diesen Sachverhalt nicht selbst bemerkt haben.

! Vgl. Fauriel Neugriechische Volkslieder 1, Einleitung S. XXVI. Protodi-
kos 12. Kanellakis Xiand Avdlenze 336.
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Cange aufgestellte Ansicht, wonach der erste Bestandteil der Kompo-
sition auf die Wurzel von altgriech. ptgoucs zuriickgeht, einem Verbum,
das sich in nordgriechischen Landschaften bis auf die Gegenwart er-
halten hat.!

Zu der Zeremonie der Totenklage finden sich aufier der Verwandt-
schaft auch die Nachbarinnen und Freundinnen des Trauerhauses und
selbst Fernerstehende ein. In den Landstidten und Dérfern wird ein
Todesfall eben als ein die ganze Gemeinde berithrendes Ereignis an-
gesehen, und je mehr Menschen zusammenstrémen, fiir um so hsher gilt,
wie ja iberall in der Welt, die Ehrung des Verstorbenen. Dazu kommt,
daB Frauen, die selber vor nicht langer Zeit einen der Ihrigen verloren
haben, die Gelegenheit ergreifen, um dem ‘auf der Bahre Liegenden
Griife und andere Auftrige oder ein kleines Labsal, ja wohl auch einen
Brief zur Uberbringung an den teuren Vorangegangenen mitzugeben.?
Vgl auch unten S. 304 u. 307.

t Aus Epiros ist die Redensart xlafss xal ptosrar bezeugt (Ilavdbdon IX 341),
und ibereinstimmend damit heiBt es in einem thessalischen Volkslied bei Pas-
sow a. a. 0. 247 Nr. 836, 3: K’ éya ot xixiw, o ploopmr 6té padox gopsuivi).
— Die Ausfihrungen von John Schmitt Indogerm. Forschungen XII (1901) 6 ff.,
der die Ableitung von poipx vertritt, wie schon andere vor ihm (vgl. z. B.
J. N. Stamatelos Zdiloyog von Konstantinopel VIII 375), und demgemiiB die
betreffenden Worter mit oc schreibt (so neuerdings auch Politis), haben mich
nicht iiberzeugt. Aber richtig hat auch Schmitt die Form pvetoloyd als spii-
tere Bildung erkannt und festgestellt, daB sie in den friilheren Sprachdenk-
mélern nicht angetroffen wird.

2 Der Brauch, Verstorbenen etwas zur Bestellung an friiher Abgeschiedene
aufzutragen, den ich selber auf den ionischen Inseln vorfand, ist allgemein in
Griechenland unter dem Volke verbreitet. DaB Frauen einen Apfel oder eine
andere Frucht zu den FiiBen der aufgebahrten Leiche in der oben angegebenen
Absicht niederlegen, berichtet Vréto a. a. O. 833f. In Makedonien wurde einst
zwar nicht bei der Totenklage im Hause, aber in der Kirche unmittelbar vor
der Bestattung eines jungen Miidchens eine Frau beobachtet, die eine Quitte
in den Busen der Toten steckte zur Ubermittlung an ihren einige Wochen zu-
vor gestorbenen Sohn: Newton Travels and discoveries in the Levant II 11,
s. ferner Abbott a. a. O. 197. Von Briefen an Verstorbene ist in den Volks-
liedern mehrfach die Rede. Bei Passow P. C. 264 Nr. 373, 4f. spricht der Tote
zu den ihn umringenden Frauen: ‘Ondyer A6y" &g véve mf), nal prjvoy’ &5 pn-
vboy. Ilbyer mold mapdmovo, &g xdy’ yeegn vé oreidy, und ein Klaggesang
aus Lakonien redet einen verstorbenen Oheim mit den Worten an: @& »& cag
dbow we yoogr, Ié vi ) m@s ori uiexd (d.i. ezov &dnw), Koi dds tnve
70D wdamov pov usw. (Iluvdmee XX 219). S. ferner das Miirchen ,,Die Sendung
in die Unterwelt" in meiner Sammlung S. 125ff. Diese Sitte hat, offenbar in
Verbindung mit der Tatsache, daB Sterbende 6fters unruhige Bewegungen mit
den Hinden machen, die den Eindruck erwecken, als ob. sie etwas greifen
wollten, auch zu einigen sprichwortlichen Redensarten gefiihrt. Man sagt von
einem schwerkranken, seinem Ende nahen Menschen: pafdver yoagais (Ilav-
dagax X 430) oder palevesr yoapddais (Benizelos Iogoiptor® 172 Nr. 60) oder



Totengebriuche und Griberkultus im heutigen Griechenland 297

In erster Linie sind es die nichsten Angehorigen, die die feierliche
Totenklage anstellen, insbesondere die Mutter, die Schwester, die Gattin
des Verschiedenen. In vielen Gegenden, nicht blof in Kleinasien und
auf den Inseln des Archipels, wie Fauriel berichtetl, aber allerdings
nicht iiberall?), gibt es berufsmifige Klageweiber, die herangezogen
werden entweder als Vertreterinnen der durch den Todesfall betroffenen
Familien oder zur Ablésung der erschdpften Trauerversammlung. Denn
die Totenklage wahrt oft stundenlang und wird bis zum Erscheinen der
Priester fortgesetzt. In Epiros pflegt man beim Tode eines Greises
oder einer Greisin besondere Frauen zu ihrer Ausrichtung zu dingen,
wihrend ein in jugendlichem Alter Verstorbener von den Verwandten
allein beklagt wird.® Die gedungenen Klageweiber, denen der Name
pvgokoyiorgarg zundchst und eigentlich zukommt, werden gewdhnlich
durch Nahrungsmittel oder ein Kleidungsstiick, seltener durch Geld
entlohnt* Ehedem wurden diejenigen von ihnen, welche den Ruf be-
sonderer Geschicklichkeit genossen, selbst von einer Insel zu andern
gerufen.’ Ubrigens steht ihre Titigkeit als heuchlerischer Lohndienst
in MiBachtung.®

pogeder yodupare yry vovs dmodappévovs (Benizelos ebda. 150 Nr. 2). DaB wir
es hier mit uralten, aus primitiver Denkweise hervorgegangenen Briuchen zu
tun haben, liegt auf der Hand. Sie sind bei den verschiedensten Vélkern
nachweisbar. So werden z. B. von den Sachsen Siebenbiirgens in der Toten-
klage hiufig den Beklagten GriiBe an friiher Verstorbene aufgetragen: Schuller
a. a. 0.1I 31, Und in einem ,,Vocero* Korsikas wird ein Toter gebeten, einen
Brief an vorangegangene Verstorbene mitzunehmen: Bdckel? a. a. O. 107 nach
Fée Voceri 190 und Ortoli Les Voceri de Vile de Corse 93. Aus alter Zeit be-
sitzen wir eine wichtige Nachricht bei Diod. V 28 a. E., nach der die Galater
bei Leichenbestattungen auf den Scheiterhaufen Briefe fiir die vorher verstor-
benen Angehérigen zu werfen pHegten.

! Einleitung 8. XXVI der d. Ubers.

? 80 z. B. nicht in Vathy auf Ithaka, wie dortige Frauen, von denen ich
mir Myrologien diktieren lieB, ausdriicklich versicherten; auch nicht auf Za-
kynthos, wo tibrigens die Totenklage nicht mehr in der Stadt, sondern nur
noch auf den Dérfern, besonders denen des Berglandes iiblich ist. DaB hier
keine bezahlten Klageweiber vorkommen, haben mir mehrere Gewihrsminner
bestitigt, z. B. Barbionis und der Priester vom h. Georg. Es sind treue Diener
des Hauses oder eben alle des Dorfes, die sich darauf verstehen.

® Mitteilung von Dimitrios Chasiotis aus dem Dorfe Vitsa im epirotischen
Bezirk Zagori.

4 D. Chasiotis. Ferner Abbott Maced. Folkl. 194. Vréto Mélanges 32. Vgl.
auch Bybilakis 64. Tournefort Voyage du Levant I 51° der Amsterdamer Aus-
gabe von 1718.

5 Bent The Cyclades 215.

8 Protodikos 12. — DaB gewerbsmiiBige Klageweiber auch bei anderen
Volkern zum Teil noch heute vorkommen oder bis vor nicht langer Zeit vor-
kamen, ist bekannt. Bei den Ruminen Siebenbiirgens wurden solche im vori-
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Die Zeremonie vollzieht sich in einer feststehenden Ordnung. Die
Frauen sitzen, voran die Angehorigen nach dem Alter und dem Ver-
wandtschaftsgrade!, gewthnlich mit aufgeléstem Haar?, um die Leiche.
An manchen Orten wird die Benutzung von Stiihlen als der Trauer-
betitigung unangemessen betrachtet, und man 1ift sich daher auf dem
FuBboden nieder® oder auf eigens zu dem Zwecke hergerichteten
Brettersitzen.* Auf Kephalonia (Samos) bilden die Klagenden eine
Kette, indem sie einander an den Hinden fassen. Das gleiche wird
auch aus den Dérfern von Leukas berichtet.® Gewghnlich hebt von den
Verwandten des Toten die am stirksten Niedergebeugte mit der Klage
an oder auch diejenige, der die beste Stimme und die grofte Fertigkeit
im Vortrag zu Gebote steht. Die Klagelieder werden von den Teil-
nehmenden abwechselnd nach einer ernsten, traurigen Weise gesungen,
wobei hie und da Schiitteln der Haare zur Beobachtung des Taktes®
und andere rhythmische Bewegungen’ stattfinden. Sobald die eine auf-
hort, tritt eine andere an ihre Stelle. Den Schluff des jeweiligen Ge-
sanges begleitet ein Weheruf, in den die anderen einfallen. Manche
dieser Schmerzenslaute gleichen oder dhneln den aus dem Altertum be-
kannten.®

gen Jahrhundert selbst um bedeutenden Lohn testamentarisch bestellt: Wilh.
Schmidt Das Jahr und seine Tage in Meinung und Brauch der Rumiinen
Siebenbiirgens (Hermannstadt 1866) 40.

! Protodikos a. a. O.

® In Kephalonia (Bezirk Samos) binden die Frauen einer Verwitweten bei
Beginn der Klage um ihren Gatten das Haar los und streifen ihr auch die
Ringe von den Fingern. In den Volksliedern wird der Sitte, zum Zeichen der
Trauer mit aufgelostem Haar zu erscheinen, Oiters Erwihnung getan. Der
stehende Ausdruck fiir die Sache ist £émdeyos (v. miéxw gebildet). Vgl z. B.
Chasiotis Zviloys 179 Nr, 15,7: ¥’ & porhud tng Eémdeye. Daher auch der
gegen eine Verheiratete ausgestoBene Fluch: w& 6¢ (0@ Eémien (d. 1. Eémdeym):
Egnuegis tadr Pidopaddr 1359 S. 994.

8 dedviov Tijg Levoguuijs xal éFvohoyunijs Evengias Tijg ‘EAlddog I 337 (Patmos).

4 So auf den Dorfern von Chios nach Kanellakis Xiaxe Avdlexra 336.

5 3¥Adoyos von Konstantinopel VIII 424.

¢ Manolakakis Keormafiaxd (Athen 1896) 122.

" Bent The Cyclades 217,

8 So ¥¥ ¢ ¥ wie im Altgriechischen, neben &t &t & bei den epirotischen
Biuerinnen (Palimitis Xoyorodoyic ‘EAdnwint, Venedig 1815, II 263); Aelé oder
iet el in Kappadokien und anderwiirts (Archelaos ‘H Zivasdg 192 und 249),
was ohne Zweifel mit éieded Zusammenhang hat; lyov-yid auf Kreta (Egnu.
Ty Pidop. 1858, 448), wobei zu bemerken, daB die erstere der beiden Inter-
jektionen lautgesetzlich sowohl aus fov wie aus i@ entstanden sein kann;
évéfou, verbunden mit der ersten, zweiten und dritten Person des Pronomens,
in Tsakonien (Oikonomos Ieapuctixy tijs Tlanwvixis diwiéxrov, Athen 1870,
8. 70 u. d. W.; Deville Etude du dialecte tzacomien 43 Nr. 91, welcher wohl
richtiger évaifer schreibt und altes «ffof vergleicht.
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Im nordéstlichen Lakonien (Vresthena und Umgebung) teilen sich
nach Mitternacht die Frauen, die an der Totenklage mitwirken wollen,
in zwei Halbchore, von denen jeder eine Anfiihrerin hat, die niemals
ein gedungenes Klageweib ist. Die Anfiihrerin des einen Halbchors
gibt das Zeichen zum Beginn der Klage und triigt eine Strophe vor,
die zuerst von den Frauen ihres Halbchors, darauf von allen gemein-
schaftlich wiederholt wird.!

Die Myrologien werden zum Teil im Augenblick der feierlichen Be-
gehung von den Versammelten selbst gedichtet, zum andern kommen
bereits bekannte Gesinge zur Verwendung, die man je nach den Um-
stinden durch ein leichtes Abweichen vom iiberlieferten Texte dem
vorliegenden Fall anpafit. Beides vollbringen die Frauen miihelos. Denn
der Schatz der in ihrem Gedichtnis bewahrten Volksdichtung stellt
ihnen eine Reihe von Ausdriicken, Wendungen und Bildern jederzeit
zur Verfiigung. Auch lassen sie es nicht an Ubungen und Vorberei-
tungen zur Ausiibung ihres Traueramtes fehlen, indem sie bei ihren
Feldarbeiten Klagelieder auf eingebildete Fille anstimmen?® oder einem
vor ihnen liegenden Steine, gleich als wiire er ein lebendiges und emp-
findendes Wesen, alles, was gerade ihr Herz bekiimmert, im Gesang
vortragen.? Es versteht sich von selbst, daf die den Angehorigen des
Verstorbenen unmittelbar aus tief erregter Seele hervorquellenden Lieder
nicht immer oder nicht vollstindig in der Erinnerung der Zuhdrenden
sich erhalten. Aber manche von ihnen bleiben haften, verbreiten sich
und werden, wenn auch mitunter gekiirzt oder sonstwie abgeidndert,
Gemeingut eines groflen Kreises, der bei gegebener Gelegenheit wei-
teren Gebrauch von ihnen macht. Diese Gesinge sind also ihrem Ur-
sprung nach durchweg Stegreifdichtungen. Sie preisen die inneren oder
dufleren Vorziige des Abgeschiedenen, ergehen sich in Klagen iiber
seinen Verlust, reden von seinem Fortleben in der andern Welt und
von dem Lose der Hinterbliebenen. Neben diesen auf den Toten aus-
gestellten, persénlich zugeschnittenen Liedern werden aber auch noch
andere vorgetragen, die, ohne auf ihn bezug zu nehmen, von Charos,
seinem finstern Reich und dessen Bewohnern im allgemeinen handeln
und demnach nur dazu dienen konnen, durch ihre schwermiitigen Ge-
danken und Bilder die Gemiitserschiitterung und Trauerstimmung zu
erhohen. Auch sie werden gemeinhin als Myrologien bezeichnet, mit
einer ihnlichen Begriffserweiterung, wie sie der Name uvgoloyisroe er-
fahren hat, welcher von den berufsmifigen Klageweibern ofters auf

1 Ph. Kukkulés Oivovvriaxd (v Xoviors 1908) 103,

? Tauriel, Einleitung LXV,

3 Solches geschieht z. B. in Zakynthos, und daraut bezieht sich das Di-
stichon 216 Nr. 69 meiner Sammlung. Vgl. auch ebenda 204 Nr. 60.



300 B. Schmidt

alle Klagenden ausgedehnt wird.! Die religitsen Vorstellungen, die uns
in beiden Arten dieser an der Leiche gesungenen Lieder entgegen-
treten, sind fast durchaus heidnisch, nur héchst selten mischt sich ein
christlicher Gedanke in ihren Ideenkreis. Die Unterwelt ist der ge-
meinsame Aufenthaltsort aller Verstorbenen, welche hier, #hnlich den
homerischen &dwla, als Seelen, aber gleichwohl noch mit dem Schatten-
bild des auf Erden ihnen eigen gewesenen Leibes umgeben, ein kiimmer-
liches Dasein fiihren.®

Von Myrologien im eigentlichen und engeren Sinne vermochte Fau-
riel, als er seine Sammlung neugriechischer Volkslieder verdffentlichte,
nur ein paar diirftige Bruchstiicke darzubieten. Heute liegen deren aus
allen Teilen der griechischen Lande im Druck vor, obwohl sie an Zahl
hinter den allgemeineren, auf die Unterwelt beziiglichen wohl immer
noch zuriickstehen. Ubrigens ist nicht zu bezweifeln, daB auch diese
letzteren ganz oder fast ausschlieBlich von Frauen geschaffen sind, wie
denn das weibliche Geschlecht allenthalben auf der Erde einen sehr
hervorragenden Anteil am Bestande des Volksgesanges hat.® Natiirlich
sind die Erzeugnisse dieser eigenartigen Frauenlyrik nicht alle von
gleichem Werte. Aber viele von ihnen zeichnen sich durch eine solche
Innigkeit und Tiefe der Empfindung aus und bekunden ein so hohes
Maf schopferischer Gestaltungskraft, daf wir von Bewunderung er-
griffen werden, wenn wir bedenken, daB sie von ungebildeten Frauen
aus dem Volke herriihren.* Gern versetzt sich der Geist der Dichte-
rinnen in die letzten Gedanken und Gefiihle, die den Toten vor dem
Abschied von dieser Welt bewegt haben mogen, und verleiht ihnen
ebenso schlichten, wie kristallklaren und ergreifenden Ausdruck. Einige
Beispiele mdgen das Gesagte bestitigen. So heifit es in einem Lied auf
eine verstorbene Hausfrau, das ich dereinst auf Kephalonia aus dem
Munde einer Biuerin niederschrieb®:

Des Hauses Herrin ist bereit, sie will von dannen ziehen.

An ihrer Pforte kehrt sie um nach ihres Hauses Mitte,

Greift nach dem Schliisselbunde jetzt, der Zier des schlanken Leibes,
Und wendet sich und wirft ihn hin in ihres Hauses Mitte.

»Die eine wack’re Hausfrau ist, die mag nach ihm sich biicken!*

1 Vgl. die Vorrede zu meiner Sammlung 43.

* Vgl. mein Volksleben 243f. and 246.

3 Vgl. K. Biicher Arbeit und Rhythmus* 398. 406ff. O. Bockel Psychologie
der Volksdichtung® 88 ff.

4 Das gleiche 148t sich auch bei anderen V¢lkern beobachten. Vgl. Biicher
a. a. 0. 411,

® Meine Sammlung 169 Nr. 16,



Totengebriuche und Griberkultus im heutigen Griechenland 301

In einem andern Liede, von dem leider nur ein Bruchstiick vorhanden
ist!, wird eine Mutter redend eingefiihrt, die bekiimmert fragt, mit
welchem Mut sie in den Hades gehen und ihre Kleinen verlassen solle,
die morgens und abends weinen und rufen werden: ,Miitterchen, wo
bist du? In einen schweren Schlaf bist du gesunken und gedenkst nicht
unser.“ Ofters haben die Myrologien dialogische Form: der Tote er-
widert den um ihn Klagenden, und seine Antwort gipfelt in der Ver-
sicherung, daB er auf ewig sie verlasse. In einem aus dem Bergland
von Zakynthos stammenden ILiede? schliebt ein verstorbener Jiingling
mit den Worten:

Denn wenn die schwarzen Raben sich in weiBe Tauben wandeln,
Dann magst auch du, mein Miitterlein, den Sohn zuriickerwarten.?

Ein in Elis heimisches Lied liBt eine Mutter zu ihrem toten Kinde
sagen: ,Dort, wohin du gehst, mein Kindlein, sieh zu, daf du nicht zu
lange bleibst, sieh zu, daB du nicht sechs Monde oder ein Jahr ver-
weilst. Denn sechs Monde sind eine lange Zeit, und ein Jahr zum
Rasendwerden. Worauf das Kind spricht: ,Wollte Gott, es wiren nur
sechs Monde, wolite Gott, es wire nur ein Jahr. Ich gehe fiir immer,
Mutter, um nicht zuriickzukommen, dem flieBenden Wasser gleich, das
vorwirts eilt, ohne umzukehren.**

Der Ubergang in das Jenseits heiBt demgemifi: 70 dyvgino voide,
die riickkehrlose Reise® wie denn #hnliche Umschreibungen auch in
den Totenklagen anderer Vslker® und in der Weltliteratur” vorkommen.
Das Hinsterben in der Bliite der Jugend 15st naturgemdf die tiefste
Trauer aus. Dem gibt ein auf Kephalonia gesungenes Klagelied be-
zeichnenden Ausdruck, indem es mit den Worten beginnt:

! Passow 260 Nr. 360. ? Meine Sawmlung 155 Nr. 10.

® Der gleiche Gedanke in derselben oder in verinderter Fassung (z. B.
wwenn das Mecr stillsteht und zum Garten wird*) kehrt in anderen Myrologien
wieder. Ganz iihnlich wie oben heiBt es auch in einer typischen Elternklage
bei den Siebenbiirger Sachsen. Vgl. 8. 253 f meiner Sammlung. Ubrigens hatte
man schon im Altertum zur Bezeichnung unméoglicher Dinge den sprichwdrt-
lichen Auvsdruck: Asvxol wéoaxss. Vgl. Anthol. Pal. XI436, auch 417, und Athen.
XIII p. 360 E.

* delviov i istoo. wal #9voloy. ‘Evetolas tijg ‘Eldddog I (1885) 148 Nr. 27.

® Meine Sammlung 156 Nr. 15,1. Daher auch der Fluch der Leukadier:
v& wis or” dydewyo (Zblloyos v. Konstantinopel VIII 388). Ebenso auf Kepha-
lonia: Neosdd. Avcii. 11 410. Vgl. mein Volksleben 235.

® Vgl. z. B. die lettische Totenklage Globus LXXXII (1902) 369 Nr. 20.

? Friihester Beleg wohl Hiob 16,22, nachgewiesen von Biichmann Gefliigelte
Worte®* 23. Alte griechische und romische Dichter haben den Gedanken
hiufig, so Eurip. Herc. fur. 481ff. Philetas in Schneidewins Delectus 143, 4.
Theokr. 17, 120. Catull 8, 11f. Seneca Here. fur. 865; Herc. Oct. 49. Von neueren
vor allen Shakespeare Hamlet 3, 1.
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‘Wohl ziemt sich’s, Jiingling, dal um dich neun Klagefrauen weinen:
Drei miissen dir zur Rechten stehen, drei andre dir zur Linken,
Und die drei letzten von den neun, die besten, dir zu Hiupten.!

Der den antiken Dichtern geliufigen Auffassung des Todes als einer
EheschlieBung mit der Todesgottheit? begegnen wir auch in den neu-
griechischen Klaggesingen. In einem Zwiegespriich zwischen Eltern
und ihrer verstorbenen Tochter schildern erstere dieser die Schrecken
der Unterwelt und bitten sie, bei ihnen zu bleiben. Aber die Tochter
erwidert, das konne sie nicht; gestern spat abends habe sie sich ver-
m#hlt, Hades sei ihr Gatte.?

Ein leukadischer Klaggesang auf ein zur Winterszeit verstorbenes
Kind lautet: ,,Du hast nicht gewartet, mein Kind, bis die Berge blithende
Biume haben und die Auen griinen, bis die Nelken aufbrechen und die
(anderen) Blumen spriefien, um mit ihnen beladen und geschmiickt in
die Unterwelt zu ziehen, auf dall die Jiinglinge und Knaben sie an ihre
Miitzen und an ihre Waffen stecken und die Kleinen sie in die Hinde
nehmen, um die Mutter zu vergessen.“*

Vor der Leiche eines miitterlicherseits verwaist gewesenen jungen
Mannes wird im siidlichen Elis (Triphylien) folgendes Lied gesungen:
»Heut' hat dein Miitterlein groBe Freude. Es steht an den Quellen um
Wasser, an den Apfelbiumen um Apfel und bei den guten Hausfrauen
um reine Tiicher. ,Ihr Quellen, gebt mir Wasser, ihr Apfelbdume, gebt
mir Apfel, und ihr guten Hausfrauen, gebt mir die reinen Tiicher. Ein
neuer Freund kommt zu mir von der Oberwelt, kein Fremder und Ent-
fernter ist’s, nein, es ist mein eignes Kind.‘*®

Aus den Myrologien im weiteren Sinne sei hier nur das rithrende
Lied von einer jungen Mutter hervorgehoben, die aus dem unterirdi-
schen Reiche nach der Oberwelt entflichen will, um ihr im S#uglings-
alter zuriickgelassenes Kind zu stillen, aber von Charos ertappt und am
Haar ergriffen wird, worauf sie ruft: ,Laf los mein Haar, Charos, und
fass’ mich an der Hand, und wenn du meinem Kind zu trinken gibst,
mach’ ich keinen weiteren Fluchtversuch.“®

1 Meine Sammlung 155 Nr. 12. Die neun gwvgoloyisrears sind typisch; sie
kehren, in anderer Wendung, bei Razelu a. a. O. 11 und Neoeld. Avad. 1 123
Nr. 74 wieder.

2 Belegstellen bei Gruppe Griech. Mythol. Il 865 A. 1.

3 Passow 265 Nr. 374. — Ganz dhnliche Vorstellungen finden wir auch
bei anderen Vélkern, z. B. in einer Totenklage der Letten Globus a. a. O. 372
A. 29. — Das Totenmahl wird &fters mit einer Hochzeitsfeier verglichen.
8. dartiber Sartori Progr. 22 A. 2.

4 Z¥idoyos VIII 427 Nr. 22. 5 dedviov a. a. 0. 147 Nr. 24,

8 Passow 301 Nr. 424. Vgl. mein Volksleben 242.
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Ubrigens sind die klassischen Zeiten dieser threnetischen Frauen-
dichtung jetzt wohl voriiber. Anzeichen ihres Verfalles lassen sich nicht
verkennen.!

Je linger die Totenklage andauert, desto stirker wird der Aufruhr
der Gefiihle und duBlert sich nicht selten in den wildesten Schmerzaus-
briichen.? Alle jene leidenschaftlichen Gebarden, die wir aus dem Alter-
tum sattsam kennen, Schlagen der Brust und der Schenkel, Zerfleischen
der Wangen, Ausraufen der Haare, treten auch heute noch in Erschei-
nung.® Nach Fauriel ist es sogar oft vorgekommen, daB Frauen durch
die Gewalt der seelischen Erschiitterung in Ohnmacht fielen.*

An manchen Orten machen sich die Auswiichse der Trauersitten
besonders stark bemerkbar. Auf Ithaka konnte ich bei meinem Besuch
des Eilandes im Jahre 1864 durch Erkundigungen zuverlissig feststellen,
daB die Frauen des Stidtchens Vathy der Totenklage noch auBierordent-
lich ergeben waren. Tm griechischen Archipel scheint die Insel Myko-
nos in dieser Hinsicht obenan zu stehen. Schon Tournefort, welcher
einen Winter daselbst zubrachte, hat von dem Hang der Bevélkerung
zu libertriebenen Trauerkundgebungen mancherlei berichtet.> Dann hat
Bent im Jahre 1885 speziell von den hiuslichen Totenklagen der My-
konierinnen eine dramatisch belebte Schilderung geliefert, welche, wenn
sie getreu ist, zeigt, daB die MaBlosigkeit in der langen Zwischenzeit
sich nicht verringert hat.®

! So machen die Adaoyoagia IV 6 ff. von Politis verdffentlichten Myrologien
auf einen im jlingsten Kriege gegen die Tiirken Gefallenen durch ihren stark
politischen Einschlag unter vélliger Preisgabe des urspriinglichen Charakters
dieser Dichtgattung einen i#sthetisch unerfreulichen Eindruck, wenn sie auch
als Beweise gehobener vaterlindischer Gesinnung gelten mogen. Vgl. auch
ebenda 271 ff,

? Vgl. Protodikos 12.

® Der iibliche Ausdruck fiir das Zerkratzen der Wangen ist payovioséevo-
pee. Das Schlagen der Brust wird durch ern@odégvopar oder crnoromoiuce
bezeichnet: Korais "Araxte IV 548, der dazu altgriech. ersgvonomoducs und
oreovotvmoduar vergleicht. In den Volksliedern kommen auch die Ausdricke
#0pro oder teafd v& pdyovie und teefd vd pailid vor. Vgl z. B. Chasiotis
179 Nr. 15,7. Passow 267 Nr. 377a, 16. — Etwas besonders Merkwiirdiges wurde
mir auf Zakynthos von dem abgelegenen Gebirgsdorfe Volimis berichtet, niim-
lich daB dort die Frauen bei der Totenklage im Uberma8 des Schmerzes auch
in die Héhe zu springen pflegten.

4 Einleitung LXV. ® Voyage du Levant I 51b.

& The Cyclades 217ff. — Aus friiherer Zeit verdient die den Stempel un-
geschminkter Wahrheit an der Stirne tragende Beschreibung einer griechischen
Totenklage aus der Feder eines nordamerikanischen Philhellenen hervorgehoben
zu werden, die der Verfagser in den zwanziger Jahren des vorigen Jahrhun-
derts in Athen angeh¢rt hat. Sein zuerst in der Monatsschrift New-England-
Magazine erschienener Aufsatz steht in deutscher Ubersetzung im Ausland
1832, Nr. 316 S. 1261f. Die Zeremonie galt einem jungen Kapitin, der in
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Die Ausartung des feierlichen Aktes wird oft noch dadurch wesent-
lich geférdert, daf unbeteiligte Frauen ins Trauerhaus kommen, ledig-
lich in der Absicht, einen eigenen jiingst verstorbenen Angehorigen von
neuem zu beklagen (vgl. dazu oben S. 296). Das ist ihnen unverwehrt,
unter der Bedingung jedoch, daB sie zuerst dem aufgebahrten Toten
einige Worte widmen.! Nun gilt, was Cicero de leg. IT 65 mit Beziehung
auf die Leichenbegingnisse ausgesprochen hat: auget enim luctum con-
cursus hominum, ebenso und in noch hoherem Grade von der Ausstel-
lung des Toten im Sterbehause, und man begreift sehr wohl, wie das
gemeinsame und lange fortgesetzte Klagen vieler Frauen schlieBlich zu
einer ungeheuren Ekstase fiihrt.

Die beschriebene Zeremonie wird unter Umstinden auch angestellt,
ohne daB der Leichnam vorhanden ist. So pflegen auf der Insel Syme,
falls der Korper eines Ertrunkenmen nicht gefunden worden oder ein
Landsmann in der Fremde gestorben ist, die Verwandten Kleider von
ihm zu einer Puppe zu formen und vor dieser, als ob es der Tote sel-
ber wire, unter den iiblichen Schmerzgebirden ihre Klagelieder an-
zustimmen.2 Auch das ist ein deutlicher Beweis dafiir, daf die feier-
liche Klage um einen Verstorbenen als eine ihm schuldige heilige Pflicht
erachtet wird. Ja die antike Vorstellung ist noch lebendig, dah er ohne
sie, wie iiberhaupt ohne den stattgehabten Vollzug aller herkémmlichen
Totenbriuche, d. h. die vopsfdueve der Alten, in die Unterwelt nicht ein-
gehen konne. Denn in keinem andern Sinne kann der neugriechische
Spruch verstanden werden, den mir eine Biuerin auf Kephalonia als
Bruchstiick eines dort bekannten Volksliedes mitteilte: "Axlavtog x&
Spvnpévevrog otov &omv vl yvgeder; d.i. was hat ein Unbeweinter und
der Gedichtnisfeier nicht Gewiirdigter im Hades zu suchen? (8. noch
G. L. v. Maurer Das gr. Volk 1 207 A. 47).

Endlich ist hier noch der Aberglaube zu erwihnen, der in dem zu-
filligen Niesen eines Kindes wihrend der Totenklage ein Vorzeichen

einem Gefechte mit den Tiirken verwundet worden war und kurz darauf zu
Athen starb.

1 Kanellakis a. a. O. 336 bezeugt dies fiir die Landbevolkerung von Chios,
und wir diirfen es wohl als allgemeine Regel betrachten. Zur Sache vgl. weiter
unten S. 307.

? Grigoropulos ‘H vficog Zdun? (Athen 1877) 68f. Unter den Bewohnern
dieses Eilandes, welche groBenteils dem gefiihrlichen Gewerbe der Schwamm-
fischerei obliegen, ist der Tod durch Ertrinken hiiufig. S. auch noch Fauriel,
Einleitung XXV, wo die Stellvertretung eines in fremdem Lande Verstorbenen
durch ein ihm #hnliches Bild, vor dem die Klage stattfindet, erwihnt wird.
Uber verwandte Briuche bei anderen Vilkern, wie Indern und Chinesen, vgl.
P. Sartori, dieses Archiv V (1902) 65. Vgl. auch den eigentiimlichen Brauch
der Albanier bei v. Hahn Alb. Stud. [ 152 (s. Sartori Progr. 681.).
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seines friithzeitigen Sterbens erblickt: um dieses Ungliick abzuwenden,
zerreibt die Mutter sofort dessen Hemd von oben bis unten.!

Die Ankunft der Priester im Trauerhause macht der zeremoniellen
Klage ein Ende. Die Beerdigung findet spitestens am ersten Tage nach
dem Ableben statt, gewdhnlich noch am Sterbetage selbst, aufier wenn
der Tod erst gegen Abend eingetreten ist.? Nachdem die Priester ihre
Gebete verrichtet haben, wird die Leiche in feierlichem Zuge nach der
Pfarrkirche iibergefiihrt. In dem Augenblick, in welchem der Verstor-
bene unter dem Jammergeschrei der Angehorigen aus dem Hause ge-
tragen wird, gieft man an der Schwelle einen mit Wasser gefiillten ir-
denen Krug aus und zertriimmert ihn.> Das gleiche tun 6fters auch die
Bewohner der Hauser, an denen der Leichenzug voriiberkommt, zumal
wenn sie Freunde oder Verwandte der betroffenen Familie sind. In
Argostoli auf Kephalonia warfen noch 1864 beim Voriiberkommen des
Leichenzuges an ihrem Hause Freunde einen mit Wasser gefiillten Krug
aus dem Fenster. Auf diese fast allgemein in den unteren Volksschichten
verbreitete, auch in vielen anderen Lindern nachweisbare Sitte gedenke
ich weiter unten bei der Besprechung einer ganz &#hnlichen, die am
Grabe selbst beobachtet wird, zuriickzukommen. (308 t.)

Der Tote wird in einem offenen Sarg getragen, so daB sein Antlitz
sichtbar ist, eine uns befremdende und abstoBende, aber aller Wahr-
scheinlichkeit nach aus uralten Zeiten ererbte Sitte.* Eigene Sirge

! Bybilakis 64. — DaB Niesen schon bei den Alter vorbedeutend war, ist
bekannt. Belege bei Becker Charikles? 1 353. — In Korfu muB, wenn einer
niest in der Nihe einer Leiche (sei es in der Kirche oder im Trauerhause oder
withrend sie vorbeigetragen wird), ein Stiick von seiner Kleidung, die er triigt,
abreiBen und auf die Leiche werfen, sonst folgt er ihr, d. b. er stirbt vor
Jabresablauf. Das wird allgemein, nicht nur mit Bezug auf die Kinder, beob-
achtet.

* Protodikos 13. Vgl. ferner fiir die Dorfer von Chios Kanellakis 3361,
fiir Xypros Sakellarios I 738 fiir Makedonien Abbott 197.

$ In Athen war es noch 1864 Sitte der drmeren Leute, beim Heraustragen
des Toten aus dem Hause alle Wasserkriige auf die Strafe zu werfen und zu
zerbrechen.

* Die Bestattungsgesetze der Phratrie der Labyaden in Delphi und der
Stadt Iulis auf Keos ordnen an, daB der Leichnam verhillt nach dem Grabe
gefiihrt werden soll. S. Dittenberger Sylloge® II Nr. 488,145 und 877, 11. Wenn
beide Gesetzgeber es nitig gefunden haben, dies ausdricklich hervorzuheben,
so muf geschlossen werden, daB der heutige Brauch auch damals des ofteren
vorkam. U. Kohler hat die Vorschrift der Verhiillung mit der Solonischen
Satzung, nach welcher das Begribnis vor Sonnenaufgang stattfinden sollte, da-
mit das Tageslicht nicht verunreinigt werde, in Zusammenhang gebracht
(Athen. Mitt. 1 143). Ob diese von Dittenberger gebilligte Meinung das Rich-
tige trifft, ist mir sehr zweifelhaft. Warum dann nicht auch das Gebot der
Bestattung bei Morgengrauen? Auch L. Ziehen Leges Graec. sacrae 1I 264 ist

Archiv fiir Religionswiesenschaft XXIV 20
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sind nur unter den Wohlhabenden in den Stiddten und hie und da auch
auf dem Lande gebrduchlich. Sonst geschieht die Beférderung der
Leiche bis zum Grabe in einem der Allgemeinheit dienenden Behiltnis,
welches Eigentum der Kirche ist.! In einigen Gegenden, z. B. in Make-
donien?, schreitet der Triger des Sargdeckels an der Spitze des Zuges.
Hinsichtlich der Beteiligung am Geleit weichen die Gepflogenheiten
mitunter selbst auf ortlich beschrinktem Gebiete, z. B. auf der nim-
lichen Insel, voneinander ab. Wo beide Geschlechter die Leiche be-
gleiten, gehen die Mianner voran, und die Frauen folgen, wie es im Alter-
tum ein Solonisches Gesetz vorschrieb (Demosth. g. Makart. § 62). Aber
in manchen Landschaften bleibt die weibliche Bevslkerung, nicht nur
die stddtische, sondern auch die béuerliche, dem Zuge fern. In den
griechischen Dorfern Makedoniens nehmen zwar die Frauen im allge-
meinen an ihm teil, aber die neuverméhlten und solche, die ihr Erst-
geborenes verloren haben, schlieien sich aus (Abbott 200). Das hat
natiirlich einen abergliubischen Grund, wie es denn an anderen Orten,
2. B. auf Zakynthos (Ludwig Salvator Zante, Allgemeiner Teil 436), fiir
ein Gebot der Vorsicht gilt, Kinder von Begribnissen fernzuhalten. Da,
wo Frauen dem ILeichengefolge beiwohnen, pflegen sie meist auch
Klagelieder vorzutragen.® In mehreren Gegenden, besonders in Klein-
asien und auf den zugehorigen Eilanden, fehlen auch die gewerbsmifi-

von der Kohlerschen Erkldarung nicht befriedigt. Aber seine eigene, die dahin
geht, daB die Anordnung den Zweck gehabt habe, vor Befleckung zn schiitzen,
iiberzeugt mich ebensowenig. Es handelte sich doch wohl um Abstellung eines
MiBbrauches: man wollte der Schaulust einer neugierig gaffenden Menge ent-
gegentreten. Es diirfte nicht unniitz sein, vergleichsweise das Gebahren der
heutigen Griechen in Makedonien aus Abbott 199 anzufiihren: The appearance
of the corpse is the subject of reverent comment on the part of the spectators.
The beauty and calmness of a dead youth or maid call forth the ill-suppressed
admiration of the crowd, and ome often hears such remarks as ,,What a lovely“,
or ,,What a gentle relic*! (v dewio, or ti fjueeo eipavo), whispered in awestruck
tones. This gratification of the aesthetic instinct of the Greek is, however, not
unfrequently checked by superstitious fear. It is popularly believed that if a
corpse wears a smile, @t is a sign that it will ,,draw after it another member of
the family“.

1 So auch auf Zakynthos zur Zeit meiner Anwesenheit. Arme der Stadt
gowie alle Bauern wurden in einer Art von Bett, das Eigentum der Kirche
war, bis in diese getragen, aber ohne Sarg in die Gruft gesenkt.

2 Abbott 199.

$ DaB dies im Altertum schon iiblich war, zeigen wiederum die Bestat-
tungsgesetze der Labyaden in Delphi und der Julieten auf Keos, welche Schwei-
gen beim Geleit zum Grabe ausdriicklich vorschreiben. Ja, in dem refuds der
Labyaden heiBt es Z. 150f. noch spezieller: und’ drotvidvrov édos vas For-
ulog moly «° éml 70 capa Moyt
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gen Klageweiber nicht, die durch Schmerzgebirden ihrer erheuchelten
Trauer Ausdruck geben.!

Nach der Ankunft im Gotteshause und der Abhaltung des in der
griechischen Kirche iiblichen Totenamtes, dessen Beschreibung meiner
Aufgabe fernliegt, findet der relsuraios domacuds statt, wie die Zere-
monie in der offiziellen kirchlichen Sprache genannt wird, d. h. alle An-
wesenden oder wenigstens die Angehorigen kiissen den Verstorbenen
zum Abschied auf die Stirn oder auch auf Stirn und Lippen. Auf Za-
kynthos wird der Scheidekul dem Toten in Kreuzesform gegeben, in-
dem man zuerst die Stirn, dann die iibereinandergelegten Fiife, darauf
die Achseln und zuletzt die Hinde kiiBt. Darauf wird der Leichnam
zur Gruft getragen.” Am Grabe wird die Totenklage wieder aufgenom-
men, und wie vorher bei der Ausstellung des Leichnams im Sterbehause
(oben S. 296), benutzen auch hier an manchen Orten die Frauen die sich
darbietende Gelegenheit, um ein eigenes Familienglied, das sie durch
den Tod verloren haben, erneut zu beklagen.?

! Unrichtig sagt Protodikos 27 A. 5, daB die (gemieteten) Klageweiber nur
innerhalb des Hauses ihre Titigkeit ausiiben. Das trifft wohl fir viele Orte,
aber kéinesweg.s fiir alie zu Ich verweise z. B., um von #lteren Nachrichten
ganz abzuschen, auf Krumbacher Griech. Reise 99 (Rhodos). — DaB bei den
Alten gedungene karische Weiber als @onrwdol im Leichenzuge mitgingen, ist
aus Hesych u. d. W. Kegivar bekannt. Wenn Platon leg. VII p. 800 E oi el
tovg telsvrioevreg piodortusvor sagt, so meint er offenbar nach bekanntem
Sprachgebrauch Personen beiderlei Geschlechtes; unter den Miénnern sind aber
wohl nur Flotenbldser zu verstehen, wihrend die Kagivar den praeficae der
Roémer entsprechen werden, d.i. den mulieres ad lamentandum mortuum con-
ductae, quae dant ceteris modum plangendi, wie Festus erklart.

2 Eigentiimlich ist, daB in den D&rfern von Chios die Angehérigen die
Leiche nicht bis dalin begleiten, sondern auf halbem Wege von der Kirche
bis zum Grabe nach Hause zuriickkehren (Kanellakis 339).

3 So im epirotischen Bezirk Zagori nach G. Chr. Chasiotis in der atheni-
schen Zeitschrift Xovoaddig 1V 15, — DaB dieser Mifibrauch schon im Alter-
tum vorkam, beweisen die dagegen gerichteten ausdriicklichen Verbote. Das
Bestattungsgesetz der Labyaden, welches, wie die oben 8. 306 Anm. 3 ausge-
schriebene Stelle zeigt, die Klage am Grabe an sich zulieB, schreibt doch gleich
darauf vor: rdv 0% medora Tsdvandrev év vols caudrecer py donveiv und’ bro-
t0fev. Durch Vorkommnisse dieser Art ist offenbar auch die Verordnung des
keischen Gesetzes Z. 19f. veranlaBt: zd&g yvvairag tas lovcag émwl ©d x#ijdog
dmiévar moorigag Ty Gvdedy dmd Tob orjuazos (die erginzten Buchstaben habe
ich nicht als solche bezeichnet). Hiller von Girtringen (I. G- XII 5 S. 166)
schiebt, durch einen Befund auf dem Stein (leerer Raum fiir drei Buchstaben)
bewogen, zwischen xfjdog und dmiévar ein pé ein und erklirt demgemiB: Mu-
lieres me solac abeant et gemitu urbem {mpleant cavetur, was den Beifall Ziehens
gefonden hat, was ich aber nicht fiir richtig halte.

Solon war noch strenger; er untersagte duuvyds nomwropévev nal 7o Fonvsiv
wemornuéve xal ©d xewisy &llov év ragais érégwy (Plut. Sol. 21 a. E.), also das
Blutigkratzen der Trauernden, das Vortragen von Klageliedern, das Beweinen

20*
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Nachdem der Geistliche die vorgeschriebenen Gebete verrichtet hat,
wird der Leichnam aus dem Sarg oder von der Bahre gehoben und,
gewohnlich nur mit einem Tuch verhiillt, in die Gruft hinabgesenkt.!
In dem Augenblick, da dies geschieht, giefit der Priester aus einem
mitgefiihrten Krug entweder Wasser oder Wein, und zwar in der Regel
dunkelroten, oder Ol oder auch ein Gemisch aus diesen Fliissigkeiten
in das Grab, worauf das GefiB sogleich zertriimmert wird. Dieser Brauch
herrscht fast iiberall auf dem Lande und ist auch in den Stidten noch
nicht vollig abgekommen.? In Argostoli, der Hauptstadt Kephalonias,

eines andern bei Bestattungen anderer (d. h. anderer als der eigenen Angehd-
rigen). Das bezog sich aber alles eben nur auf die tffentliche Beisetzung. In
die h#ausliche Totenklage wahrend der Prothesis scheint Solon nicht einge-
griffen zu haben, wie aus seiner Bestimmung bei Demosth. g. Makart. § 62 tov
dmodovdvre mootideeFan Evdov, 8meog &v fodlnrer gefolgert werden darf. Vgl
Kohler a. a. O. 141 und 143. Ubrigens li8t sich eine Spur des Brauches, die
Klage um einen gerade Verstorbenen auch auf andere, friiher Abgeschiedene
aaszudehnen, schon bei Homer nachweisen: Ilias XIX 801f. heiBt es nach dem
Threnos der Briseis an Patroklos’ Leiche:
éml 0% crevdyovto yvvainss,
Idrgoxlov mwedpucy, 6pdy 0 adridy x17ds’ Exder.

Rohde Psyche I 222 A. wirft die Frage auf, ob an ,etwas dergleichen* (d. h.
an die in Rede stehende Sitte) schon Homer denke. Man darf sie, meine ich,
angesichts der staunenswerten Zihigkeit, mit der gerade die Totenbriuche
durch Jahrtausende fortleben, getrost bejahen. — Gleich Solon und den uus
unbekannten Urhebern der angefiihrten delphischen und keischen Verordnungen
haben auch audere antike Gesetzgeber sich bemiiht, den Ausschweifungen der
I'rauen Einhalt zu tun. Vgl. Cicero de leg. Il § 59—66. Spiter sind die Vene-
zianer in ihren griechischen Besitzungen zu wiederholten Malen durch Verbote
dagegen vorgegangen. Vgl. Legrand Chansons populaires Grecques, spécimen
d’un recueil en préparation (Paris 1876) 6f., wo in der Anmerkung eine darauf
beziigliche interessante Stelle aus den Observations von Pierre Belon, der gegen
die Mitte des 16. Jahrhunderts Griechenland bereiste, abgedruckt ist. Auch die
Kirche suchte dem Unwesen zu steuern. Joannes Chrysostomos hat in einer
seiner Kanzelreden seine ganze Beredsamkeit aufgeboten, um die bei Leichen-
begingnissen ,wie Minaden' sich gebirdenden Weiber von dem Unfug abzu-
bringen und die Trauer auf das verniinftige MaB zuriickzufiihren (Hom:l. in
Joann. LXII 4—5 bei Migne Patrol. Gr. LIX 346ff). Aber all das ist nicht im-
stande gewesen, die tief eingewurzelten Gebriuche auszurotten, und sie haben
ihre Lebensdauer bewahrt bis auf die Gegenwart.

1 Allem Anschein nach hat sich auch darin ein uralter Brauch erhalten.
Beerdigung ohne Sarg war in der mykenischen Periode sowie bei den Sparta-
nern und in #lterer Zeit auch bei den Athenern iiblich: Rohde Psyche I 226,
der hier auch anmerkt, daB die Sitte der éxgoed auf offener xAlvy sich eigent-
lich nicht mit der Absicht reime, den Leib des Toten in einen Sarg zu legen.
Vgl. noch Athen. Mittedl. XVIII (1893) 150 f.

2 Uber ihn hat Politis auf Veranlassung des britischen Ethnologen Edw.
Tylor einen besonderen Aufsatz unter dem Titel To ¥dipov tijs Feadoswg &y-
yelov ward iy wndsiav abgefaBt, welcher zuerst im Journal of the anthropo-
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war das Ausgiefien eines Kruges voll Wasser und Zerbrechen desselben
noch im Jahre 1864 zur Zeit meines dortigen Aufenthalts iiblich. Im
einzelnen stellen sich dabei mancherlei Verschiedenheiten heraus, durch
die jedoch das Wesen der Sache nicht beriihrt wird. Was die zur Ver-
wendung kommenden Fliissigkeiten anbelangt, so mag die Wasserspende
am weitesten verbreitet sein. Politis erwahnt nur diese. Aber in Epi-
rus und Makedonien, in Konstantinopel, in einigen Teilen Kleinasiens
und anderwirts ist Wein gebriuchlich.! Ol allein oder zusammen mit
Wasser pflegt besonders in siidlichen Gegenden benutzt zu werden.?
An manchen Orten wird die Fliissigkeit nicht in die Gruft nachgegossen,
sondern der Tote wird unmittelbar damit besprengt, nachdem zuvor
nur ein wenig Erde auf ihn geworfen worden. In Kreta unterbleibt
auch das letztere. In Vrésthena (Lakonien) wird ein Tuch iiber den
ins Grab gelegten Toten gebreitet, dariiber giefit der Priester zuerst
dreimal in Kreuzesform Ol und dann in derselben Weise ein Gemisch
von Erde und Wasser aus.® Ahnlich ist das in Makedonien beobachtete
Verfahren, wo zunichst, wie schon S, 285 erwihnt worden, ein mit Erde
angefiilltes Kissen unter den Kopf des Leichnams geschoben, dann das
Grabtuch iiber sein Antlitz gezogen, vom Priester Wein darauf ge-
sprengt und eine Handvoll Erde nachgeworfen wird.

Dafi der AusguB ein Trankopfer fiir den Toten darstellt, liegt auf
der Hand, und ebensowenig kann die Herkunft dieses Brauches bezwei-
felt werden. Wasser, Wein und Ol gehoren zu den Flissigkeiten, aus
denen die Totenspenden der alten Griechen bestanden.® Achilleus gieft,
wihrend Patroklos’ Scheiterhaufen brennt, unter Anrufung der Seele
des erschlagenen Freundes Wein auf den Boden aus.® Dafi auf Keos

logical Institute of great Britain amd Ireland Bd. XXIV mit beigebener eng-
lischer Ubersetaung verdffentlicht und kwrz darauf im Iepvacosg XVII (1894)
81—87 mit einigen Zusitzen des Verfassers wiederholt worden ist. Ich zitiere
ibn nach der letzteren Zeitschrift, zumal da der griechische Text in dem bri-
tischen Journal von Druckfehlern wimmelt. Krgiinzend tritt hinzu die von
einem andern Gesichtspunkt aus geschriebene Abhandlung von Wilhelm Barth
in Ilbergs Neuen Jahrbiichern 1900, 1771

! Barth a. a. O. 185 Fiir Konstantinopel stiitzt sich der Verfasser auf das
Zeugnis von A. Korte Athen. Mittedl. XXIV (1899) 5 A. 3. Fiir Makedonien be-
stiitigt die Weinspende, wie ich nachtrage, auch Abbott 200. — Auch in Athen
war Weinspende, suf das frische Grab ausgegossen, in den unteren Schichten
der Beviolkerung noch in den dreiBiger Jahren des vorigen Jahrhunderts ib-
lich, in den sechziger Jahren aber bereits abgekommen (wie mir in Athen
gelbst versichert wurde).

* Barth 185f. * Barth a. a. O. * Abbott a. a. O.

5 Vgl. Rohde Psyche 1 16 A. 1 und 242. P. Stengel Opferbrdiuche der Grie-
chen 183 f.

8 Hom. II. XXIII 220 f.



310 B. Schmidt

die Beisetzung Verstorbener mit einer Spende von Wein und Ol ver-
bunden war, wird durch das mehrerwihnte Gesetz von Julis bewiesen.!
Und daB die Darbringung eines Trankopfers gleich bei der Bestattung
allgemeine hellenische Sitte war, wie man lingst ohne weiteres ange-
nommen hat? sowie daf dieses einen wesentlichen Teil des Bestattungs-
ritus bildete, kann nach den Ausfiibrungen Barths a. a. O. als sicher an-
gesehen werden. Allerdings wird heutzutage die aus dem Altertum
ererbte Sitte wohl meistens ohne ein klares BewuBtsein ihres urspriing-
lichen Sinnes fortgeiibt oder auch eine ganz andere Bedeutung ihr
unterlegt. Nach Politis 82 spricht der Geistliche, wihrend er die Wasser-
spende in das Grab gieft und eine Handvoll Erde nachwirft, das Wort
der hl. Schrift aus: I'f & ol elg yiv dmedsioy (Genesis 3,19), und
manche Priester und Laien wollen demgemif in dem Brauch eine sym-
bolische Darstellung der Auflosung des entseelten Korpers in seine Be-
standteile erblicken. Allein das ist eine gelehrte, offenbar von der
geistlichen Behorde ausgegangene oder beeinflute Erklirung, deren
Hinfalligkeit sich schon daraus ergibt, daf sie allenfalls fiir den AusguB
von Wasser, keineswegs dagegen fiir den von Wein und Ol zutreffen
wiirde. Es verdient Beachtung, dal, wenn auch wohl iiberall der Priester
es ist, der den Ritus vollzieht, trotzdem ein von der Kirche sanktio-
nierter Gebrauch nicht vorliegt. Denn die vexgodoipos dxolovdie, d. h.
das von der orthodoxen Kirche festgesetzte Totenamt, tut seiner keine
Erwshnung (Politis 82), wie denn auch die Verschiedenheit der zur
Spende verwandten Fliissigkeiten sowie der Umstand, daf #uBerlich
niemand zu einer solchen verpflichtet und ihre Darbringung fast nur
noch in den unteren Schichten des Volkes iiblich ist (Barth 186), jeden
Gedanken daran ausschliefit. Aber die Priester haben sich wohl oder
iibel mit dem heidnischen Ritus abgefunden und ihn zum Teil mit einer
christlichen Tiinche iiberzogen. Das zeigt u. a. auch die Kreuzesform,
in der die dreimal wiederholte Spende im lakonischen Vrésthena erfolgt,
und wenn ebenda nach dem Ol noch ein Gemisch von Erde und Wasser
ausgegossen wird, so scheint das darauf hinzudeuten, daB hier die oben
erwihnte gelehrte Erklirung der Sitte eingewirkt und deren Modifizie-
rung herbeigefiihrt hat.

Das Gesagte erhilt weitere Bestitigung durch das den Ausguf} der
Spende begleitende Verfahren, d. h. die Zertriimmerung des Kruges, in
dem sie sich befunden hatte. Denn dieser Ritus ist auch im altgriechi-
schen Totenkulte nachweisbar und 148t sich bis in die mykenische Pe-

1 Dittenberger Syll.2II Nr. 877 Z. 9f.: géoev ¢ olvov éxl ©o cijpa ud héov
Totdy yav xal Elawov ué mhioy évd. ,

* Vgl. Rohde Psyche 1 231. Daremberg-Saglio Dictionn. des Antiquités s. v.
Funus.



Totengebriuche und Griberkultus im heutigen Griechenland 311

riode zuriickverfolgen. Die Archiologen sind dariiber einig, daf die bei
oder in den Gribern von Mykene, Thera und vielen anderen Orten in
Masse gefundenen Scherben irdener GefiBe zu der Annahme absicht-
licher Zerstsrung durch die Opfernden notigen.! Auf Grund dieses
Sachverhalts sind wir auch berechtigt, eine Bestimmung in dem schon
ofters erwihnten Gesetz der Julieten auf Keos damit in Verbindung zu
bringen. Hier wird nimlich, unmittelbar nachdem von den Wein- und
Olspenden am Grabe die Rede gewesen, das Gebot hinzugefiigt: & 02
dyyeie dmogégeodan®), d. h. daB die dazu gebrauchten Gefife nicht an
der Grabstitte zertriimmert, sondern wieder mitgenommen werden
sollen. Schon Helbig hat diese Vorschrift auf den in Rede stehenden
Brauch bezogen und meint, sie sei dadurch veranlaBt worden, daB dabei
nicht immer billige Tonvasen, sondern bisweilen auch kostbarere Ge-
fibe zur Anwendung kamen® eine Vermutung, die ohne Zweifel das
Richtige trifft, da die aus dem Altertum wohlbekannte Absicht, der
Verschwendung im Totenkult Einhalt zu tun, gerade auch in dem keischen
Geselz mehrfach hervortritt. Ubrigens ist die Sitte an manchen Orten
nicht auf das zur Spende benutzte Geschirr beschrinkt geblieben, son-
dern auch auf andere Gegenstinde ausgedehnt worden. So hat man in
Myrina 6fters auch die Beigaben fiir die Toten, namentlich die Sta-
tuetten absichtlich zerschlagen* Die Verfasser des Werkes iiber den
dortigen antiken Friedhof wollen darin eine von der Furcht vor Grab-
schindung eingegebene Vorsichtsmafiregel erblicken und fithren zur
Stiitze ihrer Ansicht eine entsprechende Sitte aus dem heutigen Griechen-
land an, welche darin besteht, daB, nachdem der Tote in die Grube ge-
legt worden ist, ein Mann hineinsteigt, um dessen Kleider zu zerreifien.®

! Ch. Tsuntas Mvxfjvee (Athen 1893) 148. W. Helbig Sitzgsber. d. K. bayr.
Ak, d. Wiss. zu Minchen, philos.-philol. KI. 1900, 249 ff. E. Pfuhl Athen. Mutt.
XXVIII (1¢08) 270 ff. und 277. Fr. Poulsen Die Dipylongriber und die Dipylon-
vasen (Leipzig 1905) 18 u. a. — Vgl. auch B. Stais Athen. BMitt. XV (1890)
321—323 und XVIII (1893) 53. — Auch die in vorgeschichtlichen Griabern
Dinemarks, Schleswig-Holsteins, Mecklenburgs und anderer Teile des nord-
lichen Europa gefundenen Gegenstiinde zeigen vielfach deutliche Anzeichen
vorsitzlicher Zerstorang: s. Olshausen Verhandl. d. Berliner Gesellsch. f. Anthro-
pologie 1892, 166 fI. (Zeitschrift fiir Ethnologie Bd. XXIV).

* Dittenberger Syil.2 IT Nr. 877 Z. 10. 3 a. a. 0. 251.

¢ Pottier-Reinach La Nécropole de Myrina 102.

® Pottier-Reinach 103 und 104 A. 1. — Diesen neugriechischen Brauch und
geinen angeblichen Entstehungsgrund erwihnt auch Politis a. a. 0. 81 A. 5 mit
folgenden Worten: Now év ‘Eldddr cyifover ta cvvdamripsve t6 vexgd évddb-
paze wel dpdopara dAde Tob Edovs tovrov Adyos glectar 7 meogilafis dmod
Tijs iegooviiag Tadv Tvufeedywy, oddsule 8 &vdyxny dmdoysr v’ dvelnticousy
&Alov. Es fragt sich aber doch sehr, ob dieser merkwiirdige Brauch nicht ur-
spriinglich einen ganz andern Sinn gehabt hat als den hier angegebenen. —
Vgl. unten.
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Allein diese Erklirung befriedigt schon darum nicht, weil die Sicherung
der Grabesruhe durch ein so seltsames Mittel doch nicht gewihrleistet
sein wiirde. Auf keinen Fall lieBe sich auch daraus die Sitte des Zer-
schlagens der Spendekriige ableiten. Und doch mufl beides auf gemein-
same Art sich erkliren lassen. Als Grund fiir das Zertriimmern der
Gefife wird freilich gewdhnlich angefiihrt, daf die bei den Totenopfern
verwendeten Gefilie als ,,unheimliche Objekte* dem Gebrauch der Leben-
den entzogen, fiir weitere Benutzung untauglich gemacht werden soll-
ten.! Aber auch diese Erklirung hilt niherer Priifung nicht stand.
Denn die Riicksichtnahme auf etwaige schidliche Folgen fiir die Leben-
den hat mit dem Totenkult als solchem nichts zu tun, und doch muf
der eigentiimliche Ritus mit diesem Kult in unmittelbarem Zusammen-
hang stehen; das ist meines Erachtens eine unabweisbare Forderung
der Logik. Wir miissen uns daher nach einer andern Deutung um-
sehen, die dem Rechnung trigt und zugleich den Brauch der Myrinder
aufhellt; und wir finden sie, wenn wir zur animistischen Religion der
Naturvolker unsere Zuflucht nehmen. Hier liegt in der Tat einer der
Fille vor, wo die Anschauungen niederer Rassen einwandfreie Auf-
klirung iiber dunkle Briduche héherstehender bringen konnen. Tylor
hat im 11, Kapitel seines Werkes iiber die Anfinge der Kultur tiber-
zeugend dargelegt, daB die primitive Psychologie nicht nur den Men-
schen, Tieren und Pflanzen, sondern auch den leblosen Gegenstinden
und selbst den kiinstlichen, von Menschenhand gefertigten, wie Kleidern,
Schmucksachen, Kesseln usw., abtrennbare, den Leib iiberlebende Seelen
zuschreibt.? Diese object-souls, wie der britische Ethnologe sie nennt,
also diese Gegenstandsseelen werden dadurch frei, dab die dufere Hiille,
von der sie umgeben sind, auf irgendeine, sei es natiirliche, sei es ge-
waltsame Weise zerstort wird, und konnen nun in der jenseitigen Welt
als Scheinbilder der materiellen Dinge, als Gespenstergestalten, den ver-
storbenen Menschen von Nutzen sein; ganz ebenso, wie die Weiber und
Sklaven, die getdtet worden, um ihrem abgeschiedenen Herrn driiben
im Seelenlande zur Verfiigung zu stehen.® Hier liegen, wie mir scheint,

! Helbig a. a. O. 247f. Ch. Belger Berl. Phil. Wochenschr. 1891, 707. Pfuhl
a. a. 0. 272. Poulsen 18. )

 Primitive Culture' 1 430 ff. (I 470 ff. der d. Ubersetzung). Vgl. auch John
Lubbock Die Entstehung der Zivilisation, autorisierte Ausg. fir Deutschland,
Jena 1875, 28f. und 238f. und P. Sartori Die Speisung der Toten (Progr. des
Gymnasiums zu Dortmund, 1903) 56 und 61.

3 Wie es nach Herodot IV 71 bei der Bestattung der skythischen Haupt-
linge geschah und unter den Wilden zum Teil noch heute geschieht. Auch
bei den griechischen Stimmen hat es einmal eine Zeit gegeben, wo Menschen
und Tiere zu gleichem Zwecke getdtet wurden. Wenn in der Ilias XXIII 1711,
Achill am Scheiterhaufen des Patroklos vier Rosse, zwei letzterem gehorige
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die Wurzeln der besprochenen Gebriuche, die demnach als Uberlebsel
aus einer lingst iiberwundenen niedrigeren Kultur zu betrachten sind.
Der Krug, welcher das Trankopfer enthielt, wird zerbrochen, damit die
Seele des Toten sich seiner samt dem ausgegossenen Inhalt bedienen
kénne, und in gleicher Absicht werden offenbar auch seine Kleider zer-
rissen.! Und wenn die alten Myrinder die fiir die Griber bestimmten
Tonfiguren vorher in Stiicke schlugen, so miissen wir folgerichtig
schliefen, daf dies geschah, um ihre in den Hades gebannten Angehd-
rigen an deren Phantomen sich erfreuen zu lassen. Die Vorstellung von
Gegenstandsseelen schimmert auch aus einer Reihe anderer Gebriuche
noch durch. Wenn z. B. eine griechische Biuerin von heute einem auf
der Bahre liegenden Toten einen Apfel zur Bestellung an ihren ver-
storbenen Sohn mitgibt, so weif sie, wie ungebildet sie auch sein mag,
doch sehr wohl, dafi die Frucht demnichst in der Gruft vermodern
wird. Wenn sie es trotzdem tut, so mub im Untergrunde ihres BewuBt-
seins die Idee wirksam sein, daB der Geist des Apfels auf irgendeine
Weise in den Besitz ihres Kindes gelangen und seiner Seele zur Er-
quickung gereichen werde. Denn an eine bloB symbolische Handlung
kann dabei doch fiiglich nicht gedacht werden.?

Hunde und zwolf troische Jinglinge schlachtet und in die Glut wirft, so ist
der eigentliche Beweggrund sicherlich der, ihre Seelen dem toten Freund im
Jenseits zur Verfiigung zu stellen. Freilich sieht der Dichter in der Menschen-
opferung lediglich einen Ausfluf des Zornes und der Rache (vgl. ebenda v.23,
ferner XVIIL 337 und XXI 28). Aber offenbar hat er aus ilterer Uberlieferung
einen Zug der Sage tibernommen, den er selbst nur anders begrindet, weil er
ibn in seiner urspriinglichen Bedeutung nicht mehr versteht oder als fremd-
artig empfindet. Ganz ihnlich wurteilt auch Tsountas Mwxfar 151. Der An-
schauung, daB Dinge, die den Toten zugute kommen sollen, vernichtet werden
miissen, d. h. also der Vorstellung von Gegenstandsseelen, begegnen wir auch
in der antiken Literatur. Herodot V 92 g. E. berichtet von Melissa, der ver-
storbenen Gattin des Tyrannen Periandros, sie habe sich beklagt, daB sie nackt
sei und friere, weil die ihr mitgegebenen Gewinder nicht verbrannt worden
und daher fiir sie unbrauchbar seien; worauf Periandros, um sie zufriedenzu-
stellen, allen korinthischen Frauen im Heraheiligtum ihre Feiertagskleider ent-
zogen und in einer Grube verbrannt habe. Und bei Lukian Philopseud. 27 § 55
erzihlt Eukrates, wie seine tote Frau ihm erschiecen sei und die eine ihrer
goldenen Sandalen gefordert habe, die unter die Lade gefallen und daher nicht
mit den iibrigen Kleidungssticken verbrannt worden war. — Die Sitte, die
den Toten geweihten GefiBe zu zerbrechen, ist sehr weit auf der Erde ver-
breitet. 3. die reichhaltige Zusammenstellung bei Tylor Primitive Culture I 436
A.3 (1476 A. 1 der deutschen Ubers.). :

! Als Parallele hierzu kann eine bei den Ngimba in Siidkamerun herr-
schende Sitte angefiihrt werden, die darin besteht, daB einige Tage nach der
Beerdigung die Hinterbliebenen am Wege Hausgeriit und Zeug fiir den Toten
hinlegen, und zwar dieses in zerrigsenem, jemes in zerbrochenem Zustande, an-
geblich damit niemand es stiehlt: Sartori a. a. 0. 42 nach Globus LXXXI 352.

? Wie sogar in gebildeten Kreisen dergleichen Denkvorginge bisweilen
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Nachdem das Zerschlagen der Gefifle am Grabe die nach meiner
Ansicht einzig richtige Erklirung gefunden hat, bleibt noch iibrig zu
priifen, ob dieselbe Erklirung ohne Zwang auch auf den entsprechen-
den Brauch beim Heraustragen des Toten aus dem Sterbehause und
wihrend des Leichenzuges angewendet werden kann. Wenn sich heraus-
stellt, daf dies sehr wohl moglich ist, so diirfen wir darin eine neue
Bestitigung ihrer Richtigkeit erblicken. Denn es liegt doch sicherlich
am nichsten, fiir beide Fille auch den gleichen Sinn des Ritus anzu-
nehmen. Da bietet uns nun gliicklicherweise das Volk selbst seine Hilfe
dar, welches das AusgieBen des Wassers — eine andere Fliissigkeit
kommt in diesem Falle, wie wir oben S. 305 gesehen haben, nicht in Be-
tracht (aber doch Wein neben Wasser auf Korfu, s. unten) — gemein-
hin so auffaBit, daB es die Erfrischung oder Erleichterung der aus dem
Kérper entwichenen Seele zum Zwecke habe.! Ist diese Anschauung
die urspriingliche, woran ich umso weniger zweifle, als sie mit der oben
S.290 f. erwahnten Sitte, an das Bett des Verstorbenen einen mit Wasser
gefiillten Napf zu stellen, in Einklang steht, so haben wir den Ausguf
gewissermaflen als ein nicht offizielles Trankopfer zu betrachten, das
dem offiziellen bei der Bestattung als eine Art Voropfer vorausgeht,
und die Zertriimmerung des GefiaBes hat hier in der Tat genaun dieselbe
Bedeutung wie dort am Grabe.

An einigen Orten geht nebenher auch noch eine andere Auffassung
der Sitte. So auf Zakynthos, wo es auch heifit, mit dem auf die Stralle
gegossenen Wasser werde beabsichtigt, die Sense des Todesgottes zu
waschen, damit er nicht in demselben Hause noch anderen das Leben
raube (Ludwig Salvator Zanmic, Allgem. Teil 4351.). Ahnlicher Brauch
und Glaube findet sich auch auf Korfu: wenn ein Toter vorbeigetragen

noch sich abspielen, davon habe ich mich selbst einmal durch Erfahrung tiber-
zeugen konnen. Eben von einer Reise zuriickgekehrt, schrieb ich einer mir
engbefreundeten Dame, die von einem schweren Leiden befallen war, einen
Brief, der leider erst unmittelbar nach ihrem Tode am Bestimmungsort ein-
traf. Thre Schwester meldete mir nun, sie habe der Verstorbemen meinen Brief
in den Sarg mitgegeben.

! Protodikos 18, welcher sagt: *Epwriices motd iy aiviav todrov firoven —,
Ot 81 TodTov 7 Yvyl Tob dmoFavdvrog TEmOV TV dwepdyeron. Sakellarios
Kvmoiand.® 1 738, nach dem es wodg avanodgieiy zijs Pugfis adrod (nimlich
70D wexpod) geschieht. Kanellakis Xioaxé ‘Avalexze 338, nach dessen Bericht
die Baunern auf Chios glauben, daB die Seele bei dem Bestreben, sich vom
Leibe zn trennen, von Beklemmung ergriffen wird, und da8 man daher Wasser
ausgieBt, um ihre Hitze zu kithlen (Ive deodicwet iy Aadox Tijs Yvyis). Politis
a. a. O. 86. — Erzherzog Ludwig Salvator Zante, Allgem. Teil 435 (beim Heraus-
tragen der Leiche aus dem Hause gieSt man Wasser auf die StraBe, ,damit
sich die Seele des Verblichenen erfrische; es kommt auf dieser Insel aber
auch noch eine andere Auffassung dieses Brauches vor, iiber die gleich nachher).
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wird, giefen die Frauen Wasser oder Wein aus auf die Strafie, damit
Charos sein Schwert waschen kénne, das blutig ist von der Totung des
vorbeigetragenen Menschen (Kontés von einer alten Frau). Und auf
Kypros gieft man alles Wasser im Hause hinter dem weggefiihrten
Leichnam auf die Strafie in dem Glauben, daf der Todesgott sein blut-
triefendes Messer in ihm abgewaschen (gereinigt) habe (Lukas ®ilo-
Aoyunal Emonéperg 97). Man bilt es also fiir verunreinigt.! Moglicher-
weise ist hier fremder Einflub wirksam gewesen. Ein #hnlicher Glaube
liegt offenbar auch arkadischen Briuchen zugrunde, nach denen beim
Voriiberkommen der Leiche ein Krug voll Wasser ausgegossen und zer-
brochen wird, oder auch iiberhaupt alles Wasser im Hause, wenn eine
Leiche vor ihm voriiberkommt, ausgegossen wird, weil es dann unrein
ist und Wiirmer bekommt (Politis 84).

An anderen Orten hat der Ritus nach Verdunkelung seiner eigent-
lichen Bedeutung eine Abschwichung erfahren, indem der Wasser-
ausgub unterbleibt, aber nichtsdestoweniger ein Gefil zerschlagen wird,
an dessen Stelle zuweilen auch ein blofer Ziegelstein tritt. Die patiir-
liche Folge davon muBite sein, daB eine ganz andere Auffassung des
Brauches Platz griff: man sieht in ihm nunmehr ein wirksames Mittel,
um den Todesgott einzuschiichtern und so sich selbst oder andere gegen
ihn zu schiitzen, wobei offenbar der uralte, vielfach noch heute herr-
schende Glaube, daB die Diémonen durch Lirm vertrieben werden kon-
nen, auf Charos iibertragen worden ist. War diese Auffassung der
Sitte einmal durchgedrungen, so konnte das Tongefid auch durch einen
andern leicht zerbrechlichen Gegenstand ersetzt werden. In Dérfern
Arkadiens, in denen der abgeinderte Ritus iiblich ist, pflegt man das
Zerschlagen des Kruges oder Ziegels, welches gewdhnlich einer bejahr-
ten Frau, niemals einem Jiingling iiberlassen wird, mit Ausrufen zu be-
gleiten wie: ,Einen hast du uns genommen, Charos, da ist er, einen
zweiten nimmst du uns nicht* oder ,,wie der Ziegel berstet, so soll dein
Kopf bersten, wenn du wiederkommst“ oder mit anderen feststehenden
Wendungen, die entweder eine Drohung gegen Charos oder Worte von
guter Vorbedeutung fiir die Hinterbliebenen des Verstorbenen enthalten
(Politis 85f., der eine ganze Reihe derartiger Redensarten nach der
Mitteilung eines Arkadiers anfiihrt). Auf Leukas zerbrechen die Biue-
rinnen in dem Augenblick, da der Tote weggetragen wird, einen Ziegel
vom Dache, um so, wie sie sagen, den begleitenden Charos vom Hause
zu verscheuchen (ZvAioyog VIII 428 A.). Fiir Epiros ist das Zerbrechen
eines Kruges oder Trinkglases an der Hoftiir zur Verhiitung eines wei-

! Im jiidischen Volksglauben gilt das Wasser im Sterbehause als unrein
und wird daher ausgegossen, weil der Todesengel in dem Wasser sein Schwert
abgewaschen hat: J. Scheftelowitz, d. Archiv XVII (1914) 401 A.
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teren Todesfalles bezeugt (Zviloyog XVIII 211 Nr. 79). Auch in Make-
donien ist Zerbrechen eines irdenen GefiBes oder Dachziegels iiblich:
Abbott 198, der (gleichfalls nichts von einer Wasserspende erwihnt,
iibrigens aber) S. 199 als Grund des Brauches die Absicht vermutet, die
Riickkehr des Toten zu seiner irdischen Wohnung zu verhiiten, ein
Motiv, welches allerdings anderwérts nachweisbar ist: in Deutschland
geschieht auch das AusgieBen des Wassers und das darauf folgende
Zerschlagen des Gefilies, ,,damit man vor dem Wiederkommen des
Toten sicher sei“ (s. Wuttke3 465 § 737). Aber dem in vielen deutschen
Gauen zugleich herrschenden Glauben, dall, wenn das Gefdfl nicht zer-
brochen wird, noch jemand im Hause sterben muB, scheint doch eben-
falls die Idee der Abwehr des personlich gedachten Todes zugrunde zu
liegen.

Die Absicht, sich selbst oder die Seinigen vor dem Todesgotte zu
schiitzen, hat noch zu einer Reihe anderer, zum Teil symbolischer Ge-
briuche gefiibrt, von denen einige mir merkwiirdig genug erscheinen,
um hier beildufig zusammengestellt zu werden. In einigen Gegenden
Arkadiens schneidet man aus dem Leichentuch einen langen Streifen
und hingt ihn vor der Haustiir oder am Dachbalken zu dem Zwecke
auf, dem Charos, falls er wiederkommt, um einen andern aus der Fa-
milie zu toten, Furcht vor Fesselung einzufléBen und dadurch seine
Flucht herbeizufiihren (Politis 86 A. 1). Eine #hnliche Sitte findet man
auch in Lakonien: Kukkulés Olvovvriand 101f., ein Brauch, bei dem man
an die antike Sage von der Fesselung des Todes durch Sisyphos erinnert
wird (Pherekydes bei Schol. Hom. I1. VI 153). Auf Zakynthos beobachten
abergliubische Leute eine ganze Reihe von VorsichtsmaBregeln zu glei-
chem Zweck. So verschlieBt man keinen Schrank, wihrend eine Leiche
im Hause liegt, um nicht den Tod mit einzusperren. Man hiitet sich
ein Jahr lang, im Trauerhause etwas zu pflanzen, damit nicht zugleich
mit der Pflanze der Tod Wurzel fasse, oder eine Henne auf den Eiern
sitzen zu lassen, damit er sich nicht festsetze. Wenn im Laufe eines
Jahres zwei Personen in demselben Hause sterben, legt man der zweiten
eine Puppe in den Sarg, damit gleichsam ein Dritter mitbegraben und
so weiteres Ungliick verhiitet werde (Ludwig Salvator Zante, Aligem.
Teil 435. 437). Hierher gehort auch die schon oben S. 288 aus einem
zakynthischen Gebirgsdorf von mir bemerkte Sitte, auf die Leiche eines
Kindes ein Schiof zu legen.

Politis hat in dem angefiihrten Aufsatz zwar das Zerschlagen der
Gefile am Grabe auf eine mit meiner Deutung sich beriihrende Weise
erklirt, indem auch er im Anschluf an Tylor auf die Beseelung der
Gegenstinde in der Anschauung der Naturvélker hinweist, er will aber
die beim Heraustragen des Toten aus dem Sterbehause und beim Leichen-
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zug geiibte analoge Sitte vielmehr aus der Vorstellung ableiten, daf
alles, was zur Reinigung gedient hat, zerstért werden miisse, damit
nicht durch anderweitigen Gebrauch die Wirkung der Reinigung abge-
schwicht werde (S.82f). Diese Ansicht kann ich nicht fiir richtig
halten. Dagegen spricht auch der Wein in Korfu und der Umstand,
daB es beim Leichenzug vorzugsweise Freunde sind, die den Ritus aus-
fiihren. Allerdings herrscht die antike Vorstellung, daf Menschen und
ihre Wohnungen durch eine Leiche verunreinigt werden, noch heute
und gibt Anlaf zu mehrerlei Vorkehrungen, wie denn z. B. alle Hiuser
und Liden, an denen der Trauerzug voriiberkommt, aus diesem Grunde
geschlossen werden (Protodikos 13)! und manches andere geschieht,
wovon weiter unten die Rede sein wird. Aber daB die Vernichtung
des zur Reinigung benutzten Geschirres notig sei, um die Erreichung
des Zweckes sicherzustellen, ist ein Gedanke, der sich schwer verstehen
und meines Wissens nirgendwo nachweisen ldBt.> Sicher wird von dem
doddviov, jenem mit Sprengwasser angefiillten irdenen Gefille, das die
alten Griechen vor die Tiir des Sterbehauses stellten, damit die Heraus-
kommenden sich reinigen konnten (Pollux VIII 65. Hermann-Blimner
Griech. Privataltertiomer 365), etwas Derartiges nicht berichtet.

Der Brauch, Wasser hinter der Leiche auszugiefien, ist weit iiber
die Erde verbreitet, wird aber auf verschiedene Art begriindet. Ich
verweise dariiber auf die Zusammenstellungen bei Sartori Zeitschrift des
Vereins fiir Volkskunde XVIII (1908) 364 f. und Samter Geburt, Hochzeit
und Tod 861f. Vgl auch Goldzieher, dieses Archiv XIII (1910) 40f.
Er ist von der christlichen Kirche als ein heidnischer bekimpft worden,
wie folgende Interrogation in der Sammlung der Dekrete von Burchard
von Worms lehrt, abgedruckt bei Grimm D. M.* III 408: fecisti illas
vanitates aut consensisti, quas stultae mulicres facere solent, dum cadaver
mortui hominis adhuc in domo iacet, currunt ad aquam et adducunt tacite
vas cum aqua, ef cum sublcvatur corpus mortui, eandem aquam fundunt
subtus feretrum. DaB dieser oder ein ihm sehr nahe kommender Brauch

! Aber an manchen Orten geschieht das SchlieBen der Hiuser auch, damit
Charos nicht hineinkomme, was freilich im Grunde dasselbe ist: Kukkulés Olvovy-
Teaxe 102 A. 1.

* Stengel Opferbriuche der Griechen 135 A. 2: ,Auch das WeggieBen der
bei einer Reinigung gebrauchten Mittel (Ka@douore, vgl. v. Wilamowitz Aisch.
Cho. 1621) ist ein Opfer fiir die chthonischen Dimonen*; Rohde Psyche Il 79, 1,

Atischylos Orestie, Gr. und deutsch von U. v. Wilamowitz-Méllendorff, Zweites
Stick, Das Opfer am Grabe (Berlin 1896) 162f.: ,Das wird kein AusgieBen der
Spenden, sondern ein Weggiefen, als wiire es Wasser, das die Befleckung, das
wvoog, eines Hauses (etwa nach der Entbindung oder Beerdigung) beseitigt. —
S. 57 ibid. iibersetzt Wilamowitz das xaddouad’ &g 7is éxméutpas mdiw (v, 98)
so: ,Schmutzgewisser, das Besudelung von einem Haus gewaschen, gieSt man
also weg.®
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auch im griechischen Altertum iiblich war, lafit sich wiederum aus dem
keischen Bestattungsgesetze schliefen, in welchem das AusgieBen des
Wassers untersagt wird (s. Anhang I am Schluf der ganzen Arbeit).
Das fiir die alten Keer natiirlich ohne weiteres verstidndliche Verbot
nedt 10 Udwe éxuzEv ist fiir uns leider nicht bestimmt genug, aber die
hochste Wahrscheinlichkeit spricht dafiir, daB es sich um die noch heute
herrschende Sitte handelt. Der Artikel vor #idwo weist, wie es scheint,
darauf hin, daf das in der unmittelbar vorher erwihnten Kylix enthal-
tene Wasser gemeint ist (oder etwa alles im Sterbehause vorhandene?).
Vgl. die Sitte, das Wasser fiir das &gddviov aus einem andern Hause zu
holen.

Was endlich das Verbot betrifft, den Kehricht (natiirlich des Sterbe-
zimmers oder etwa des Sterbehauses) zum Grabe zu tragen, so mag
Jevons recht haben, wenn er vermutet (S. 248), daB die Keer ihn in
die Gruft zu schiitten pflegten, um sicher zu sein, daf die Seele des
Verstorbenen nicht im Hause zuriickbleibt. Denn als kleines, unschein-
bares Ding, das sie nach allgemeiner Anschauung ist, kann sie leicht
am FuBboden haften. Und wie es darum an manchen Orten iiblich ist,
das Auskehren des Sterbezimmers in den ersten Tagen nach dem Tode
zu unterlassen, damit die etwa noch darin weilende Seele nicht ver-
trieben werde, so besteht anderwiirts der umgekehrte Brauch, es so-
gleich hinter der hinausgetragenen Leiche auszufegen, um die moglicher-
weise zuriickgebliebene Seele zu vertreiben (in Nord- und Mitteldeutsch-
land ist das Auskehren der Stube hinter dem Sarge her zur Verhiitung
des Wiederkommens des Toten sehr verbreitet: Wuttke® 465 § 737
Weiteres bei Samter Geburt, Hochzeit und Tod 311.). (SchluB folgt.)



II. Berichte.

'Philosophie 1912—1925.

Von Max Wundt in Jena.

Als ich vor nunmehr vierzehn Jahren den ersten Bericht iiber
Philosophie fiir diese Zeitschrift abschloB, umspannte er einen vier-
jahrigen Abschnitt (1907—1911). Diesmal habe ich auf eine um zehn
Jahre lingere Zeitstrecke zuriickzublicken. Die Beschiftigung mit den
Fragen der Religionsphilosophie ist inzwischen nicht erlahmt, sondern
eher noch gesteigert. Und so ist es eine michtig angeschwollene
Literatur, der jetzt mein Bericht gelten muB. DaB dabei auf die ein-
zelnen Werke nur kiirzer eingegangen und manches iiberhaupt nur er-
wihnt werden kann, versteht sich von selbst und wird unter diesen
Umsténden hoffentlich Entschuldigung finden. Es soll mir vor allem
daran liegen, die allgemeinen Richtungen der heutigen religionsphilo-
sophischen Arbeit hervortreten zu lassen. Besonders werde ich die
Nachsicht der hier besprochenen Autoren selbst in Anspruch nehmen
miissen, wenn ich so oft gediegener und griindlicher Leistungen nur
mit ein paar Sitzen gedenken kann.

Die lange Pause, welche seit dem letzten Bericht eingetreten ist,
hat aber auch einen Vorteil. Die religionsphilosophische Arbeit hat ge-
rade in den letzten Jahren, wohl nicht ohne Einfluf der groBien politi-
schen Ereignisse, eine entschiedene und selbstindige Wendung ge-
nommen. Neben die historische Arbeit an dem aus der Vergangen-
heit iiberlieferten Erbe, von welcher der vorige Bericht in der Haupt-
sache zu handeln hatte, ist eine ganze Reihe von Werken getreten,
in denen die religionsphilosophischen Fragen neu und selbstindig auf-
gegriffen und aus eigener systematischer Besinnung beantwortet werden.
Dabei wird in den meisten dieser Schriften das geschichtliche Erbe
nicht vergessen, sondern die Ankniipfung an den oder jenen Teil des-
selben tritt oft mehr oder weniger deutlich hervor. Aber es wird zur
lehendigen Anregung fiir eigene philosophische Forschung. Indem
dieser zweite Bericht nun auch diese neueste Wendung der Religions-
philosophie mit einbeziehen kann, erscheint der Nachteil der langen,
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seit dem letzten Berichte eingetretenen Pause einigermafien ausgeglichen.
‘Wire er frither erfolgt, so hitte er in der Hauptsache nur von dem
Weiterwirken der in der letzten Ubersicht verfolgten Bestrebungen be-
richten konnen, von der Fortsetzung der wesentlich geschichtlichen
Arbeit zur Aufhellung der in der Geschichte hervorgetretenen Bezie-
hungen zwischen Religion und Philosophie. Nunmehr konnen wir in
erster Reihe auf die Versuche hinweisen, diese Beziehungen neu und
selbstindig zu kniipfen.

Es erscheint deshalb auch richtig, diese systematischen Werke zur
Religionsphilosophie vorauszunehmen, obwohl sie zeitlich erst den letzten
Jahren angehéren. Sie stellen den wichtigsten Beitrag zu der von uns
hier verfolgten Arbeit dar.

1. Systematische Werke.

Der Hauptanstol, welchen die Religionsphilosophie noch in der
vorangehenden Zeit empfangen hatte und der zunichst stark in unseren
Zeitabschnitt hineinwirkt, ging ohne Zweifel von Schleiermacher
aus. Er kann fir die damalige Zeit wohl auch als der herrschende
Denker innerhalb der Theologie bezeichnet werden. Die Auffassung
der Religion wesentlich von der subjektiven Seite her, als einer AuBe-
rung des menschlichen Geistes, und ihre Begriindung auf Gefiihls-
erregungen, um sie von aller theoretischen Erkenntnis unabhingig zu
machen, stammen von daher. Diese Hauptreihe wird dann aber zu
beiden Seiten begleitet von zwei anderen, ihr in verschiedener Hinsicht
verwandten Richtungen. Der Gegensatz zur theoretischen Auffassung
verbindet sie mit der letzthin von Kant begriindeten Richtung. Und
wenn urspriinglich die mehr romantische, an Schleiermacher sich an-
schlieBende Religionsauffassung in einen entschiedenen Gegensatz ge-
rade auch gegen Kants Moralismus und die Religionslehre der Neukan-
tianer trat, so hat sich dieser Unterschied neuerdings 6fter mehr ver-
wischt und beide Richtungen flieBen manchmal fast zusammen. Die
subjektive Auffassung der Religion aber, die hauptsichlich durch Schleier-
macher begriindet ist, weist auf der anderen Seite auf die Psychologie
hin, die nach wie vor den religissen Erscheinungen eine besondere
Aufmerksamkeit widmet. Auch bei diesen psychologischen Untersu-
chungen liegen oft Gedankenginge, welche an Schleiermacher gemahnen,
im Hintergrunde.

Wenn wir diese Richtungen als verhaltnismiBig gleichférmige zu-
sammenfassen und zum Ausgangspunkt wihlen, so gewinnen wir damit
vielleicht eine feste Grundlage, von der aus wir uns in dem sonst ver-
wirrenden Vielerlei einander zum Teil ginzlich entgegengesetzter Be-
strebungen auf unserem Gebiete zurechtfinden konnen.
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Ich stelle an den Anfang das groBe Werk von Georg Wobber-
min, Systematische Theologie nach religionspsychologischer Methode
(Leipzig, Hinrichs), I. Die religionspsychologische Methode in Religions-
wissenschaft und Theologie 1913, II. Das Wesen der Religion 1921,
III. Wesen und Wahrheit des Christentums 1925. In diesem Werk
wird besonderer Wert darauf gelegt, die eigentiimliche Methode reli-
gionswissenschaftlicher und theologischer Forschung festzustellen, um
damit wenigstens eine gemeinsame Grundlage fiir fruchtbare Zusammen-
arbeit auf diesem Gebiete zu finden. Die Methode wird im allgemeinen
AnschluB an Schleiermacher und unter besonderer Beriicksichtigung
der Psychologie von William James im ersten Bande herausgearbeitet.
(Dieser Denker ist, worauf wenigstens im Vorbeigehen hingewiesen sei,
Gegenstand eines Buches von Boutroux, James, deutsch von Jordan,
Veit & Co. 1912). Ein stirkerer EinfluB wird auch Heinrich Maiers
Psychologie des emotjonalen Denkens (1908) eingerdumt. Von diesen
Grundlagen aus wird die religionspsychologische Methode sowohl gegen
den rationalen Apriorismus wie gegen die in der neuen Schule von Fries
vertretenen Anschauungen abgegrenzt. Der zweite Band macht dann
von der 'so gewonnenen Methode eine Anwendung zuniichst auf die
Frage nach dem Wesen der Religion, um dann in einem zweiten Teile
die Frage nach der Wahrheit der Religion zu erértern. Den Ausgang
nimmt der Verfasser dabei von Schleiermachers Deutung der Religion
und sucht diese nur einmal durch eine stirkere Beriicksichtigung der
in der Geschichte hervorgetretenen Religionsformen zu erginzen und
dann durch Ausscheidung der noch spekulativen Bestandteile strenger an
die Grundlage der religiosen Erfahrung zu binden. In diesem Sinne
bildet der Verfasser die Religionstheorie Schleiermachers um, indem er
das Wesen der Religion sieht ,in dem Beziehungsverhiltnis des Men-
schen zu einer von ihm geglaubten und im Glauben geahnten Uberwelt,
von der er sich abhingig fiihlt“ (I 139); und er bildet jene Theorie
fort, indem er dem Gefiihl der Abhingigkeit das der Geborgenheit und
der Sehnsucht hinzufiigt. Die Uberwelt ist ihm also nicht nur eine
Macht, von der der Mensch sich abhingig fiihle, sondern ,in deren
Schutz er sich geborgen weif und die ihm Ziel der Sehnsucht ist*
(II 254). Ein eigentlicher Beweis der Wahrheit der Religion ist von
diesem Standpunkt aus natiirlich nicht méglich, und Wobbermin lehnt
deshalb jeden Versuch, die Beweise fiir das Dasein Gottes in einer mehr
oder weniger verinderten Form wieder aufleben zu lassen, entschieden
ab. Er selbst ertrtert die Wahrheitsfrage nur auf einem indirekten
Wege, durch Ablehnung der Einwinde und den Beweis, daff die Tat-
bestinde des religiosen Lebens, und ebensowohl bestimmte Tatbestinde
anderer Lebensgebiete nur unter der Voraussetzung der Wahrheit der
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Religion ganz verstindlich werden. Dieser letzte Teil des Werkes be-
darf wohl noch am meisten der Erginzung und schirferer Ausprigung,
da ein solcher mittelbarer Beweis ja nur bei sehr sorgfiltiger Aus-
schlieBung aller Gegeninstanzen Uberzeugungskraft besitzt. Im dritten
Band werden die gewonnenen Ergebnisse auf die konkrete christliche
Religion angewandt, indem zuerst das Wesen des Christentums als solches
und hierauf die Wahrheit desselben dargetan wird. Mit Recht tritt dabei
der trinitarische Monotheismus schliellich als der Kern der christlichen
Wahrheit heraus.

An dieses grofie Werk konnen wir zwei kleinere Schriften reihen,
die, ohne sich so unmittelbar an Schleiermacher anzuschlieBen, doch
sichtlich auch in der allgemeinen Linie seiner Einwirkung stehen und
daher von dem subjektiven religiosen Erlebnis jhren Ausgang nehmen.
Paul Hofmann, Das religiose Erlebnis. Seine Struktur, seine Typen
und sein Wahrheitsanspruch (Philosophische Vortrige der Kant-Ge-
sellschaft Nr. 28, Pan-Verlag 1925) sieht in der Religion ein Wert-
erlebnis, dessen Besonderheit darin liegt, daB es sich auf das Heil des
ganzen Lebens bezieht. Es handelt sich in der Religion um das Ver-
hiltnis des Heilverlangens des Menschen zu dem in Welt und Schicksal
ihm gegeniibertretenden Sachverhalt des Lebens. Beide werden durch
den Gedanken der Erlosung miteinander vermittelt. Georg Mehlis,
Einfihrung in ein System der Religionsphilosophie (Mohr 1917), geht
ebenfalls von den religiosen Gefiihlserlebnissen aus und steigt von ihnen
zu den religiosen Ideen empor, um zu zeigen, daB jene in diesen die
Erfiillung ihrer Sehnsucht finden.

Auch Heinrich Scholz, Religionsphilosophie (2. neuverfate Aus-
gabe, Reuther & Reichard 1922), will diese Disziplin zunichst auf
eine Analyse der gegebenen Religion begriinden und lehnt den ,kon-
struktiven Typus“, wie er am deutlichsten etwa bei Kant vorliegt, ab.
Es kann sich nicht darum handeln, im Gegensatz zu allen wirklichen
Religionen eine wahre zu konstruieren, sondern vielmehr die Religion
in ihrer Wirklichkeit zu verstehen. Aber Scholz wendet sich von der
mehr psychologischen Richtung dann doch entschieden ab, indem er
der Kantischen Auffassung zwei wichtige Zugestindnisse macht. Einmal
erkennt auch er in allem philosophierenden Denken ein normierendes
Denken, und er gesteht daher weiter mit Kant der Philosophie das
Recht zu, sich nur auf solche Erscheinungen zu beziehen, denen ein
echter Wert innewohnt. Den Wertcharakter einer Erscheinung aber
bestimmt Scholz danach, ob sie ohne Verlust ihrer Eigenart konsti-
tutives, also aufbauendes Element unserer eigenen Existenz werden
konne. Deshalb soll die Analyse im Gebiete der Religionsphilosophie
auch nur den hochwertigen religidsen Erscheinungen gelten oder, wie
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Scholz mit einem nicht sehr schénen Ausdruck sagt, der ,,ponderablen
Religion“. Es wird also doch ganz im Sinne Kants eine Idee zugrunde
gelegt, und zwar die Idee des konstitutiven Lebenswertes, um aus dem
gesamten Gebiet der religidsen Erscheinungen den besonderen Gegen-
stand der ,Religionsphilosophie im prignanten Sinne“ auszusondern,
withrend das Gebiet als ganzes der ,allgemeinen Religionswissenschaft®
iiberlassen bleibt. Das Kennzeichen einer solchen ponderablen Religion
sieht Scholz in dem ,unmythischen Charakter ihres GottesbewuBtseins®.
Besonders bezeichnend ist noch, daff er entschieden ablehnt, daB hoch-
wertige oder iiberhaupt allein vollwertige Religion auf dem Wege einer
Entwicklung aus den iibrigen religiésen Erscheinungen hervorgehe.
Vielmehr ist sie von aller nicht ponderablen, d. h. mythologi-
sierenden Religion durch die Kluft eines vollen Artunterschiedes ge-
trennt. Auf diesen Voraussetzungen erhebt sich dann das eigentliche
Werk, das in drei Biichern das Wesen der Religion, die Lebensformen
der Religion und die Wahrheit der Religion behandelt. In einer Kritik
der verschiedensten Auffassungen erarbeitet sich Scholz seinen Begriff
der Religion. Er faRt ihn als GottesbewuBtsein, in der Hauptsache
unter Absehen von allen weiteren Inhalten, und bestimmt ihn naher als
eine eigentiimliche Durchbrechung des WeltbewuBitseins und ein Er-
fiilltsein von der Gegenwart des Gottlichen. Is ist ,die auf unirdischen
Eindriicken, d. i. auf objektiven Erlebnissen von singulérem, stets irgend-
wie herzerhebendem Charakter aufruhende positive oder negative Be-
stimmtheit des Lebensgefiihls durch das GottesbewuBtsein® (S. 109). Das
Wesen des Gottlichen bestimmt er durch die drei Kategorien des Un-
irdischen, des Machtvoll-erhabenen und des ewig Begehrenswerten.
Besonders wichtig sind noch die Ausfiihrungen iiber die Wahrheit der
Religion, die mit Recht in die Wirklichkeit ihres Gegenstandes, also die
Wirklichkeit Gottes gesetzt wird. In sorgfiltiger Analyse und Aus-
einandersetzung mit anderen Auffassungen werden schlieblich fiinf not-
wendige und hinreichende Bedingungen fiir das pbilosophische Bekennt-
nis zur Wahrheit der Religion erarbeitet (S. 304—307). Bezeichnender
Weise und in scharfem Gegensatze zu Kant tritt dabei das Merkmal
einer inneren Verniinftigkeit iiberhaupt nicht auf. Die an sich berech-
tigte Sorge vor einer zn #uBerlichen Rationalisierung der Religion hat
hier doch wohl dazu gefiihrt, den Begrift der Verniinftigkeit allzu enge
zu fassen.

Eine Erginzung zu dem gréfieren Werk bietet die Schrift des
gleichen Verfassers , Der Unsterblichkeitsgedanke als philosophisches
Problem“ (2. neuverfaBte Ausgabe, Reuther & Reichard 1922). Nach
einem historisch-kritischen Riickblick wird, entsprechend der Stellung
des Hauptwerks, auch der Begriff der Unsterblichkeit unter Ablehnung
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aller okkultistischen Bestrebungen an die hochwertigen Erscheinungen
des geistigen Lebens angekniipft. In engem Zusammenhang mit dem
Hauptwerk steht dann noch die weitere Schrift von Scholz, Die Religions-
philosophie des Als-ob, eine Nachpriifung Kants und des idealistischen
Positivismus (Felix Meiner 1921).

Entschiedener ist der Anschluf an Kant in der Lehre von Albert
Gorland, Religionsphilosophie als Wissenschaft aus dem Systemgeiste
des kritischen Idealismus (de Gruyter & Co. 1922). Hier wird, wie
es schon der Titel andeutet, der Standpunkt im kritischen Idealismus
genommen; und wenn es auch Gorland ablehnt, der Mannigfaltigkeit
gegebener Religionen ein aus ihnen gewonnenes ,absolutes Religions-
ideal“ gegeniiberzustellen, so deshalb, weil das durch den Begriff der
kritischen Philosophie selbst verboten sei, die kein absolutes Ideal,
sondern nur offene Richtungen der Idealisierung zulasse. Aber allerdings
ist es die Aufgabe der Religionsphilosophie, die Einheit des religivsen
Kulturlebens gegeniiber der Mannigfaltigkeit besonderer Religions-
wissenschaften nachzuweisen. Diese Einheit kann nur in einer eigen-
tiimlichen Funktion unseres BewubBtseins gefunden werden, auf welche
Gorland zunichst nur allgemein mit dem Begriff des Heiligen, den er
neben die des Wahren, Guten, Schonen stellt, hindeutet, um damit die
Religionsphilosophie als viertes Glied eines Systems der kritischen
Philosophie zu bestimmen. Sie sucht von einem bestimmten, in die
anderen philosophischen Disziplinen nicht aufzuteilenden Gebiete her
jene Einheit der Kultur oder des Erlebens, auf welche alle Philosophie
gerichtet ist. Den besonderen Ansatz der religionsphilosophischen Be-
trachtung findet dann Gorland in der ,totalen Zufilligkeit des Erlebens®,
aus welcher die Verzweiflung als die eigentliche Schwelle des religiésen
Erlebens entspringt. Bs darf dabei als bedeutsam betrachtet werden,
daB Gorland diese Auffassung des religidsen Vorgangs vor allem aus
einer Analyse des Buches Hiob gewinnt. Auch die prophetische Reli-
gion des Alten Testaments wird gern herbeigezogen. Das Neue Testa-
ment tritt dem gegeniiber auffallend zuriick, und in Luthers ,,Glauben*
das religiose Urphinomen zu sehen, wird ausdriicklich abgelehnt (S. 123).
Dagegen ist die deutsche Mystik eingehend beriicksichtigt. Den Ur-
sprung der Religion findet der Verfasser dann in dem Gedanken der
Einzigkeit des Menschen und der ihm in polarer Transzendenz gegen-
iiberstehenden Gegeneinzigkeit Gottes; das Urphanomen des religidsen
Bewufitseins in der Ahnung und dem Gott heischenden Willen, d. h.
dem moralischen Postulieren Gottes, unter Ablehnung der Begriffe des
Glaubens, des Gefiihls oder des Denkens. So flieBen hier Kantische
Gedanken mit solchen von Jacobi und Fries zusammen. Unter der re-
ligiosen Kategorie der ,,Welt“ werden die Begriffe der Schopfung, des



Philosophie 1912—1925 325

Messianismus und der Heiligung behandelt. Eine ,Kritik der Religions-
wissenschaften® macht den BeschluB, in welcher der hier gewonnene
Religionsbegriff nach verschiedenen Richtungen kritisch an die be-
stehenden Religionen des Judentums und Christentums angelegt wird.
Man muB bedauern, daB die Schrift, trotz mancher gliicklichen Prigung,
von so vielen iiberfliissigen Fremdwértern entstellt wird.

In weiterem Zusammenhang mit dem Kritizismus steht der Aufsatz
von Max Adler, Uber den kritischen Begritf der Religion in der Fest-
schrift fir Wilhelm Jerusalem (Braumiiller 1915) und das Biichlein von
W. Bruhn, Glauben und Wissen (Teubner, Aus Natur und Geistes-
welt 1921). Auch die Schrift von Ernst Lohmeyer, Vom Begriff der
religiosen Gemeinschaft (Wissenschaftliche Grundfragen, her. von Honigs-
wald III, Teubner 1925), eine Untersuchung der Gemeinschaftsformen
des Urchristentums, kann nach ihren philosophischen Grundbegriffen
wohl in diesem Zusammenhang genannt werden. Eine Darstellung der
einzelnen Vertreter der neukantischen Religionsphilosophie und eine
Kritik derselben gibt Johannes Hessen, Die Religionsphilosophie des
Neukantianismus (2. erweiterte Auflage, Herder 1924). Ferner sei auf
zwei Schriften iiber das religiose Apriori hingewiesen, die allerdings
von sehr verschiedenen Voraussetzungen ausgehen: Ielke, Das religitse
Apriori und die Aufgaben der Religionsphilosophie (Bertelsmann 1917)
und Edmund Ernst, Das Wachstum der Religion aus dem Geiste, eine
Darstellung des religiosen Apriori (Paul Haupt 1924). Eine neue Kritik
der Offenbarung liefert G. Lehmann, Das religiése Erkennen, Unter-
suchungen iiber Bedeutung und Grenzen der religitsen Begriffsbildung
(Wissen und Wirken, herausg. von Ungerer, Braun 1926).

Auch die Philosophie des Als-ob geht von Kant aus. Daher sei
hier die Schrift von Vaihinger erwihnt, Der Atheismusstreit gegen
die Philosophie des Als-ob und das Kantische System (Reuther &
Reichard 1916).

Im Anschlufl an diese im allgemeinen kantisch gerichteten Arbeiten
zur Religionsphilosophie sei es erlaubt, einige ethische Schriften der-
selben Richtung in aller Kiirze mit zu erwihnen, um so mehr als das
grofite hier zu nennende Werk denselben Albert Gérland zum Ver-
fasser hat: Ethik als Kritik der Weltgeschichte (Wissenschaft und
Hypothese XIX, Teubner 1914). Der ethische Pflichtbegriff etwa im
Sinne Kants und die christliche Liebespflicht werden im Zusammenhang
erortert von Hans Hinrich Wendt, Die sittliche Pflicht, eine Ersrterung
der ethischen Grundprobleme (Vandenhoeck & Ruprecht 1916). Eine
kurze Skizze einer Theologischen Ethik gibt Georg Wiinsch in der
Sammlung Goschen (1925). Auch Viktor Stern, Einfihrung in die
Probleme und die Geschichte der Ethik (Heller 1912), sei genannt.
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Alle jene grioBeren Werke iiber Religionsphilosophie, welche das
Wesen der Religion zunichst aus einer Analyse des religitsen Erleb-
nisses zu gewinnen suchen, konnen dabei der Hilfe der Psychologie
nicht ganz entbehren, und zeigen sich, so entschieden sie vielfach iiber
deren Fragestellungen hinausdringen, doch mannigfach von ihr beein-
flubt. Insbesondere die Schrift von Rudolf Otto, Das Heilige, Uber
das Irrationale in der Idee des Gottlichen und sein Verhiltnis zum
Rationalen (Trewendt & Granier 1917, 14. Auflage, vgl. d. Archiv
19,5541 23,93) hat starke Anregungen gegeben. Ohne seine Analyse
des Heiligen und die Zergliederung dieses Begriffes nach seinen ver-
schiedenen Momenten wire ein Teil der eben besprochenen Religions-
philosophien kaum denkbar. Otto steht philosophisch in manchem der
an Fries sich anschlieBenden Philosophie nahe, deren Hauptvertreter
heute Leonard Nelson ist. So sei auch hier ein Hinweis auf dessen
ethisches Werk Kritik der praktischen Vernunft (Veit & Co. 1917),
dem die ethische Methodenlehre (ebd. 1915) vorausging, eingeschaltet.

Die eigentliche Religionspsychologie kann nur kurz beriicksichtigt
werden. Eine kurze, nun allerdings auch schon wiederum ein Jahr-
zehnt zuriickliegende Ubersicht gibt Konstantin Oesterreich, Ein-
fiilhrung in die Religionspsychologie als Grundlage fiir Religionsphilo-
sophie und Religionsgeschichte (Mittler & Sohn 1917). Von dem-
selben Verfasser ist eine Schrift iiber die religitse Erfahrung (1915)
erschienen. Eine neuere Einfiihrung ist die von Wilhelm Koepp, Ein-
fiithrung in das Studium der Religionspsychologie (Mohr 1920). Auf
ein groBes Werk von besonderer Griindlichkeit sei aufierdem doch auch
in diesem Zusammenhang hingewiesen, auf Karl Girgensohn, Der
seelische Aufbau des religiosen Erlebens, eine religionspsychologische
Untersuchung auf experimenteller Grundlage (Hirzel 1921), in dem auf
Grund protokollierter Aussagen eine Analyse der Getfiihle, Vorstellungen
und Willensregungen des religiosen Bewubitseins vollzogen wird. Dem
Religionshistoriker wird besonders wertvoll die Anwendung sein, welche
von den Krgebnissen auf die Bekenntnisse beriihmter Mystiker ge-
macht wird. Der allgemeinen Darlegung und Verteidigung seines Ver-
fahrens gilt Girgensohns Antrittsvorlesung iiber Religionspsychologie,
Religionswissenschaft und Theologie (Deichert 1823). Eine Psychologie
der Religion bhietet Miiller-Freienfels in der Sammlung Goschen
(2 Bde. 1920). Auch F. Kéhler, Metaphysische Psychologie und ihre
Beziehungen zur Religion (Ed. Pfeiffer 1926) sei hier genannt. In der
Sammlung Jedermanns Biicherei verdffentlicht soeben W. Gruehn eine
Religionspsychologie (Hirt 1926).

Im iibrigen muB ich mich mit einem kurzen Hinweis begniigen
auf die religionspsychlogischen Einzelstudien von Herbert Silberer,
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Probleme der Mystik und ihrer Symbolik (Heller 1914), von Harald Ho£f-
ding, Erlebnis und Deutung, eine vergleichende Studie zur Religions-
psychologie (Frommann 1923) und Werner Gruehn, Das Werterlebnis,
eine religionspsychologische Studie auf experimenteller Grundlage
(Hirzel 1924). Eine Abhandlung iiber Phanomenologie des religidsen
Gefiihls von Karl Hocker und eine ebenfalls zum Teil hierhergehorige
Abhandlung iiber Prinzipien und Methoden der Entwicklungspsychologie
von Danzel enthilt Abderhaldens Handbuch der biologischen Arbeits-
methoden (1921 u. 23). Im weiteren Sinne kann wohl auch die Schrift
von Heinsius, Krisen katholischer Frommigkeit und Konversionen zum
Protestantismus (Philosophische Forschungen von Jaspers Heft 2,
Springer 1925) zu den psychologischen Untersuchungen gezihlt werden.
Eine religionspsychologische Studie iiber die Madonnenverehrung gibt
Marie Fuerth (Chr. Kaiser 1921).

Hier werden am besten dann auch die Untersuchungen zur Para-
psychologie angereiht. Es liegen mir zwei umfassende Werke vor, die
in ernsten wissenschaftlichen Verlagen erschienen, sich jedenfalls be-
miihen, diese viel umstrittenen Fragen in einer griindlichen Weise zu
behandeln: Eberhard Buchner, Von den iibersinnlichen Dingen, ein
Fihrer durch das Reich der okkulten Forschung (Felix Meiner 1924)
und Emil Mattiesen, Der jenseitige Mensch, eine Einfithrung in die
Metapsychologie der mystischen Erfahrung (de Gruyter & Co. 19253).
Uber weitere parapsychologische Literatur soll in einer der ,Kurzen
Anzeigen® demniéchst gesprochen werden.

Alle die bisher besprochenen Bestrebungen, so weit sie im einzelnen
auseinandergehen, haben doch eine gewisse Gemeinsamkeit in der Auf-
fassung vom Wesen der Religion. (Von den Untersuchungen zur Para-
psychologie sehe ich dabei ab.) Es ist der Gegensatz gegen die Ra-
tionalisierung der Religion in der Aufklirung und dann, wie es scheint,
wieder bei Hegel, und die allgemeine Einstellung auf die von Kant und
Schleiermacher eingeschlagene Richtung, welche sie alle verbindet. Bei
dem einen treten mehr die Kantischen, bei dem andern mehr die Ge-
dankenginge Schleiermachers hervor, einig sind sie in einer Auffassung
der Religion, welche dieser gegeniiber jeder Art theoretischer Welt-
erkenntnis ihre Eigenart und Selbstindigkeit sichern will, ohne doch
ihren Anspruch auf eine auch fiir uns irgendwie feststellbare Wahrheit
aufzugeben. Dieser Standpunkt ergab sich in gewisser Weise aus den
mehr geschichtlich eingestellten Forschungen der vorangehenden Zeit,
von denen der letzte Bericht Rechenschaft zu geben hatte. Sie hatten
auf den Idealismus Kants und seiner unmittelbaren Nachfolger als auf
den bedeutsamsten Versuch, den Gehalt der Religion vom Boden der
Philosophie aus zu rechtfertigen, hingefiihrt. Diese Richtung des
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deutschen Idealismus wirkt sich nunmehr in all den besprochenen
Schriften auf dem Boden der systematischen Religionsphilosophie in
selbstindiger Weise und daher in verschiedenen Gestaltungen aus.

Neben diese Schriften treten noch einige andere, bei denen der
Zusammenhang mit dem deutschen Idealismus vielleicht nicht ganz so
deutlich ist, die aber im ganzen doch nach derselben Richtung neigen,
und die deshalb gleich hier mit erwihnt sein mégen.

Zundchst ist hier zu erwihnen Karl Dunkmann, Religionsphilo-
sophie, Kritik der religitsen Erfahrung als Grundlegung christlicher
Theologie (Bertelsmann 1917), der erste Band eines umfassenderen
Werkes iiber systematische Theologie. Ein auch gesondert heraus-
gegebener Grundrif stellt die Hauptgedanken in kurzen Paragraphen
wesentlich fiir Vorlesungszwecke zusammen, daran schliefen sich dann
ausfiihrliche ,Erlduterungen®. In einer Kritik der religitsen Erfahrung
soll der Begriff der Religion festgestellt werden. Der Idealismus wird
dabei als Wegbereiter der Religion gewertet, doch gehe die Religion,
wenn sie einmal zur Selbstindigkeit erwacht ist, iiber diesen hinaus.
Die eigentliche Aufgabe einer Kritik der religidsen Erfahrung sieht
Dunkmann in dem Nachweis, ,wie auf Grund des Gottesbegriffs die
Religion als psychische Erfahrung entsteht und wie sich sodann das
GottesbewuBtsein inhaltlich gestaltet® (§ 93). Dabei kann es sich nur
darum handeln, ,eine an sich inhaltlose aber doch unmittelbar mit
dem konkreten NormbewufBitsein gegebene Anschauung der absoluten
Norm mit Hilfe der psychischen Inhalte des Erfahrungslebens anschau-
lich zu gestalten® (§ 98). In dem absoluten transzendenten Norm-
bewuBtsein findet Dunkmann den Gottesbegriff. Zur Erginzung weise
ich noch auf desselben Verfassers Schrift Metaphysik der Geschichte,
eine Studie zur Religionsphilosophie (Deichert 1914), hin.

‘Weiter reihe ich hier an das Werk von Berthold von Kern, Die Reli-
gion in ihrem Werden und Wesen (Hirschwald 1919). Es stellt in
einem analytischen Teil zundchst die entwicklungsgeschichtlichen und
psychologischen Bedingungen der Religion fest, um dann in einer Kritik
dieses Tatbestandes Begriff und Eigeninhalt der Religion zu gewinnen
und endlich in einem letzten, synthetischen Teile die Religion als
Ganzes zu betrachten. Der Verfasser sieht dabei die Religion als die
umfassendste, alle anderen vereinigende und fiihrende Geistesmacht an:
ihr Wesen liegt ihm in der Einheit der inneren, subjektiven Uberein-
stimmung des Menschen mit sich selbst und dem einheitlichen Zu-
sammenhang des objektiven Weltgeschehens. Erst wenn diese beiden
Seiten zur vollen Ubereinstimmung gebracht sind, ist der ganze In-
begriff der Religion erreicht.
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In diesem Zusammenhang kann auch Raoul Richter, Religions-
philosophie (Ernst Wiegandt 1912) genannt werden. Hier soll nicht
die Mannigfaltigkeit der religitsen Gegebenheiten, sondern nur das
Allgemeingiiltige in der Religion betrachtet werden. In scharfer Son-
derung wird dieser Begriff der reinen Religion allen besonderen ge-
schichtlichen Religionen gegeniibergestellt. Nur mit ihm, der einigermafien
an den alten Begriff der Naturreligion erinnert, hat es die Religions-
philosophie zu tun. Die formalen wie die inhaltlichen Bestandteile
dieser reinen Religion sollen ermittelt werden.

Wird hier der Begriff der Religion mehr aus einer Analyse der all-
gemeinen Bedingungen des geistigen Lebens gewonnen, so sucht ihn
Otto von der Pfordten, Religionsphilosophie (Sammlung Géschen
1916) mehr aus den wirklichen Tatsachen des religitsen Lebens abzu-
leiten. Auch auf desselben Verfassers gleichzeitig erschienene Ethik
sei hingewiesen (ebd. 1916).

In Richters Begriff der reinen Religion ist zugleich das Bestreben
angedeutet, iiber alle geschichtlichen Religionen hinaus in freier An-
kniipfung an die groBen geistigen Giiter der Menschheit und ins-
besondere den deutschen Idealismus zu einer neuen und selbstindigen
Ausprigung des religiésen Gedankens zu kommen. In vorderster Reihe
muB hierfiir auch heute noch das in immer neuen Auflagen erscheinende
Werk von Rudolf Eucken, Der Wahrheitsgehalt der Religion (3. Aufl.
Veit & Co. 1912, 4. Aufl. de Gruyter & Co. 1920) genannt werden.
Es hat sich seine feste Stellung im deutschen Geistesleben er-
rungen und bedarf keiner Empfehlung mehr. Aus der religissen Not
der Zeit wird hier die Forderung nach einem neuen Durchbruch des
gottlichen Lebens erhoben, und der Gehalt dieser Religion wird dann
von Eucken im Anschluf an die christliche Lehre dargetan. Einen
besonderen Wert erhalten diese Darlegungen, weil hier die Religion
nicht, wie in den meisten anderen, bisher besprochenen Behandlungen
aus den subjektiven Bedingungen des menschlichen Erlebens hergeleitet,
sondern auf zeitiiberlegene, im Geistigen schaffende Michte zuriickge-
fiihrt wird. Zur Einfihrung in Euckens Werk sei auf die Schrift von
Kurt Kesseler, Rudolf Euckens Werk, eine neue idealistische Losung
des Lebensproblems (Bunzlau, Kreuschmer 1911) hingewiesen. Der Re-
ligionsphilosophie insbesondere gilt die Schrift von Richard Kade,
Rudolf Euckens noologische Methode in ihrer Bedeutung fiir die Reli-
gionsphilosophie (Veit & Co. 1912).

Ahnlich sucht Arthur Bonus in seiner Schrift Religion als Wille,
Grundlegendes zur neuen Frommigkeit (Diederichs 1915), dem religissen
Glauben im AnschluB vor allem an Fichte sinen neuen Inhalt, indem er
die Religion als Idealismus der Tat faft. Dagegen will Carl Becker,
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Religion in Vergangenheit und Zukunft (Steinitz 1915), die auch von
ihm gesuchte neue Religion wesentlich auf das hohere Menschentum,
auf das Leben der Gesamtheit griinden. Auch Hans Bliihers vor allem
an Schopenhauer angelehnte Schrift, Die Theorie der Religionen und
ihres Untergangs (Bernh. Weise 1912), kann in diesem Zusammenhang
genannt werden.

Das eingehende Werk von A. Drews, Religion als Selbstbewubftsein
Gottes, das jetzt in 2. Auflage erschienen ist (Diederichs 1925, will das
religiose Verstindnis in unserer Zeit wieder wecken.

Weitere Schriften, in denen das fast verlorene Band zwischen
unserer Kultur und der Religion neu gekniipft werden soll, sind fol-
gende: Vom Messias, Kulturphilosophische Essays von Kroner,
Bubnoff, Mehlis, Hessen, Steppuhn (Engelmann 1909), Ernst
Horneffer, Der Platonismus und die Gegenwart (Orma 1920), Fried-
rich Dessauer, Leben, Natur, Religion (Cohen 1924), Kurt Stern-
berg, Die Geburt der Kultur aus den.l_ Geiste der Religion (Rothschild
1925), Marie Luise Enkendorff, Uber die Religion (Dunker und
Humblot 1915). In demselben Sinne will man Bergson verstehen: Emil
O tt, Henri Bergson, der Philosoph moderner Religion (Aus Natur und
Geisteswelt, Teubner 1914). Auch Martin Kellers Versuch, eine meta-
physische Ethik zu begriinden, kann hier genannt werden: Ethik als
Wissenschaft (Orell Fiissli 1925), ebenso Verweyens Betrachtung iiber
Mystik (Wolkenwander-Verlag 1926).

Auf das besonders wertvolle Werk des zu friih gestorbenen Emil
Hammacher, Hauptfragen der modernen Kultur (Teubner 1914), das
gleichfalls mit Recht das Schwergewicht auf die religivse Frage legt,
sei in diesem Zusammenhang wenigstens kurz hingewiesen, ebenso auf
Emil Utitz, Die Kultur der Gegenwart (Enke 1921), und die unter dem
Titel Antibarbarus gesammelten Vortrige und Aufsitze von Karl Joél
(Diederichs 1914).

Den Weg rein geschichtlicher Untersuchung der Beziehungen zwischen
Religion und gesellschaftlichen Formen geht Max Weber in seinen be-
kannten Abhandlungen. Sie sind jetzt vereinigt als Gesammelte Auf-
sitze zur Religionssoziologie (3 Binde, Mohr 1920/21) erschienen. Ein
sehr eingehendes Lebensbild des bekannten Forschers entwirft Marianne
Weber (Mohr 1926), eine Gedenkrede hielt Karl Jaspers (2. und
3. Tausend, Mohr 1926).

Die religiosen Stromungen der Gegenwart behandeln mit der mehr
oder weniger ausgesprochenen Absicht, zu einer eigenen Begriindung
der Religion zu gelangen, folgende Schriften: Mila Radakovic, Reli-
gise Strémungen (Diederichs 1921), K. Kesseler, Die religiose Be-
wegung der Gegenwart (Teubner, Aus Natur und Geisteswelt, 1922)
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und Georg Pick, Die Gestalt des werdenden religiésen Geistes (Samm-
lung gemeinverstindlicher Vortrige und Schriften aus dem Gebiet der
Theologie und Religionsgeschichte, Mohr 1925).

Fiir solche Versuche, die Religion wieder zu einer lebendigen Geistes-
macht in unserer Zeit zu machen, muf es besonders bedeutsam werden,
daB auch die Philosophie wieder mehr und mehr zu einer metaphy-
sischen Autfassung der Wirklichkeit gelangt, ja daB solche metaphy-
sische Bestrebungen auch von dem Boden der Einzelwissenschaften
und zumal der Naturwissenschaften sich erheben. Als bezeichnende
Schriften dieser Art nenne ich Paul Deussen, Die Elemente der Meta-
physik (5. Aufl. Brockhaus 1913), Otto Braun, GrundriB einer Philo-
sophie des Schaffens als Kulturphilosophie (Gdschen 1912), Arthur
Liebert, Der Geltungswert der Metaphysik (Reuther & Reichard
1915). Von der Seite der Naturwissenschaft sucht vor allem Hans
Driesch wieder den Zusammenhang mit der Metaphysik. Ich erwihne
in diesem Sinne seine Philosophie des Organischen (2. Aufl. Engelmann
1921); daneben das Buch von Christian von Ehrenfels, Kosmogonie
(Diederichs 1916). Von theologischer Seite wird die Entwicklungslehre
behandelt in der Schrift von Hans Ording, Untersuchungen iiber Ent-
wicklungslehre und Teleologie, mit Riicksicht auf die theologische Er-
kenntnis (Trowitzsch und Sohn 1921). Besonders Reinke hat fiir die
Vereinbarkeit der modernen Naturwissenschaft mit der Religion ge-
kimpft. Sein Buch Naturwissenschaft, Weltanschauung, Religion liegt
jetzt in 2. und 3. Auflage vor (Herder 1925). Unter den hochsten welt-
anschaulichen Gesichtspunkten wird die Kunst behandelt in dem Buche
von L. Coellen, Der Stil in der bildenden Kunst, Allgemeine Stiltheorie
und geschichtliche Studien dazu (Arkaden-Verlag 1921). Auch Georg
Mischs Philosophische Fibel, der Weg in die Philosophie (Teubner
1926) zeigt den starken Zug der Zeit zur Metaphysik. Neben den
Griechen werden hier vor allem auch die asiatischen Weltanschauungen
beriicksichtigt.

Alle diese Bestrebungen hingen, wie gesagt, noch irgendwie enger
oder loser mit dem deutschen Idealismus zusammen. Der damit erreichte
Standpunkt findet eine zusammenfassende Darstellung etwa in dem
Buche von Konrad Eilers, Religionskunde auf historisch-philosophischer
Grundlage 1. Teil. Allgemeine Religionskunde (Reuther & Reichard
1914) und in der die einzelnen Richtungen vorfiihrenden kleinen Schrift
von Paul Kalweit, Einfiihrung in die Religionsphilosophie (2. Auflage
Teubner, Aus Natur und Geisteswelt 1921).

Dagegen hat nun aber, von der Theologie ausgehend, aber dann
auch auf die Philosophie iibergreifend, eine Bewegung eingesetzt, welche
diese scheinbar so dauerhafte Verbindung der deutschen Religionsauf-
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fassung mit dem deutschen Idealismus lésen mochte. So handelt
Wilhelm Liitgert in einem mehrbindigen Werke von der Religion des
deutschen Idealismus und ihrem Ende, in dem er unter ausgiebiger
Heranziehung des geschichtlichen Stoffes den Gedanken vertritt, daf
der Idealismus nicht, wie man gemeinhin annimmt, auf dem echten
Boden des protestantischen Denkens gewachsen sei, sondern vielmehr
eine falsche Entwicklung darstelle, die mit der Aufklirung eine enge
Verwandtschaft zeige und ihre Wurzeln in Renaissance und Mystik habe.
Dieser Auffassung ist zwar von theologischer Seite selbst auf das ent-
schiedenste widersprochen worden und dabei der Nachweis gefiibrt, daf
Liitgert zu seinem Ergebnis nur kommen konnte, weil er einen zu engen
Begriff des deutschen Idealismus zugrunde legte, aber die Bewegung
selbst, welche das Christentum vom Idealismus losreifen mdchte, in der
Meinung, daB nur dadurch seine Eigenart wieder hergestellt wiirde, ist
nicht zur Ruhe gekommen. Die starke Betonung der vélligen Irrationalitit
des Glaubens in neuen Richtungen der Theologie wirkte hierbei mit ein.

Einen besonders klaren Ausdruck haben diese Bestrebungen in dem
Buche von Emil Brunner, Die Mystik und das Wort (Mohr 1924) er-
halten. Der Untertitel lautet: ,,Der Gegensatz zwischen moderner Re-
ligionsauffassung und christlichem Glauben dargestellt an der Theologie
Schleiermachers® und bezeichnet deutlich die Richtung des Buches.
Der modernen Religionsauffassung, die ihren Ursprung in der Mystik
genommen und in Schleiermachers Lehre, daB Religion Gefiihl sei, ihren
hochsten Gipfel erstiegen habe, wird die urspriingliche protestantische
Auffassung, nach der der Glaube allein auf dem Worte und der in dem
Worte enthaltenen gottlichen Offenbarung beruhe, mit voller Schirfe
entgegengestellt. Der Unterschied beider Auffassungen und wie sie zu
ganz verschiedenen Ergebnissen kommen miissen, wird fiir mehrere
grundlegende religiése Fragen dargelegt. Insbesondere ist es der Ge-
danke der Immanenz, welcher Schleiermachers Gefiihlsmystik trotz aller
Gegensiitze noch immer mit der Immanenzlehre der Spekulation ver-
bindet, wahrend der wahre Glaube an der vélligen Transzendenz
Gottes, daran, daB Gott vom Menschen aus gesehen das ganz Andere ist,
festhalten muB. Die Offenbarung, welche das auszeichnende Merkmal
des christlichen Glaubens ausmacht, ist der Bruch und die Aufhebung
jeder Immanenz, alles andere ist Identitétsphilosophie, Mystik und da-
mit letzthin Heidentum.

In derselben Richtung liegen die Schriften von Gogarten, von denen
mir zwei vorliegen: Die religitse Entscheidung (Diederichs 1921) und
Von Glauben und Offenbarung (ebd. 1926).

In #hnliche, von dem Theologen Karl Barth angeregte Fragen
greift die kleine Schrift von Erik Peterson, Was ist Theologie?
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(Cohen 1925) ein. Wenn aber damit der Glaube in einen entschiedenen
Gegensatz zu jeder sonstigen erlebnis- oder erkenntnismifigen Auf-
fassung der Wirklichkeit gesetzt wird (vgl. auch die &ltere Schrift
Brunners iiber Erlebnis, Erkenntnis und Glaube 19238), so wird die
Frage nach der Eigenart der GlaubensgewiBheit um so dringender. Sie
ist der Gegenstand des nunmehr schon in dritter, véllig umgearbeiteter
Auflage vorliegenden Werkes von Karl Heim, GlaubensgewiBiheit, eine
Untersuchung iber die Lebensfrage der Religion (Hinrichs 1923). Es
greift besonders bedeutsam in den von uns hier verfolgten Gedanken-
zusammenhang ein, da sich der Verfasser in der neuen Auflage ausdriick-
lich die Aufgabe stellt, zwischen der neuen Bewegung in der Theologie,
wie sie sich zumal an den Namen Karl Barths ankniipft, der aber auch
Brunner zugerechnet werden muB, und der letzthin von Kant ausgehen-
den philosophischen Bewegung zu vermitteln. Aus innerster religitser
Not, die bei der Abbiirdung der Religionsfrage auf die Seite des Gefiihls
nicht zu ihrem Rechte kommt, wird hier die Frage nach der GewiBheit
des Glaubens erhoben. Heim bezeichnet sie mit Recht als die Lebens-
trage der Religion. Nachdem zunichst die theoretische GewiBheit der
Beobachtung und Berechnung der sittlichen GewiBheit des Vertrauens
gegeniibergestellt wird, wird das Verhiltnis der GewiBlheit des Glaubens
zu beiden untersucht. In ihr handelt es sich um Gegenstinde, die iiber
alle Erfahrung hinausliegen und bei denen wir doch, soll der Glaube
iiberhaupt Wert haben, den héchsten Gewillheitsanspruch erheben. Die
Glaubenssitze sollen, wie Heim es ausdriickt, den Vorzug der Erfahrungs-
sitze, ndmlich daB sie sich auf wirkliche Tatbestinde beziehen, mit dem
Vorzug der Denknotwendigkeiten hinsichtlich ihres GewiBheitsgrades
vereinigen und dadurch die Mingel beider vermeiden. Die Losung sucht
Heim, indem er die Glaubenssitze als Vertrauensurteile fat, um zu-
gleich nachzuweisen, da@ solche Vertrauensurteile auch aller theoretischen
Gewilheit letzthin zugrunde liegen, also auf den héchsten Grad der
GewiBheit Anspruch machen kénnen. Man wird hier Kants Primat der
praktischen Vernunft nicht verkennen, und in der Tat begriindet Heim
die Gewiliheit der Vertrauensurteile aus den erkenntnistheoretischen
Voraussetzungen des Kritizismus. Die GewiBheit der Vertrauensurteile,
welche iiber das Gegebene der Erfahrungswelt hinausgehen, ist un-
denkbar, solange wir den Erkenntnisvorgang realistisch deuten, das Ich
als geistige Substanz also auch nur ein Gegenstand gegeniiber anderen
Gegenstinden ist. Im Kritizismus dagegen ist die nichtgegenstindliche
Auffassung des Ich gewonnen; das Ich ist hier nicht ein Gegenstand
unter Gegenstinden, sondern der nichtgegenstindliche Erméglichungs-
grund der gesamten Erfahrungswelt. Er bleibt daher fiir unser Erkennen
immer transzendent und kann nicht objektiviert werden. Aus diesem
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nichtgegenstindlichen Ich heraus ist nun ein Durchblick durch das
Ganze der Erfahrungswelt mdglich, der unmittelbar und deshalb von
hochster GewiBheit ist. Wenn ich diese dunkle Tiefe des Nichtgegen-
stindlichen bejahe, so nenne ich es Gott; und die GlaubensgewiBheit
erweist sich daher letzthin als der Durchblick Gottes durchs Ganze, an
der er uns aus Gnade teilnehmen laft.

Die neue Bewegung in der Theologie, welche wir besonders aus
Brunners Buch kennen lernten, reifit den Glaubensinhalt und die Glaubens-
gewibheit von jeder Art theoretischer Welterkenntnis oder theoreti-
scher GewiBheit los. Aber die besondere Aufgabe der Religionsphilo-
sophie ist damit allerdings nicht aufgehoben. Im Gegenteil; indem der
Glaubensinhalt in seiner vollen Eigenart festgehalten und aus ganz an-
deren Quellen gewonnen wird, als aus denen die Philosophie schopft,
kann er erst recht zum Gegenstande des philosophischen Nachdenkens
werden. Indem durch jene Trennung jeder Anschein einer geheimen
inneren Vermengung von Philosophie und Religion vermieden wird,
tritt die Religion fiir die Philosophie erst ganz in den Bereich reiner
Gegenstindlichkeit und mufi deshalb nun erst recht von ihr zum Gegen-
stande gewidhlt werden. Und dabei erfolgt in einer eigentiimlichen
Antinomie der Motive in gewisser Weise das gerade Gegenteil von
dem, was jene Trennungsbestrebungen erreichen wollten und zu er-
reichen schienen. Es erfolgt nimlich eine Hinwendung zu dem positiven
Glaubensinhalt selbst, der, mag er auch aus anderen Quellen als das
philosophische Denken entsprungen sein, doch in seiner gegebenen
Wirklichkeit von dem philosophischen Denken als Gegenstand behandelt
und vom begreifenden Denken ergriffen werden kann. Ja, indem
hier die Philosophie nicht den Anspruch erhebt, den Glaubensinhalt
gleichsam aus eigener Kraft hervorzubringen, was ibr in der Vernunft-
religion alter und neuer Prigung immer nur in sehr beschrinktem Um-
fange moglich war, kann sie jetzt ihr Nachdenken viel umfassender der
Religion als Ganzem, der Religion in dem ganzen Reichtum ihrer In-
halte zuwenden.

Ich will hier drei Werke zusammenstellen, die #uBerlich wenig mit-
einander gemein haben, aber innerlich eben durch diese Richtung auf
den bestimmten Inhalt der Religion miteinander verbunden sind, im
Gegensatz zu der mehr formalen Behandlung in den bisher besprochenen
Schriften. Damit hdngt zusammen, daf das Wesen der Religion hier
nicht mehr in irgendwelchen, wie immer beschaffenen Anlagen und
Kriften des Menschen, sondern in dem Wirken zeitiiberlegener, tran-
szendenter Miachte erblickt wird. Insofern kann das schon erwihnte
Werk von Rudolf Eucken iiber den Wahrheitsgehalt der Religion als
ein Vorldufer gelten.



Philosophie 1912—-1925 335

Auch hier treten die verschiedenen Auffassungen der Religion und
ihrer Quellen deutlich hervor. Wir konnen eine biblische, eine mystische
und eine dogmatische Richtung unterscheiden.

Die biblische Richtung fillt natiirlich in erster Linie der Theologie
zu und soll insoweit nicht in den Kreis unserer Betrachtungen gezogen
werden. Aber auf das Werk eines hochgebildeten Laien sei wenigstens
hingewiesen, auf Houston Stewart Chamberlain, Mensch und Gott,
Betrachtungen iiber Religion und Christentum (Bruckmann 1921). Es
entspricht unserer protestantischen Auffassung, daf auch der Laie be-
rufen sein kann, sich selbstindig aus den Quellen unserer Religion den
Gehalt seines Glaubens zu gewinnen. In diesem Sinne muB die Schrift
von besonderem Werte erscheinen, da hier aus dem vollen Gehalte der
Bildung unserer Zeit ein eigener Weg zu den schlichten Wahrheiten
des Neuen Testaments gesucht wird. Die Gestalt Christi steht ganz im
Mittelpunkte.

Die mystische Richtung wird durch Hermann Schwarz, Das Un-
gegebene, eine Religions- und Wertphilosophie (Mohr 1921), vertreten.
Der Name, den Schwarz dem Gottlichen gibt, erscheint Heims Begriff
des ,,Nichtgegenstindlichen“ verwandt, und es sind wohl #hnliche Be-
ziehungen zu gewissen Voraussetzungen des deutschen Idealismus, die
hier und dort das #hnliche Wort wihlen lieBen. In der Sache aber geht
Schwarz wesentlich andere Wege. Sein Werk hat lebendige Anregungen
von der Mystik und unter den deutschen Idealisten vor allem von Fichte
empfangen. Die Hauptsache ist aber, daB hier ein eigenes mystisch-
religidses Bewulitsein hindurchbricht, welches die alten Gedanken mit
neuem Lebensblute erfiillt. Gott wird dabei als keine gegebene, son-
dern als eine in uns werdende Grofie erfaht. Die Gottesgeburt in der
Seele ist der eigentliche Inhalt der Religion. Jede Transzendenz wird
dabei abgelehnt; es handelt sich fiir den Mystiker nicht um einen iiber-
weltlichen Gott, der sich der Seele mitteilt, sondern Gott wird selbst
erst, indem er in der Seele geboren wird. Durch diese Geburt Gottes
in seiner Seele bringt der Mensch die Ewigkeit an sich; er gewinnt sie
aus dem lebendigen Geiste der Liebe, der alles, was dem Menschen
duBerlich geschieht, in ein freies Tun verwandelt. In diesem Tun der
Liebe eben erzeugt sich Gott in der Seele. Das géttliche Werden ver-
folgt der Verfasser dann auf den drei Gebieten des Erkennens, des
nruhenden Ungegebenen im Wertleben* und der ,,Entsiegelung des Un-
gegebenen im Wertleben“. Im Erkennen entziindet sich nach Schwarz
das gottliche Leben, indem Einheit und Gelten auf der einen Seite und
Existieren und Bewufitsein auf der anderen zu einem Leben ver-
schmelzen. Dies einende Leben in der Erkenntnis ist eben das gottliche
Werden. In dem zweiten Teile wird dann das Wertleben in dem Innern
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der Persoénlichkeit, in Kunst, Wissenschaft und Bildung verfolgt, in dem
dritten die ,,Entsiegelung® eines hoheren Lebens in Sittlichkeit und
Religion. Die Erorterungen greifen zum Teil weit iiber die eigentlichen
Fragen der Religionsphilosophie hinaus und in das Gebiet einer allge-
meinen Wertphilosophie hinein. Die besondere religise Richtung des
Denkens aber hilt alle, so mannigfaltig sich verzweigenden Betrach-
tungen innerlich zusammen. Ein fiir den philosophischen Standpunkt
des Verfassers besonders lehrreicher Anhang ,iiber Wertverseinlung und
‘Wertvergiiltigung® beschlieBt das Werk. Es darf vielleicht noch darauf
hingewiesen werden, dal Schwarz sich auch in seiner hochst selbstin-
digen Behandlung der deutschen Sprache und der Kiihnheit, mit der er
ofter philosophische Fachausdriicke, fiir die leider so oft Fremdworte
gebriuchlich sind, in die deutsche Sprache hineinzwingt, als ein Nach-
fahre der deutschen Mystiker erweist. In keinem der von uns zu be-
sprechenden Werke ist wohl die Religionsphilosophie so sehr selber
Religion geworden, wie in diesem, zur denkenden Betrachtung des
Gottlichen in den verschiedenen Gebieten des hoheren geistigen Lebens.

Am reichsten tritt uns der positive Inhalt der Religion in dem
Ganzen des ausgebildeten Lehrsystems entgegen, das sich auf christ-
lichem Boden entwickelt hat. Durch die starke Betonung der Gefiihls-
seite der Religion im Anschluf an Schleiermacher war man zeitweise
dieser Seite der Religion eher abgeneigt und ist es zum Teil wohl heute
noch. Im Dogma sah man nur eine Verfilschung des urspriinglichen
religidsen Lebens, auf das es vor allem ankomme. Demgegeniiber
wird es Zeit, daran zu erinnern, daf im Dogma ja nur eine Kundgebung
des religidsen Lebens vorliegt; dafl die Sitze des Dogmas wahrhaft gar
nicht anders verstanden werden konnen, als indem wir in ihnen Aus-
sagen iiber religitse Erfahrungen erkennen. Und es wird Zeit, daran
zu erinnern, daf auch in der denkenden Betrachtung der Wirklichkeit
sich starke religitse Kriafte auswirken konnen, dal die denkende Er-
hebung zu Gott nicht ein bloBes Spiel theoretischen Scharfsinns, sondern
selber religioses Leben ist. Insofern muB die Religionsphilosophie
schlieBlich dazu gelangen, die Idee der Religion als den ganzen Inbe-
griff der christlichen Glaubenswahrheiten zu entwickeln.

In diesem Sinne ist die Aufgabe in dem letzten hier zu besprechen-
den Werke angefafit, in dem Werk von Friedrich Brunstid, Die Idee
der Religion, Prinzipien der Religionsphilosophie (Niemeyer 1922). Es
ist, gemessen an der christlichen Lehre, ohne Zweifel das am meisten
positive, welches der Lehre des Christentums in all thren entscheidenden
Grundziigen gerecht zu werden sucht. Seine philosophische Richtung
ist durch den allerdings vollkommen selbstindigen Anschluf an Hegel
bestimmt. Hier zeigt es sich besonders deutlich, daB alle jene Versuche,
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den deutschen Idealismus in einen Gegensatz zum Christentum zu
stellen, von einer einseitigen Vorstellung dieser philosophischen Richtung
ausgehen, indem sie in der Hauptsache nur Kant und daneben Fichte
beriicksichtigen, dagegen an dem gewaltigen Werke Hegels voriiber-
gehen. Dessen groBartige Anerkennung der Religion wie jeder anderen
geistigen Macht in ihrer Eigenart und Selbstindigkeit entzieht ihn den
Vorwiirfen, die man vom christlichen Standpunkt aus gegen seine Vor-
giinger vielleicht mit einem Schein von Recht erheben kann. Und seine
Philosophie bietet in der Tat die Werkzeuge, um zu dem inneren Gehalt
der religiosen Dogmen, deren wahres Verstindnis unserer Zeit so oft
verloren gegangen ist, wieder einen Zugang zu finden, wenn diese
Werkzeuge nur in der freien und selbstindigen Weise gehandhabt wer-
den, wie das von Brunstid geschieht.

Brunstdd handelt in einem ersten Kapitel iiber die Eigenart der
Religion. Er geht dabei von dem Wertwiderstreit in aller Wirklichkeit
aus, als dem eigentlichen Grundproblem jeder religidsen Erfahrung.
Aus ihm, in dem der Mensch seiner Nichtigkeit inne wird, erhebt sich
das Wertstreben zum Unbedingten, der Einheitstrieb der Personlichkeit,
der in der Idee der unbedingten Persénlichkeit, d. h. Gottes, seine Er-
fillung findet. Nach einer Besprechung der verschiedenen Typen der
religiosen Erfahrung bestimmt der Verfasser abschlieBend den Allgemein-
begriff der Religion als ,,das Erlebnis der unbedingten Wertwirklichkeit
der Personlichkeit, der unbedingten Persénlichkeit, das Ergriffensein
von ihr und ihrer Wertwirklichkeit, in der sich alles Wertstreben be-
grindet und die Uberwindung des Wertwiderstreites gewahrt wird“
(8. 57). Das zweite Kapitel behandelt dann die Wahrheit oder Giiltig-
keit der Religion, in dem Brunstid #hnlich wie Heim im Gegensatz zu
dem realistischen den kritisch-idealistischen Erkenntnisbegriff entwickelt
und aus jhm die Frage nach der Wahrheit der Religion beantwortet.
Danach handelt es sich in der Erkenntnis gar nicht um die Abbildung
einer fiir sich bestehenden Realitit, sondern Wahrheit ist ,die unbe-
dingte Erlebniseinheit der Persénlichkeit®. Religion ist daher Wahrheit,
nweil sie den Grund aller moglichen Wahrheit in dem Erlebnisse der
unbedingt-synthetischen Icheinheit enthilt* (S. 154). Vielleicht ist hier
und zuvor der Ausdruck ,Erlebnis* nicht ganz gliicklich gewihlt, da er
zu leicht im subjektiven Sinne miBverstanden werden kann. Nachdem
in einem dritten Kapitel der Zusammenhang der Religion mit den
groben Schipfungen des Geistes in Wissenschaft und Kunst, Sittlichkeit
und Kultur behandelt ist, erreicht die Darstellung in dem vierten Ka-
pitel ihren Hghepunkt, indem nunmehr die Idee der Religion und zwar
des Christentums als der wahren Religion entwickelt wird. Unter den
drei Gesichtspunkten: Gottesidee, religitse Idee der Welt und religiése
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Idee des Menschen wird der wesentliche Gehalt der christlichen Lehre
entfaltet; seit langer Zeit wieder der erste Versuch, den Sinn der christ-
lichen Lehre aus philosophischem Geiste der Gegenwart zum Verstind-
nis zu bringen. Auf diese Ausfilhrungen kann an dieser Stelle nur hin-
gewiesen, aber nicht der Versuch gemacht werden, den hier gebotenen
Reichtum an Gedanken in einer kurzen Besprechung zur Anschauung
zu bringen. Nach dem Vorwort stellt das Buch die erste Hilfte einer
Vorlesung iiber Religionsphilosophie und allgemeine Religionsgeschichte
dar; mdochte sich der Verfasser entschlieBen, auch diesen zweiten Telil,
der eine philosophische Darstellung der in der Wirklichkeit gegebenen
Religionsformen in ihrer ganzen Mannigfaltigkeit bieten wiirde, bald der
Oftentlichkeit zuginglich zu machen. —

Alle diese so verschiedenartigen Strebungen in dem Bereiche der
Religionsphilosophie sind auf protestantischem Boden erwachsen. Da-
neben treten nun noch Werke, die in einem mehr oder weniger engen
Zusammenhang mit dem katholischen Bekenntnis stehen. Auch hier
zeigen sich wieder mehrere Richtungen, die eine schlieft sich an den
philosophischen Phinomenalismus unserer Zeit an und sucht von ihm
aus ein dem modernen Denken néher liegendes Verstindnis der Religion
zu gewinnen, die andere hilt an dem iiberlieferten Rationalismus der
klassischen katholischen Philosophie fest. DaB der Phénomenalismus
auf dem Gebiete der Religionsphilosophie gerade in dem Kreise der
katholischen Forscher und fast nur in diesem seine Wirkungen ausgeiibt
hat, ist eine bemerkenswerte Tatsache.

Die Anregung zur phinomenologischen Betrachtung der Religion
innerhalb der katholischen Wissenschaft haben vor allem die Arbeiten
von Max Scheler gegeben. Sie selbst sind in ihren religitsen Begriffen
allerdings nur teilweise dem Katholizismus zuzurechnen, haben aber
doch vor allem innerhalb dieses gewirkt. Von den Werken Schelers
kommt besonders in Betracht der erste Band, der unter dem Titel Das
Ewige im Menschen (Neuer Geist 1921) erschienenen Sammlung von
Abhandlungen und der dritte Band der Schriften zur Soziologie und
Weltanschauungslehre, die unter dem Titel Christentum und Gesellschaft,
1. Konfessionen (Neuer Geist 1924) erschienen ist. Die erste Schrift
enthidlt neben den hierher gehorigen und schon friiher erschienenen
Einzeluntersuchungen iiber Reue und Wiedergeburt, sowie iiber die
christliche Liebesidee vor allem die groBe neue Abhandlung iiber
Probleme der Religion, in welcher die religionsphilosophische Frage am
meisten grundsitzlich behandelt wird. Ich weise besonders auf die
Abschnitte Religion und Philosophie und die Wesensphdnomenologie
der Religion hin. Die zweite Schrift vereinigt zwei friiher bereits im
Hochland erschienene Abhandlungen, von denen die erste den Frieden
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unter den Konfessionen, die zweite die Aufgabe der deutschen Katho-
liken nach dem Kriege behandelt. Die Uberschriften, welche Scheler
seinen Sammelbdnden gegeben hat, versprechen also jedesmal ziemlich
viel mehr, als die einzelnen Abhandlungen leisten.

Von Scheler durch ein Vorwort eingeleitet, tritt die Arbeit von
Otto Griindler, Elemente zu einer Religionsphilosophie auf phéno-
menologischer Grundlage (Kosel und Pustet 1922) als ein erster, frei-
lich noch ziemlich skizzenhafter Versuch hervor, eine systematische Dar-
stellung dieses Gebietes vom phinomenologischen Standpunkte aus zu
geben. Uber die Anwendung gerade der Phinomenologie auf die Be-
trachtung des Christentums macht Scheler im Vorwort folgende beach-
tenswerte Bemerkung: ,Diese Richtung hat, obzwar sie ohne Anlehnung
an eine scharf bestimmte historische Tradition durch eine neue und
originagre Durchpriifung aller philosophischen Sachprobleme entstanden
ist, mit den Grundsitzen der iiberlieferten christlichen Philosophie eine
tiefere Verwandtschaft als irgendeine moderne philosophische Schule
seit Cartesius“. DaB diese Sitze angesichts des deutschen Idealismus
aufrecht erhalten werden konnen, muB schlankweg verneint werden.
Eine vorurteilsfreie Priifung wird vielmehr ohne Zweifel ergeben, daf die
phinomenologische Betrachtungsweise keineswegs so neu ist, wie ihre
Anhinger behaupten, sondern im Grunde nur das uralte, in aller speku-
lativen Philosophie lebendige Verfahren zu wiederholen sucht. Und sie
wird ebenso ergeben, dal} die Prinzipien des christlichen Glaubens von
dem Boden des echten, in seinem ganzen Reichtum verstandenen Idealis-
mus, wobei Hegel mit eingeschlossen wird, in einer Tiefe und Griind-
lichkeit erfaft sind, wie noch in keiner anderen philosophischen Rich-
tung der neueren Zeit. In dem eben angefiihrten Satze Schelers ist
der Ausdruck ,seit Cartesius“ zweideutig; sollte damit gemeint sein,
daB Descartes Denken eine besonders tiefe Verwandtschaft ,mit den
Grundsitzen der iiberlieferten christlichen Philosophie“ gehabt habe,
so wire der Satz noch falscher und noch unbegreiflicher.

Eine religionsphilosophische Einzelfrage wird in der ebenfalls von
Scheler eingeleiteten und herausgegebenen Sonderuntersuchung von
N. G. Stoker, Das Gewissen (Schriften zur Philosophie und Soziologie
herausg. von M. Scheler, Cohen 1921), behandelt.

Gegeniiber dieser Richtung, welche mehr die Erlebnisseite der Reli-
gion betont, steht nun aber auch auf katholischer Seite.eine andere,
der es vor allem um die reale Geltung und die objektive Wahrheit der
Religion zu tun ist, also eine ihnliche Doppelheit der Bestrebungen,
wie unter den protestantischen Denkern. Eine Kritik der phinomeno-

logischen Religionsphilosophie in diesem Sinne bietet das Buch von
22%
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Joseph Geyser, Augustin und die phénomenologische Religionsphilo-
sophie der Gegenwart mit besonderer Beriicksichtigung Max Schelers (Ver-
offentlichungen des katholischen Institutes fiir Philosophie der Albertus-
Magnus-Akademie zu Koln, Aschendorff 1923), und von demselben Max
Schelers Phinomenologie der Religion, nach ihren wesentlichen Lehren
allgemeinverstindlich dargestellt und beurteilt (Herder 1924). Auch das
Buch von Engert, Studien zur theologischen Erkenntnislehre (Manz
1926) lauft auf eine eingehende Kritik Schelers hinaus, und auch Simon
Geiger, Der Intuitionsbegriff in der katholischen Religionsphilosophie
der Gegenwart (Freiburger Theologische Studien 30, Herder 1926) will
das Recht der Phinomenologie einschrinken.

Als Vertreter der zweiten Richtung nenne ich das Buch von Georg
Wunderle, Grundziige der Religionsphilosophie (Schoningh 1924),
dessen ganze Auffassung sich wesentlich auf Aristoteles und Thomas
von Aquino aufbaut, das dabei aber auch die moderne philosophische
Forschung benutzt und sich mit Kant auseinandersetzt. Im Mittelpunkte
steht durchaus die Frage nach der positiven Wahrheit der Religion, also
in erster Linie die Erdrterung der Gottesbeweise. Den Beweis dieser
Wahrheit zu fiihren, ist die eigentliche Aufgabe der Religionsphilosophie.
Das Wesentliche ist der Uberschritt vom Sinnlichen zum Ubersinnlichen
auf dem Wege des Schlubverfahrens. Diese Hauptfrage findet in einer
besonderen Schrift von Isenkrahe eine Behandlung, Uber die Grund-
legung eines biindigen kosmologischen Gottesbeweises (Késel 1915) und
aus dem Kreise der Brentanoschen Schule von Benno Urbach, Er-
kenntnistheoretischer Beweis fiir die Existenz Gottes (Perles 1916). In
den von Wunderle herausgegebenen Abhandlungen zur Philosophie und
Psychologie der Religion erschienen als Heft 6/7 von Karl Fréhlich,
Studien zur Frage nach der Realitit des Gottlichen in der neuesten
deutschen Religionsphilosophie (C. J. Becker 1925).

Gleichfalls auf streng katholischem Boden steht das Lehrbuch von
Johann Peter Steffes, Religionsphilosophie (Philosophische Handbiblio-
thek herausg. von Baeumker u.a. Band IX. Kosel und Pustet 1925).
Nur wird, den Zwecken des Lehrbuches entsprechend, ausfiihrlicher auf
die verschiedenen Betrachtungsweisen und Méglichkeiten des Verfahrens
innerhalb der Religionsphilosophie eingegangen. Dieselbe Handbiblio-
thek enthilt auch eine Darstellung der Metaphysik von Ludwig Baur
(1922). Ein anderes Lehrbuch der Philosophie von katholischer Seite
ist von Alfons Lehmann herausgegeben. Mir liegt davon der erste
Band, Logik, Kritik, Ontologie von Beck (4. Aufl. Herder 1917) und
der zweite Band Moralphilosophie von Cathrein (8. Aufl. ebd. 1919)
vor. Eine Einzelfrage behandelt die Antrittsrede von Engelbert Krebs,
Die Wertprobleme und ihre Behandlung in der katholischen Dogmatik
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(Herder 1917). Deutingers Schrift iiber das Verhiltnis der Poesie
zur Religion ist in der Sammlung Kosel neu herausgegeben (1925).

Auch auf katholischer Seite ist die Auseinandersetzung mit der
heutigen Kultur und das Bestreben, sie wieder in einen lebendigen Zu-
sammenhang mit der Religion zu bringen, sehr rege. Besonders lehr-
reich ist hier das umfassende Werk von Franz Xaver Kiefl, Katholische
Weltanschauung und modernes Denken, gesammelte Essays iiber die
Hauptstationen der neueren Philosophie (Manz 1922), in dem die Haupt-
richtungen des modernen und insbesondere des deutschen Geistes be-
sprochen werden. Auch auf die religionsphilosophische Forschung und
ihre philosophischen Voraussetzungen wird dabei eingegangen. Eine
Einzelfrage behandelt die Schrift desselben Verfassers iiber die Theorien
des modernen Sozialismus iiber den Ursprung des Christentums (Kosel
1915), welche mit triftigen Griinden die Ansicht zuriickweist, das
Christentum sei in seinen Anfingen eine soziale Bewegung im heutigen
Sinne gewesen, zugleich aber die Stellung des Urchristentums zu den
sozialen Fragen erdrtert. Weitere Schriften von katholischer Seite ver-
folgen mehr apologetische Absichten, so Fahsel, Gespriche mit einem
Gottlosen (Herder 1926), Schlund, Religion, Kirche, Gegenwart
(Pfeiffer & Co. 1925), Sinthern, Religionen und Konfessionen (Herder
1923), zumal die letztere mit der entschiedenen Tendenz zur Wieder-
herstellung der Einheit des Christentums durch den Anschluf} an Rom,
In demselben Zusammenhang darf vielleicht die interessante Schrift von
Otto Kunze, Der politische Protestantismus in Deutschland (Heft 12
der von Schlund herausgegebenen Schriftenreihe Zur religidsen Lage
der Gegenwart, Pfeitfer 1926) eingereiht werden, welche der Verssh-
nung der beiden christlichen Konfessionen in Deutschland dienen will.
Mit einzelnen Ausfiihrungen Schlunds setzt sich S6derblom ausein-
ander, in der kleinen Schrift Der evangelische Begriff eines Heiligen
(L. Bamberg 1925).

Fiigen wir endlich noch hinzu, daf auch die Religionsanschauungen
des griechisch-katholischen Bekenntnisses in verschiedenen Werken
zur Darstellung kommen, so werden wir das hierher gehérige Schrifttum
in der Hauptsache iibersehen. Eine lehrreiche Sammlung aus dieser
geistigen Welt ist in dem Sammelbande Ostliches Christentum
(2 Binde, Beck 1925) vereinigt. Ferner sei auf die Ubersetzungen aus-
gewihlter Werke des beriihmten russischen Denkers Solovjeff hinge-
wiesen, die im Verlage von Eugen Diederichs erschienen sind (1. Band
Die geistigen Grundlagen des Lebens 1914, 2. Band Die Rechtfertigung
des Guten 1916). Im gleichen Verlage erschienen die zwei Binde
Soziologische Skizzen von Masaryk, Zur russischen Geschichts- und
Religionsphilosophie (1913).
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2. Historische Werke.

Allgemeines. Grofie zusammenfassende einheitliche Werke iiber
die Gesamtentwicklung der Philosophie sind in der Berichtszeit nicht
hervorgetreten. Dagegen sind eine ganze Reihe der dlteren Werke in
neuen und zum Teil umgearbeiteten Auflagen erschienen.

So ist der in Hinnebergs Kultur der Gegenwart erschienene
Band Allgemeine Geschichte der Philosophie (Teil I, Ab-
teilung V) inzwischen in zweiter Auflage herausgekommen (Teubner
1913). Da er im vorigen Bericht ausfiihrlicher besprochen wurde, so
geniige hier der Hinweis darauf, daB die meisten der Beitrage mehr oder
weniger stark iiberarbeitet sind. Mit besonderer Freude begriibe ich es
ferner, dafi die Bedenken, welche seinerzeit gegen die Anordnung des
Bandes in der ersten Auflage vorgebracht werden mufiten, jetzt in der
zweiten beseitigt sind. Die unmdogliche Ordnung, welche die islamische
und jiidische Philosophie vor die antike stellte, ist abgeindert, und vor
allem ist ein neuer Abschnitt {iber die patristische Philosophie hinzu-
gekommen, den der Verfasser der christlichen Philosophie des Mittel-
alters, Clemens Baeumker, beigesteuert hat. Auch hier, wie in seinem
friitheren Beitrag, hat der Verfasser mit Recht sein Augenmerk nicht
so sehr auf die Darstellung der einzelnen Denker, wie auf eine allge-
meine Kennzeichnung der philosophischen Bewegung gerichtet. Unter
den Denkern ist am meisten eingehend Augustin behandelt.

Neben dieses Werk ist eine zweite Sammeldarstellung getreten,
welche die Geschichte der Philosophie nur nicht nach ihren einzelnen
Zeitabschnitten, sondern nach den einzelnen Denkern aufteilt. Es sind
die zwei Binde Grohe Denker, welche L. von Aster unter Mit-
wirkung einer ganzen Reihe von Gelehrten herausgegeben hat (Quelle
& Meyer ohne Jahr [1912]). Die Gesamtentwicklung des Denkens
kommt bei einer solchen Darstellung natiirlich noch weniger zu ihrem
Rechte, jeder einzelne Denker wird gesondert fiir sich behandelt, und
es kann sich im besten Falle um eine Reihe plastisch herausgearbeiteter
groBer Denkerpersdnlichkeiten handeln. Unter dieser Voraussetzung
wird man dem Herausgeber aber gerne zugestehen, dah er die einzelnen
Denker im ganzen sehr geschickt unter seine Mitarbeiter verteilt hart,
so daB alle Beitrige eine ziemlich gleichmaBige Hohe halten und durch-
weg wertvoll sind. Es geniige deshalb, die einzelnen Beitriige anzu-
fiihren: 1. Band A. Fischer, Die Grundlehren der vorsokratischen
Philosophie, R. Richter, Sokrates und die Sophisten, Natorp, Pla-
ton, Brentano, Aristoteles, Schmekel, Die hellenistisch-rémische
Philosophie, Baumgartner, Augustinus und Thomas von Aquino,
Honigswald, Giordano Bruno, Frischeisen-K&hler, Descartes.
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2.Band, O. Baensch, Spinoza, Kinkel, Leibniz, v. Aster, Locke und
Hame, Menzer, Kant, Medicus, Fichte, Falkenheim, Hegel,
O. Braun, Schelling, R. Lehmann, Schopenhauer und Herbart,
Pfinder, Nietzsche, Windelband, Die philosophischen Richtungen
der Gegenwart.

In neuen Auflagen sind die bekannten Darstellungen von Windel-
band erschienen. Von dem Lehrbuch der Geschichte der Philosophie
liegt nun die achte unverinderte Auflage vor (Mohr 1919), von der
zweibindigen Geschichte der neueren Philosophie die sechste, ebenfalls
unverinderte (Breitkopf & Hirtel 1919). Ebenso ist Richard Falcken-
bergs Geschichte der neueren Philosophie von Nikolaus von Kues bis
zur Gegenwart in immer neuen Auflagen hervorgetreten und hat die
hohe Brauchbarkeit dieses Werkes fiir den Unterricht wie fiir die eigene
Belehrung hervorragend bewihrt. Nach dem Tode des Verfassers er-
schien noch, fast ganz von ihm selbst durchgearbeitet, die achte ver-
besserte und erginzte Auflage (de Gruyter & Co. 1921), von Rudolf
Eucken mit einem kurzen Begleitwort freundschaftlicher Gesinnung
versehen. Es gibt vielleicht wenige Lehrbiicher, die so wie dies Griind-
lichkeit mit gefilliger Darstellung verbinden. Auch die im Anhang beige-
gebene , Erliuterung der wichtigsten philoscphischen Kunstausdriicke®,
die manchem besonders wertvoll sein wird, ist sorgfiltig erginzt. GroBe
Verbreitung hat jetzt auch die Geschichte der Philosophie von Karl
Vorlinder gefunden, als bequem angelegtes Lehrbuch. Der zweite
Band, welcher die Philosophie der Neuzeit behandelt, ist bereits in
tinfter Auflage erschienen (Felix Meiner 1919). Einen kurzen, insbe-
sondere fiir Theologen bestimmten AbriB gibt Theodor Simon, Grund-
riB der Geschichte der neueren Philosophie in ihren Beziehungen zur
Religion (Sammlung theologischer Lehrbiicher, Deichert 1920).

Eine besonders starke Erweiterung hat in allen seinen Teilen der
bekannte Grundrif der Geschichte der Philosophie von Friedrich Uber-
weg erfahren; mehrfach handelt es sich geradezu um vollige Neube-
arbeitungen. Es war infolgedessen auch nétig, die Bande auf verschie-
dene Verfasser zu verteilen. Diese neuen Bearbeitungen sind vielfach
fiir unsere Zwecke um so bemerkenswerter, als dem Zuge des allgemeinen
Interesses folgend oft gerade die Zeitalter und Richtungen eine be-
sondere Beriicksichtigung erfahren haben, die im engeren Zusammen-
hang mit der Religion stehen. Manche der Binde sind fast auf das
Doppelte ihres friiheren Umfanges gewachsen. Den ersten Band, Das
Altertum, hat Karl Praechter in der Hauptsache neu geschrieben
(11. Auflage Mittler & Sohn 1920, 12. Auflage 1925). Die Anordnung
ist praktischer gestaltet und die Denker straffer in ihre Schulzusammen-
hiange eingereiht. Besonders fiir Platon war sehr viel neu zu tun; die
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hellenistische Philosophie hat jetzt erst eine ihrer Bedeutung gerade
auch fiir die religiose und theologische Entwicklung entsprechende Be-
handlung erfahren. Auch der zweite, nunmehr von Matthias Baum-
gartner allein bearbeitete Band (10. Auflage ebd. 1915) ist ein véllig
neues Buch geworden. Gerade dieser Band hat mit seiner eingehenden
Darstellung der gesamten patristischen und scholastischen Literatur in
ihren verschiedenen Verzweigungen dem ferner Stehenden eigentlich
zum ersten Male ein griindliches Bild der philosophischen Bewegung
des -Mittelalters vermittelt. Die Wirkungen davon machen sich schon
allerorten bemerkbar. Die Bearbeitung des dritten Bandes hatten dies-
mal Frischeisen-K6hler und Moog gemeinsam iibernommen, und
zwar jener den ersten Teil, Die Philosophie der Renaissance, dieser die
drei iibrigen, welche die grofien Systeme der Neuzeit bis einschlieBlich
Kant behandeln (12. Auflage, ebd. 1924). Frischeisen-Kohler ist vor
der Herausgabe gestorben, doch hatte er seinen Teil noch volistindig
neu bearbeitet. Diese selbstindige und eingehende Darstellung der Philo-
sophie der Renaissance ist von ganz besonderem Werte. Diese Zeit, in
der die Beziehung der philosophischen zur religiésen Bewegung beson-
ders eng war, fesselt heute stark die Aufmerksamkeit der Forschung,
aber eine zusammenhingende Darstellung, welche dem heute erreich-
baren Stande unseres Wissens entspriche, gab es nicht. Sie wird uns
hier zum ersten Male, durch eigene Forschungen vielfach bereichert,
geboten. Auch innerhalb der weiteren Abschnitte waren natiirlich zahl-
reiche neue Forschungen zu beriicksichtigen, und sie sind deshalb iiber-
all vermehrt und bereichert. Wenn ich einen Wunsch fiir eine neue
Auflage #uBlern darf, so wire es der, da auch die Darstellung Kants
noch einer stirkeren Umgestaltung unterzogen wiirde. Dabei miifite der
innere Zusammenhang der verschiedenen Teile der Kantischen Philosophie
deutlicher sichtbar werden. Auch auf die verschiedenen, im Laufe der
Entwicklung des Neukantianismus und der Gegenwart hervorgetretenen
Kantauffassungen sollte in einem solchen Lehrbuch griindlicher einge-
gangen werden. Der vierte, von Konstantin Oesterreich bearbeitete
Band (12. Auflage 1923) umfaBt vorliufig, wegen der gleichen Not-
wendigkeit starker Erweiterung, nur die deutsche Philosophie. Der
Herausgeber hat besonders der sonst weniger beachteten Entwicklung
um die Mitte des 19. Jahrhunderts, den selbstindigen Versuchen, den
Gehalt der grofien Systeme der Zeit zu bewahren, sein Augenmerk zu-
gewandt und die Philosophie der Gegenwart mit gréfiter Ausfiihrlich-
keit zur Darstellung gebracht. Daneben ist die Neubearbeitung der
groflen Systematiker von Fichte bis Hegel nicht zu ihrem Rechte
gekommen. Bei der grofien Bedeutung dieses Abschnittes und der be-
sonderen Aufmerksamkeit, die heute diese Philosophie der grofien Nach-
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folger Kants wieder findet, wird es sich auf die Dauer als notwendig
erweisen, ihr einen eigenen Band zuzuweisen. Zurzeit besteht ein un-
leugbares Mifverhiltnis zwischen dem Umfang, welcher der spiteren, auf
jenem klassischen Abschnitt doch immer aufbauenden Philosophie, und
welcher diesem Abschnitt selbst eingerfiumt ist.

Die allgemeine Geschichte der Philosophie von Deussen hat in-
zwischen ihre Vollendung erfahren. Ein Band (I, 2. Abteilung 2. Hilfte,
Brockhaus 1915) behandelt die Philosophie des Mittelalters, ein weiterer
Band iiber neuere Philosophie von Decartes bis Schopenhauer (Brock-
haus 1917) bringt sie zum Abschluf. Es entspricht dem Standpunkte
des Verfassers, dall iiber zwei Drittel dieses Bandes der Philosophie
Schopenhauers gewidmet sind. Gerade dem Zusammenhang der Philo-
sophie mit der Religion wird hier von dem Verfasser eine besondere
Aufmerksamkeit geschenkt. Damit hingt es zusammen, daB er wie zur
Erginzung eine besondere Schrift, Die Philosophie der Bibel (ebd. 1913),
hat erscheinen lassen. Die erste Abteilung des ersten Bandes liegt nun-
mehr in dritter Auflage vor (ebd. 1915).

Besonders zu begriiien ist es, daB neben diesen allgemeinen Dar-
stellungen der Geschichte der Philosophie iiberhaupt endlich auch wie-
der eine Geschichte ihres hier zumal verfolgten Teiles, der Religions-
philosophie, hervorgetreten ist, und wir miissen nur gleich das Bedauern
hinzufiigen, daB sie bis jetzt noch nicht vollendet wurde. Es ist das
Werk von Hermann Schwarz, Der Gottesgedanke in der Geschichte
der Philosophie, Erster Teil Von Heraklit bis Jacob Bshme (Synthesis,
Sammlung historischer Monographien philosophischer Begriffe Band IV
Winter1913). DerVerfasser, der selbst besonders stark sich an der religions-
philosophischen Forschung beteiligt (s. 0. S. 335), war gewil} vor anderen
berufen, ein solches Werk zu unternehmen, und ich muf dem Wunsche
Ausdruck geben, daB er bald die Zeit findet, das Werk zu Ende zu
tihren. Gerade die wichtigsten Teile der neueren Philosophie stehen
noch aus. Der Verfasser sucht in dem Werke nicht die Wandlungen
des Gottesgedankens in alle Verzweigungen der geistigen Bewegungen
zu verfolgen, sondern hilt sich an die groBen Wendepunkte und ent-
scheidenden Denker. Mit Recht hebt er so aus der antiken Philosophie
besonders den Neuplatonismus hervor, aus dem christlichen Denken
der dlteren Zeit Augustin und Meister Eckhart, und aus der be-
ginnenden neueren Philosophie kommen Giordano Bruno und Jakob
Bohme zur eingehenden Darstellung. Schon diese Bemerkungen
zeigen, daB der eigenen Richtung religiéser Spekulation folgend die
Mystiker stark in den Vordergrund geschoben sind und der Gottes-
gedanke vor allem in seiner mystischen Ausprigung Beriicksichtigung
findet.
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Wo Schwarz’ Darstellung in seinem ersten Bande abbricht, setzt
Heinrich Straubinger in seinem vollig anders gerichteten Buche
ein: Die Religion und ihre Grundwahrheiten in der deutschen Philo-
sophie seit Leibniz (Herder 1919), welches als Vorbereitung fiir eine
vom katholischen Standpunkt aus unternommene Apologetik die An-
schauungen der deutschen Denker von Leibniz bis zur Gegenwart iiber
Religion darlegt.

Eine Art negatives Gegenstiick zur Geschichte des Gottesgedankens
bildet die Geschichte der Gottesleugnung, auch sie geistesgeschichtlich
ohne Zweifel von grofier Bedeutung und selbst fiir die Geschichte der
Religion wohl zu beachten. Sie bietet Fritz Mauthner in seinem auf
drei Binde berechneten Werke Der Atheismus und seine Geschichte im
Abendlande. Mir liegt der erste Band vor (Deutsche Verlagsanstalt
1920), welcher in der Einleitung die grundlegenden Begriffe erlautert
und dann einen kurzen, vielleicht allzu kurzen Riickblick auf das Alter-
tum tut, um hierauf im ersten Buche Teufelsfurcht und Aufklirung im
Mittelalter zu behandeln. Mit Recht hat der Verfasser nicht nur den
eigentlichen Atheismus, sondern auch die aufklarerischen Bewegungen,
welche nur eine teilweise Abwendung vom Gottesgedanken bedeuten,
in den Kreis seiner Betrachtungen mit einbezogen. Das umfangreiche
Werk legt eine Menge interessanten Stoffes in anregender Darstellung
vor. Die irreligitsen Erscheinungen sind dabei mit entschiedener Vor-
liebe behandelt, wihrend der Verfasser den religitsen Erscheinungen,
auf die er notgedrungen auch eingehen mufl, aus eigenem Verstindnis
offenbar weniger gerecht zu werden vermag.

Wir haben bei der Betrachtung der systematischen Werke auch
einige ethische mit herangezogen, weil Religion und Ethik sich vielfach
enge beriihren. Das ist natiirlich in den friiheren Abschnitten geschicht-
licher Entwicklung ebenso, wenn nicht noch mehr der Fall, und deshalb
sei hier zuletzt noch auf einen neuen Versuch einer Gesamtdarstellung
der Geschichte der Ethik hingewiesen, Ottmar Dittrich, Die Systeme
der Moral, Geschichte der Ethik vom Altertum bis zur Gegenwart, von
der bisher zwei Binde vorliegen (Quelle & Meyer 1923). Der erste
Band behandelt die klassische griechische Zeit bis einschlieBlich Aristo-
teles, der zweite die hellenistisch-romische Zeit und die christliche Ethik
des Altertums.

Altertum. Wir leben, scheint es, in dem Zeitalter der Gesamt-
darstellungen. Und zumal die antike Philosophie, fiir welche nach dem
Abschlufl von Diels’ Sammlung der Vorsokratiker erhebliche neue Quellen
nicht zu gewinnen sind, scheint zu solcher Gesamtdarstellung besonders
zu reizen. Jedenfalls habe ich von nicht weniger als acht abgeschlos-
senen oder angefangenen Geschichten der antiken Philosophie zu be-
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richten, welche den gesamten Verlauf derselben zur Darstellung bringen
sollen. Sie sind fast alle erst in den Jahren nach dem Kriege hervor-
getreten. '

Die meisten von ihnen tragen den Charakter eines mehr oder we-
niger eingehenden Lehrbuches. Ein grofier selbstéindiger Versuch, wieder
einmal das Ganze der griechischen Philosophiein einer neuen Schau zu
erblicken, ist eigentlich nur einmal hervorgetreten. Ich meine Karl Joé&l,
Geschichte der antiken Philosophie, erster Band (Grundrif der philo-
sophischen Wissenschaften herausgegeben von Medicus, Mohr 1921).
Das Werk ist auf zwei Binde berechnet, der erste, fast tausend Seiten
grofie Band fiihrt die Entwicklung bis auf Sokrates und die sokratischen
Schulen hinab, der zweijte soll mit Platon beginnen und bis zum Neu-
platonismus reichen. In seiner groflen Ausfiihrlichkeit kann das Werk
in gewisser Weise mit Zellers klassischer Darstellung verglichen werden,
ein Vergleich, den der Verfasser auch selber zieht, und der das Charak-
teristische der neuen Darstellung besonders hervortreten 1la8t. Wihrend
Zeller seine Aufgabe wesentlich darin sieht, den reinen Lehrinhalt der
philosophischen Systeme dem Leser vorzufiihren, richtet Joél sein Augen-
merk besonders auch auf die psychologischen und geschichtlichen Be-
dingungen der gesamten griechischen Spekulation wie der einzelnen
Denker. Er mochte sie gleichsam in das Licht der griechischen Land-
schaft hineinstellen und sie in der plastischen Umgebung des griechischen
Lebens erblicken lassen. Er mé&chte nicht nur die Entwicklung der grie-
chischen Philosophie, sondern die Entwicklung der griechischen Seele zur
Philosophie schildern. So beginnt die Darstellung mit einer grofien, unge-
mein lebendigen Schilderung der Lebensbedingungen des griechischen
Denkens iiberhaupt, und die Schilderung dieser Bedingungen begleitet
auch weiterhin die Darstellung, so daB die einzelnen Denker in farbiger
Lebendigkeit hervortreten. Es ist besonders zu begriifien, dad das Werk
dadurch, im Unterschied zu manchen anderen Darstellungen, auch ange-
nehm zu lesen ist und sich damit einen groBeren Leserkreis erobern
kann, um mit zu wirken an der Erhaltung der heute so bedrohten
klassischen Bildung, zu welcher sich der Verfasser mit Begeisterung
bekennt.

Eine besondere Stellung nimmt ferner das Buch von Richard Hénigs-
wald, Die Philosophie des Altertums, problemgeschichtliche und syste-
matische Untersuchungen (2. Aufl. Teubner 1924), ein. Wie schon der
Titel besagt, ist die geschichtliche Untersuchung nicht als solche Zweck
und Ziel, sondern es sollen in der Auseinandersetzung mit den geschicht-
lichen Erscheinungen bestimmte systematische Einsichten erarbeitet
werden, es soll insbesondere die in dem Verlauf immer klarer hervor-
tretende sachliche Wahrheit herausgeschilt werden. Der Verfagser geht
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von der ohne Zweifel richtigen Uberzeugung aus, daB es sich in der
Philosophiegeschichte nicht um einen willkiirlichen Wechsel verschiedener
Standpunkte handle, sondern daf sich eine allgemeine und fiir immer
giiltige Wahrheit aus ihr herausarbeite. Auf diesen systematischen Kern
der Geschichte ist hier das eigentliche Absehen gerichtet. Es handelt
sich also nur um die Philosophie, soweit sie wahrhafte Wissenschaft ist.
Von ihr sagt der Verfasser: ,Wissenschaftliche Philosophie ist das Pro-
blem von der systematischen Einheit moglicher Geltungsnormen in dem
Begriff der Geltung.“ Ein erster Abschnitt behandelt in diesem Sinne die
Philosophie des primitiven Menschen und der kosmogonischen Mythen,
ein zweiter verfolgt die gesamte Entwicklung der griechischen Philo-
sophie.
~ Als eigentliche Lehrbiicher und recht brauchbare stellen sich dann
die Werke von Aster und Hans Meyer dar. E. v. Aster, Geschichte
der antiken Philosophie (de Gruyter & Co. 1920) will einen Leitfaden
fiir Studierende geben und legt deshalb auf Klarheit und Lesbarkeit
der Darstellung besonderen Wert. Hans Meyer, Geschichte der alten
Philosophie, ist in der schon mehrfach erwihnten, von katholischer Seite
herausgegebenen Handbibliothek erschienen (Kdsel und Pustet 1925).
Hinzu kommen eine Anzahl kurzer Abrisse, in bekannten Samm-
lungen verdffentlicht. Es ist sehr erfreulich, daB auch solche kurze Dar-
stellungen heute von besten Sachkennern bearbeitet werden. Sie konnen
alle als zuverlissige Fiihrer durch das Gebiet bezeichnet werden. Voll-
endet liegt bisher nur die Darstellung von Hans Leisegang vor, der
in zwei wertvollen Binden von ,Jedermanns Biicherei“ einmal die grie-
chische Philosophie von Thales bis Platon und dann die hellenistische
Philosophie von Aristoteles bis Plotin behandelt (Hirt 1922/23). Ein
dritter Band von Johannes Hessen iiber Patristische und scholastische
Philosophie schlieft sich an (ebd. 1922). In der Teubnerschen Sammlung
Aus Natur und Geisteswelt gibt Jonas Cohn eine Geschichte der Phi-
losophie in einzelnen Bénden heraus. Den ersten Teil, Die griechische
Philosophie von Thales bis Platon, hat Ernst Hoffmann bearbeitet.
Ferner erwihne ich die Darstellung der Vorsokratiker in der bekannten
Sammlung Goéschen von Wilhelm Capelle, Die griechische Philosophie,
erster Teil, von Thales bis Leukippos (de Gruyter & Co. 1922). Ob-
wohl von ganz andern Arbeitsgebieten herkommend, hat in der Reinhardt-
schen Sammlung Geschichte der Philosophie in Einzeldarstellungen Gu-
stav Kafka die Darstellung der antiken Philosophie iibernommen. Mir
liegt der erste Band iiber die Vorsokratiker vor (Reinhardt 1921), der
eine griindlich aus den Quellen gearbeitete Darstellung bietet.
Einen anderen Weg geht meine Darstellung in der Griechischen
Weltanschauung (Aus Natur und Geisteswelt, 2 Aufl. Teubner 1917),
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indem sie die innere Einheit des griechischen Denkens zu erfassen sucht
und sie an der Entfaltung der einzelnen Probleme darlegt.

Unmittelbar nach Abschluf des letzten Berichtes ist die erste zu-
sammenfassende Darstellung der griechischen Religionsphilosophie erschie-
nen: Otto Gilbert, Griechische Religionsphilosophie (Engelmann 1911),
ein Werk, das nach dem Tode seines Verfassers erschienen, in eine fiihl-
bare Liicke unserer Forschung eintrat. Es verfolgt die griechische Phi-
losophie von den Anféingen bis zur Stoa und beriicksichtigt daher haupt-
siichlich die kosmologischen Spekulationen. Jeder, der die zahlreichen
und verwickelten Beziehungen der griechischen Philosophie zur Religion
kennt, wird nicht erwarten, da hier auf den ersten Wurf die Dar-
stellung dieses schwierigen Gebietes gleich gegliickt sei. Als ein erster
Versuch ist das Werk aber auf jeden Fall zu begriifen. Besonders zu
bedauern bleibt, dah die mystischen Gedankenginge neben den kosmo-
logischen nicht stirkere Beriicksichtigung gefunden haben, da sie doch
einen so michtigen Einflub auf die griechische Philosophie ausgetibt
haben. Damit mag es zusammenhingen, daB das Werk mit dem Stoi-
zismus abbricht und das spitere mystische Zeitalter des griechischen
Denkens, in dem sich das Verhiltnis von Philosophie und Religion doch
so besonders eng kniipft, nicht mehr behandelt.

Aus der Mystik stammt vor allem die monistische Einheitslehre des
philosophischen Denkens. So mag als eine Ergénzung dieser Religions-
philosophie auch mit Bezug auf die religiésen Fragen hier das Buch
von Arthur Drews, Geschichte des Monismus im Altertum (Synthesis,
Sammlung historischer Monographien philosophischer Begriffe Band V,
Winter 1913) genannt werden, das den Monismus zunéchst in dem in-
dischen und chinesischen Denken verfolgt, um hierauf die griechische
Philosophie von ihren Anfingen in der orphischen Mystik bis auf Plotin
zu behandeln. Die Ethik des Altertums wird in dem von Baeumler und
Schréter herausgegebenen Handbuch der Philosophie von Ernst Howald
dargestellt (Oldenbourg 1926).

Eine wichtige Frage der religiésen Spekulation wird schlieflich auch
die geschichtliche Entwicklung. Sie tritt meistens erst spit auf. Unter
den antiken Denkern ist Augustin eigentlich der erste ausgesprochene
Geschichtsphilosoph. Und doch ist die philosophische Betrachtung der
Entwicklung der Menschheit aus religivsen Ahnungen, metaphysischen
Spekulationen und geschichtlichen Beobachtungen viel friiher entstanden.
Als eine Vorarbeit fiir die Darstellung Augustins ist eine Darstellung dieser
dlteren Entwicklung entstanden, das Werk von Hans Eibl, Metaphysik
und Geschichte, eine Untersuchung zur Entwicklung der Geschichtsphilo-
sophie (Heller 1913). Es lag in der Natur der Sache, dah hier neben der
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griechischen Spekulation vor allem auch das Nachdenken der Juden mit
beriicksichtigt wurde.

Die Philosophie ist aus Mythos und Religion entstanden, das all-
mihliche Heranwachsen des selbstindigen Denkens aus der mytholo-
gischen Vorstellungswelt ist deshalb eine Frage, welche die Forscher
immer besonders gefesselt hat. Neuerdings erweitert sich dies Interesse
auf die Erkenntnis der eigentlichen Struktur des mythologischen Denkens
selber. Diese behandelt in einem lehrreichen Aufsatz Ernst Cassirer, Die
Begriffsform im mythischen Denken (Studien der Bibliothek Warburg,
Teubner 1922), neben dem die weitere Studie desselben Verfassers
Sprache und Mythos (Teubner 1925) genannt sei. Dazu kommt jetzt das
umfassendere Werk desselben Verfassers Philosophie der symbolischen
Formen, 2. Teil Das mythische Denken (Bruno Cassiser 1925), welches
den Mythos als Denk-, Anschauungs- und Lebensform behandelt. In die
hoheren Bereiche orientalischer Mythologie fiihrt uns der Vortrag von
Georg Burckhardt, Urspriinge menschlicher Weltanscha,uung in alt-
orientalischer Weltschopfungs- und Schicksalsdichtung (Philosophie und
Geschichte, eine Sammlung Heft 7, Mohr 1925). Besonders ist die
Frage immer fiir die Anfinge der griechischen Philosophie verfolgt wor-
den. Eine umfassendere Darstellung der hier vorliegenden Zusammen-
hinge gibt Francis Macdonald Cornford, From religion to philo-
sophy, a study in the origins of western speculation (London, Arnold
1912). Friiher wurde dieses Problem vielfach mit der Beziehung der
griechischen Philosophie zum Orient verkniipft und der aus dem Osten
kommende Einfluf auf die Anfinge der griechischen Philosophie dabei
meist stark iiberschitzt. So ist es wertvoll, das Theodor Hopfner,
Orient und griechische Philosophie (Beihefte zum Alten Orient Helt 4,
Hinrichs 1925) diese Frage einer sachkundigen Priifung unterzieht und
dabei der Hypothese vom Ursprung der griechischen Philosophie aus
dem Orient einen schweren StoB versetzt. In eine andere Richtung
fiihrt Dacqué, Urwelt, Sage und Menschheit (Oldenbourg 1924), der
den historischen Hintergrund verbreiteter Sagen zu kliren sucht und
daran metaphysisch-religigse Spekulationen kniipft.

Wenden wir uns nunmehr den Einzelschriften zur griechischen Phi-
losophie zu, so ist deutlich, daB drei Abschnitte im Vordergrunde der
Aufmerksamkeit stehen; in allen dreien ist bezeichnender Weise der
Zusammenhang der griechischen Philosophie mit der Religion besonders
eng: die Anfinge der griechischen Philosophie, ferner Plato und end-
lich der Neuplatonismus.

Uber die Anfinge der griechischen Philosophie haben wir, abgesehen
von den friilher erwidhnten Teilen von Gesamtdarstellungen, ein das
ganze Gebiet der Vorsokratiker umfassendes Werk erhalten. Es ist das
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wertvolle Buch von John Burnet, Die Anfinge der griechischen Phi-
losophie, nach der zweiten Ausgabe aus dem Englischen iibersetzt von
Else Schenkl (Teubner 1913). Das Werk enthilt eine Fiille neuer und
selbstindiger Auffassungen und hat dadurch bereits eine starke Wir-
kung ausgeiibt. Niemand, der sich mit diesem Teil der griechischen
Philosophie beschiftigt, wird daran voriibergehen kénnen; Burnets Auf-
fassungen verdienen iiberall ernsteste Beachtung.

Von Diels Fragmenten der Vorsokratiker sind Nachtrige erschienen,
zusammengestellt fiir die Besitzer der dritten Auflage (Weidmann 1922),
ein Ersatz fiir die eigentlich notwendige vierte Auflage, die wegen der
Ungunst der Zeit vorliufig nicht erscheinen konnte.

Von einzelnen Denkern finden unter diesen #ltesten noch immer
Heraklit und Parmenides die stirkste Beachtung. Im Vordergrunde der
Aufmerksamkeit stand zeitweise das Buch von Karl Reinhardt, Par-
menides und die Geschichte der griechischen Philosophie (Cohen 1916).
Es unternimmt den meines Erachtens nicht gegliickten Versuch, Hera-
klit zeitlich stark hinabzuriicken und also Parmenides ihm zeitlich vor-
ausgehen zu lassen. Es gelingt Reinhardt aber nicht, die unzweifelhafte
Anfiibrung der Lehre Heraklits bei Parmenides beiseite zu schaffen
oder befriedigend zu erkliren. Eine Gegeniiberstellung der beiden
Denker von dem friiher allgemein iiblichen zeitlichen Ansatz aus unter-
nimmt H. Slonimsky, Heraklit und Parmenides (Philosophische Ar-
beiten von Cohen und Natorp 7. Band 1. Heft, Tépelmann 1912). Be-
sonders die Fragmente des Heraklit reizen immer wieder zu neuen Ver-
suchen einheitlichen Verstehens. Zwei kleine Binde sind ihm gewidmet,
von Adolf Stéhr, Heraklit (Stracke 1920) und Georg Burckhardt,
Heraklit, seine Gestalt und sein Kiinden (Orell Fiissli ohne Jahr). In
einer scharfen, wohl iiber das Ziel etwas hinausschiefenden Kritik der
bisherigen philosophiegeschichtlichen Forschung sucht David Einhorn,
in seiner Schrift Xenophanes, ein Beitrag zur Kritik der Grundlagen
der bisherigen Philosophiegeschichte (Braumiiller 1917), eine neue Stel-
lung zu dem von ihm behandelten Philosophen zu gewinnen. Parme-
nides und Sokrates als Gegenstinde der Psychoanalyse treten uns in
der Schrift von Heinrich Gomperz, Psychologische Beobachtungen an
griechischen Philosophen entgegen (Internationaler psychoanalytischer
Verlag 1924, Sonderabdruck aus der Zeitschrift Imago, her. von Sigm.
Freud, in der die psychoanalytische Forschung ihre Vereinigung findet).

Eine neue Auffassung der Lehre vom Nus bei Anaxagoras sucht
Felix Léwy-Cleve, Die Philosophie des Anaxagoras, Versuch einer
Rekonstruktion (Konegen 1917), durchzufihren, um ihn gegen die
schon im Altertum erhobenen Vorwiirfe zu schiitzen. Es sei nicht richtig,
den Nus als reinen, Zweck setzenden Geist zu fassen, da auch in dem
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Denken des Anaxagoras noch wie bei den dlteren Denkern eine solche
Trennung von Koérper und Geist nicht durchgefiihrt sei, eine Auffassung,
die sicherlich Beachtung verdient.

Je mehr das Interesse fiir griechische Philosophie heute in weitere
Kreise dringt und dabei auch solche ergreift, die keine humanistische Vor-
bildung haben, um so notwendiger werden gute und wirklich auf der
Hohe der wissenschaftlichen Forschung stehende Ubersetzungen. Ge-
wiB konnen sie auch fiir philosophische Studien niemals als Ersatz des
Originals gelten, aber daf dem des Griechischen nicht Kundigen wenig-
stens die Moglichkeit geboten werde, sich mit den griechischen Denkern
selbst zu beschiftigen, ist doch sehr zu wiinschen und daher besonders
zu begriilen, wenn wirklich sprach- und sachkundige Forscher sich
dieser Ubersetzertitigkeit unterziehen. In diesem Sinne weise ich hier
auf zwei groBere Unternehmungen hin. Die philosophische Forschung
iiber die Vorsokratiker wurde sicher besonders auch durch die schonen
Ubersetzungen angeregt, welche Diels seiner Sammlung beigab. Aber
fiir die spatere Zeit gab es etwas Ahnliches nicht. In diese Liicke treten
nun die verdienstvollen Ubersetzungen griechischer Philosophenfrag-
mente ein, welche Wilhelm Nestle im Verlage von Diederichs hat er-
scheinen lassen. Einem bereits friiher erschienenen Bande iiber die Vorso-
kratiker ist jetzt eine Auswahl der Sokratiker gefolgt (1922), welche
die sog. kleinen sokratischen Schulen vereinigt, sie ist um so mehr zu be-
griiien, da wir bekanntlich vorliufig noch nicht einmal eine hinreichende
Sammlung der Urtexte dieser Fragmente besitzen. Zwei weitere Bande
gelten dann den Nachsokratikern (1923), und zwar der erste den
Epikureern, der zweite der Stoa, der Skepsis und jiingeren Akademie,
den Neupythagoreern und Neuplatonikern. Ausfiihrliche Einleitungen,
sowie Anmerkungen erleichtern die Benutzung. Die Philosophie des
Epikur in der Darstellung bei Diogenes Laertios Buch X ist iibersetzt
und mit kritischen Bemerkungen versehen von Arthur Kochalsky
(Teubner 1914).

Ein zweites grofies Ubersetzungswerk von hochster Verdienstlichkeit
ist die Verdeutschung Platos, die Otto Apelt in der Philosophischen
Bibliothek (Felix Meiner) hat erscheinen lassen. Einige schon vor dem
Kriege erschienene Binde sind in und nach dem Kriege zu einer Ge-
samtausgabe erginzt worden, die um so wertvoller ist, als alle &lteren
deutschen Gesamtausgaben Platos lingst veraltet und meist auch schwer
zu erhalten waren. Sorgfiltige Einleitungen zu den einzelnen Binden
unterrichten jedesmal iiber den Stand der Forschung, Anmerkungen
und Register erschlieBen den Gedankengehalt noch weiter. Besonders
zu begriien ist das in einem besonderen Bande erschienene Gesamt-
register. Otto Apelt erwirbt sich durch seine, vor allem seit dem Kriege
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einsetzende Ubersetzertitigkeit ein wirklich grofies Verdienst um die
Verbreitung griechischer philosophischer Literatur in unserem Volke.
Die beiden kleinen Dialoge Laches und Euthyphron sind iibrigens noch
von Gustav Schneider iibersetzt und nach dessen Tode von Benno
von Hagen herausgegeben (1918).

Auch durch seine wissenschaftlichen Untersuchungen hat sich Otto
Apelt einen Namen in der Platonforschung gemacht. Das beweisen seine
Platonischen Aufsitze (Teubner 1912), eine Sammlung teilweise schon
friiher erschienener Abhandlungen. Gegeniiber der manchmal hervor-
tretenden Uberspannung des Entwicklungsgedankens mochte der Ver-
fasser hier die innere Einheit der platonischen Weltansicht zur An-
schauung bringen. Er sieht in ihm den ersten grofien Vertreter der
Lehre vom transzendentalen Idealismus, die durch Kant ihre Vollendung
erfahren hat. Hinweise auf Kant begegnen nicht selten.

Diesen Zusammenhang zwischen Plato und Kant zum ersten Mal
wieder entschieden gekniipft zu haben, ist das unleugbare Verdienst
von Paul Natorp in seinem Werk iber Platons Ideenlehre, eine Ein-
fiihrung in den Idealismus, das jetzt in zweiter Auflage vorliegt (Felix
Meiner 1921). Ein starker AnstoB zu tieferer philosophischer Beschifti-
gung mit Plato ist von ihm ausgegangen. Gewifi ist die hier vorgetra-
gene Ansicht von der wesentlich methodischen Bedeutung der Ideen-
lehre von bewufiter Einseitigkeit und muBite deshalb auf manchen und
berechtigten Widerspruch stoBen. Aber es wurden dadurch doch ge-
wisse, in den herkommlichen Darstellungen ohne Zweifel zu kurz ge-
kommene Seiten des Platonismus wieder stirker zum Bewultsein ge-
bracht. Die zweite Auflage ist gegeniiber der ersten fast unverindert,
nicht weil sie dem Verfasser noch so geniigte, sondern weil er sich im
Gegenteilinnerlich so weit vonihr entfernt hatte, da eine blofie Bearbeitung
nicht geniigt hitte. Ein hinzugefiigter Anhang gibt Rechenschaft von seiner
neu gewonnenen, wenn auch im Anschlufl an die #ltere entwickelten An-
schauung. Es sollte eine Vorbereitung sein fiir eine kiinftige, erneute Dar-
stellung Platos, die zu geben der Tod den Verfasser gehindert hat.
Verstehen wir seine Andeutungen im Anhang recht, so wire in dieser
neuen Darstellung wohl der Metaphysiker Plato neben dem Methodiker
mehr zu seinem Rechte gekommen und die von Plato zum Neuplatonis-
mus laufende Linie verstindlicher geworden.

Nach einer ganz anderen Richtung freilich, kniipft auch Paul Deussen
ein Band zwischen Kant und Plato, in seiner Schrift Vedanta und Plato-
nismus im Lichte der kantischen Philosphie (Comenius-Schriften zur
Geistesgeschichte 2. Aufl. Alfred Unger ohne Jahr).

Wenn bei einer Behandlung wie der durch Natorp leicht die eigen-
timliche Zeitfarbe, ja die antike Prigung der Ideenlehre iiberhaupt ver-
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loren gehen konnte, so ist es besonders zu begriifien, daB eine neuere
Arbeit gerade hierauf ihr Hauptaugenmerk richtet. Ich meine die wert-
volle Schrift von Julius Stenzel, Zahl und Gestalt bei Platon und Ari-
stoteles (Teubner 1924). In interessanten Untersuchungen iiber die
Eigentiimlichkeiten des mathematischen Denkens der Griechen werden
dessen Zusammenhinge mit der dialektischen Methode Platos aufgedeckt.
Es tritt dabei der anschauliche Charakter des griechischen Denkens
iberhaupt, der bei Natorp allzu sehr in der modernen Abstraktheit unter-
gegangen war, deutlich hervor. Besonders beriicksichtigt Stenzel dabei
natiirlich die platonische Spitphilosophie und macht einen energischen
Versuch, die verstreuten Steine derselben, die wir noch besitzen, in
einen verstindlichen Zusammenhang zu bringen.

Neben diesen Arbeiten, welche zum innersten Kern des platonischen
Denkens vorzudringen unternehmen, stehen einige kiirzere Versuche, das
Ganze der platonischen Entwicklung zur Darstellung zu bringen. Ich darf
hier auf mein eigenes Buch PlatonsLeben und Werk (Diederichs 1914,
2. Aufl. 1924) hinweisen, das die einheitliche Linie des platonischen
Denkens im Zusammenhang mit der Entwicklung der Personlichkeit
herauszustellen sucht; ferner auf das neu erschienene Buch von Aster,
Platon (Strecker & Schréder 1925), welches in einer Besprechung der
wichtigsten Schriften vor allem Plato als den Begriinder des Idealismus
und einer Philosophie der Gemeinschaft zur Darstellung bringt. Platons
Leben, das in dem Reichtum seiner Beziehungen ja schon fiir sich allein
ein bedeutendes Interesse wecken kann, erzihlt Ernst Howald, Platons
Leben (Verlag Seldwyla 1923).

Einzeluntersuchungen beschéftigen sich besonders mit Platos Jugend-
schriften. Ich nenne das Buch von Hans von Arnim, Platos Jugend-
dialoge und die Entstehungszeit des Phaidros (Teubner 1914), das in
seinem ersten Teile wertvolle Analysen der dltesten Schriften gibt und
im zweiten die schwierige Frage nach dem zeitlichen Ansatz des Phaidros
behandelt. Dem Ergebnis, daB wir den Phaidros bis zu den Altersdialogen
hinabzuriicken und nach dem Parmenides anzusetzen hiitten, vermag ich
allerdings nicht zuzustimmen. Ein besonderes Ziel verfolgt die Schrift
von Ernst Horneffer, Der junge Platon, erster Teil, Sokrates und die
Apologie (Tépelmann 1922), indem sie das Verhiltnis des Sokrates zur
Religion und insbesondere zum delphischen Orakel untersucht. Einen
wertvollen, zumal fiir die Religionsgeschichte bedeutsamen Anhang hat
Rudolf Herzog beigesteuert iiber das delphische Orakel als ethischen
Preisrichter.

Durch W.W. Jaegers bekanntes Buch iiber Aristoteles’ Metaphysik
ist die Frage nach dem Verhiltnis des Aristoteles zu Plato wieder be-
sonders rege geworden. Auch Stenzel in dem eben erwihnten Werke
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geht auf sie ein. Um diese sehr wichtige Frage allseitig zu kliren, ist
es notwendig, sie nicht nur mit Bezug auf die rein theoretischen Pro-
bleme zu erdrtern, sondern auch die weiteren Gebiete der Philosophie
mit heran zu ziehen, auf denen der Zusammenhang zum Teil gleichfalls
sehr eng ist. Fiir das Gebiet der Ethik wird diese Arbeit von Hans
Meyer, Platon und die aristotelische Ethik (Beck 1919) geleistet. Die
wichtigsten Voraussetzungen und Grundbegriffe der aristotelischen Ethik
werden erértert und iiberall, bei aller Anerkennung der Unterschiede,
der enge ApschluB an platonische Gedanken aufgewiesen.

Auch sonst hat die Philosophie des Aristoteles in letzter Zeit be-
sondere Beachtung gefunden. Ich nenne die Biicher von Marjan Ma-
karewicz, Die Grundprobleme der Ethik bei Aristoteles (Reisland 1914)
und von Albert Goedeckemeyer, Aristoteles’ praktische Philosophie
(Ethik und Politik) (Dieterich 1922). Die Gesamtdarstellung von Franz
Brentano, Aristoteles und seine Weltanschauung (Quelle und Meyer
1911) stellt den Gottesbegriff ganz in den Mittelpunkt. Eugen Rolfes
in seiner umfassenden Darstellung Die Philosophie des Aristoteles als
Naturerklirung und Weltanschauung (Felix Meiner 1923) scheidet Ethik
und Politik, ebenso wie die Logik ausdriicklich aus und behandelt nur
Erkenntnislehre, Naturlehre, Seelenlehre und Gotteslehre. Das griindlich
gearbeitete Buch des guten Aristoteles-Kenners erweckt den Wunsch,
daB die Darstellung bei einer neuen Auflage doch um die fehlenden Teile
noch erginzt werden mochte. Besonders die Logik kann als grund-
legende Disziplin kaum entbehrt werden.

Wenige Schriften nur liegen mir iiber die Philosophie des Hellenis-
mus vor. Ich nenne die Dissertation von Karl Krohn, Der Epikureer
Hermarchos (Weidmann 1921), in der zum ersten Mal das gesamte Ma-
terial iiber diesen Denker zusammengestellt ist, und die Abhandlung
von Georg Paleikat, Die Quellen der akademischen Skepsis (Abhand-
lungen zur Geschichte des Skeptizismus, her. von Goedeckemeyer, Heft 2,
Dieterich 1916), welche die wichtige Frage nach den Griinden des
Eindringens der Skepsis in die Akademie aus einer Einsicht in die per-
sonliche Entwicklung des Arkesilaus zu beantworten versucht. Ferner
Erich Reitzenstein, Theophrast bei Epikur und Lukrez (Winter 1924).
Einen interessanten Beitrag zur Psychologie und Pidagogik jener Zeit
gibt Paul Rabbow, Antike Schriften iiber Seelenheilung und Seelenlei-
tung,I. Die Therapie des Zorns (Teubner 1914), eine Quellenuntersuchung
der uns iiberlieferten antiken Schriften iiber diesen Gegenstand. Einen
Beitrag zur neupythagoreischen Metaphysik bringt E. Bickel in einem
Aufsatz der Konigsberger Kant-Festschrift: Inlocalitas (Dieterich 1924).

Stark tritt jetzt wieder der Neuplatonismus in den Vordergrund

des Interesses, und hier wieder vor allem Plotin, dem langsam die
23%
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bedeutende Stellung in der Entwicklung des griechischen Denkens zu-
riickgewonnen wird, die ihm ohne Zweifel gebiihrt. Bei dem fast vélligen’
Mangel an Vorarbeiten, ist hier allerdings noch viele vorbereitende, auch
philologische Arbeit zu leisten. In diesem Sinne habe ich in meinem
kleinen Buche iiber Plotin (Studien zur Geschichte des Neuplatonismus,
erstes Heft, Kroner 1919) in die Verhiltnisse des plotinischen Schrift-
tums, Plotins Entwicklung und sein Verhéltnis zu seiner politischen Um-
welt einiges Licht zu bringen gesucht, vorliufig aber nur ein paar Grund-
striche von Plotins Evangelium gezeichnet. Ausfiihrlichere Untersuchungen
tiber die einzelnen plotinischen Schriften brachte dann das Buch von Fritz
Heinemann, Plotin, Forschungen iiber die plotinische Frage, Plotins Ent-
wicklung und sein System (Felix Meiner 1921), welches aber 6fter mit
einem meines Erachtens iibertriebenen philologischen Scharfsinn unsere
Uberlieferung hinsichtlich Echtheit und zeitlicher Folge der plotinischen
Schriften angreift. Sonstige Abweichungen meiner Auffassung hier dar-
zulegen, wiirde zu weit filhren. Einiges habe ich in meiner Besprechung
des Buches in den Beitrigen zur Philosophie des deutschen Idealismus
(8. Band 4. Heft 1925) angedeutet. Den voreiligen und allzu eng an
Vorginger sich anschliefenden Versuch einer Gesamtdarstellung unter-
nimmt Georg Mehlis, Plotin (Frommanns Klassiker der Philosophie,
Frommann 1924). Von religitser Seite aus sucht Oskar S6hngen, Das
mystische Erlebnis in Plotins Weltanschauung (Kréner 1923), Plotins
Gedankenwelt zu erhellen. Vorldufig tun uns vor allem Einzelunter-
suchungen not, Untersuchungen auch der einzelnen Schriften, wie uns
eine Ernst Schrioder zugleich mit einer Ubersetzung in seinem Buche
Plotins Abhandlung wé®ev & noxd vorlegt (Robert Noske 1916).

Ferner weise ich auf einige neue Ausgaben und Ubersetzungen von
Schriften aus dem Kreise der Neuplatoniker hin. William Norvin hat
den Kommentar des Olympiodor zu dem platonischen Phaidon in der
Teubnerschen Bibliothek neu herausgegeben (1913), Karl Burkhard
ebenda die lateinische Ubersetzung der Schrift des Bischofs Nemesios
iiber die Natur des Menschen. In der Philosophischen Bibliothek von
Felix Meiner ist eine Ubersetzung des Lebens des Philosophen Isidoros
von Damaskios aus Damaskos erschienen, die Rudolf A smus hergestellt
hat. Es ist sehr erfreulich, wenn beide Sammlungen ihr Augenmerk
nunmehr stirker diesem spitesten, frither so oft vernachlissigten Zeit-
abschnitt der antiken Philosophie zuwenden.

Auch die weitere Ausbreitung des neuplatonischen Gedankenkreises
sollte noch mehr aufgeklirt werden. Zumal die Beziehung zum
Christentum und insbesondere zur alexandrinischen Katechetenschule
bedarf noch dringend genauerer Erforschung. Dem dient das Werk
von Charles Bigg, The christian Platonists of Alexandria (Clarendon
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Press 1913), das in acht Vorlesungen Philon, Clemens und Origines
behandelt.

Damit sind wir beir jener so folgenreichen Verbindung angelangt,
welche der Platonismus mit dem Christentum einging. Die Verbin-
dung vollzog sich zuerst auf dem Boden jener eigenartigen synkretisti-
schen Gedankenbildung, die wir als Gnosis zu bezeichnen pflegen. Von
diesem schwer zugénglichen Gebiete besitzen wir jetzt eine sehr dankens-
werte Gesamtdarstellung von Hans Leisegang, Die Gnosis (Kroners
Taschenausgabe Band 82, 1924), in der nach einer eingehenden Kenn-
zeichnung des gnostischen Denkens iiberhaupt die verschiedenen Systeme
vergleichend nebeneinander gestellt sind. Bemerkenswert ist, daf Leise-
gang besonders den griechischen Charakter dieser Gedankenbewegung
betont. Leisegang hat es verstanden, sich in die Eigentiimlichkeiten
dieser unserer Denkweise so fernliegenden Spekulationen tief hineinzu-
arbeiten und sie, die einer solchen Deutung dringend bediirfen, oft
sehr gliicklich unserm Verstindnis niherzubringen. Diese Fiahigkeit,
die Bigenart religigser Systembildungen durchsichtig zu machen, bewies
der Verfasser schon friiher in der kleinen Schrift Der Apostel Paulus
als Denker (Hinrichs 19238), die auch in diesem Zusammenhang erwihnt
werden darf Gern weise ich auch auf die beiden wertvollen, zusammen-
gehorigen Werke desselben Verfassers iiber die Entwicklung der Lehre
vom Heiligen Geiste hin: Der Heilige Geist, Das Wesen und Werden
der mystisch-intuitiven Erkenntnis in der Philosophie und Religion der
Griechen, I 1; Die vorchristlichen Anschauungen und Lehren vom Pneuma
und der mystisch-intuitiven Erkenntnis (Teubner 1919) und Pnreuma
Hagion, Der Ursprung des Geistbegriffs der synoptischen Evangelien
aus der griechischen Mystik (Hinrichs 1922), vgl. oben Bd. 23, 891.

Mittelalter. Besonderer Eifer ist in diesem Zeitabschnitt der Er-
forschung der mittelalterlichen Philosophie zugewandt, die friiher all-
zusehr vernachldssigt wurde. In erster Linie sind katholische Forscher
an dieser Arbeit beteiligt, in neuerer Zeit aber besinnt man sich auch
von protestantischer Seite darauf, dal die mittelalterliche Denkarbeit
nicht nur die Grundlage der katholischen Weltanschauung geschaifen
hat, sondern dafi wichtige Begriffe und Anschauungen auch der prote-
stantischen Philosophie der Neuzeit hier ihre mindestens teilweisen Vor-
aussetzungen haben. Fiir die hier verfolgten Zwecke kommt diese Zeit
natiirlich besonders in Betracht, da das mittelalterliche Denken ja immer
und fast in all seinen Richtungen den Zusammenhang mit den grofen
religiosen Fragen aufrecht erhielt.

Ob es heute auf diesem Gebiete schon angezeigt ist, zu Gesamt-
darstellungen zu schreiten, kann vielleicht bezweifelt werden, da die
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ganze Forschung noch allzusehr in Flufi ist. Und trotzdem haben
solche Versuche einer Gesamtschau auch jetzt schon ihre zweifellosen
Verdienste und Vorteile, weil sie den Blick auf das Ganze lenken urd
das Einzelne, in dem die Einzelforschung sonst allzu leicht befangen
bleibt, im Zusammenhang des Ganzen aufzufassen lehren. Daf solche
Versuche zunichst nur vorliufige sein kénnen, wird den Verfassern
selbst am besten bewuBt sein. AuRer dem schon S. 344 erwihnten
Handbuch, das Baumgartner innerhalb des Uberwegschen Grundrisses
neu geschaffen hat, und dem S. 348 schon erwihnten kurzen Uber-
blick von Johannes Hessen in ,Jedermanns Biicherei“ nenne ich hier
noch Joh.Verweyen, Die Philosophie des Mittelalters, Band 4 der mehr-
bindigen Geschichte der Philosophie, welche im Verlage von de Gruyter
& Co. erscheint (1921). Auch hier werden, #hnlich wie Baeumker in
seiner Darstellung innerhalb der Kultur der Gegenwart verfuhr, nicht
die einzelnen Denker und Richtungen nacheinander behandelt, was bei
den groBen Gemeinsamkeiten aller Richtungen des Mittelalters schwer
durchfiithrbar ist, sondern es werden nach einem kiirzeren Uberblick
iiber die Entwicklung die Hauptprobleme nacheinander behandelt und
an ihnen die Stellung der verschiedenen Denker aufgezeigt. Das Buch
erscheint wohl geeignet, als eine allgemeine Einfiihrung in den Geist
der mittelalterlichen Philosophie zu dienen.

Wihrend die Hauptlinie der mittelalterlichen Philosophie, die Scho-
lastik, nur durch einzelnes bewulites Wiederankniipfen in die neuere
Philosophie hineinreicht, im ganzen aber die neuere Philosophie im
Gegensatz zu ihr, ja in einer entschiedenen Kampfstellung ihr gegen-
iiber beginnt, bildet die mystische Richtung eine der wichtigsten Wur-
zeln des neueren Denkens iiberhaupt. Nirgends tritt der Zusammenhang
der Philosophie mit der Religion so deutlich hervor, wie in der Mystik
und ihren Wirkungen innerhalb der Philosophie. Die Aufmerksamkeit
weiterer Kreise, welche dieses Gebiet neuerdings fand, fiihrte leider da-
hin, daB auch nicht wenige Unberufene diesen besonders schwierigen
Boden zu bearbeiten unternahmen. Umsomehr ist es zu begriifien, daf
wir jetzt von wirklich sachverstindiger Seite eine Darstellung des Ge-
bietes erhalten haben, die sich mit Recht nicht auf die im engeren
Sinne sogenannte deutsche Mystik beschrinkt, sondern die durch das
ganze Mittelalter hindurchlaufenden mystischen Bewegungen in den
Kreis ihrer Darstellung einbezieht. Ich meine das Werk von Joseph
Bernhart, Die philosophische Mystik des Mittelalters von ihren antiken
Urspriingen bis zur Renaissance (Geschichte der Philosophie in Einzel-
darstellungen Abt. III Band 14, Reinhardt 1922), an dem niemand, der
sich mit diesem Gebiete zu beschiftigen hat, wird voriibergehen kdn-
nen. In Jedermanns Biicherei versffentlicht Ernst Bergmann als ersten
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Band einer Geschichte der deutschen Philosophie ein Buch iiber die
deutsche Mystik (Ferd. Hirt 1926).

Die Quelle dieser Mystik ist hauptsiichlich der Platonismus und
Neuplatonismus. So reiht sich hier die Festrede von Clemens Baeumker
an, Der Platonismus im Mittelalter (Miinchener Akademie der Wissen-
schaften 1916). Als ein wichtiger Vertreter der Mystik tritt neuerdings
immer mehr Bonaventura hervor. Es ist daher zu begriiien, dal der
Theatiner-Verlag eine Sammlung seiner Werke in deutscher Ubersetzung
herausbringt (Des heiligen Bonaventura mystisch-asketische Schriften,
erster Teil, iibertragen und herausgegeben von Hamburger, 1923). Da-
mit beriihrt sich die in Ferdinand Schéninghs Sammlung philosophischer
Lesestoffe herausgegebene Auswahl: Die Erkenntnislehren der mittel-
alterlichen Franziskanerschulen von Bonaventura bis Skotus, verdeutscht
und herausgegeben von Spethmann (Schéningh 1925). Eine neue Aus-
wahl aus gedruckten und ungedruckten Schriften Meister Eckharts
versffentlicht Otto Karrer (Josef Miiller 1926). Der schon ausgestat-
tete Band ist besonders wertvoll durch die zahlreichen Verweisungen
auf parallele Stellen.

Weitere Einzeluntersuchungen, die mir vorliegen, gelten hauptsich-
lich dem Ubergang vom Altertum zum Mittelalter. So die in Baeumkers
Beitragen zur Geschichte der Philosophie des Mittelalters erschienene
Abhandlung von Schedler, Die Philosophie des Macrobius und ihr Ein-
flu auf die Wissenschaft des christlichen Mittelalters (Aschendorff 1916),
sowie das Buch von A. Schmekel, Isidorus von Sevilla, sein System
und seine Quellen (Die positive Philosophie in ihrer geschichtlichen
Entwicklung 2. Band, Weidmann 1914), ein Werk, in dem die fiir das
Mittelalter so wichtige Lehre des Isidor eine eingehende Analyse findet.
Eine sehr griindliche Untersuchung auch hinsichtlich ihrer Quellen hat
Arthur Schneider der Erkenntnislehre des Johannes Eriugena im
Rahmen ihrer metaphysischen und anthropologischen Voraussetzungen
(Schriften der StraBburger Wissenschaftlichen Gesellschaft in Heidel-
berg, Neue Folge, 3. und 7. Heft, de Gruyter & Co. 1921/23) gewidmet.

Rege ist auch die Arbeit auf dem Gebiete der arabischen und jiidi-
schen Philosophie gewesen. M. Horten hat seiner Ubersetzung der
Metaphysik des Avicenna, die im letzten Bericht erwihnt wurde, eine
Ubersetzung des Averroes folgen lassen: Die Hauptlehren des Averroes
nach seiner Schrift Die Widerlegung des Gazali aus dem arabischen
Originale iibersetzt und erldutert (Marcus & Weber 1913). Eine Gesamt-
darstellung der jiidischen Philosophie des Mittelalters ist in englischer
Sprache erschienen, Isaak Husik, A history of mediaeval jewish philo-
sophy (New York, Macmilian Company 1916). In spitere Zeit, in die
der Vertreibung der Juden aus Spanien, fiihrt uns die Schrift von Jacob
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Guttmann, Die religionsphilosophischen Lehren des Isaak Abravanel
(Schriften herausgegeben von der Gesellschaft zur Férderung der Wis-
senschaft des Judentums, Marcus 1916). Auch der aus dem NachlaB
von M. Lazarus herausgegebene zweite Band des Werkes Die Ethik
des Judentums (J. Kauffmann 1911) kann hier mit erwihnt werden.

Renaissance und Aufklirung. Ahnlich ungeklirt wie das Mittel-
alter, ja in der Gegensitzlichkeit seiner Antriebe vielleicht noch schwerer
zu verstehen ist das sog. Zeitalter der Renaissance. Auch hier ist die
Einzelforschung noch stark am Werke, und eine Gesamtdarstellung
kann immer nur einen gleichsam vorldufigen Charakter haben. Sie ist
trotzdem zu begriiBen, um auch hier den Blick wieder auf das Ganze
einzustellen. In der schon mehrfach erwihnten Geschichte der Philo-
sophie in Einzeldarstellungen hat August Riekel den Band iiber Die
Philosophie der Renaissance geschrieben (Reinhardt 1925), in dem er
nach einer allgemeinen Erorterung der Voraussetzungen und der Weg-
bereiter die einzelnen Hauptvertreter der Renaissance-Philosophie vor-
fiilhrt, um schliefilich mit Recht auch ziemlich ausfithrlich ihrer Aus-
wirkungen innerhalb der verschiedenen Gedankenbewegungen der neue-
ren Zeit zu gedenken. Gerade dieses Zeitalter mit seiner eigentiim-
lichen Verbindung von Mystik und Naturwissenschaft bietet fiir die
Religionsgeschichte viel Interessantes.

Uber die weitere Entwicklung der neueren Philosophie auBerhalb
des deutschen Idealismus liegt mir wenig vor. Ich erwihne die sach-
kundige Darstellung der Lehre von Thomas Hobbes durch Ferdinand
Ténnies, Thomas Hobbes, der Mann und der Denker (Zickfeld 1912),
die zweite erweiterte Auflage der Schrift iiber Hobbes Leben und Lehre.
Von Pascals Gedanken hat Laros eine neue Ausgabe in deutscher
Sprache veranstaltet (Kosel 1913).

Besonderes Interesse scheint sich neuerdings wieder der Aufklirung
zuzuwenden, was bei dem starken Nachwirken der Aufklirung in dem
allgemeinen Denken unserer Zeit nicht wundernehmen kann. In Kréners
Taschenausgabe ist so die Schrift von Ludwig Feuerbach, Pierre
Bayle, ein Beitrag zur Geschichte der Philosophie und Menschheit (1924),
und David Friedrich StrauB, Voltaire (1924) neu herausgegeben wor-
den. Eine von Paul Lorentz herausgegebene Auswahl von Lessings
Philosophie erschien in der Philosophischen Bibliothek (Diirr, jetzt Felix
Meiner, 1909). Einen fiir die deutsche Geistesentwicklung besonders
wichtigen Abschnitt der Aufklirung behandelt Martin Hiirlimann in
seinem schénen Buche Die Aufklirung in Ziirich, die Entwicklung des
Ziiricher Protestantismus im 18. Jahrhundert (Alfred Kroner, 1925). Der
Entstehung der Philosophiegeschichte in dieser Zeit und ihren Wand-
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lungen gilt die Schrift von Johannes Freyer, Geschichte der Geschichte
der Philosophie im achtzehnten Jahrhundert (Beitrige zur Kultur- und
Universalgeschichte, hrsg. von Karl Lamprecht, Leipzig 1912).

Die gesamte Entwicklung der neueren Philosophie innerhalb dieses
Abschnittes behandelt Bruno Bauch in dem Bindchen der Sammlung
Goschen Neuere Philosophie bis Kant, das bereits in dritter Auflage
vorliegt (1919) und auf dem zur Verfiigung stehenden knappen Raume
einen erstaunlichen Reichtum an Stoff und Gedankeninhalt bietet.

Deutscher Idealismus. Die Arbeit zur Erforschung des deut-
schen Idealismus ist inzwischen riistig fortgeschritten, wenn auch, wie
wir eingangs sahen, der Hauptnachdruck der idealistischen Bewegung
sich mehr auf die Seite der systematischen Religionsphilosophie gelegt
hat. Unter den umfassenden historischen Werken steht in erster Linie
das grofle zweibiindige Werk von Richard Kroner, Von Kant bis Hegel
(Mohr I 1921, II 1924), welches die Entwicklung des philosophischen
Denkens von Kants Vernunftkritik iiber Fichtes Wissenschaftslehre im
ersten Bande, iiber Schellings Naturphilosophie und Identititssystem zu
Hegels Philosophie des Geistes im zweiten Bande verfolgt. Es liegt in
der besonderen Aufgabe, welche sich der Verfasser gestellt hat, daB er
sich dabei auf die Heraushebung des Grundsitzlichen und fiir den allge-
meinen Standpunkt der Philosophen Kennzeichnenden beschrénkt hat,
im ersten Bande, wo der mehr formale Charakter der von ihm behan-
delten Philosophien einer solchen Betrachtungsweise entgegenkam,
ganz, im zweiten, wo die Denkarbeit eines Schelling und Hegel sich in
so viel engerem Anschlufl an die allgemeinen geistigen Bewegungen der
Zeit vollzog, wenigstens in der Hauptsache. Man muB heute das Recht
zu einer solchen Behandlung einrdumen, da in der Tat zuerst einmal
der enge innere, begriffliche Zusammenhang der gesamten Denkarbeit
dieser Bewegung herausgestellt werden mochte. Gerade in dem Grund-
sitzlichen besteht eine viel engere Verbindung, als das hiufig ange-
nommen wird, und so ist es ein groBes Verdienst dieses Buches, diese
reine Linie der grundlegenden Begriffe einmal losgeldst aus der bunten
Mannigfaltigkeit geschichtlicher Einfliisse zu verfolgen. In ihrer so sehr
verschiedenen geschichtlichen Umgebung scheinen diese Denker viel
weiter voneinander abzustehen. Anerkannt ist auch der Zusammen-
hang ihrer Prinzipien noch viel zu wenig, zumal in Nachwirkung des
Neukantianismus, der Kant geflissentlich von seinen Nachfolgern los-
riB. Und so ist das Werk gerade in seiner einseitigen Richtung auf
das Grundsitzliche wohl geeignet, die hier noch herrschenden Irrtiimer
zu bannen. Fiir die Religionsphilosophie unmittelbar fillt aber natiir-
lich bei einer solchen Behandlung weniger ab, nur auf den Abschnitt
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iiber Kants Religionsphilosophie und Hegels Behandlung der Religion
innerhalb der Phidnomenologie sei hingewiesen. Im weiteren Sinne muf
aber die Klirung der Grundstruktur des deutschen Idealismus auch fiir
die Religionsphilosophie bedeutsam werden. Daher m&chte ich vor allem
auf die voll berechtigte Einschrinkung des Gedankens vom Hegelschen
Rationalismus hinweisen. Mit vollem Rechte wird stark die Anerkennung
des Irrationalen durch Hegel betont und er geradezu als der groBte
Irrationalist der Geschichte bezeichnet.

Kroner hat, um zu einem Verstindnis des deutschen Idealismus zu
gelangen, den richtigen Weg eingeschlagen, nimlich diese geistige Be-
wegung in ihrer Einheit zu verstehen. Das kann heute geradezu als
die wichtigste’ Aufgabe auch fiir die geschichtliche Erforschung dieses
Gebietes gelten. Das gleiche Bestreben macht sich auch besonders auf
dem Gebiete der Kantforschung bemerkbar. So ist es bezeichnend, daf
in dem grofen Werk von Bruno Bauch, Immanuel Kant (Gﬁschen
1917, inzwischen in 2. Auflage) der Sinn der Kantischen Philosophie
vor allem von dem abschlieBenden kritischen Werke Kants, von der Kri-
tik der Urteilskraft aus, aufgerollt wird. Gerade dieses Werk leitet am
deutlichsten zu den Nachfolgern hiniiber und war doch in den bisheri-
gen Kantdarstellungen mit einer entschiedenen Ungunst behandelt wor-
den. Insbesondere die vornehmlich herrschende Kantauifassung der
Marburger Schule beschrinkte sich fast ganz auf die Kritik der reinen
Vernunft und zog héchstens noch die Kritik der praktischen Vernunft
mit beran, obwohl doch Kant selbst schon deutlich die Kritik der Ur-
teilskraft als den SchluBistein seines Systems bezeichnet hatte. Gerade
auch der Religionsphilosophie kommt eine solche Behandlung, wie in
dem Buche von Bauch, sehr entgegen, weil erst in der Kritik der Ur-
teilskraft die Begriffe gewonnen werden, aus denen ein konkreteres
Verstindnis der Religion moglich ist und die dann Kant selber iiber
den abstrakten Moralismus der Religionslehre seiner #lteren Werke
hinausfiihrte.

Auch in meinem Buche Kant als Metaphysiker (Enke 1924)
habe ich diese Verbindung Kants mit seinen Nachfolgern aufzuweisen
gesucht. Es lag mir daran, zu zeigen, daB Kant keineswegs, wie man
meist annimmt, im Gegensatz zu seinen Nachfolgern die Metaphysik
abgelehnt habe, sondern daf er vielmehr selbst schon die Grundlagen
zu jenem metaphysischen Bau gelegt hat, den dann seine Nachfolger
auffiihren sollten. Gerade den mit der Religionsphilosophie zusammen-
hingenden oder auf sie hinfiihrenden Fragen bin ich dabei besonders
nachgegangen und habe der Kantischen Religionsschrift einen eigenen
Abschnitt gewidmet. Ich wiinschte hier zu zeigen, daf Kant in seiner
Religionsauffassung keineswegs so nahe, wie es gewdhnlich geschieht,
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an die Aufklirung herangeriickt werden darf, sondern daB er auch hier
wichtige Gesichtspunkte der spiteren Zeit bereits vorweg nimmt.

Eine feinsinnige Untersuchung der Grundlagen der Kantischen Re-
ligionsphilosophie, allerdings nur nach der Kritik der reinen Vernunft,
bietet Karl Bernhard Ritter, Uber den Ursprung einer kritischen Re-
ligionsphilosophie in Kants Kritik der reinen Vernunft (Bertelsmann
1913). Eine kritische Darstellung von Kants Ethik gibt Carl Stange,
Die Ethik Kants, zur Einfithrung in die Kritik der praktischen Vernunft
(Dieterich 1920).

Nur als Merkwiirdigkeit sei erwilnt das Buch von Hugo Bund,
Kant als Philosoph des Katholizismus (Carl Hause 1913).

An weiteren Sonderuntersuchungen iiber die Religionsphilosophie
einzelner Denker nenne ich die Schrift von Johannes Ninck, Die Be-
griindung der Religion bei Herder (Hinrichs, 2. Aufl., 1912), welche
den Religionsgedanken durch Herders Entwicklung hindurch verfolgt;
ferner das von Heinrich Weinel herausgegebene Biichlein Fichte (Die
Religion der Klassiker, hrsg. von Pfannmiiller, 6. Band, Protestantischer
Schriftenvertrieb 1914), in dem nach einer mit warmer Teilnahme ge-
schriebenen Einleitung iiber Fichtes religidse Entwicklung Ausziige aus
den bezeichnenden Abschnitten seiner Schriften gegeben werden, die
wohl geeignet sind, in seine religise Gedankenwelt einzufiihren; und
endlich die ansprechende Darstellung Schleiermachers fiir weitere Kreise
von Hermann Mulert, Schleiermacher (Religionsgeschichtliche Volks-
biicher, IV. Reihe, Heft 28/29, Mohr 1918). Uber Schleiermacher liegen
mir ferner noch zwei Einzeluntersuchungen vor: Karl Dunkmann, Die
theologische Prinzipienlehre Schleiermachers nach der Kurzen Darstel-
lung und ihre Begriindung durch die Ethik (Beitrige zur Férderung
christlicher Theologie, Bertelsmann 1916), sowie Hans Reuter, Zu
Schleiermachers Idee des Gesamtlebens (Neue Studien zur Geschichte
der Theologie und der Kirche, 21. Stiick, Trowitzsch & Sohn 1914).

Die schon in dem vorigen Berichte erwihnte neue Auswahl von
Schleiermachers Werken, welche Otto Braun besorgte, ist inzwischen
aus dem Verlage von Fritz Eckardt in den von Felix Meiner iiber-
gegangen und mit dem vierten und zweiten Bande (1911 und 1913)
abgeschlossen. Besonders wertvoll ist der zweite Band, welcher die
bis dahin noch unveréffentlichten Entwiirfe zu einem System der Sitten-
lehre nach den Handschriften Schleiermachers bringt.

Was Fichte betrifft, so kannten wir seine Religionslehren in der
Hauptsache nur aus vergleichsweise spiteren Schriften, wenn wir von
einem unreifen Jugendwerk absehen. Seine persénliche Stellung zur
Religion war, wie iliberhaupt sein mehr personliches geistiges Leben,
bei dem Mangel bestimmter Zeugnisse vielfach ziemlich unbekannt.
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Diesem Mangel mag jetzt die erste vollstindige Sammlung von Fichtes
Briefwechsel abhelfen, den Hans Schulz in kritischer Gesamtausgabe
gesammelt und herausgegeben hat (2 Binde, Haessel 1925), ein héchst
verdienstliches Werk, das deshalb auch in diesem Zusammenhange er-
wihnt sei.

Uber Hegel liegt mir nur die kritische Studie von de Jong vor,
Hegel und Plotin (Leiden, Brill 1916), die leider, statt das hochst lehr-
reiche Thema eines Vergleichs beider Denker aufzunehmen, Hegel nur
einige Irrtiimer bei seiner Darstellung Plotins in den Vorlesungen iiber
Geschichte der Philosophie nachweist. Schopenhauers Religionsphilo-
sophie und ihre Bedeutung fiir die Gegenwart behandelt ein Vortrag
von Heinrich Hasse (Englert & SchloBer 1924), der trotz Schopenhauers
Kritik der Religionen aus seiner Lehre den Kern wahrer Religion heraus-
schilen will. Vom Standpunkt des Christentums setzt sich mit Schopen-
hauer Kaplan Fahsel, Die Uberwindung des Pessimismus (Herder 1925),
auseinander.

Die neueste Zeit. Je mehr wir uns der Gegenwart nihern, umso
mehr treten natiirlich die rein historischen Untersuchungen zuriick, und
die Behandlung wird immer stirker durch den eigenen Standpunkt der
Verfasser bestimmt. Trotzdem macht sich auch hier das Bediirfnis nach
zusammenfassenden Uberblicken geltend, zumal frither dieser Abschnitt
in den geschichtlichen Darstellungen recht vernachlissigt wurde. Wahr-
haft geschichtliche Darstellungen werden wir in diesen Uberblicken
allerdings nicht erwarten diirfen, sie sind meistens ziemlich subjektiv,
manchmal subjektiver als billig.

Noch aus etwas dlterer Zeit stammt die schone Vortragsreihe von
Alois Riehl, Zur Einfiihrung in die Philosophie der Gegenwart (5., durch-
gesehene und ergiinzte Auflage, Teubner 1919), in der aus der gesam-
ten Bewegung der neueren Philosophie ein Versténdnis fiir deren jiingste
Erscheinungen gewonnen werden soll. In der Teubnerschen Sammlung
Aus Natur und Geisteswelt hat Kiilpe Die Philosophie der Gegenwart
in Deutschland (6., verbesserte Auflage 1914) behandelt. AuBerdem
sind in derselben Sammlung als AbschluB der Reihe Geschichte der
Philosophie zwei Bénde von Jonas Cohn erschienen, unter den Titeln
Der deutsche Idealismus (Nachkantische Philosophie, erste Hilfte) 1923
und Die Philosophie im Zeitalter des Spezialismus (Nachkantische Philo-
sophie, zweite Hilfte) 1925. In der Sammlung Goschen hat Arthur
Drews die letzten Binde in der dortigen Reihe iiber Geschichte der
Philosophie verfalit, ndmlich iiber die Philosophie im letzten Drittel des
neunzehnten Jahrhunderts und iiber Die deutsche Philosophie der Gegen-
wart und die Philosophie des Auslandes (de Gruyter & Co. 1921/22).
In der Sammlung Kosel endlich hat Johannes Hessen ein Bindchen
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iiber Die philosophischen Strémungen der Gegenwart (Kosel & Pustet
1923) erscheinen lassen.

Uber die Entwicklung im Laufe des 19.Jahrhunderts liegen wenige
Sonderschriften vor. Mit der heutigen Neigung fiir die Aufkldrung
mag es zusammenhingen, daB wieder an solche Denker dieses Ab-
schnittes erinnert wird, die offenbar von der Aufklirung herkommen.
So sind in Kréners Taschenausgabe die beiden Schriften von Ludwig
Feuerbach, Das Wesen der Religion und Die Unsterblichkeitsfrage
vom Standpunkt der Anthropologie (1923), sowie von David Friedrich
StrauB, Der alte und der neue Glaube (1923) neu herausgegeben.

Im allgemeinen aber interessieren aus dieser Zeit mehr die Erhalter
und neuen Vorbereiter des Idealismus. So ist in Pfannmiillers Sammlung
Die Klassiker der Religion ein Band iiber Emerson von Johannes Herzog
und iiber Soren Kierkegaard von Edward Lehmann erschienen (1913).

Soren Kierkegaards Erbauliche Reden erscheinen bei Diederichs
in deutscher Ubersetzung. Mir liegt der 3. Band vor, Leben und Walten
der Liebe (1924). Eine vergleichende Darstellung von Soren Kierke-
gaard und Karl Barth geben Gemmer und Messer (Strecker & Schro-
der 1925). In rein philosophischer Hinsicht fesselt fiir die Fragen der
Religionsphilosophie am meisten Lotze. Uber ihn handeln Paul Gese,
Lotzes Religionsphilosophie, dargestellt und beurteilt (Deichert 1916)
und Gustav Hahn, Der Allbeseelungsgedanke bei Lotze (Kohlhammer
1925). Liilmann untersucht Monismus und Christentum bei G. Th.
Fechner (Schwetschke & Sohn 1917).

Die Rektoratsrede von St6lzle behandelt Charles Darwins Stellung
zum Gottesglauben (Felix Meiner 1922).

Wenden wir uns endlich der neuesten Zeit zu, so liegen zunichst
eine ganze Reihe von Schriften iiber Nietzsche vor. Eine Gesamtdar-
stellung gibt Richard Griitzmacher, Nietzsche, ein akademisches Publi-
kum (Deichert 1917), in der er sich zunichst mit Nietzsches Charakter
auseinandersetzt und besonders auch dessen Stellung zur Religion be-
handelt, um dann im zweiten Teil Nietzsches Werk hauptsichlich in
seiner Stellung gegeniiber den grofien Kulturmichten zu behandeln. Im
ganzen ist die Stellung Griitzmachers zu Nietzsche kiihl und wesentlich
ablehnend. Dagegen ergreift mit Leidenschaft Karl Justus Obenauer
seinen Gegenstand, dem er ebenfalls von der religiosen Seite her néher-
zukommen sucht: Friedrich Nietzsche der ekstatische Nihilist, eine Stu-
die zur Krise des religissen BewuBtseins (Diederichs 1924). Nietzsches
Stellung zur Religion hingt mit seiner Geschichtsauffassung enge zu-
sammen, deshalb sei hier angereiht die Schrift von Walter Hegemeister,
Friedrich Nietzsches Geschichtsauffassung, ihre Entstehung und ihr
‘Wandel in kulturgeschichtlicher Beleuchtung (Beitrige zur Kultur- und
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Universalgeschichte, hrsg. von Karl Lamprecht, 19. Heft, Voigtlinder
1912). Daf hier manche Fiden zu Jakob Burckhardt hiniiberlaufen,
ist zweifellos. Uber diesen handelt die Schrift von Paul Eppler, Vom
Ethos bei Jacob Burckhardt (Orell Fiili 1925). In derselben Samm-
lung wie die Schrift von Hegemeister ist die Abhandlung von Erich
Rothacker erschienen Uber die Moglichkeit und den Ertrag einer
genetischen Geschichtschreibung im Sinne Karl Lamprechts (20. Heft,
Voigtlinder 1912). Die Religionsphilosophie Ernst Troeltschs hat in
G. Ritzert einen Darsteller gefunden (Manns padagogisches Magazin,
Beyer & Mann 1924).

Damit sind wir an der Schwelle der Gegenwart angelangt. Die
mehr geschichtlichen Darstellungen, welche einzelnen noch heute wir-
kenden Denkern und Richtungen gelten, sind schon in dem ersten Teile
bei Besprechung der systematischen Werke gelegentlich mit erwihnt
worden, und sie sollen deshalb hier nicht noch einmal wiederholt wer-
den. Es sei daher nur noch hingewiesen auf die groBe neue Gesamt-
ausgabe der Werke von Wilhelm Dilthey, die von Misch u. a. heraus-
gegeben im Verlage von B. G. Teubner erscheint (I. Einleitung in die
Geisteswissenschaften 1922, II. Weltanschauung und Analyse des Men-
schen seit Renaissance und Reformation 1914, IV. Die Jugendgeschichte
Hegels und andere Abhandlungen zur Geschichte des deutschen Idea-
lismus 1921, V. und VI. Die geistige Welt, Einleitung in die Philo-
sophie des Lebens 1924). Zahlreiche Ausfiihrungen Diltheys rithren an
die hier verfolgten Fragen, sei es nun, daB er geschichtlich den Zu-
sammenhang der Weltanschauungen mit den religitsen Bewegungen
aufdeckt oder die Stellung und Bedeutung der Religion im allgemeinen
Geistesleben untersucht. Besonders sei noch auf den eingehenden Vor-
bericht Georg Mischs zum fiinften Bande hingewiesen, der sich zu
einer Analyse von Diltheys Schriften erweitert.

Diltheys Bestrebungen, die verschiedenen Weltanschauungen nach
‘bestimmten Typen zu ordnen, sind neuerdings mehrfach fortgefiihrt
worden. Einen sehr wertvollen Beitrag zu diesen Untersuchungen gibt
Karl Groos, Der Aufbau der Systeme, eine formale Einfiihrung in die
Philosophie (Felix Meiner 1924). Er sei besonders auch hier erwihnt,
da Groos diese Fragen bis in die Anfinge einer Weltanschauung im
mythologischen Denken zuriickverfolgt.

Philosophische Worterbiicher, um auch diese vielleicht besonders
zeitgemifBe Form, Philosophie zu vermitteln, nicht ganz zu iibergehen,
sind in letzter Zeit mebrere hervorgetreten und rasch ziemlich ver-
breitet worden. In siebenter, verbesserter Auflage (81.bis 100. Tausend)
liegt bereits das Philosophische Worterbuch von Prof. Dr. Heinrich
Schmidt vor (Kroners Taschenausgabe 1922).



Allgemeine Religionswissenschaft (1920—1926).

Von Otto Weinreich in Tiibingen.

Teil I: Einfihrungen, Allgemeine Religionsgeschichten, Handworterbuch,
Lesebticher und Bilderatlas. !

A, Einfiihrungen.

An Einfihrungen in die (vergleichende) Religionsgeschichte sind
drei zu nennen, alle kurz gefaBit, alle gehaltvoll und auf umfassender
Sachkenntnis beruhend, alle auch mit bibliographischen Angaben aus-
reichend versehen. Soderblom? verbindet systematische und historische
Darstellung, indem er in einer Einleitung die Gebriuche und Vorstel-
lungen der primitiven Religion skizziert und sodann den geschichtlichen
Entwicklungsgang der Religionen verfolgt. Wie in der unten S. 373 zu
nennenden Neubearbeitung von Tieles Kompendium geht er auch hier
»christentumszentrisch” vor; d. h. er 1i8t die Religionen in der Ordnung
und Folge sich vor uns entwickeln, in der Israel und Christentum je-
weils mit ihnen in Beriihrung getreten sind. DaB der zentrale Punkt,
die biblischen Religionen, gewissermaBen auBerhalb des Biichleins liegt
(insofern diese micht zur Darstellung gelangen), ist miRlich, doch braucht
das Ordnungsprinzip als solches darum doch nicht aufgegeben zu wer-
den. Und wenigstens teilweisen Ersatz bietet der SchluBabschnitt, der
Christentum und Buddhismus in ihrer gegenseitigen, geistigen Aus-
einandersetzung schildert.

Ganz systematisch-deskriptiv faBt Beth® seine Aufgabe an. Die
Religion, jhr Wesen und ihre Erscheinungsformen behandelt das erste
Kapitel, das zweite die religiésen Grundvorstellungen. Wenn auf einen
Abschnitt ,Der Mensch und das Ubersinnliche” drei weitere folgen, die
tiberschrieben sind: ,,Chrematomorphismus, Theriomorphismus, Anthropo-

! Uber Bibliographisches s. oben Bd. 23 (1925), 45f. Monographien zur
Allgemeinen Religionsgeschichte werden in Teil IT in einem der nichsten Hefte
angezeigt.

* N. Soderblom FEinfikrung in die Religionsgeschichte (Wissenschaft und
Bildung 131). Leipzig 1420, Queile u. Meyer. 128 S.

® K. Beth FHinfithrung in die vergleichende Religionsgeschichte (Aus Natur
und Geisteswelt). Leipzig 1920, Teubner. 125 S.
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morphismus®, so klingt das zunichst nach gezwungener Systematisierung.
Aber Folgerichtigkeit wird man dieser Einleitung nicht abstreiten
kénnen, da Beth unter Chrematomorphismus versteht ,die Vorstellung
oder Versinnbildlichung des als absonderlich, anormal, iibernatiirlich,
weiterhin als gottlich Empfundenen durch etwas rein Dingliches, vor-
wiegend durch menschliche Geritschaften, Werkzeuge und Waifen“.
Der Begriff ist also weiter als Fetischismus. Als hohere Stufen der
religiosen Grundvorstellungen schliefien sich an der Glaube an Heroen,
Dimonen, Gotter, Schicksal. Der Verkehr zwischen Gott und Mensch
— gottliche Selbstbekundung und Offenbarung von der einen, Kult,
Gebet, Opfer, Abwehrriten gegen bose Michte von der andern Seite —
ist Gegenstand des dritten Kapitels. Abgeschlossen wird das Ganze
durch zwei weitere Kapitel: Die religiosen Giiter und das Heil, Religion
und Welterfassung (niimlich in Mythen, Kosmo- und Anthropogonien,
heiligen Schriften und Philosophemen).

Der gemischt systematisch-historischen Methode Séderbloms und der
systematischen Beths stellt sich die phiénomenologische van der Leeaws!®
zur Seite. Er gebraucht das Wort in dem Sinne, wie die meisten Re-
ligionsforscher, also nicht im Sinne der Philosophie von Husserl und
Scheler. Sondern fiir ihn ist unter Phiinomenologie ,die systematische
Darstellung der religiosen Einzelphinomene wie des Gebetes, des Opfers,
der Zauberei, Askese usw. zu verstehen*. Drei grofie Abschnitte, Gott,
Mensch, Gott und Mensch, gliedern die Masse der Phainomena; wobei
man wissen muB, daf ,,Gott* das Stichwort ist fiir jedes Objekt der Re-
ligion, vom Mana, Tao, Fetisch, Amulett, Reliquie, Naturerscheinung,
heiligen Tieren iiber heilige Menschen, Heroen, Démonen, Engel usw.
bis zum Pantheon des Polytheismus und endlich Gott als Person. Die
drei eben bezeichneten Hauptteile werden umrahmt von einer methodo-
logischen Einleitung und einem tiefgehenden Ausblick auf Wege und
Ziele der religissen Gedanken; hier wird auch dem Wertgesichtspunkt
sein Recht und in der Person Christi die Krénung der religiésen Ent-
wicklung gesehen. Van der Leeuw verfiigt, wie den Lesern des Archivs
z. B. schon sein Beitrag in Bd. 20, 241 ff. gezeigt hat, iiber feinfiihlendes
Verstindnis fiir alle Erscheinungen des religidsen Lebens und Erlebnisses,
mogen sie nun der primitiven oder den hdchsten Schichten angehéren.
Und er versteht es, durch geschickt gewihlte Beispiele Anschaulichkeit
zu erzielen und die Einfiihlung zu erleichtern. DaB er dabei auch ofters

! G. v. d. Leeuw Inleiding tot de Godsdienstgeschiedenis (Volksuniversiteits-
Bibliothek Heft 26). Haarlem 1924, F. Bohn. VII 221 S. Deutsche Bearbei-
tung: Einfuhrung in die Phinomenologie der Religion (Christentum und Fremd-
religionen, hrsg. v. F. Heiler Bd. I), Miinchen o. J. (1925), E. Reinhardt VIII
161 S.
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Dichterstimmen zu Wort kommen lift, kann ich nur begriilen. Mir
erschien das von jeher als eines der besten Mittel, einen bestimmten
religiosen Gehalt dank seiner kiinstlerischen Prigung dem Leser be-
sonders eindrucksvoll zum BewuBtsein, zum inneren Nacherleben zu
zu bringen. Van der Leeuws Biichlein gehért zum Besten, was wir in
diesem Bereiche besitzen. Es behilt seinen eigenen Wert auch neben
dem einleitenden Abschnitt Edv. Lehmanns im neuen Chantepie. Mit
diesem Werk gehen wir iiber zu der religionsgeschichtlichen Literatur.

B. Allgemeine Religionsgeschichten.

Da ist an erster Stelle zu nennen die Neubearbeitung des Lehrbuchs
von Chantepie de la Saussaye unter der Leitung von Bertholet und
Edv. Lehmann.? Aus den 16 Seiten, auf denen friiher Chantepie iiber
»Religionswissenschaft und iiber ,,Einteilung und einige Hauptformen
der Religion“ gesprochen hatte, sind jetzt 130 geworden, die Edv.
Lebhmann teils zu einer ,,Geschichte der Religionsgeschichte” verwendet
(wobei in dem Literaturverzeichnis leider das oben, Bd. 23, 46, ange-
zeigte Werk Gruppes ebenso fehlt wie Clemens Religionsgeschichtliche
Bibliographie), teils zu einer Darstellung der ,Erscheinungs- und Ideen-
welt der Religion®, also im wesentlichen das Thema, dem van der Leeuws
eben angezeigtes Biichlein gilt. Die Religion der Naturvolker, friiher
von Achelis nach Stimmen getrennt dargestellt, faBt nun Ankermann
unter einheitlichen Sachkategorien zusammen, setzt also in gewissem
Sinne Lehmanns Einleitung fort. An Stelle de Groots hat sein Amts-
nachfolger Franke die Chinesen iibernommen; den Japanern, denen
friither R. Lange 56 Seiten widmete, durfte jetzt Florenz fast den
doppelten Raum zuteilen. Die Agypter hat auch in der neuen Auflage
Lange beibehalten, desgleichen Jeremias die Semiten Vorderasiens
(Babylonier, Assyrer, Kananier, Syrer, Phoniker). An Stelle von Houtsma,
der friither den Islam schilderte, hat jetzt Snouck-Hurgronje eine
meisterhafte Darstellung geliefert. Im zweiten Band ist, ohne grofien
Schaden, die ganz kurze, allgemeine Belehrung iiber die Indogermanen
fortgefallen, wie im ersten die Israeliten ausschieden (siche dazu unten!).
Lehmann hat die Inder in der Neubearbeitung an Konow abgegeben,
aber die Perser beibehalten. Uber den Manichdismus orientiert er uns,
dagegen iiber die heute so aktuellen Mandier findet man im ganzen
Werke nichts als in Lehmanns phinomenologischer Einleitung drei bei-

! Vgl. jetzt auch Titius D LZ. 1926, 22211,
* Lehrbuch der Religionsgeschichte begr. v. Chantepie de la Saussaye,
4. vollst. neubearb. Auflage in Verb. mit B. Ankermarn usw. hrsg. v. A. Ber-
tholet und Edv. Lehmann I. II. Tibingen 1925, Mohr-Siebeck. VIII 756 S.,
VIII 732 8S.
Arxchiv far Religionswissenschaft XXIV 24
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liufige Erwdhnungen. Das ist eine stérende Liicke, die Turchi z. B.
(s. w.) nicht gelassen hat. Griechen und Rémer, vordem von Holwerda
recht und schlecht besprochen, sind den beiden berufensten Spezialisten
anvertraut: Nilsson und Deubner. Mir scheint, die Antike hat bei
dem Pairsschub der Bearbeiter den groBten Gewinn davongetragen. Ich
will damit nicht sagen, daB ich jede Zeile unterschreibe. Eine Beur-
teilung des Augustus und der Religiositit augusteischer Zeit, wie man
sie S. 466f. liest, halte ich fiir unrichtig und méchte ihr z. B. die An-
schauungen von Rostovtzeff, Rom. Mitt. 38/39 (1923/4) S. 2811{f. ent-
gegenstellen. Aber der Gewinn im ganzen ist so bedeutend, dass es
unbillig wire, hier Einzelheiten herauszugreifen, die verfehlt erscheinen.
Den Rest des zweiten Bandes hatte einst Chantepie selbst bestritten
mit Germanen und Slaven. Jetzt gewinnen unter der kundigen Hand
Briickners die Slaven und Litauer grofieres Gewicht; die Germanen
fiihrt in sehr eindrucksvoller Weise Gronbech vor und Mac Culloch
gibt den Kelten ihr Recht.

Bertholet, dem die hauptsichlichste Redaktionsarbeit zufiel, ist
mit einem darstellenden Abschnitt nicht vertreten. Aber er hat das
vollig ungeniigende Register von noch nicht ganz 8 Seiten der dritten
Auflage ersetzt durch einen ungemein reichhaltigen und sorgfiltigen
Index von fast 100 Seiten und damit das ganze Lehrbuch zugleich zu
einem nie versagenden Nachschlagebuch gemacht. Dieser AbschluB
dient aber auch, wie Lehmanns Einleitung, der Synthese und ermoglicht
es, aus der Vielheit der Materie Zusammengehdriges und von den ein-
zelnen Bearbeitern individuell Beurteiltes unter einen einheitlichen
Aspekt zu bringen.

Es ist ein eigenartiger Zufall, den ich als Freund hebdomadischer
Kristallisationen nicht unerwihnt lassen kann, daB gerade sieben deut-
sche und sieben auslindische Gelehrte sich zu dieser reprisentativen
Gesamtleistung zusammenfanden. Mag diese Doppelplejade symbolische
Geltung behalten und als giinstige Konstellation die weitere wissen-
schaftliche Zusammenarbeit, die gerade auf diesem Gebiet eine inter-
nationale sein muB, auch fernerhin beherrschen.

Ein gewichtiger Einwand ist kiirzlich von Heiler, DL.Z 1926, 23171f.,
gegen das groBe Werk erhoben worden: es sei zu einseitig ethnologisch-
philologisch orientiert; das Auge fiir das eigentlich Religiése fehle nicht
selten und es sei zuviel Nachdruck auf die primitive, zu wenig auf die
Hochreligion gelegt. Soweit der Einwand richtig ist, hingt er mit der
Geschichte unserer Wissenschaft zusammen, die im Gegensatz zu fritheren
Stadien religionsvergleichender Arbeit zunichst einmal iiberall festen,
historisch-philologisch gesicherten Grund legen wollte und andrerseits,
weil dem Verstindnis hoher Religionsformen an sich weniger Schwierig-
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keiten entgegenstehen, sich um die schwerer zu wiirdigenden primitiven
Stufen bemiihte (im Zusammenhang natiirlich mit dem die Wissenschaft
des 19.Jhd. iiberhaupt beherrschenden Evolutionsgedanken). Besser zuviel
»Religionsphilologie® als ein vages Schwelgen im ,religiésen Erlebnis*!
Wobei ich weder behaupten will, die rechte Mitte lieBe sich nicht finden,
noch sie sei iiberall schon getroffen. Und darin stimme ich Heiler
durchaus bei, daB zu erfolgreicher. im hdchsten Sinn ,religionswissen-
schaftlicher* Arbeit ein religios empfindendes Organ gehort, wie es nicht
jedem Philologen gegeben ist (vgl. z. B. meine Bemerkung oben Bd. 23,
59). Wir konnen darin z. B. von Heiler selbst oder von Hauer, dessen
ersten Band seines Werkes ,,Die Religionen, ihr Werden, ihr Sinn, ihre
Wahrheit” ich im zweiten Teil dieses Berichtes anzuzeigen habe, vieles
lernen. Weniger gewiff ist mir dagegen, ob der ,,Urmonotheismus*
eine so sichere Grofie ist, wie es Heiler scheint, und darum gerade
die Behandlung der primitiven Religion im Lehrbuch schon riick-
stindig sei.

Einen zweiten Einwand, den Heiler macht, hatte ich selbst schon
dubern wollen: er betrifft das Fehlen der biblischen Religionen. Doch
tritft er nahezun simtliche Religionsgeschichten. Ihren Verfassern allen
war ja theoretisch klar, dal diese Grundstiicke nicht- fehlen diirften,
und es waren mehr praktische Erwigungen, die vor dem Versuch, sie
miteinzubeziehen, zuriickschrecken lieBen. Unzweifelhaft wire es eine
Krénung des ganzen Werkes, wenn nach #hnlicher Anlage und mit ent-
sprechender Gewichtsverteilung auch Judentum und Christentum im
Chorus der anderen Religionen zu Wort kiimen, und damit sowohl die
historische Bedingtheit wie die Absolutheit und Uberwertigkeit des
Christentums aus der Gesamtdarstellung gleichsam resultierte. Es ist
denn auch geplant, diese notwendige Erginzung in einem besonderen
Bande zu liefern, und Bertholet selbst gedenkt, die israelitische Religion
zu schildern. Fiir das Christentum mag man sich einstweilen mit den
letzten drei Wesensdarstellungen des Katholizismus und Protestantismus
einen Ersatz schaffen: ich meine Heilers Katholizismus?! und die mit
ihm sich auseinandersetzenden Darstellungen von Adam? und Heim®
iiber Katholizismus und evangelisches Christentum. Alles drei

! Friedrich Heiler Der Katholizismus. Seine Idee und seine Erscheinung.
Véllige Neubearbeitung der schwedischen Vortriige tiber ,,Das Wesen des Ka-
tholizismus*. Miinchen 1923, Reinbhardt. XXXVIII 704 S.

* Karl Adam Das Wesen des Katholizismus (Aus Gottes Reich. Verdffent-
lichungen des Verbandes der Vereine katholischer Akademiker ... hrsg. von
F. X. Miinch). 2. Aufl. Diisseldorf 1925, Schwann 258 S.

8 Karl Heim Das Wesen des evangelischen Christentums (Wissenschaft und
Bildung, H. 209). 3. Aufl. Leipzig 1926, Quelle u. Meyer. 123 S. Vgl. dazu
Adam, Hochland 23 (1926) H. 10/11.

24*
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hervorragende Leistungen, die man nicht isoliert sondern synoptisch
durcharbeiten sollte. Heilers Versuch, genetische und normative Be-
trachtung zu vereinigen, scheint mir weiter vorzudringen als alle bis-
herigen Versuche in gleicher Richtung, sein inneres Verstindnis und
Einfiihlungsvermogen fiir das Wesen beider Konfessionen von niemand
iibertroffen. Adam und Heim erheben sich beide weit iiber landliufige
Apologetik und geben Leistungen, die repriisentative Geltung bean-
spruchen diirfen, gerade deshalb, weil ein jeder mit #uBerster Konzen-
tration und Energie seine Position hilt. Doch dies nebenbei!

Wir wenden uns wieder den allgemeinen Religionsgeschichten zu
und gelangen nun zu denen, die nicht eine Mehrheit von Verfassern
zum Urheber haben, sondern das Werk eines Einzelnen sind. Das war
ja auch bei der ersten Auflage des Chantepie der Fall, doch schon bei
der zweiten zog er Spezialisten fiir die meisten Teilgebiete heran. Der
Grund ist klar: unmdglich kann ein Einzelner auch nur den gréBeren
Teil der zu behandelnden Religionen selbstindig, d. h. auf philologisch-
historischer Basis quellenmidBig beherrschen. Diesen Nachteil gleicht
der Vorzug der groBeren Einheitlichkeit nicht aus: denn diese liegt mehr
im Subjekt als im Objekt. An den Gebieten, die der Verfasser fach-
minnisch beherrscht, schafft er sich, bewuBt oder unbewulit, gewisse
Normen und Blickpunkte, die dann unwillkiirlich auch seine Einstellung
zu den ihm nur aus zweiter Hand ergreitbaren anderen Gebieten mit-
bestimmen und mitunter dazu verfiihren, Analogien zu finder, wo in
‘Wahrheit die Dinge anders liegen oder scheinbar Ahnliches ganz ver-
schiedenen Wurzeln entspringt. Je mehr man verlangt, daf Religions-
geschichte sich nicht mit dem Aneinanderreihen von Fakten, Daten,
Antiquitidten begniigen, sondern aus intimer Kenntnis allen Quellen-
materials und der Gesamtanschauung der geistigen Kultur eines Volkes
heraus, dessen religioses Wesen in allen seinen Hohen und Tiefen zur
Darstellung bringen soll, desto unméglicher scheint es, daB ein Einzelner
und sei er noch so enzyklopddisch veranlagt, diese Aufgabe voll be-
friedigend erfiillen kann. Die Neigung, als Einzelner eine “Welt-
geschichte’, oder eine ‘Geschichte der Weltliteratur’ oder der ‘Kunst
aller Zeiten und Volker’ zu schreiben, scheint in der Abnahme begriffen
zu sein. Aber an ,allgemeine Religionsgeschichten® glaubt man sich
wagen zu diirfen: ein Beweis doch wohl dafiir, daf unsere Wissenschaft
noch recht jugendlich-wagemutig ist und nach Zielen greift, die im
Grunde doch unerreichbar sind. Oder aber ein Indizium dafiir, daB man
glaubt, weil ein Bediirfnis nach Orientierungsméglichkeiten vorhanden
ist, der gute Wille, Wagemut und emsig-gewissenhafter Flei recht-
fertige schon eine approximative Ldsung, sofern sie nur bescheidenere
Bediirfnisse befriedigen kann.
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Zu den besten Leistungen dieser Art zihlt das Kompendium von
Tiele, das 1876 zuerst erschien, damals sogar eine ausgezeichnete, weit-
hin originale Leistung. Es genieft auch heute noch in den Bearbeitungen
Soderbloms, der dem Werk den Stempel seiner starken Personlichkeit
aufgeprigt hat, weite Verbreitung. Die wesentlichste Neuerung der
fiinften Auflage!, fiir die auch Heiler manche Verbesserungen bei-
steuerte, besteht darin, daB die Reihenfolge der Religionen geindert
ist. Die allgemeine Einleitung und die Religion der Primitiven sind an
ihrer Stelle geblieben; dann aber schlieBen sich die aufierbiblischen Re-
ligionen in der Reihenfolge an, in der sie mit den biblischen in Be-
rilhrung getreten sind: also Agypter, Semiten, Hittiter, Inder, Iran, Grie-
chen, Rémer, Kelten, Germanen, Slaven, China, Japan, Amerika. Ich habe
schon oben S. 367 zu Séderbloms Einfilhrung bemerkt, da dieser biblio-
zentrische Aufbau eigentlich dazu nétigen miisse, Judentum und Christen-
tum suo loco einzufiigen und gebiithrenden Ranges mit den andern
Religionen zu behandeln. Im einzelnen hat die neue Auflage nicht
wenige Verbesserungen und Erweiterungen (zumal in den Literatur-
angaben) erfahren, aber mancherlei bleibt noch zu berichtigen, vgl
Clemen, DLZ. 1921, 536f.; auch den von Deubner oben Bd. 20, 187
ausgesprochenen Beanstandungen ist nur z. T. Rechnung getragen.

Das stattliche Werk von Turchi? zuerst 1912 erschienen, wohl die
bedeutendste allgemeine Religionsgeschichte von katholischer Seite, folgt
in seiner Disposition dem bei den internationalen religionswissenschaft-
lichen Kongressen gewihlten Schema. Turchi definiert Religion als
un legame di dipendenza che riannoda Vwomo a wna o piv potenze supe-
riori dalle quali sente di dipendere ed a cui tributa atli di culto sia indi-
viduali che collettivi®, schlieBt eine Charakteristik der verschiedenen re-
ligionswissenschaftlichen Schulen an und behandelt dann die Religion
der Primitiven. Die nichsten Kapitel gelten den prihistorischen, zentral-
amerikanischen, ostasiatischen Religionsformen. Die folgende Haupt-
gruppe setzt sich zusammen aus Agyptern, Babyloniern, Assyrern, Syrern,
Hettitern, Islam. Dann folgt Indien und Persien. Die Antike ist drei-
geteilt: Griechen, Mysterienreligionen (vgl. dazu Turchis Spezialarbeiten:
oben Bd. 23, 116£.), Rémer — Etrusker. Das von Deubner (oben Bd. 20,
188) geriigle Uberwiegen der Romer ist nun beseitigt, wie iiberhaupt

! Tiele-Soderblom Kompendium der Religionsgeschichte 5. Aufl. v. Nathan
Stderblom. Berlin-Schéneberg 1920, Biller-Grabow. XII 557 S.

* N. Turchi Manuale di storia delle religions. Sec. ediz. aumentata, Torino
1922, TFratelli Bocea. XVI 659 8.

¥ Ich mochte bei dieser Gelegenheit auf die phinomenologische Definition
des Begriffes Religion hinweisen, die Pfister mehrfuch gegeben hat: Realencycl.
X1 2107f.; Blitter z. bayr. Volkskunde 10 (1925) 47 ff. Philol. Wochenschr.
1926, 282fT.
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iiberall das Bemiithen um gréfiere Zuverlissigkeit und gleichmiBige Ver-
tiefung im AnschluB an die beste Spezialliteratur unverkennbar ist. Im
SchluBkapitel finden sich Kelten, Germanen, Litauer und Slaven zu-
sammen. Lehrreich ist die Zahlenstatistik der jetzt noch lebenden Welt-
religionen S. 623. Reichliche und soweit ich nachpriifen kann, sorg-
filtig ausgewihlte Literaturangaben hinter jedem Kapitel erginzen die
ruhige, klare und in manchen Punkten auch dem neuen Chantepie
gegeniiber liickenlosere Darstellung, die durch ihr Streben nach Objek-
tivitit einnimmt (man vergleiche etwa die Beurteilung der ,panbaby-
lonischen“ oder der in den ,Anthropos“-Kreisen herrschenden Rich-
tungen).

Unbefriedigt von systematischen Einteilungsversuchen, zieht Jere-
mias' die geographische Anordnung vor, obwohl auch er sich dariiber
klar ist, daB sie nur einen Notbehelf darstellt. Er schickt eine Einleitung
voraus, die vom Wesen der Religion spricht, vom Verhiltnis von Mythos
und Religion, Ritus und Mythos, Kult, Priesterschaft, Mysterien u. a. m.
Dabei fallen manche Definitionen, die kaum allgemeine Billigung finden
werden, wie z. B. der Satz S. 8: ,Der Mythos im engeren Sinne ist die
bildliche Erzihlung von Himmelsvorgingen, vor allem von den Erschei-
nungen des Mondes, des grofien Zeitreglers, und seinen Phasen zum
Zwecke der Kalendereinprigung und Terminbestimmung. Dieser Mythos
ist ein prihistorisches Geistesprodukt, das von einem bestimmten Punkte
der Welt aus durch die Welt gewandert ist und bei allen Volkern zu
finden ist.*

Ferner stellt Jeremias, wie das iiblich ist, zur Klarung der religiosen
Ideen ein Kapitel iiber primitive Vélker an die Spitze. Dann folgen die
einzelnen Religionen in geographischer Ordnung: vorderer Orient, fer-
nerer Orient, Altamerika, Europa. Israelitische und christliche Religion
scheidet er aus dem gleichen Grund aus, der auch sonst gern angefiihrt
wird: sie seien in Sonderdarstellungen leicht zugiinglich. Als ob nicht
allmihlich auch die andern Religionen in Sonderdarstellungen oder
Parallelwerken zugiinglich genug wiren! Jedoch im Prinzip erkennt er
die Notwendigkeit der Einbeziehung der biblischen Religionen durchaus
an. Kein Zweifel, daB sein Buch ein beachtenswerter Versuech ist, vor
allem auch praktisch angelegt mit den vielen Zeittafeln und den er-
giebigen Literaturverzeichnissen. Es soll auch durchaus anerkannt wer-
den, daB der ,,Panbabylonismus* nicht so vorherrscht, wie man vielleicht
zunichst befiirchten mochte. Immerhin ist diese Einstellung noch be-
trichtlich genug, um nicht etwa einem Altphilologen, sondern einem

1 A. Jeremias Allgemeine Religionsgeschichte. Miinchen! 1918, *1924 Piper.
XTI, 259 S. mit 22 Abb. auf 16 Tafeln.
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assyriologischen Rezensenten den Rat an den Verfasser einzugeben, in
einer neuen Auflage ,diese Hypothese des Panbabylonismus nicht allzu-
stark in den Vordergrund zu schieben“ (Ebeling, DLZ 1924, 1589).
Mit diesem Standpunkt des Verfassers hingt natiirlich auch eng zu-
sammen der prinzipielle Satz von Jeremias (S. 3): ,Vor allem wird
der Leser bemerken, dafl nach meiner Gesamtauffassung Wellen der
Entlehnung durch die ganze Welt gegangen sind, die im letzten Grunde
auf eine groBartig einheitliche religivse Weltanschauung zuriickgehen,
deren Entstehung fiir uns prihistorisch ist, die wir zuerst in ge-
schlossener Gestalt in Siidbabylonien vorflnden.“ Die Proportionen, die
der Stoff aufweist, stehen nicht immer im Einklang mit der tatsich-
lichen Bedeutung der jeweils behandelten Religion. Auch wenn man
beriicksichtigt, dal dem Verfasser vom Verleger Grenzen gezogen waren,
die er einhalten muBite, wird man doch behaupten diirfen, daf Europa
zu kurz kam, insonderheit die Griechen. Ich stiitze mich da wieder
auf einen gewiB nicht klassizistisch voreingenommenen Eideshelfer: auch
Ebeling (a. a. 0.) wiinscht, daB bei einer weiteren Auflage zumal den
Griéchen mehr Raum gegeben werde. Die zweite Auflage zeigt, weil
die Platten der ersten benutzt werden muBten, nur wenig Verdnderungen.
Manche Versehen sind getilgt, Hinweise auf Neuerscheinungen eingefiigt.
Volle Korrektheit ist noch nicht erzielt: S. 208 stehen noch manche
Sonderbarkeiten; andere Fehler merkt Clemen an, DL Z 1919, 360 ff. und
OLZ 1925, 148f. Die 22 Abbildungen, die Jeremias auf Wunsch des
Verlegers beigab, sind, weil zu unsystematisch mit dem Text verbunden,
mehr ein #uflerlicher Schmuck. Daf die ,meisten der Bilder unmittel-
bar oder mittelbar in das Gebiet der Mysterien gehoren*, vermag nur
der zuzugeben, der dem Begriffe ,,mittelbar* eine abnorme Ausdehnung
angedeihen lafit.

Fiir ,,Schiiler der obersten Klassen unserer Gymnasien und Seminare®
hat Richter! seinen Uberblick bestimmt. Er folgt der herkgmmlichen
Anordnung, nur dafi im SchluBkapitel von den drei monotheistischen
Religionen wenigstens Judentum und Islam eingehender besprochen
werden, wihrend das Christentum in seinen grundlegenden Ziigen ge-
kennzeichnet wird, ohne Ausblick auf die kirchengeschichtliche Ent-
wicklung. Die anspruchslose aber solide Arbeit setzt Kenntnis des
nachher zu nennenden Lesebuchs von Lehmann-Haas voraus, bietet in
den der Darstellung einverleibten Textproben aber auch mitunter Bei-
spiele, die sich dort nicht finden. Eine Bibliographie ist leider nicht
beigegeben.

! J. Richter Die Religionen der Vilker. Miinchen-Berlin 1923, Oldenbourg.
IV 110 8.
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Anspruchsvoller tritt Bersu! auf, der neben #hnlichen pidagogischen
Zielen auch wissenschaftliche anstrebt. Die geschichtliche Darstellung
gibt er synoptisch nach Querschnitten durch die verschiedenen Perioden
und sucht die Religion jeweils mit der somstigen Geisteskultur in Ver-
bindung zu setzen. Auf den historischen Teil folgt ein systematischer,
den Problemen gewidmet (Glaubenslehren, Gottervorstellungen, Wirken
der Gottheit, Sittenlehren). Eine , psychologische Erklirung der Ent-
wicklung®, synchronistische Zeittafeln (3 la Spengler, nur nicht so geist-
reich), ein summarisches Verzeichnis der religionsgeschichtlichen Quellen,
Bibliographie, Register beschlieBen das Buch. Seine Absicht war besser
als seine Ausfiihrung wurde, die doch iiberall auf der Oberfliche bleibt
und von Einzelfehlern nicht frei ist.? DaB vielfach Etymologien, auch
recht problematische, mitgeteilt werden, erklirt sich leicht bei einem
Autor, der von der Sprachwissenschaft zur Religionspidagogik kam.
Sein Buch, das ,ein Leitbuch fiir unsere Tage“ sein soll, hat den wissen-
schaftlichen Beweis nicht erbracht, daB der Verfasser zu so scharfen
Urteilen iiber die bisherigen Handbiicher der Religionsgeschichte be-
rechtigt ist, wie er sie mitunter fillt. Es hat vor Richters wesentlich
sympathischerem Biichlein den Vorzug reicher, aber mitunter etwas
wahlloser Illustrationen voraus und erhebt im iibrigen Anspriiche, denen
es tatsichlich nicht geniligen kann.

Die knappste Ubersicht iiber die auBerchristlichen Hauptreligionen
alter wie neuer Zeit stammt von Edv, Lehmann?, der sich dabei natiir-
lich stiitzt auf die von ihm mitredigierte und teilweise verfaBite Neu-
bearbeitung des Chantepie (s. oben 8. 869). Dab iibergroBe Kiirze leicht
dazu fiihrt, Tatbestinden das Aussehen von Skeletten zu geben, und
iber den Daten und Fakten die innere Religiositit, das Blut allen re-
ligidsen Lebens, sich leicht verfliichtigt, ist Leisegang, OLZ 1925, 837 {f.,
einzurdumen. Nur hat der Kritiker vergessen mitzuteilen, wie man die
von ihm gewiinschte Darstellungsweise auf engem Raum zusammen-
dringen kann. Dafl man, um Fibeln wie diese mit wirklichem Erfolg
zu benutzen, daneben ein religionsgeschichtliches Textbuch zur Ergin-
zung heranziehen muB, versteht sich doch von selbst.

! Ph. Bersu Kultur und Religionen. Riickblicke und Ausblicke auf das
Ringen und Sehnen der Menschheit. Berlin o. J., Union Deutsche Verlagsge-
sellschaft. VI 398 S. mit 117 Abb.

? Damit wenigstens einige Belege nicht fehlen: S. 82 Athana, Vertreterin
der indogermanischen Morgenrote! S. 122 Homerische Hymnen 8. Jhd. 8. 223:
die Metamorphosen des Apuleius als trauriger Beweis romischer Sittenlosigkeit
— vom Isisbuch kein Wort!

3 Edv. Lehmann Die Religionen. KurzgefaBte Religionsgeschichte (Ver-
offentlichung d. Pidagog. Literatur-Gesellschalt ,,Neue Bahnen*). Leipzig 1924,
Diirr. VI 128 8.
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Hier mégen noch zwei Werke von C. Clemen angereiht werden, die
zwar nur Teilgebiete der allgemeinen Religionsgeschichte behandeln,
aber so weite Strecken in ihr durchwandern, dafl man sie als Erginzung
der bisher angefiihrten Darstellungen unbedenklich hier einfiigen darf.
Clemen'® hat die nichtchristlichen Kulturreligionen der Gegenwart, also
Jainismus, Buddhismus, japanische und chinesische Nationalreligionen,
Hinduismus, Parsismus und Islam in populdrer Form beschrieben und
durch gute Literaturnachweise auch den Weg zur Einzelforschung ge-
wiesen. Ferner hat Clemen? in wissenschaftlicher Darstellung eine
Religionsgeschichte Europas unternommen. Da mir der erste Band ge-
rade bei Abschlufl dieses Berichts zuging, kann ich nur kurz noch dar-
iiber referieren. Bei den stindigen Wechselwirkungen zwischen Osten
und Westen gerade auch in religioser Hinsicht mag es miilich erscheinen,
Europa von Asien zu trennen; aber das prinzipielle Recht zu der von
Clemen gewahlten Problemstellung ist unbestreitbar, und seine Arbeit
laft die Einflisse von Osten her gebithrend zu Wort kommen. Am
niitzlichsten scheint mir der erste Hauptteil {iber die Religion der Stein-,
Kupfer-, Bronze- und Eisenzeit. Gegeniiber so manchen hemmungslosen
Konstruktionen beriihrt seine Zuriickhaltung und der Hinweis auf die
Vieldeutigkeit des Quellenmaterials, das selten biindige Schliisse zuldfit,
wohltuend. Auch fiir Vélker wie die Iberer, Ligurer und die finnisch-
ugrischen Stimme ist eine Zusammenfassung der Einzelforschungen
willkommen. Nicht so dringend ist das Bediirfnis fiir Agéer und Etrus-
ker, wo von Karo und Herbig ja sachkundigste Uberblicke vorlagen;
aber die Einreihung in den Gesamtverlauf der europiischen Religions-
geschichte stellt doch manche Einzelheit in neue Beleuchtung. Dafi
man mitunter anderer Meinung sein wird als Clemen, kann nicht wunder-
nehmen angesichts der grundsitzlichen Schwierigkeit, die sich aus dem
Fehlen bzw. der noch nicht gegliickten Deutung der alten, schriftlichen
Uberlieferung ergibt. Der dritte Hauptteil iiber die Indogermanen wird
erdffnet mit einer Rekonstruktion der urindogermanischen Religion.
Ein Wagnis, das aber trotz des Skeptizismus, zu dem die Wissenschaft
allmihlich gelangt war, wiederum, freilich mit andern Mitteln, als es
Max Miiller u. a. versucht hatten, unternommen werden mufite. Ich
brauche nur an die neuesten Arbeiten etwa von Giintert, Negelein und

1 C, Clemen Die nichtchristlichen Kulturreligionen in ihrem gegemwirtigen
Zustand. 1. Die japanischen und chinesischen Nationalreligionen. Der Jai-
nismus und Buddhismus. 1. Der Hinduismus, Parsismus und Islam. (Aus
Natur und Geisteswelt Bd. 533/84.) Leipzig 1921, Teubner 123 8., 119 S,

* C. Clemen Religionsgeschichte Europas. 1. Bd.: Bis zum Untergang der
nichtehristlichen Religionen (Kulturgeschichtliche Bibliothek, hrsg. von W. Foy,

1L Reihe, Bibliothek der européischen Kulturgeschichte 1. Bd.). Heidelberg 1926.
Winter. VIII 383 8. mit 130 Textabbildungen.
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Dumezil zu erinnern, in denen sich auch das Bediirfnis nach Synthese
im Bereich des idg. Mythos oder Kultus geltend macht. Die Einzel-
behandlung der Griechen (bis zum 2. Jhd.), Rémer, Skythen, Sarmaten,
Alanen, Osseten, Thraker, Kelten, Germanen, Slaven ist verhdltnismifiig
kurz und durfte es sein, teils wegen der schon vorliegenden Darstel-
lungen, teils wegen der Spirlichkeit des Quellenmaterials. Clemens er-
staunliche Belesenheit fiihrte ihn stets zu der besten und neuesten Fach-
literatur, der er keineswegs unkritisch oder mit Verzicht auf eigenes
Urteil gegeniiber steht.! Das reiche Bildermaterial ist — im Gegensatz
etwa zu Jeremias oder Bersu (s.0.8.375 und 376) wirklich organischer
Bestandteil und namentlich fiir die préhistorische Zeit unentbehrlich.
Erwihnt sei noch, daB bei der Behandlung jedes Volkes gewisse Ge-
sichtspunkte systematisch durchgefiihrt sind: die Entwicklung vom Toten-
kult iber Magie, Naturverehrung usw. zum Gotterkult.

C. Handwérterbuch.

Eine monumentale Realenzyklopidie der gesamten Religionswissen-
schaft, wie sie die englische von Hastings (Encyclopedia of Religions
and Ethics) darstellt, besitzen wir noch nicht. Aber die véllige Neu-
bearbeitung von Schieles ,Religionin Geschichte und Gegen-
wart® die Gunkel und -Zscharnak? im Verein mit vielen Fachgenossen
begonnen haben, bietet einen gewissen Ersatz. Sie will einem doppelten
Zweck dienen. Sie soll einerseits (und vorwiegend) einen Querschnitt
durch die Theologie unserer Zeit geben, um die Bewegung und Fiille
des heutigen religiosen und theologischen Lebens in den christlichen
und auBerchristlichen Religionen abzuspiegeln. Andererseits aber soll
der allgemeinen Religionsgeschichte und Religionswissenschaft ein viel
breiterer Raum gegdnnt werden als in der ersten Auflage. Auch das
entspricht einem Bediirfnis der heutigen Wissenschaftsentwicklung, daf
neben der Schilderung des #ufieren Daseins der Religionen in stirkerem
MaBe ihr inneres Leben zur Geltung kommen soll. Der starke Zug nach
systematischer Theologie, den unsere Zeit erlebt, bedingte auch eine
durchgreifende Erweiterung in dieser Richtung. Der Herausgeberstab,
an dessen Spitze Gunkel steht, trigt fiir folgende Gebiete die Ver-
antwortung: Bertholet fiir Religionsgeschichte, Gunkel fiir biblische

! Warum aber Clemen 8. 102 A, 1 gegen Nilssons mykenischen Urspring
der griechischen Mythologie (s. oben Bd. 3, 58) Skepsis iuBert, ist mir un-
verstindlich.

* Die Religion in Geschichte und Gegemwart. Handworterbuch f. Theologie
u. Religionswissenschaft. Zweite, vollig neubearb. Aufl. In Verb. mit A. Ber-
tholet, H. Faber, H. Stephan hrsg. v. H. Gunkel u. L. Zscharnack, Lief. 1—3
(Aachen bis Altchristliche Kunst). Tibingen 1926, Mohr (Siebeck) 288 Sp. mit
1V Tafeln u Abb. im Text.
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Ficher und Judentum, Zscharnak fiir Kirchen-, Dogmengeschichte
und Konfessionskunde, Stephan fiir systematische Ficher, Philosophie,
Sozialwissenschaft, Faber fiir praktische Theologie (einschlieBlich Kirchen-
kunde, -recht, -politik, Pidagogik), Religion der Gegenwart, Literatur,
Musik, Kunst. Man sieht schon aus dieser Stoffverteilung, daB das ganze
Werk ein unentbehrliches Hilfsmittel sein wird. Zur Mitarbeit haben
sich Fachgelehrte ohne Riicksicht auf konfessionelle Zugehorigkeit zu-
sammengefunden, die wissenschaftliche Zustandigkeit bedingte die Aus-
wahl. Die bis jetzt vorliegenden drei Lieferungen des auf fiinf Bénde
von je 50—60 Bogen berechneten Gesamtwerks, das 1931 abgeschlossen
vorliegen soll, sind ein giinstiges Prognostikon. Nicht wenige der alten
Stichworte vermifit man; minder wichtiges mag ausgeschieden sein, oder
anderen Orts eingereiht werden. Verweisungsstichworter sind darum ge-
spart, weil ein ausfiihrliches Register zum Ganzen vorgesehen ist. Neu
hinzugekommen ist nicht wenig; ich greife beliebig heraus: Abhingig-
keitsgefiihl, Abrahamapokalypse und -testament, Arztliche Mission,
Asthetisches und Religion (6 Sp.), Agnostos Theos, Ainu-Religion, Aion,
Aischylos, Akademikerverband (katholischer), Albanien, Alexander von
Abonuteichos. Um fiir das Neue Platz zu gewinnen, sind manche Artikel
erheblich zusammengedringt worden: Abendmahl von 71 auf 34 Sp,
Abraham (11 :4), Absolutheit des Christentums (8: 1), Agypten (44 :22),
Agende (8:4), Agrarpolitik und -geschichte (57 : 13), Allegorie und
allegorische Auslegung (11 : 2), Altkatholiken (11 : 5). Dem steht gegen-
iiber die Erweiterung z. B. von Aberglaube von 7 auf 15 Sp., Afrika
(5:17), Altar (10: 18). Der Vergleich des Gesamtumfangs (422 :288)
ist wohl triigerisch wegen der teilweisen Verschiebung der Stichworte.
Selten, daf bei der Neubearbeitung wichtige Neuheiten fehlen wie z. B.
unter Alchemie die neueren Arbeiten Reitzensteins (nur der Poimandres
ist genannt), auch der Catalogue des manuscripts alchimiques Grecs fehlt
(genaueres oben Bd. 23, 132). Der Plan des Ganzen (ich durfte in das
systematische Verzeichnis der Artikel Einblick nehmen) ist ein bis ins
einzelste wohldurchdachtes und ausgezeichnet organisiertes, umfassendes
System. Wir diirfen uns und den unternehmenden Verlag begliick-
wiinschen, wenn das Gesamtwerk in rascher Folge der Hefte abge-
schlossen sein wird.

D. Religionsgeschichtliche Lesebiicher.

Wie schon mehrfach angedeutet, bedarf das Studium der Religions-
geschichten und solcher Hilfsmittel der Erginzung durch reichliche
Lektiire religioser Quellenschriften, die oft in viel tieferer Weise, als es
historische Darstellung vermag, Einblicke in die lebendige Religiositit
der Zeiten und Volker und Individuen gewihren. Sammlungen wie die
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oben Bd. 23, 341 erwihnten und religionsgeschichtliche Lesebiicher sind
deshalb von gréBtem Nutzen, obwohl sie mdglichst weitgehende Kennt-
nis der Originaltexte in der Ursprache nicht ersetzen.

Das von Edv. Lebmann 1912 herausgegebene Textbuch zur Re-
ligionsgeschichte stellt sich in der zweiten Auflage, von Lehmann
und H. Haas! redigiert, nicht nur als verbessertes, sondern vielfach
von Grund auf erneuertes Werk vor. Beide Herausgeber haben die
von ihnen frither libernommenen Provinzen beibehalten (Lehmann
Hinduismus, Avesta, Manichiismus, Altnordische Religion, Haas China
und Japan). Fiir Agypten zeichnet wieder als verantwortlich Grapow,
Jacobi fir Jainismus, Landsberger fiir Babylonien und Assyrien,
Pedersen fiir Islam, Tuxen fiir Brahmanismus, Ziegler fiir Griechen
und Romer. Oldenbergs Vedenauswahl und buddhistische Texte hat
nach dem Tode des bedeutenden Forschers Smith redigiert. Als neu
gewonnene Mitarbeiter treten nun hinzu: Zimmern mit hethitischen,
Reitzenstein mit hellenistischen, Mogk mit rémischen und alt-
deutschen Texten zur germanischen Religion, Fischer mit muslimischer
Poesie der Gegenwart, R osen mit Sufismusproben, Conradi mit einem
Hexagramm des Yih-king. Auch die alten Beitridge sind nicht nur ge-
nau revidiert und mit guten Einfithrungen versehen, sondern vielfach
erheblich erweitert; unverindert blieben nur die R6mer. Was man noch
vermifit, sind Register und die Primitiven.

Da helfen, aufier manchen von den oben Bd. 23, 341 genannten
Biinden, gewisse Teile desreligionsgeschichtlichen Lesebuchs
von Bertholet.? Die erste Auflage von 1908 (die Wide oben Bd. 16,
2931, anzeigte) enthielt derlei noch nicht, aber schon 1913 folgte ein
Einzelheft als Ergéinzung, in dem Meinhof die Religion der schriftlosen
Volker Afrikas an Textproben erlduterte. Die seit 1926 erscheinende
zweite, erweiterte Auflage dieses Lesebuchs, deren Bestandteile einzeln
kiuflich und jeweils mit Registern abgeschlossen sind, bringt aus der
Feder von K. Th. Preufl die Eingeborenen Amerikas, und zwar nicht
nach Stimmen sondern nach Sachkategorien das Material gliedernd:
Die Toten, Der Schamanismus, Zauberformeln, Die iibernatiirliche Macht,
Heilbringer und hochste Gottheit, Die Goétter. Preuf ist dabei in der
gliicklichen Lage, nicht wenig Material zu verwenden, das er selbst auf

! Edv. Lehmann — H. Haas Textbuck zur Religionsgeschichte. Zweite er-
weiterte u. verb. Aufl. Leipzig 1922, Deichert. XII 382 S.

* Religionsgeschichtliches Lesebuch. In Verbindung mit Fachgelehrten hrsg.
v. A. Bertholet. Zweite, erweiterte Aufl. 1. K. F. Geldner Die zoroastrische
Religion (Avesta). 2. K. Th. PreuB Die Eingeborenen Amerikas. 3. A. Briickner
Die Slaven. 4. M. P. Nilsson Die Religion der Griechen. Tibingen 1926/7,
Mohr (Siebeck). 1V 54 8.5 IV 61 8.; 1V 43 8.; IV 94 8.
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seinen Forschungsreisen erst erschlossen hat. Vorgesehen ist aus dem
Bereich der Primitiven weiterhin ein Heft von Thurnwald iiber
Australien und Siidsee. Von den alten Teilen liegt in Neubearbeitung vor
Geldners Avestaauswahl. Das dritte, bisher erschienene Heft, bringt
dagegen wieder neues: Briickner iiber die Slaven; dieses Heft nach
Stimmen geordnet: Slaven, PreuBen, Litauer, Zemaiten, Letten. Es ist
um so willkommener, als es sich um ein Mosaik aus schwer zugéinglichen
Quellen handelt. Unmittelbar vor der Ausgabe steht wieder ein Novum:
Nilssons Auswahl zur griechischen Religion, iiber die ich gleich auf
Grund der Korrekturbogen herichten kann. Auch Nilsson wihlt eine
systematische Gliederung und zwar in genauem AnschluB an seine
historische Darstellung im neuen Chantepie (s. oben S. 370), die sich ihrer-
seits eng an seine oben Bd. 23, 55ff. und 150 genannten selbstindigen
Werke hilt. Der Synkretismus ist ausgeschlossen, da diese Texte von
Latte mit den rémischen zusammengenommen werden; auch dies Heft
erscheint baldigst. Nilsson hat die aufzunehmenden Stiicke ausgewihlt,
die GroBe-Brauckmann iibersetzte (bzw. schon vorhandenen Uber-
setZungen entnahm; daB dabei fiir Sophokles die viel zu wenig bekannte
meines alten Gymnasialdirektors Wendt zugrunde gelegt wurde, war
mir eine groBe Freude). Dann iiberpriifte sie der Herausgeber. Gern
nimmt man wahr, daf ,den sog. niederen und kultischen Seiten der Re-
ligion mehr Beachtung gewidmet worden ist, als es in #hnlichen Samm-
lungen zu geschehen pflegt. Und man begriilt es, auch erst ganz
neuerdings bekannt gewordenes Inschriften- oder Papyrusmaterial ver-
wertet zu sehen (S. 8 und 19). Weniger einverstanden kann ich damit
sein, dafl ,,in betreff der hoheren Formen der griechischen Religion und
ihres Ideengehaltes“ auf andere Sammlungen verwiesen wird, wie die
1925 erschienene von Cornford. Wer kennt die? Mir ist sie z. B. noch
nicht zu Gesicht gekoramen, geschweige denn jenen Kreisen, fiir die
die wohlfeilen Hefte des Lesebuchs auch bestimmt sind. So vermifit
man vieles an Hymnen, Gebeten, Zeugnissen persénlichster Religiositit;
die paar Worte des Sokrates-Platongebetes im Phaidros, die nirgends
stehen, besagen fiir den Geist hellenischer Religiositit mehr als manche
Inschriften. Daf die Mysterienzeugnisse, jene wundervollen Makarismen
eleusinischer Mysten iibergangen sind, kann ich mir nur so erkliren,
daB sie wohl zusammen mit den hellenistischen Mysterien Latte zu-
gewiesen sind. Das hitte aber dann im Vorwort gesagt werden kénnen.
DaB aus den Bakchen des Euripides nur ein Passus aufgenommen
ist zur Veranschaulichung des mythologischen Pragmatismus, dagegen
nichts, was uns den ddmonischen Zauber dieses orgiastischen Kultes er-
schauerd miterleben liBt, nichts von jenen Teilen dieser Tragddie der
sTheomachie”, die den Konflikt der alten mit der neuen Religion para-
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digmatisch schildern, nichts von den aretalogischen Elementen darin,
die neuerdings skandinavische Landsleute Nilssons und Fiebig (Angelos IT)
mit der Apostelgeschichte zusammengehalten haben, das ist m. E. ein
Nachteil, der bei einer sicher bald notwendigen Neuauflage unschwer
behoben werden kénnte. Denn trotz dieser Ausstellungen, die ich glaubte
nicht unterdriicken zu diirfen, damit kiinftig die geistige Héhenlage der
griechischen Religion in gleichem Mafie wie die kultische oder primi-
tivere Schicht zu Wort kime, bleibt Nilssons Beitrag eine sehr will-
kommene Leistung.

E. Bilderatlas.

Fiir den Schluf des Berichtes habe ich mir ein Werk aufgespart,
das ein Novum in unserer Wissenschaft darstellt. Was als notwendige
Begleitung all der Religionsgeschichten, Textbiicher und Handworter-
biicher immer schmerzlich vermift wurde, ein Bilderatlas zur Re-
ligionsgeschichte, das ist jetzt Dank der Initiative von H. Haas?!
in raschem Werden begriffen. Haas hat selbst oben Bd. 19, 438 seinen
Plan entwickelt. Die Ausfiihrung entspricht insofern nicht ganz der
Vorankiindigung, als wir nicht lose Tafeln mit je einem besonderen
Textblatt erhalten, sondern einzelne, aber gesondert kiufliche Hefte mit
jeweils einer Text- und Tafelabteilung. Doch kann man erstere leicht
ablésen und die Tafeln, die nur einseitig bedruckt sind, auseinander-
trennen und in einer Mappe sammeln, um sie je nach Bedarf zu religions-
vergleichenden Demonstrationen nebeneinanderzulegen. FErschienen ist
bis jetzt Mogks germanische Religion, wo die leidige Inflationszeit
noch eine sehr knappe Auswahl und schlechtes Papier erzwang. Doch
schon die Agypter (Bonnet), Hethiter (Zimmern), Babylonier und
Assyrier (Landsberger), Agier (Karo) prisentieren sich, wenn
man bei letzterem Heft die Ausgabe auf besserem Papier kauft, un-
geschmélert und einwandfrei. Die Ainu, heut nur noch ein kleiner
Prozentsatz Japans, aber mit zweitausendjihriger Vergangenheit, stellt
Haas selbst dar. Begreiflich, dafl er dies wenig bekannte Volk als
Paradigma eines Primitivenstammes eindringlich vorfithren will; aber
fragen muf man doch, ob ihre Bedeutung in der Gesamtentwicklung
der Religion solchen Umfang rechtfertigt? Wie groB hitte dann z. B.

! H. Haas Bilderatlas zur Religionsgeschichte. 1. Lieferung: Germanische
Religion (E. Mogk). IV 8. Text, 54 Abb. 2.—4. Lieferung: Agyptische Reli-
gion (H. Bonnet). VIII 166. 5. Lieferung: Religion der Hethiter (H. Zimmern).
II 18. 6. Lieferung: Babylonisch-Assyrische Religion (B. Landsberger). VI 50.
7. Lieferung: Religion des #giischen Kreises (G. Karo). XI 91. 8. Lieferung:
Die Ainu und ihre Religion (H. Haas). XVIII 104. 9.—11. Lieferung: Die
Religion in der Umwelt des Urchrisientums (J. Leipoldt). XXII 193. Leipzig-
Erlangen 1924/26, Deichert.
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Leipoldts Heft iiber die Religionen in der Umwelt des Christentums
werden miissen? Es ist zwar, weil eins der wichtigsten, das umfang-
reichste der bisher erschienenen, jedoch, von den Ainu aus bemessen,
stimmen die Proportionen doch gewiR nicht! Ubrigens beschrinkt sich
Leipoldt, da noch besondere Teile iiber Griechen, Etrusker, Rémer (mit
Kaiserkult), Mithras vorgesehen sind, auf die hellenistisch-dgyptischen,
syrischen (wo die oben Bd. 23, 1/5 erwihnten Funde von Dura schon
verwertet sind), kleinasiatischen Kulte und die dionysischen, orphischen,
eleusinischen Mysterien. Bei manchen Monumenten, die man etwa ver-
mift, ist also mit der Méglichkeit zu rechnen, daf sie jenen andern
Heften vorbehalten sind. Ich denke z B. an den thrakischen Reiter,
anatolische Reitergotter, émfxoor- Altire und derartiges. Die Fresken
aus Casa Item, auch der Ninnionpinax sind zu klein. Sonst aber ver-
dient sowohl Auswahl wie Ausfiihrung und Text hohes Lob. Ubrigens
ist bei allen Heften zu beriicksichtigen, daBl die Tafeln ja nicht kunstge-
schichtlichen, sondern religionsgeschichtlich-interpretatorischen Zwecken
dienen. Im ganzen lift sich sagen, daB die schwere, weil neuartige
Aufgabe vortrefflich geldst ist. Fiir jede ernstliche Arbeit auf religions-
geschichtlichem, theologischem, volkskundlichem Gebiet, nicht minder
auch fiir die Vertreter der jeweiligen philologischen und archiologischen
Disziplinen wird das Werk, dem m. W. das Ausland nichts Gleichartiges
an die Seite stellen kann, ein unentbehrliches Hilfsmittel sein. Hoffent-
lich schreitet es so riistig fort wie es begann. Ein Wunsch sei jetzt
schon ausgesprochen, der gewifi auch in den Intentionen des Heraus-
gebers liegt: der nach Indizes von der Reichhaltigkeit der Bertholetschen
im neuen Chantepie! Und dann noch eine Anregung: Kiinftig auf den
Tafeln die Nummer des Heftes anzubringen neben der Seitenzahl. Will
man, wie oben bemerkt, die Blitter zu vergleichenden Studien aus-
einandernehmen, ist dann die Wiedereinordnung erleichtert. Eine Ainu-
tafel und eine assyrische wird man nicht verwechseln; aber ob z. B. die
Vasenbilder aus Unteritalien zu Leipoldt gehéren oder zu einem andern
der Antikenhefte, wird man nicht sofort im Gedéchtnis haben.

Nachtrag zu S. 3671.: Hinweisen kann ich gerade noch auf die lesens-
werte Outline introduction to the history of religions von Th, H. Robinson
(London 1926, Oxford Univ. Press XII, 244 8.), ergiebig besonders fiir
Orientalisches, und mit starker Akzentuierung philosophischer Religions-
formen und des Monotheismus geschrieben.



ITI. Mitteilungen und Hinweise.

Lykische Votivreliefs.

Als Blattfiillsel diene ein Hinweis auf die neuen lykischen Reliefs,
die Pace Annuario della r. scuola di archeologia di Atene III (1921) 701.
verdffentlichte. Die Musen- und Nymphenreliefs bieten inhaltlich nichts
Besonderes, sind aber stilgeschichtlich bemerkenswert, weil sie das
Prinzip der Reihung identischer Gestalten aufweisen, das ich in meinen
Lykischen Zwolfgotterreliefs (Sitz.-Ber. Akad. Heidelberg 1913, V) S. 231f.
besprach. Religionsgeschichtliches Interesse beansprucht das S. 70 von
Pace behandelte und abgebildete Relief, auf dem drei identisch dar-
gestellte Gotter in Kriegertracht — @hnlich der meiner Zwolfgstter —
gebildet sind, nur tragen sie nicht wie diese Speere, sondern halten in
der linken Hand jeweils ein Doppelbeil hoch. Leider sagt keine In-
schrift, wie sie heiBen; aber sie vermehren in erwiinschter Weise die
Zahl der kleinasiatischen Doppelaxttriger. Zu den Literaturnachweisen
fiir Gottheiten mit Doppelbeil bei Pace kann jetzt Schweitzer Herakles
sowie Phil. Wochenschr. 1924,812{, hinzugefiigt werden. Ein epichorischer
Dreiverein neben den epichorischen ddidexe Feof dhnlicher Art ist auch
fiir die Geschichte dieser beiden heiligen Zahlen ein willkommenes
Beispiel.

Tiibingen. Otto Weinreich.

Zu Archiv XXIII, 353.

In der Miszelle ,Von der Siinde des Tanzens“ Archiv XXIII, 353
verlangt die Wendung das der vatter under der swell leg (S. 354 Z.7)
eine andere Deutung, worauf mich Karl Bihlmeyer freundlichst aufmerk-
sam macht. Es liegt Hieronymus, Ep. ad Heliodorum 2 (Migne PL 22,
348) zugrunde: licet sparso crine et scissis vestibus ubera, quibus te nutri-
erat, mater ostendat, licet in limine pater iaccat, per calcatum perge patrem,
siceis oculis ad vexillum crucis evola! Ganz dhnlich in der Vita Columbani
von Jonas ed. Krusch 1905, S. 157, Z. 131f.

Halle a. S. Philipp Strauch.
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34, 39fT 47f

Hegel 336f. 344. 3611 361
Heiligkeit 324. 326
Heilzauber 215
Hellenismua u. Christen-
tum 145f.

Heraklit 351

Herder 363
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Heries Iunonis 252f.
Hermetik 110
Hethitisches Ritual 73ff.
Hobbes 360
Hockerstellung 184. 192
Hora Quirini 252f.
Hund 282

Ianus 248

Idealismus 324. 328 1. 332.
337. 3611f.

Jerusalem 99

Jesus 85 1. 100. 127. 132 L.
Indogermanische Religion
3771,

Iohannes 158 ff.

— Eriugena 359
Iranisches 105ff.
Isidorus von Sevilla 359
Istar 184. 194

Tuppiter 2481f,

— und Iuno 246

Kabiren 39,2

Kant 320. 322. 324f. 337.
344f. 3563. 3611

Katholizismus 338 ff. 371f.

Katze 289

_Kehricht des Sterbe-

zimmers 318
Kierkegard 365
Klagefrauen 296ff. 307
Knabe als Richter 270ff.
Korngeister 245
Krug zerbrochenim Toten-

ritual 305. 310ff. 315f.
Kdopros 85f. 88F

Leukasfelsen 61 ff.
Liturgie 157

Lotze 365
Aovroopdgos 287, 5
Lua Saturni 252f.
Lykische Reliefs 384
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Macrobius 359

Madonnenverehrung 327

Mirchen u, Mythos 235 ff.
268 1. .

Mirtyrer 1391

Maia Volcani 252f.

Mandiismus 1001,
Manichiismus 100 ff.
Marduk 181. 188

Mars 248. 250ff.

Medusa 1ff.

Meydior @cof 301f.
Méloawve 42

Meraveds 49 1.

Mélavdog 52fF. 75. 178
Msloavizmog 52 1f.

Mélag 521T.

MessiasbewuBtsein 128f.

Metaphysik 331. 340
Ménchstum 110f.

Moles Martis 252f.

Monismus 349

Mutter Erde 178ff.

uveoldys 294 M. 2991F.
Mysterien 291f. 104 ff.
Mystik 324. 327, 332. 335.
345, 349. 3581f

Mythen der Semang 211 1f.
Mythos 350. 374, vgl.
Mirchen

Nagelschnitzel 286
Neleus 57f.

Nerio Martis 252f.
Neues Testament 112 ff.
Neukantianismus 325
Neuplatoniker 355f.
Neupythagoreismus 63
Nietzsche 365f.
Ninharsag 184. 187. 194
Niesen 304f.

01 309f.

Omina 281 ff.

Ops 255
Orang-hidop 2091f.
Osiris 2341
Osten, Westen 285
Ostereier 173f.

Panbabylonismus 374f.
Panda Cela 245
Parapsychologie 327
Parmenides 351

Register
Patulcius Clusius 245

- Paulus 185ff. 157

Perseus 1ff.
Phinomenologie 338 ff.
368

Philosophie, Geschichte
der 342ff.

— und Religion 319ff.
Platon 330. 348. 3521f.
Plotin 8551, 364
Pneuma 1101ff 857
Poseidonios 146
Praestita 251
Protestantismus341.371f.
Psyche 105
Psychoanalyse 90. 351
Psychologie 320ff.

Quirinus 248. 252f

Religion, ihr Wesen 321 ff.
3281F. 367ff. 373
Religionsgeschichte 367ff.
—philosophie 3191f. 349
—psychologie 326f.
—soziologie 91. 99. 325.
330
— wissenschaft 367 ff.
Rote Farbe 287

Salacia Neptuni 252f.

Sapphos Sprung vom
Yelgen 61ff.

Sator-Formel 164ff.

Schallanalyse 121

Scheibenférmige Ana-
theme 20 ff.

Scheinkampf, ritueller
73 ff.

Schleiermacher 320f. 322.
332. 336. 363.

Schopenhauer 330. 345.
364

Schwarze Gotter s. M#é-
dove ff,

Schweineopfer an Athena
191f. 28

Seelen von Objekten 312f.

Seelenbriicke 293f.

—glaube 290fF.

—vogel 287

Semang 209 ff.

Semones 255

Silvanus 247

Sokratiker 352

Solon 307, 3
Sondergotter 247
Soziallehren der alten -
Kirche 91. 99
Spiegelmotiv im Gorgo-
mythos 1 ff.

Spriinge, rituelle 65ff.
Sterbende, auf Erde ge-
legt 284f.

Siinde 219ff. 223ff. 232f.
Susanna 259 fF.

Symbol 155f.

Theologie 3321F.
Thomas von Aquino 340
Tote im offenen Sarg 305fF.
Totenbriuche 2811f.
Totenklage 294ff. 307
Totenspenden 309f.
Traumdeutung 282

Unsterblichkeit 323f.
Urchristentum 83 Y.
Urmensch-Mythos 100f.

Yampir 285. 289f.
Verhiillung des Leich-
nams 306,4

Vesuna 254f.

Virites Quirini 252f.
Volkserzihlungen u. Altes
Testament 268 ff.

Wasserspende 305. 309.
314f. 817f.
Weihnachtsbrivuche 175f.
Wein 309f. 314f.
Worte, letzte 284
Wunder 130. 164. 173

Xanthos 54ff. 75. 78
Xenophanes 351

Zahlensymbolik 233

— 8: 290f. 316. 384
— 73 181. 189f. 282,39
— 9: 282,92

— 12: 384

— 13¢ 107

— 40: 290ff.
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