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I. Die Religion der Urzeit.

In der ersten Halite des 19. Jahrhunderts stand die
vergleichende Religionswissenschalt zundchst im
Banne der rein idealistischen Entwicklungslehre He-

_ gels. (Hegel, Die Phil. der Religion, Ausgabe von

A. Drews, Jena 1905.) In der Religion soll nach He-
gel die Einheit des Unendlichen und Endlichen emp-
funden und bildlich vorgestellt werden. Die Natur-
religion bringt drei Formen, die chinesische Religion
des Mafies, die brahmanische der Phantasie und die
buddhistische des Insichseins zur Entwicklung, wih-
rend sich in der persischen Religion des Lichtes, der
syrischen des Schmerzes und der #gyptischen des
Ritsels schon die Umwandlung in die Religion der
Freiheit vorbereitet. Ruch die zweite Stufe, die Reli~
gion der geistigen Individualitdt, umfafit drei Ab-
schnitte: die jiidische Religion der Erhabenheit, die
griechische der Schonheit und die rdmische der
Zweckmifligkeit. Als dritte Stufe erscheint dann die
absolute Religion des Christentums, das in der Reli-
gion der Wahrheit und der Freiheit des Geistes inhalt-
lich die Einheit der gottlichen und menschlichen Natur
darstellt. Mit der Entwicklung der indogermanischen
Sgrachmssenschaﬂ und nach der Entzilferung der
Hieroglyphen und Keilschrift drdngte sich dann der
Entwicklungsgedanke geradezu auf, um das Empor-
steigen zur Rulturhshe in grofien Zeitrdumen zu er-
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forschen. Da nun die Kulturdenkmdler iiberall For-
men der Naturverehrung aulwiesen, erblickten die
Vertreter der formalen Sprachwissenschait auch den
Antang der Religionsentwicklung in diesem Natur-
dienst. (Lepsius, Uber den ersten dgyptischen Géotter-
kreis und seine geschichtlich-mythologische Entste-
hung, 1851.) Die Beseelung der Natur wurde aus der
vorherrschenden sprachlichen Geschlechtsbezeich~
nung bei Wortern wie Himmel, Erde, Meer oder Regen
hergeleitet. (M. Miiller, Essays, deutsch, Leipzig 1869;
Vorlesungen iiber den Ursprung u. die Entwicklung
der Relig., deutsch, 1881.)

In der zweiten Hélite des 19. Jahrhunderts wurde
der Einfluf der naturmythologischen Schule indessen
stark zuriickgedringt durch die ethnologische Reli-
gionsforschung, die einer positivistischen Zeitrichtung
folgte. (A. Comte, Phil. positive V. p. 30.) In der
Ubersicht und Beurteilung der Ergebnisse auf dem
ethnologischen Forschungsgebiet kann ich mich ge-
trost an die positiven und historisch-kritischen Aus-
filhrungen meines hochgeschdtzten Lehrers, des
Sprachiorschers, Ethnologen und Bibelforschers Proi.
Dr. W. Schmidt, anschliefen. (W. Schmidt, Der Ur-
sprung der Gottesidee, I. Teil, Miinster 1912.) Nach-
dem die Naturvélker in den Vordergrund des ethno-
logischen Interesses getreten waren, erhob sich die
grofle Streitirage, ob die Stufe der Naturvolker als
Entartung oder als Vorstufe der Kulturvolker zu be-
trachten sei. Der Entwicklungsgedanke hatte mit den
Ideen Darwins das weite Gebiet der Naturwissen-
schaften erobert. Die prahistorischen Entdeckungen
des franzosischen Forschers Boucher de Perthes fiihr-
ten zum Vergleich dieser auf europdischem und
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aufiereuropédischem KRulturboden bald da und bald
dort auigefundenen niederen Vorstufe der hochent-
wickelten geschichtlichen Vélker mit den Kulturzu~
stinden der sogenannten Naturvélker. Die weitge-
hende Ubereinstimmung schien nun den Schlufi zu
ri.achtfertigen, dafl auch bei den Naturvélkern nicht
ein Herabsinken von hoherer Stufe, sondern vielmehr
ein Zuriickbleiben auf niederer Anfangsstufe vorliege.
Ungiinstige klimatische Verhiltnisse, Mangel an Me-
tallen, Toplerton, geeigneten Pflanzen fiir Kleider-~
stolfe oder das Fehlen von Haustieren erméglichen
h:eilich keine highere Kulturentwicklung. Ebenso ist
die Auflésung grofier Menschenmassen in zahlreiche
kleine Gemeinschaften ein Kulturhindernis, ob dieser
Zerfall nun durch Verteilung auf viele kleine Inseln
oder durch Ansiedlung in Gebirgsgegenden mit
schwe.r zugénglichen Télern oder durch Einwande-
tung in weite Ebenen ohne geniigendes Fruchtland
erfolgt. Das Zusammenwirken bedeutender Volks-
massen ist eben ein unentbehrliches Erfordernis zu
hi'iherer Kulturentwicklung, selbst wenn man die Ge-
nies liir die eigentlichen Kulturtriiger hilt. Bei dieser
Hnnahfne entfallen entweder auf eine kleine Gemein-
lsleilaﬁ im }Zerl}éltnis zu grofien Verbénden iiberhaupt
i _Tie Genies infolge ihrer Seltenheit oder die Genie-
elslingen kinnen beim Fehlen von geniigender Ar-
beltﬁteﬂl{ng oder Gliederung der einzelnen Kiinste und
rertigkeiten nicht in ausreichendem MaBe gesichert
und zum dauernden Kulturfortschritt ausgebaut wer-
den. Durch Untersuchungen iher Abstammung und
Zj&lt der Wﬂnderung in kulturwidrige Gebiete ist tat-
sdchlich ein Stillstand und damit ein Riickgang des
Rulturstandes landverschlagener Volksteile nachzu-
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weisen. Huch sind bei Naturvélkern vereinzelt Funde
vormaliger Kultur von héherem Werte, z. B. Stein-

bauten auf Mikronesien, Hieroglyphenschrift auf den

Osterinseln, aufgedeckt worden. Immerhin diirfen
aber die Zustédnde der materiellen Kultur oder Zivili~
sation der Naturvilker im allgemeinen doch als er-
starrte Vorstufen und nicht als’ Entartungserscheinun-
gen gelten. Trifft dieses Verhiltnis aber zugleich fiir
die geistige Kultur oder Kultur schlechthin zu? Dar-~
wins Theorie, die den Menschen aus tierischem Zu-
stande hervorgehen ldft, hat dazu gefiihrt, die Natur-
vilker im ganzen als die erste aus der Tierheit heraus-
ragende Stufe der eigentlichen Menschheitsentwick-
lung zu betrachten. Seither hat aber auch die ver-
gleichende Religionswissenschaft im allgemeinen
diese evolutionistische Bahn eingeschlagen.

J. Lubbock hat zuerst folgende Entwicklungsreihe
aufgestellt: Atheismus, Fetischismus, Totemismus,
Schamanismus, Anthropomorphismus, Gott als Welt~
schopler, Verbindung der Religion mit der Sitilich-
keit. (Lubbock, The Origin of Civilisation and the pri~
mitive Condition of Man, London 1870.) Das Vor-
handensein ganz religionsloser Vélker oder den
Atheismus an den Beginn der Reihe zu setzen, wurde
in der Folge als unbewiesene Behauptung durchwegs
abgelehnt, Die iibrigen Glieder aber gingen wie auch
der Manismus Spencers in die Theorie des HAnimis-
mus iiber. (Tylor, Primitive Culture.) Auf reiches
Tatsachenmaterial gestiitzt, stellt Tylor an den HAn~
fang der Religionsentwicklung die Bildung des Geist-
begriffs. (Schmidt, Der Ursprung der Gottesidee,
I. Teil, 2. Kap.) Die Entwicklungsreihe enthdlt dann
nachstehende Hauptglieder:
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1. Angeregt durch die Erscheinungen des Schla-
fes, Traumes und Todes, bildet sich der Naturmensch
aus der Betrachtung der beiden Arten von Lebens-
vorgdngen zundchst den Begrilf einer vom Korper
verschiedenen Seele. Daran schliefit sich der Glaube
an die Fortdauer der Seele nach dem Tode und ein
S._eele'nwanderungsglaube mit Einschluf der Sorge
?ur die Toten, wihrend der Glaube an eine Vergeltung
Im Jenseits erst spater auftritt.

2. Nach der Analogie des menschlichen Wesens

werden dann auch Tiere, Pflanzen und schliefilich
unbelebte Dinge aufgefafit.

3. Der Manismus oder die Verehrung der Ahnen,
dgr Geister der Verstorbenen, zeigt den Ubergang zur
Bllflung des reinen Geistbegriffs an. Diese reinen
Geister konnen sich kérperlicher Wesen beméchtigen,

‘wodurch die Zustinde der Besessenheit erklirt wer-

den.‘ _Ebenso wird der Schamanismus:als Kunst des
Medizinmannes gegeniiber den schidlichen Einfliis-
sen solcher Geister beim Erkranken und Sterben und
der. Fetischismus als Verehrung von Klstzen oder
Steinen sowie der eigentliche (6tzendienst als Ver-
ehrung geschnitzter oder gehauener Bilder aus Holz
oder Stein gedeutet. Die reinen Geister bewirken
glelchf?l]s Naturerscheinungen; und so fithtt der
Na.turdlnenst zu den Anfingen der Naturphilosophie.
Wie Fliisse oder PHanzen beseelt erscheinen, so ver-
ehrt man auch Tiere. Im Totemismus gilt das Totem-~
tier als Verkérperung des einzigen Stammesgottes,
tjem man ?pfert, dessen Fleisch man geniefit, um der
libernatiirlichen Eigenschaiten teilhaft zu werden.
Vélker mit Halb~ oder Vollkultur entwickeln dann im
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hiheren Polytheismus allerhand Erd- und Himmels-,
Luft~- und Wassergbtter.

4. Spuren eines ethischen Dualismus finden sich
wohl schon auf niedriger Entwicklungsstufe, aber Gut
und Bés sind nicht eigentlich ethisch gemeint, sondern
bedeuten soviel als niitzlich und schidlich. Zur Ent-
wicklung des ethischen Dualismus dienen neben an-
dern schddlichen und niitzlichen Naturkriften vor-
ziiglich Licht und Finsternis.

5. Die Entstehung des Monotheismus wird da-
durch erklédrt, dafi man den ersten Stammvater oder
einen der Naturgétter zur Obergottheit erhob, wenn
nicht etwa nach dem Muster der Volksgemeinschait
ein hiochster Gott als Kénig des Geisterreiches oder
im Sinne der Weliseele eine das All durchdringende
Gottheit angenommen wurde. Auf diese Weise ver-
einigte sich entweder alle Vollkommenheit der poly-
theistischen Méchte in einer Personlichkeit oder der
Geist verfliichtigte sich zu unbestimmter Geistigkeit.

6. Ersi wenn die wesentlichen Eigenschaiten der
Gottheit nur dem allméchtigen Schopfer beigelegt
werden, vollzieht sich die Vereinigung von Religion
und Siftlichkeit und stellt der Monotheismus eine
lolgerichtige Entwicklung aus dem Animismus und
zugleich eine Vervollstdndigung der polytheistischen
Religion dar.

Diesem evolutionistischen Animismus gegeniiber
gewann die HAstralmythologie der Panbabylonisten
ganz untergeordnete Bedeutung. (W. Schmidt, Pan-~
babylonismus u. ethnolog. Elementargedanken, Mit-
teilungen der HAnthropolog. Gesellschait in Wien,
38. Bd., S. 73—88.) Der kulturgeschichtliche Einfluf
der babylonischen Astronomie auf die &ltesten Kultur-
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stitten, das Euphrat- und Niltal, die Zwischenlinder
Vorderasiens und das ostliche Mittelmeerbecken,
diirfte aufler Zweifel sein und wohl auch fiir jlingere
Rulturlénder wie Indien, China, Mexiko, Mittelameri-
ka und Peru in Betracht kommen. In den Astral-
mythen spielen die Zahlen der Umlaufszeit der Ge-
stirne und ihrer Verhiltnisse zu einander eine grofle
Rolle. Diese heiligen Zahlen bestimmen auch die
Feste und Festzeiten sowie die gesamte Zeiteintei-
l}lng. Wenn nun aber auch die Plejadengleichung rich-
lig ist und die Friihlingssonne vom Eintritt in das
Bild des Stieres, d. h. vom Rechnungsbeginn, nach
etwa 2200 Jahren immer ein Sternbild weiter nach
Osten geriickt ist, so folgt daraus doch kaum die Ur-
entstehung aller Astralmythen in Babylon und die
Wanderung dieser Mythen zu den heutigen Fund-
stellen. Bei den ozeanischen und meisten siidamerij-
kanischen Naturvélkern iehlt die Einteilung der Mo-
nate in Wochen und bei den mittelamerikanischen
Volkern geht die zwanzigtagige Woche nicht auf
Sternkunde, sondern auf vigesimales Zzhlen an
den. Fingern und Zehen zuriick. Konnten die
Plejadenmythen librigens nicht nach der Theorie der

lementargedanken (A. Bastian, Das Bestindige in
-1 Menschenrassen und die Spielweise ihrer Ver-
anderlichkeit, Berlin 1868) bei den Naturvélkern
selbst entstehn, da diese den Eintritt der Friihlings-
Sonne N die Plejaden mit eigenen Augen zu sehen
vermochten ung fijy Mythenbildung noch jung waren?
Z}ldem. war die Religion in Mythen wohl nur eine
Einkleidung der Gottesidee fiir das Volk, wihrend
die Priester mit dem geheimen Wissen -der Ein-
geweihten wufiten, dafi die Gottheit ein vom Ge-
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stirn verschiedenes Wesen sei. Fafit man aber die
Darstellung der Himmelsvorgénge als kindliche
Volksanschauung, dann kommt man wieder zum
Animismus oder verzichtet daraui, die Entstehung
der Religion und Mythologie anders als .durch ab-
sichtlichen oder unabsichtlichen Priesterbetrug zu
erkliren. Einen Vorteil hat die Astralmythentheorie
indessen gebracht, insofern namlich die Mythenbildung
auf astronomijscher Grundlage in grofien Ziigen auch
eine vollkommene Zeitrechnung fiir die Geschichte
der Naturvilker gestattet.

Wegen ihrer nennenswerten Bedeutung soll auch
die Zaubertheorie zum Vergleich herangezogen wer-
den. (J. H. King. The Supernatural . . ., London 1892;
Schmidt, Der Ursprung der Gottesidee 1. S. 481 if.)
Nach dieser Theorie zieht der Naturmensch aus dem
Walten personlicher und unpersénlicher Kréite in der

" Welt natiirliche und iibernatiirliche Folgerungen. Er-

gibt sich nadmlich als iibernatiirliche Bbleitung aus
dem personlichen Kraitbereich die Geistertheorie, so
folgt aus dem Kraftbereich physikalischer und che-
mischer Natur die Zaubertheorie. Als das Urspriing-
liche aber gilt die Ableitung aus den unpersonlichen
Kriften und damit der Zauber dem Animismus ge-
geniiber als das Frithere. Auflergewshnliche Gegen-
stinde, Vorgdnge oder Zustinde wie Somnambulis-
mus, Epilepsie, Halluzination, berauschende Getrdanke
oder aufregende T&nze haben etwas Geheimnisx{olles
an sich, ebenso Zahlen, Tage und Stunden in ihren
Verhiltnissen zu einander. Hls erste Wirkung, die
das Erfassen von Gliick oder Ungliick auf den Geist
des Wilden ausiibt, stellt sich nun das Verlangen ein,
den Gegenstand, an dem das Gliick ‘oder Ungliick
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_ haiten soll, zu besitzen oder von sich fern zu halten.

Werden sodann die guten oder iiblen Vorempfindun-~
gen als iibernatiirliche Einfliisse heilender oder be-
schiitzender, prophetischer oder Krankheit und Tod
bringender Art aulgefafit, so erklért sich die Anwen-
dung geheimnisvoller Hilfsmittel in den Amuletten,
_Zauberformeln und Zauberhandlungen. Schrieb man
Jetzt einzelnen Personen geheime Kriite zu, dann
glaubte man an die Religion des Medizinmannes oder
die Magie. Unter dem Einfluf des Zauberers konnte
sich somit aber auch durch erworbene neurotische Zu-
stinde wie durch das Traumleben zunichst der
Seelenbegriff und dann der Geisterglaube entwickeln.
Die religionsphilosophische Grundirage betrifit
abe? keineswegs die unbestreitbare Tatsache, dafi
H'mmismus, Mythenbildung und Zauber in der Reli-
glonsentwicklung von grofler Bedeutung gewesen
Sl.nd, Sonst wédre mit Fug und Recht auch noch auf
die sogenannten Heilbringer hinzuweisen. Man denke
nur an den mythischen Typus des feindlichen Briider-
paares. Was da Osiris und Seth-Typhon bei den
H_gyptem bedeuten, das besagen Cii Koab und Heitsi
El:.lbib bei den Hottentotten. (P. Ehrenreich, Zeitschriit
{Eu_r Ethnoiogie 1906, S. 536—610.) Tritt namlich der
'ngott als hichstes Wesen in wiirdevoller Ruhe und
Tabenheit zuriick, dann stellen sich die Heilbringer
als Mittelspersonen ein. Als Personifikationen von
NatureFSCheinungen glaubt ihnen der Mensch bald
alles ?lllte danken zu miissen. Schlieflich werden
all_e Elg%nSChaﬂen des hochsten Wesens auf die Heil~
bringer ul;ertragen. Die Hauptirage auf dem Gebiete
der Religionswissenschait bezieht sich vielmehr auf
die erste Bildung des Gotteshegrilies. Freilich hatten
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schon die theologischen Gegner des evolutionistischen

Animismus unter Berufung auf die Uroffenbarung

nachdriicklich auf tatsichliche Spuren des sittlichen
Monotheismus bei Naturvélkern -aufmerksam ge-
macht. Das Hauptverdienst in der Behandlung der
Kernirage gebiihrt jedoch dem Theoretiker des prdani-
mistischen Monotheismus A. Lang, dessen For-
schung W. Schmidt auf dem gleichen Gebiete ethnolo-
gischer Untersuchung der Hauptsache nach kritisch
anerkennt und auch positiv ergénzt. (Lang, The Ma-~
king of Religion; Schmidt, Der Ursprung der Gottes-
idee I. S. 118 i) Die bedeutsamsten Ergebnisse sind
diese:

1. Der Animismus lehrt, der Begriff Gottes oder
des hchsten Geistes kénne erst erlangt werden, nach-
dem der Geisthegriff selbst sich auf Grund der Er-
scheinungen des Schlafes, Traumes und Todes ent-
wickelt habe. Die Naturvolker leugnen und bejahen
aber viellach die Geistigkeit gar nicht, weil sie sich
diese metaphysische Frage iiberhaupt nicht vorgelegt
haben. Gott ist ihnen einfach ein wirkliches, leben-
diges Wesen. DieErscheinung des Todes kommt schon
darum nicht fiir das Entstehn des Geisthegrifis in Be-
tracht, weil das hochste Wesen nach den Aussagen
von Vélkern der niedersten Stufe immer dagewesen
sein soll, nie sterbe. Dafl man dieses anthropomorph
gedachte Wesen nicht sehen kann, beruht solchen
Naturkindern bezeichnender Weise auf der weiten
Entfernung des Himmels. Demnach braucht der Got~
teshegriff nicht aus dem Geistbegriff entstanden zu
sein.

2. Vom Grundsétzlichen abgesehen, steht der Ani~
mismus aber auch im Gegensatz zu den Tatsachen.
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Aus dem Seelenbegriff soll sich die Verehrung von
Naturgeistern sowie die Ahnenverehrung entwickelt
haben. Nun fehlt aber die Fhnenverehrung gerade
bei Volkern des urspriinglichsten Rulturkreises, bei
den Australiern wie bei den Andamanesen, die zu den
einst sehr verbreiteten Zwergvolkern und dltesten Be-
wohnern Siidasiens gehtren. Ebensowenig findet sich
die Naturgeisterverehrung bei den HRustraliern, An-
damanesen und Buschménnern.

3, Was die behauptete anféngliche Trennung und
spiitere Verbindung von Ethik und Religion anlangt,
mufl man zugestehn, daf# die Religion anfangs nichts
mit Ethik zu tun zu haben brauchte, wenn die Ahnen-
geister wesentlich aus Gespensterfurcht hervorgingen
und die Naturgeister nur ihrer niitzlichen oder schéd-
lichen Eigenschaiten wegen verehrt wurden. Ist aber
weder Naturgeister- noch HRhnenverehrung Rus-
gangspunkt fiir den Monotheismus, den wir bei den
urspriinglichsten Naturvélkern voriinden, so entidllt
zunichst die theoretische Stiitze liir die Leugnung des
ethischen Charakters dieser Religion. Es lafit sich
jedoch iiberdies dartun, dafl bei den Volkern aui nie-
derster Stufe nicht nur siitliche Gesetze vorhanden,
sondern auch vom hochsten Wesen, das mit All-
Wissenheit begabt ist und im diesseitigen oder in
einem jenseitigen Leben belohnt und bestrait, gewollt
sm-d. Betrachten wir die Mysterien der Stammes-
weihe Im Bereiche der Jagd- und Sammelvilker! Bei
den Siidoststimmen HAustraliens versinnbildet das
lurchterregende Sausen des Schwirrholzes, eines
rhombusartigen Holzstiickes, das auch bei &hnlichen
Mysterien im alten Griechenland, in Siidairika, auf
Neuseeland und anderswo verbiirgt ist, die Stimme
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des hiochsten Wesens, seines Sohnes oder Boten. In
nachdriicklicher Rede offenbart der Héuptling den
einzuweihenden Jiinglingen nach den Vorbereitungs-~
formlichkeiten das geheime Stammeswissen vom
hochsten Wesen. Als Hauptsittengebote werden der
Jugend folgende Lehren eingeschirit: Auf die alten
Mianner mufi man héren. Was man besitzt, soll man
mit den Freunden teilen. Mit den Freunden mufi man
iriedfertig leben. Wie mit den Frauen andrer Stam-
mesgenossen darf der Mann auch mit Méddchen keinen
geschlechtlichen Verkehr pflegéen. Die Speiseverbote
sind bindend, bis die alten Ménner sie autheben. In
pantomimischen Darstellungen werden dann die
Dinge, die zu meiden sind, zum Schein vorgefiihrt.
Fiir die Verletzung der Sittengebote und die Mitteilung
der Ménnergeheimnisse an Frauen und Kinder wird
die schwerste Strafe angekiindigt. Oft wird ein Bild
des hichsten Wesens angefertigt und nach der Feier
vernichtet oder der Hauptling weist unter der ieier-
lichen Handlung mit dem Speer zu Gott iiber dem
nichtlichen Sternenhimmel empor. Mitunter kommt
sogar eine Art Patenschaft vor. Auf den Einwurf,
daB sich in diesen Mysterien vielleicht der Einfluf
von Missionaren geltend mache, antwortete ein
Rustralier ganz treffend: ,Dann miifiten die Frauen

und Kinder alles oder manches ja auch wissen, besser

sogar als die ganz alten Ménner, die am wenigsten
Verkehr mit den Weifien haben. Dafl der Inhalt der
Sittengesetze im wesentlichen iiberall bei diesen Wil-
den auf selbstlosen Forderungen beruht, geht schon
daraus hervor, daB ein selbstsiichtiger Mensch viel-
fach geradezu als ein uneingeweihter Mann bezeichnet
wird. (Schmidt, Ursprung der Gottesidee, 127ii.)
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So ergibt sich denn aus dem tatséchlich sittlichen
Monotheismus innerhalb des urspriinglichsten Kultur-
kreises im vollen Gegensatze zur Theorie des Animis-
mus und seiner Ableger, dafl .von der niederen Stufe |
der monotheistischen Naturvolker bis zur hohen Stufe
der polytheistischen Kulturvélker eine wirkliche Ent- |
artung in der Religion eingetreten ist. Als Erklarungs-
grund fiir dieses Herabsinken von der Stufe der wert-
Volleren religissen Inhalte zur Stufe der minderen
myfhologischen gilt den theologischen Gegnern des
Animismus die Verdunklung der Uroffenbarung. Mit
der Triibung des Gedankens, dafl der Mensch nach
Gottes Ebenbild geschaffen ist, kann sich ja der
Glaubt.a des Menschen, selbst gittlichen Geschlechtes
zUu sem, gebildet haben und in dem Mafie als die
N&:l.lur des siindigen Menschen verwiistet worden ist
mégen auch verunstaltende Ziige in das Bild de;
Gotthelt. eingedrungen sein. Lehnen Ethnologen wie
Lang die Berufung auf eine libernatiirliche Offenba-
rurlg als tiberfliissig oder unzuldssig ab, so kann die
Triibung der reinen Religion auch anders gedeutet
;\r_faride.n. Gespenster und Naturgeister mit dem Be-
d:alr ng I‘.l-aCh Opferblut, Speise und Trank und mit
ZWm eiPhl der Furcht vor tiberwiltigendem Zauber-

ang. sind fiir die Menschen zwar keine erhabene
aber. .mmerhin brauchbare Gesellschaft, die dem’
Medlzmmﬁnl} gern zu Willen ist. Schiitzten diese
jon Phantft"SIegebilden umrankte Religion derNiitzlich-
keit nun Kiinste und Kasten, Staat und Priesterschatt,
50 Ve{'Steht.l_nan, wie im romischen Weltreiche zu-
mal die ploh-tlschep Riicksichten des Staates und die
ganz natiirliche Selbstsucht der Priester nur durch
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den sittlichen Monotheismus des Christentums iiber-
wunden werden konnten.

Wenn nun die Ergebnisse dieser neueren verglei-
chenden Religionswissenschaft dartun, dafi die wert-
volleren Formen zwar nicht aus den minderen hervor-
zugehn brauchten, so kénnten doch beide Formen eine
selbstdndige Entwicklung genommen haben, weil kein
Volk gefunden wurde, das nur die reinen, aber auch
keines, das etwa nur die mythologischen Elemente
aufwiese. Kann also die Vdlkerkunde aus den Tat-
sachen allein, trotz zweifelhafter Versuche im Sinne
des prédanimistischen Monotheismus (Lang, Myth,
Ritual and Religion, I. p. 1—122), nichts Gewisses
iiber die erste Bildung der Gottesidee ausmachen, so
wird man entweder zur Uroffenbarung seine Zuflucht
nehmen oder psychologische Erklarungsgriinde an~
fiihren miissen, um 'die Annahme einer anfinglich
reinen Religionsform zu stiitzen. (Lang, The Making
of Religion; Magic and Religion, p. 303, 304; Schmidt,
Der Ursprung der Gottesidee, I. S. 485 if.) Die Ur-
offenbarung ist nun selbst jhrem Umiang nach vollig
unbestimmt; somit kann sie auch die Frage nach dem
Inhaltsumfang der Religion der &ltesten Volker nicht
fordern. Zudem findet der Vélkerlehrer Paulus (Rém.
I. 19,20) die Verirrung der Heiden darum unent~
schuldbar, weil sie ihre Vernunit nicht gebrauchten,

um Gottes Eigenschaften, seine Macht, Weisheit und

Giite, aus den Geschopien zu erkennen, ohne dafl sie
das zu sehen vermocht hatten, was in Gott diesen er-
schliefibaren Eigenschaften entspricht. Ferner ist es
Kirchenlehre, daff die Vernunit aus sich allein zur Bil~
dung des Gotteshegriffes gelangen kann und dem {iber~
natiirlichen Glauben an Gott die natiirliche Gottes-

18

hat tatsschlic

erkenntnis vorausgehn muf. (Denzinger, Enchir.
Symb., Wiirzburg 1900, p. 352)) Ruch bheim ersten
N!enschen kann darum die erste Erkenntnis Gottes
nicht blofi dem Begriff, sondern auch der Zeit nach

eine natiirliche gewesen sein und dann durch die
Gnade der Gotteskindschait und {ibernatiirliche Offen-
barung in die héhere Sphére erhoben. und gefestigl
Worden_ sein. Vom theologischen Standpunkte aus
d.arf mithin die Moglichkeit der Entstehung der Reli-
glon auf natiirlichem Wege nicht bestritten werden.
Wie .konnte aber die Religion als verniinitiger Glaube
an eme dem Menschen libergeordnete geheimnisvolle
Macht, als Uberzeugung, daB diese Macht dem Ge-
setze das Verpflichtende zur sittlichen Lebensfiihrung
mittelbar durch die Natur oder unmittelbar durch gﬁtt?:
hfhe Gebote verleihe, und als Gefiihl, dafi diese
hoch§te'Wesen die verniinftigen Geschéple wie Ki i
der hebe., auf natiirliche Weise gewonnen werden? ?1;
der Beziehung, in der die dufleren Handlungen des
Menschen zu seinem Willensentschlu$ stehn, tritt dem
glenschen unm.ittelbar deutlich das Verhiltnis von
v :fl?Che und Wl}-kung entgegen. Nun besteht die un-
Sche?:ll)abare Ne1gung des menschlichen Qeistes, fiir
e I?r. glfslche Wirkungen oder Bewegungen, bei
Ao t{-;n auﬂerer"ErFeger erkannt wird, auch eine
S rsache, _namlxch Einsicht und Willen, an-
s nlll Das ist ‘der.\[organg der Personifikation,
fikationstri;bsaChenmeb ist folglich auch der Personi-
B SChon.auf der untersten Entwicklungs-
e der enSCh.helt anzusetzen. Der Ursachentrieh
h seine tiefste Quelle nicht in der Vor-
- er Regelm.éiﬁigkeit im Ablaufe von Er-
nungen als unwillkiirliches Erlebnis, sondern
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die stirkste Triebkrait stammt aus dem willkiirlichen
Erlebnis der eigenen Macht; und dieses Bewufitsein
begriindet zugleich die Notwendigkeit und Selbstver-
standlichkeit des urséchlichen Zusammenhanges als
Intuition oder unmittelbare Einsicht. Als Philosoph
muB ich daher dem Ethnologen Schmidt (Ursprung
der Gottesidee, I. S. 488) vollig beipflichten, wenn er
die scharle, aber fiir die Denkweise auf dem Gebiete
der Weltanschauungslehre der Gegenwart leider noch
immer sehr bezeichnende Bemerkung macht: ,» Wir
konstatieren mit Befremden diese Personlichkeits-
scheu so vieler fithrenden Personlichkeiten, die mit
dem Schlagworte BAnthropomorphismus nur schlecht

“gedeckt wird. Aber wie ontologisch, SO auch psycho-

Jogisch-historisch ist es nur eine zu Beginn stehende
Personlichkeit, die die Gesamtheit der religiosen Tat~
sachen im Ursprung und Entwicklungsverlau beirie-
digend zu erklaren vermag.”

——

20

2. Brahman.

Fiir den Denker ist die Welt voll Rétsel und auch
dem.Go’_Ltgl’ciubigen erhellen sich nicht alle Natur-
gﬁhelmmsse. Schliefit aber kein Schliissel das Weltge-
’:):ud: von aufien au‘iz dann versteht man das Trach-
hn es Mfanschengelstes, den Schliissel da zu su-
chen, wo su:_h das Naturgeheimnis von innen zu ent-
rdtseln scl?emt, d. h. in der eigenen Innenwelt. Wo
?xi(i; c\lzon einer Huﬁgnwelt oder einem darin wirkenden
e en Bewgﬁtsem gesprochen wird, da beginnt
uc .Schon die Metaphysik. Diese erfahrungiibe
Zc.:hrc_altende Wahrscheinlichkeitslehre hat die Huigabl;
Gle 13 der Erfahrung begonnene Verbindung nacli
R?ulll und Folge widerspruchsirei und in gleicher
I;C tung weiterzufiihren, bis ein wohlgeordnetes und
Z gsschlossenes Welthild gewonnen ist. Der Glaube
B‘:m’:«? i\ﬁet?\ph.ymscl.l‘e aber setzt einen kiinstlerischen
i lek mit einer kiinsterischen Veranlagung voraus
reiner Erfindung oder haltloser und unhaltbarel.'

V .
. vernunitiorschung mufi sich ein erfahrungiiberschrei-

t L
Zel?dsesfl']izsl:lken und Dichten, das den Wahrheitstrieb
e I{gen vermag, dadurch unterscheiden, daf}
g I:isbau, wie A. Stohr sich ausdriickt, dem
keit* folgt (P«Sst"Baustlls der erscheinenden Wirklich-
S.7) Die; A% ohr, Wege des Glaubens, Wien 1920,
der .m'tt I ege des Glaubens, der iiber die Grenzen
ittelbar oder unmittelbar gegebenen Wahrneh-~
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mung hinausfiihrt, sind nun recht mannigfach. Ein
uralter Glaubensweg fiihrt schon aus den Ddmmerun-
gen der Mythologie zur Selbstumwandlung des héch-
sten Wesens in den Verwandlungsformen des All-
einen. Als Demiurg oder Weltbildner des Altertums
ist das héchste Wesen ein méchtiger Gestalter und
Ordner, dessen Machtwille durch ein selbstherrliches
Wesen, sei es durch den Stoff mit unwillkiirlichem
Gestaltungswiderstand oder durch den Geist, der ‘stets
verneint, im Auswirken gehemmt wird. Nach dem
falschen Gleichnisse, daffi die Sonne durch das Aus-
strahlen von Licht und Wéarme nicht dunkler und
nicht kilter werde, soll das Urwesen im mystischen
Halbdunkel der ersten Jahrhunderte unsrer Zeitrech-
nung auf dem Wege der Effulguration oder Ausstrah-
lung die Welt aus seinem Inneren ohne eigene Teilung
entlassen konnen. Dagegen glauben die Mystiker
des Emanationsweges, die Welt habe sich als gleich-
artiges und selbstherrliches Wesen aus dem Urgrunde
abgesondert. Der Materialismus setzt das héchste
Wesen zu einem seiner selbst unbewufiten Atomen-
spiel herab. Freilich soll die Raumwelt nach dem
diinkelhaften Atheismus der Stofigldubigen in ewiger,
eigenmdchtiger Verwandlung begriffen sein; aber
diese Selbstherrlichkeit erstreckt sich keineswegs
iiber das Weltganze. Das Dasein und die Umwand-
lung des Bewufitseins entbehren einer solchen Selbst-
herrlichkeit doch schon als vermeintliche Erzeugnisse
des Stoties. Redet man aber in einem Atemzuge von
Gott und Natur, als wéren beide ein Ding, so ist das
Pantheismus, ob nun in reiner oder in vermischter
Form. Nur wenn die Welterkldrung ihre Beiriedigung
im Glauben an die Kreation oder Schopfung findet,
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gilt das héchste Wesen als unabhéngige, allméchtige
Personlichkeit voll unendlicher Weisheit und Giite.
Dieser personliche Gott des Theismus ist seinen Ver-
ehrern aber auch nur in der Natur und in Jesus, sei-
nem Leben und seinen Lehren, also wie durch einen
Spiegel oder im Bilde erkennbar. (Paulus, 1. Cor.
13", 12.) Und so versenkt sich der gldubig wie der un-
gléubig griibelnde Menschengeist iiber der Betrach-
tung dieser Erscheinungswelt in einen Urgrund, aus
dem er Dasein, Wesen und Ordnung der Dinge ab-
zuleiten sucht.

Den drei Kulturabschnitten im Indusgebiete, Gan-
gital und Dekhan, wie sie die Heldendichtungen
Mahébharata und Ramayana widerspiegeln, mdogen in
;ler Entwicklung der indischen Weltweisheit die alt-,
ung- und nachvedischen Denkrichtun en en -
cl_'len. (Kellner, Sanskrit~-Grammatik, Einlgeitung tizgg-
zig 1.885; P. Deussen, Die Phil. des Veda, ,Sechs
Upamsh'ads.) Schon im &ltesten Denkma] arischer
Rultur, in den Hymnen des Rigvéda (1500—1000 .
Cl_lr. G.), ringt sich die Erkenntnis durch, dafi die
Vl'elheit der Gétter, Welten und Wesen auf eine Ein-
h_elt zuriickgehn miisse. ,,Vielfach benennen, was nur

L e e e :
S 1st, die Dichter, heifit es in einem Liede von den -

elzf-l‘atseln. (Rigv. 1, 164.) Aber auch der herrliché
dC OPang.Shymnus lait noch keine rechte Einheit in
er Mannlgfaltigkeit mythologischer Gestaltungen er-
kennen, (Rigv. 10, 129.) Die Umwandlungen des
‘(}ebefshe.l_'rn (Brahmanaspati) oder Allschipfers (Pra-
ﬁlptﬁtl) .f.uhr(?n von den Personifikationen einzelner
H?ﬁ Lflrkrafte Im VolksbewuBtsein zu einer organischen
3 assung der ganzen Natur im Sinne eines Ur-
nschen, der als Purusha Mann und Geist bedeutet.
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.Durch Opferung des Purusha entwickeln sich aus

seinen Organen in kosmischer Bedeutung die vier

Weltteile und in sozialer Nachbildung die vier Kasten.
Erst in den Upanishads, dem jiingsten und wertvoll~
sten Teile der Veden, verdichten und verdeutlichen
sich die mythologischen Phantasiegebilde iiber die
Sinnbilder von Opferhandlungen in den Brahmanas
hinweg zum philosophischen Kern der indischen
Weltanschauung. Die Versuche, eine Welteinheit zu
bestimmen, fithren im jungvedischen 7 eitabschnitt
(1000—500 v. Chr. G.) zur Alleinslehre.

Brahman als hochstes Wesen und der menschliche
Atman oder die Seele bilden nun eine Einheit und
stolz sagt fortan der indische Weise, indem er sich
Brahman gleichsetzt: ,,/Aham brahma asmi, d. h.
Brahman bin ich selbst. (Brihadaranyaka 1, 4, 10.)
Diese Seele ist von allen Gliedern des Leibes
verschieden wie die Weltseele von allen Teilen des
Weltalls. (Brih. 3, 10, 8) Die Annahme einer
doppelseeligen Welteinheit scheint eine Folge der
Schopfungslehre zu sein.
dem Bilde vom ein- und ausgehenden Atem sich
vom Brahman abloste, dann mufte der hichste
Atman zur Wahrung der Alleinheit als Welt- und Ein-
selseelewieder in der Schopfung untergebracht werden.
Avrithacakshus, d. h. das Auge umwendend, erhalt
der indische Weltweise unmittelbare Gewifiheit von der
Wirklichkeit des Atman im eigenenen Inneren.
(Rathaka, 6, 12—13.) HAus der unbestreitharen Ein-
heit des menschlichen Bewufitseins ergibt sich die
Grundlehre von der Zweitlosigkeit des Atman-Brah-
man. Dieser Einheit gegeniiber zeigt aber die Sinnen~
welt Vielheit und Wechsel, wo doch Beharren des
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Wenn die Welt nach’

Brahman ist, einen Leib, wo doch eine Seele lebt.
Darum gilt die Erscheinungswelt, die das Unwandel-
bare und Unsterbliche verhiillt, geradezu als Schein-~
welt, Maya oder Blendwerk. (Cvetagvatara, 4,10.)
Qie exoterische oder scheinhafte Anschauung (apara
Vl.dyﬁ) von der Wirklichkeit der Erscheinungswelt
wird damit von der esoterischen oder entschleierten
Erkenntnis (para vidya) der Scheinwelt abgelost. —

' Hat sich die Natur dem indischen Weisen nun
wirklich von innen gediinet? Was der Inder aus der
mystischen Ddmmerung seines Bewufitseins hervor-~
geholt hat, ist doch nur der greifbare Schliissel zur
par-ltheistischen Losung des tiefsten Weltrdtsels. Die
phllo.sophische Vermittlung zwischen Schein und Er~
sghelnung ist vollig unklar geblieben. Uberhaupt lauft
die r.ea.listische Auifassung so bestdndig neben der
1d(f.ahst1schen her, dafi die Vermutung nahe liegt, es
sei den indischen Denkern nicht auf die Leugn;mg
der Rau'mwelt angekommen, sondern vielmehr aut die
Lehrmeinung, dafi Wirklichkeit und Denken, Welt und
Vorstellung im umkehrbaren Verhdltnis stinden.
(\’\_f . Jones,"On the Phil. of Asiatics, Vol. TV. p. 164.)
Dje Spr?che tauscht eben gerne vor, die Gedanken
hitten die Form der Sprache; und so werden Rede-
formen mit Denkformen verwechselt.

_Das erfahrungiiberschreitende Wissen vom Atman
wird tbrigens schon aut der Grundlage der Upani-
shads von der schérferen Ruifassung durchbrochen
;ilﬂﬁ es von dem alleinigen, in allen Weltdingen \ror-,-
Dandenen Atman ein Wissen gar nicht geben kénne.
E-a hde!s !Brahmf:ln mit dem Bewufitsein eine vollige
i ;n eit bilde, widerstreite die Tatsache, dafl jedes Er-

nnen schon eine Zweiheit, das Erkennende und das
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Erkannte, einschliefit, dem Grundsatz von der Zweit-
losigkeit des Atman-Brahman. (Brih. 4, 2, 4; 4, 4, 22))
Das umgewandte Auge kann also seine unmittelbare
Gewiftheit im Inneren nur durch Offenbarung, thei-
stisch ausgedriickt (Kathaka 2, 43), als Gnade des per-
sonlichen Atman empfiangen. Diese Unerkennbarkeit
des Atman ist fiir Yajuavalkya, den Hauptvertreter
des indischen Intellektualismus, eine notwendige
Folge seiner Voraussetzung, daff sowohl Atman als
auch das Wesen des Menschen im erkennenden Selbst
zu suchen seien. Der Wille als Weltgrund (manas)
erscheint nur noch als Sinnbild (Brih. 4, 1, 6; Chan-~
dogya 3, 18; 7, 3), wogegen friiher im Schéplungs-
hymnus bei der Unterscheidung des Unolfenbaren
(avyaktam) vom Oflfenbaren (vyaktam) in der Selbst-
umwandlung des Brahman der unbewufite Wille
(kama) als Grund des bewufiten (manas) bezeichnet
wurde. ' ;

Von einer Freiheit des Willens kann innerhalb
seines Naturzusammenhanges angesichts der Selbst-
offenbarung des HAtman natiirlich keine Rede sein.
(Brih. 4, 4, 5.) Durch die Einheit mit Atman aber wird
der Wille, wenn auch erst vollig nach dem Tode, aus
dem Naturzusammenhange herausgehoben und gilt
als irei. (Chandogya, 8, 1, 6.) Da jedes Leben im
Tun und Leiden als Frucht der Werke einer vorher-
gehenden Geburt gilt, ist der Kreislauf der Seelen~
wanderung, in die alle Lebewesen verstrickt sind,
anfangslos gedacht. Um diese Anfangslosigkeit mit
der Weltschopfung zu verbinden, wird die Weltwer-
dung in der Kalpatheorie als ein sich von Ewigkeit
her wiederholender, periodischer Vorgang (kalpa) auf-
gefafit. Dafi bei “jedem periodischen Riickwege zu
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Brahman immer noch ungesiihnte Seelenwerke vor-
liegen, bedingt die wiederholte Neuschdépiung und die
Lehre von den zwei Wegen, der Vergeltung durch
Lohn und Strafe im Jenseits und der Wiedergeburt im
Diesseits. (Brih. 3, 8, 13.) Die Erlésung vom Erden-
dasein (moksha) stellt sich intellektualistisch als
Innewerden des Atman dar, bei dessen allesumfassen-
dem Besitz sich die Freiheit vom Verlangen von selbst
versteht.

Die nachvedische Periode beginnt mit der arischen
Rultur im Dekhan; deren Entwicklung im Ramaya-
ham episch versinnbildet ist. Die Vedensprache setzt
sich den Mundarten gegeniiber als Schriftsprache fest.
Diese Sanskritzeit im engeren Sinne hat die philoso-~
Phischen Systeme gezeitigt. Seit dem ersten System,
dem Sankhyam, erblickt der indische Rationalismus
mehr die Verschiedenheit als die Einheit im Weltgan-~
Zen. HAber die Brahmanen gestatteten kluger Weise
Vollige Gedankenireiheit, so dafl die philosophische
Forschung sich selbst in den kiihnsten Formen sogar
leidlich mit der Volksreligion vertrug. Das gilt
Wenigstens von den sechs sogenannten rechtgldubigen
Systemen: dem Sankhyam des Kapila und Yoga des
Patanjali, dem Nyaya des Gotama und Vaiceshikam
des Kanada, der Mimansa des Jaimini und dem
Vedanta des Cankara. Solche Zugestindnisse ge-
wihrte die Priesterklasse um der bloBen Anerken-
nung ihrer Vorrechte willen, mochte ein System auch
nur dem Namen nach mit den Veden itibereinstimmen.
So konnte ruhig aus der Einheit eine Vielheit, aus der
blendenden May4 eine selbstindige Wirklichkeit wer-
den, der persénliche Atman des theistischen Yoga
Neben dem Sonnengott Vishnu im Volke der Ebene
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und dem Blitzgott Civa unter den Gebirgsbewohnern
bestehn, ja, sich aus Vishnu, Civa und Brahman eine
- monotheistische Dreifaltigkeit (trimurti) gestalten.
Rechtglaubig sind, streng genommen, nur die Miman-
sa und der Vedanta. Der theologisch-philosophische
Vedanta stammt eigentlich von Badarayana; dessen
spruchartige Sitras aber wurden von Cankara erklirt.
In seiner Gesamtheit in die hthere und niedere
Wissenschaft unterschieden, bildet dieses System
noch heute in Indien, zumal der fiihrenden Personlich-~
keit eines Gandhi, die volkstiimlichste Grundlage des
Wissens und Glaubens trotz unheimlicher Unterwiih-
lung durch Rationalisten wie Rabindranath Tagore.
Der religios-asketischen Lebensfiihrung des heute von
indischen Volksmassen vergotterten Gandhi ent-
spricht ein gleicher Grundzug in seiner Gedankenwelt.
Européisch gebildet, verachtet er doch die Kultur des
Ahbendlandes. ' Indien soll sich von der Maiya, der
Illusionskraft des Westens, befreien, um die geistige
Machttiille altindischer Kultur aufs neue entfalten zu
konnen. Wie nun der einzelne die Erlésung vom ge-
qudlten, leidvollen Dasein nur durch Askese, Abkehr
von allem siindhaften Tun, erreicht, so kann auch das
indische Volk seine Erlésung von der Fremdherr-
schaft nur durch vollkommenen Boykott oder véllige
Nichtheteiligung an allem, was mit der anglo-
indischen Landesverwaltung zusammenh#ngt, ermég-
lichen. Der bedeutendste Gegner dieser nationalen
Bewegung ist der beriihmte Dichter Tagore. Dieser
Vertreter des Welthiirgertums tritt fiir die Harmonie
und Zusammenarbeit zwischen den Vélkern der Erde
ein und erblickt die Auigabe Indiens im Ausgleich
der Gegensitze und in der Férderung der Einheit im
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Geiste. Mimansa wie Vedanta wahren die idealistische
Grundanschauung der Veden, wenngleich die stirkere
Anpassung an die realistische Betrachtungsweise zur
Folge hat, daf die philosophischen Ideen bald in
Pantheistischen, bald in theistischen Farben schillern.
(P. Deussen, System des Vedanta, S. 22.)

Am meisten Ubereinstimmung mit abendldndi-
Schen Systemen des Dualismus zeigen die Grund-
lehren des Sankhyam, dessen Vertreter von den Brah-
Mmanen als Zahlenmenschen hespéttelt wurden.
(R. Garbe, Die Sankhya-Phil., 2. Aufl., Leipzig 1917.)
Dieses dlteste rein philosophische System Indiens
stellt sich durch die Lehre von der Anfangslosigkeit
und Unzerstorbarkeit des bestdndiger Verdnderung
unterworfenen Stolfes in scharfen Gegensatz zu den
mythologisch-religisen Vorstellungen der vedischen
Weltschopfung. Die Hauptlehren des Sankhyam
lauten: 1. Es herrscht vollige Verschiedenheit zwi-
Schen dem geistigen und ungeistigen Urgrund der
Dinge. 2. Die Seelen bilden eine Vielheit. 3. Im un-
abhdngigen und ewigen Stoff wirken nach der Guna-
lehre drei Grundkriite: Das lichthaft-freudige Satt-
vam, das leidenschaltlich- schmerzhafte Rajas und
das dunkle, unbeweglich dumpfe Tamas. Nach dem
Vorwiegen einer dieser Grundkrifte unterscheidet
man nach Art einer physiologischen Rulfassung von
Temperamenten auch drei Klassen von Menschen.
4. Die Welt entfaltet sich aus dem Urstoff. 5. Es gibt
aufier dem Urstoff noch 23 stoffliche Wirkursachen
neben der geistigen Seele, die mit dem Urleih ewig ist
llpd das Selbstbewuﬁtsein nicht in eine neue Geburt
hintibernimmt, sondern sich durch Losung von der
Natur und dem gebannten Zustande zu ihm empor-
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arbeitet. Der Urleib (linga), eine &therische Hiille
aus feinsten Grundstoffen, haltet an dem eingekérper-
ten Ich, wahrend der sichtbare grobe Leib stirbt und
bei der Wiedergeburi neu entsteht. Das Héren soll
durch den Ather (4kaca), den fiinften Grundstoff, ge-
schehen; die Luft wird vom Tastsinn gespiirt wie
Licht und Farben im Feuer vom Auge wahrgenom-
men werden; reines Wasser soll geschmeckt und alles,
was Erde enthdlt, von der Nase gerochen werden.
Nach diesen Beziehungen zwischen den fiinf grob-
stofilichen Elementen und den fiinf Sinnen der Wahr-
nehmung diirften die fiinf feinen, unsichtbaren Grund-
stofie (tamnatra) deshalb zugeordnet worden sein,
weil die groben, sichtbaren nie ganz rein, nur ver-
mischt vorkommen. Die drei inneren Organe und
finf Féhigkeiten des Handelns gehbren dem rein
mechanischen Wirkungskreise an; die innere Betiti-
gung kann nur durch die geistige Kraft der Seele ins
Bewnfitsein erhoben werden. 6. Da die weltgestalten-
den Krédite im unabhéngigen und ewigen Stoff liegen
sollen, erscheint Gott als iiberfliissig. 7. Erlosung ist
dem Menschen nur durch die Erkenntnis erreichbar,
d. h. durch die Unterscheidung (viveka) von Geist
(Purusha) und Stoff (Prakriti).

Purusha ist, genau besehen, ein untétiger, hehar-
render Spiegel der sich selbst verwandelnden Prakriti.
Stirbt das Téduschungsorgan in Prakriti ab, dann spie-
gelt sich die Wahrheit im Purusha, d. h. er erkennt
seine ewig ruhende Beschaffenheit. Prakriti spiegelt
sich aber nur jeweils eine Weltzeit lang in einem Pu-
rusha. In den Pausen zwischen zwei Weltzeiten hgrt
jede Spiegelung auf. Da aber jeder Purusha ewig ist,
kann er in den Weltpausen blof ein leerer Spiegel
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sein, Purusha und Prakriti befinden sich dann also
im Zustande sachlicher Getrenntheit (kaivalya); an
die Stelle des wirklichen Bewufitseins tritt zwar nicht
das reine Nichts, sondern ein Bewufitsein in Méglich-
keit. Die lebende und daher leidende Seele (jiva) wird
durch diese Trennung eine vom Leiden erléste (ke-
vala). Wird schliefllich Purusha die Erlosung zuteil,
dann hirt die Spiegelung fiir immer auf.

" Ruf dieser offenbar skeptischen und atheistischen
Grundlage des Sankhyam baut sich auch das bedeu-
tendste Religionssystem Indiens, der Buddhismus,
auf. Gegen das Kastenwesen der Brahmanen gerich-
tet, enwickelt sich eine bedeutsame Ethik. Was ist
die Wurzel des Weltiibels nach dem Religionsstiiter
Gotama Buddha? Alles Leben ist Leiden. Die Ur-
Sache davon ist das Verlangen zu leben, Freuden der
Welt zu genieBen; die Quelle des Verlangens aber
kann blofi ein Nichtwissen sein. Darum ist die Auf-
hebung des Leidens auch nur durch das Wissen, die
Ertstung  des Verlangens durch Weltflucht und
Schrankenlose Betitigung werktitiger Liebe gegen
alle Geschople moglich. Das Ziel des Buddhismus
Ist folglich die Erlosung des Menschen von den Qua-
len des fortgesetzten weltlichen Daseins (sansira)

* durch Vernichtung des Selbst (Nirvanam). Das er-

la.ngte Wissen vom Atman gilt somit buddhistisch
nicht mehr als ein idealistisches Innewerden dessen,
Was vorher zwar verborgen, aber doch von jeher vor-
hajlden war, sondern als ein Werden im erfahrungs-
fna.ﬂigen Sinne. — Im theistischen Yoga des Patan-
Jali ist es das Haupterfordernis fiir jeden Glaubigen,
gle Sinne von der Aufienwelt abzuwenden. Diese

elbsthesinnung des Geistes will aber auch vom un~
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mittelbaren Gotteswissen zum Gotteswirken in aller-
hand magischen und mystischen Bestrebungen gelan-~
gen. Von heiliger Begeisterung beseelte Menschen
sollen Wunderkriite gewinnen. Fiirwahr, ein gesun-
der Lebenshauch weht nicht um die Phantasiebliiten
am indischen Baume der Erkenntnis! Entweder iallt
verderblicher Gedankenreif in die Bliitenpracht oder
es umziingeln sie die versengenden Gluten schwédrme-
rischen Gemiites. Der Fruchtkeim mufite erstarren
oder ersticken. So hat die viel geriihmte Weisheit der
Inder das geistige Eigenleben, wo der Ansporn wie im
idealistischen Wissen von Atman fehlte, in untdtiger
Gottgelassenheit von selbst ersterben lassen oder wo
der tiefe Einblick in Leid und Schuld des Menschen-
lebens den Ansporn gab, sich die Selbstverneinung
sogar zum Ziel gesetzt. — Dem gewthnlichen Men-
schenverstande unzuginglich, wird diese vermeint-
liche Weltweisheit nur Eingeweihten, zur tieferen Er~
kenntnis Befdhigten offenbar. Daher kann das Brah-~
manwissen auch als typische Geheimlehre gelten.
Das Wesen jeder Geheimlehre weist denn auch den
mystischen Grundzug der indischen Welthetrachtung
auf, durch natiirliche Fahigkeit der Vernunit, aber
nicht durch abgeleitetes Denken, sondern durch In-

tuition oder unmittelbare Schauung in die Geheim-~ .

nisse der Menschenbrust, Gottes und der Natur ein-
dringen zu wollen. Wie sich aber der Brahmane einen
bald pantheistisch oder theistisch, bald atheistisch-
materialistisch schillernden Philosophenmantel um-
warl, so kleiden sich auch andre bedeutsame Geheim-
lehren in das Gewand der jeweiligen Zeitphilosophie;
die abendldndischen weisen noch dazu morgenlédn-~
dische Verbramung auf.
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9. Der Spiritismus.

Die Kulturentwicklung hat im Laufe der Zeit dazu
g?h’ihrt, dal sich eine Reihe von Wissenschaften,
die dem philosophischen Geiste entsprungen sind, zur
Selbstandigkeit durchgerungen haben. Mathematik
und Naturwissenschalt sind solche Zweigwissen-
Schaften fiir die &ufiere Erfahrung, Psychologie, Logik,
Asthetik und Ethik solche fiir die innere Erfahrung.
Als Grundlage fiir eine philosophische Weltanschau-
ung verblieben zwei Gebiete. Die Erkenntnislehre
enthalt das letzte Gemeinsame und Verbindende aller
Erfahrungswissenschaften und die Metaphysik will
als erfahrungiiberschreitende Wahrscheinlichkeits-
1§hre dem tiefen Bediirinis des Menschengeistes nach
einer inhaltlich befriedigenden HAnschauung iiber
Leben, Seele und letzte Schicksale, Welt und Gott
Rechnung tragen. Der Glaube ist als begriindete An-
Nahme ein Fiirwahrhalten, das sich trotz mangelnder

; Erkenntnis, gestiitzt auf die autoritative Quelle, zur

unumstifilichen Uberzeugung verdichten und so iiber
rein hypothetische Erorterungen der Weltratsel weit
hinausreichen kann. Die grundlose Zuriickweisung
des Wahrscheinlichen ist nun gewifl so unwissen~
S‘chait]ich wie das Fiirwahrhalten des Unwahrschein-
lichen; denn beides verstsBt gegen die Redlichkeit des
Denkens.
: Der Glaube an ein jenseitiges Geisterreich, das mit
en Menschen in mystischer Gemeinschaft steht, ist
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ein Gemeingut aller alten Religionen und Philosophen-
schulen, die Mittelwesen zwischen Gott und der Welt
| annehmen. Es hat sich aber auch eine neue Religion

_gebildet, die vorgeblich ganz auf dem Verkehr mit der
Geisterwelt beruht. In England und Amerika fiihrt
sie dem Materialismus gegeniiber noch heute den
Namen ,,Spiritualismus®, wéahrend daliir in Frank-
reich und Deutschland die Bezeichnung ,,Spiritismus®
iiblich geworden ist. Auf die bezeichnete Sache kommt
es an; der eine wie der andere Name kann auch eine
bewufite oder unbewufte Falschmeldung sein und soll
vielleicht bloff einen verfeinerten Materialismus ver~
decken. Uralt wie der Glaube an Geister, die in das
menschliche Leben bald wohltétig, bald unheilstiitend
eingreifen sollen, ist kulturgeschichtlich auch der Ver-
such, die Geistererscheinung durch geeignete Per-
sonen und Mittel zu erzwingen. Bei den Juden ist da
vor allem auf Konig Saul hinzuweisen, der im Gliick
die Zauberer verfolgte, im Ungliick aber selbst seine
Zuflucht zur Hexe von Endor nahm, um von ihr den
Geist Samuels beschwiren zu lassen. (Sam. 28. 7.)
Mag das wahrheits- und erlosungsbediiritige Heiden-
tum immerhin Offenbarungsorgane des gttlichen Wil~
lens in den Orakeln und Sibyllen erblickt haben (La-
- saulx, Stud. d. klass. Altertums, Regensburg 1854,
S. 283), so wurden doch, vom Démonischen ganz ab-
gesehen, auch Beschworungen der Verstorbenen wie
7. B. in den Totenorakeln im propontischen Heraklea
versucht, Dafl die Schamanen Personen mit me-
diumistischen Eigenschaiten sind, beweist die Ethno-
graphie; es ist ja durchaus nicht nbtig, bestimmte
einzelne Leistungen im Schamanismus bis in die
einzelnen Ziige mit den Leistungen eines Slade ver-
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gleichen zu konnen, wie es Ulrici verlangt. (Ulrici,
Uber d. Spiritismus als wissenschaftl. Frage, Halle
1879, S. 22.) Geheime Naturerkenntnisse sind in der
Magie aller Zeiten offenbar Mitursache der Wirkungen
gewesen, die den Uneingeweihten als iibernatiirliche
Erscheinungen vorgekommen sind. (F. Santanelli,
Hauptlehren der Magie.) Ob das Hexenwesen, wie es
vor allem im dreifligjdhrigen Krieg seinen Spuk trieb,
auf dem Glauben an den Teufel und seine Macht be-
Tuhte, wahrend die dienstbaren Geister bei ihrem
harmlosen Treiben keine Macht iiber die spiritisti-
Schen Medien besitzen sollen (Ulrici, Uber d. Spiritis-

Mmus, S, 23), beweist keineswegs eine Ungleichartig~ |
elt. der Erscheinungen. Berichtet doch sogar Ter- |
tullian schon von weissagenden Tischen. (Apol. c. 23.) |

Das iibliche Veriahren der Taschenspieler erldu-~
le{-t Dr. Christiani, dem es am physiologischen In-
Stitut in Berlin mehrfach gelang, Slade selbst im
Schiefertafel- und Knotenkunststiick nachzuahmen,
I einem Briefe an Prof. W, Preyer. (Deutsche Rund-
Schau, 1. Heft 1878, S. 90.) Wzhrend der Vorfiihrer

€Im . wissenschatitlichen Versuch -alleNebenumsténde,
1e geeignet sind, von der Hauptsache abzulenken,
Sorgfiltig abzublenden sucht und die Bedingungen,
uf}ter denen der Versuch sich vollzieht, erklart, ver-
hu"llt der Taschenspieler diese Bedingungen und halt
U}ogllchst viele Nebenumstédnde bereit, um sie im. ge-
Elgneten Rugenblick nach geschickter Auswahl zur
berraschung oder T4uschung spielen zu lassen.
Zu allen Zeiten hat es seltsame Schlafzusténde ge-
E;ben, die bald von selbst aultraten, bald zu Heil-
3 ecken oder in zauberischer Absicht hervorgerufen
Urden. Wie die Agypter der Pharaonenzeit, so kann-
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ten auch die alten indischen Fakire die Wirkung des
starren Blickes. In Agypten wie in Griechenland trug
man Kranke in den Tempel eines Heilgottes und
schlédferte sie dort ein, um im Traum Ofienbarung
iiber den Sitz und die Heilung des Ubels zu erfahren.
Blieb der Traum aus, dann legten die Traumdeuter
eben einen selbsteriundenen vor. Seltsame Zusténde
dieser Art haben die einen im Laule der Zeit in den
Rut der Teufelshesessenheit gebracht, die andern aber
in den Rul begnadeter Seelen. Vergeblich suchte
Mesmer in der zweiten Halite des achtzehnten Jahr-
hunderts in Wien und Paris durch Anwendung der
magnetischen Striche ein neues Heilverfahren aul den
Magnetismus der Lebewesen zu stiitzen; aber von
seinen Schiilern entdeckte Puységur den Somnambu-
lismus und Pételin die Katalepsie oder den Starr-
krampf. Das Einschldfern und das Hervorrufen von
Schlaffheit und Starre wurde zunichst im alllgemei-
nen auf den physischen Einflufl oder auf die Willens-~
kraft des Magnetiseurs zuriickgefithrt. Durch den
englischen Arzt James Braid erhielt der theoretische
und praktische Somnambulismus dann 1842 den
Namen Hypnotismus. Das kiinstliche Einschléfern
erzielte er durch einen gewthnlichen Koiferschliissel,
auf den die Versuchsperson etwas iiber der gewohnten
Sehrichtung ruhig und aufmerksam starren mufite.
Den Schlafzustand erkldrte sich Braid nun aus dem
Hinlenken der Aufmerksamkeit auf einen Punki und
aus der Ermiidung der Sehnerven. Die iriiher ver-
mutete Einwirkung eines fremden Geistes erwies sich
somit als eine Einbildung des eigenen Geistes. Den
Eintritt der Hypnose begiinstigen schon saniie
Streichbewegungen iiber die Haut und gleichméBige
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Sghallreize; bei besonders veranlagten Personen ge-
ugt die Vorstellung vom Herannahen der Hypnose.
Am eifrigsten hat man sich seit den letzten Jahrzehn-
fen des vergangenen Jahrhunderts in Frankreich mit
dem F orschungsgebiet der Hypnose befafit. Die
Schule der Salpétriére in Paris hat unter Fiihrung des
b\?rﬁhmten Arztes Charcot die Ansicht \rertretent,> daf}
die Empfanglichkeit fiir die Hypnose wie die Hypnose
Selbst nur eine Begleiterscheinung der Hysterie sei.
Nach den Hauptvertretern der Schule von Nancy sind
;{l_le auf die Nervenenden ausgeiibten Einwirkungen
ur dlf) Einschlédferung belanglos; nur die Suggestion
oder Uberredung soll wirken, d. h. die eingegebene
Vorstellung, dafi der Eintritt des hypnotischen Zu-
Standes erfolgen werde. Nach ihren Versuchen sind
80—90% aller Menschen, ohne Unterschied des Ge-
SC]}lechtes und der Nation, verhéltnisméfig leicht und
Geisteskranke am allerschwersten hypnotisierbar.
Demnach kann die Behauptung der Salpétrizre, der
?anotische Zustand miisse auf dauernden Funk-
lonsstérungen beruhen wie die wirklichen Psychosen,
B{Cht lénger aufrecht erhalten werden, (H. Bernheim,
Fle Suggestion u. ihre Heilwirkung, iibersetzt von
reud, Wien 1896; A. Forel, Der Hypnotismus, iiber-
Setzt v, Vogt, Stuttgart 1895.) 'y l
Nach heute geltender wissenschaftlicher Anschau-
ung ist Hypnose die Erregung eines schlafdhnlichen
nlistandes, den man durch geeignete ermiidende Mafi-
Ga] imen und durch Uberredung herbeifiihren kann,
SDaubt nun z. B. ein Kranker an das ihm Eingeredete,
ir\Itr(ermag dieser .Glaube oft erstaunliche organische
Zust__ungen auszulésen. Die unterbewufiten Seelen~
ande stehn eben mit dem Gehirn und auf dem
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Nervenwege auch mit dem sympathischen Nerven-
geflecht in Verbindung; die sympathischen Gang-
lien oder Gruppen von Nervenzellen aber leiten ja
alle Lebensvorgédnge des Organismus. Im wachen Zu-
stande nimmt man freilich nicht alles Eingeredete
leicht an; aber schon im Traume, wo die wahrnehmen-
den Sinne und der priifende Verstand ausgeschaltet
sind, wenden wir uns leichtgldubig jedem Bilde zu,
das unserm getriibten Bewufitsein von der Phantasie
vorgegaukelt wird. In der Hypnose haben wir es
aber mit einer dhnlichen Einengung des Bewufitseins
zu tun. In dieser Richtung hat es Th. Lipps mit Er-
folg versucht, die hypnotischen Erscheinungen aus
den allgemeinen Gesetzen des Vorstellungs- und
Willenslebens und den besonderen Bedingungen ver-
sténdlich zu machen. (Lipps, Suggestion u. Hypnose,
Miinchen 1898.) Je mehr man heute geneigt ist, die
sogenannte Wachsuggestion als eine Steigerung der
alltdglichen Beeinilussung einer Person durch eine
andre unter verstirkten Bedingungen anzusehen,
desto annehmbarer éergibt sich aus einer weiteren Ver-
starkung der Bedingungen die hypnotische Suggestion
als eine Steigerung der Wachsuggestion. Der eine
bleibt ndmlich fast vollstindig wach, der zweite fiihlt
sich etwas benommen, der dritte schldit tief, wieder
ein vierter befindet sich sofort im Erstarrungszustand
des eigentlichen Somnambulismus, auf den keine Er-
innerung an das Erlebte, aber Suggestionswirkung im
Wachzustand folgt. Die mit jeder neuen Hypnose
sich steigernde Leichtigkeit, in diesen Zustand zu
fallen, ist natiirlich mit seelischer Gesundheit ebenso
unvereinbar wie regelméaflig wiederkehrende Zustinde
des Rausches und der Narkose. (Jodl, Lehrb. d. Psych.
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3. Rufl. Stuttgart, I. S. 22.) Insoweit hypnotische Er-
lebnisse durch Wiederholung sogenannte Gedachnis-
spuren, d. h. unbewufite Strukturverdnderung im Ge-
hirn, zuriicklassen, besteht selbstverstindlich auch
die Moglichkeit zu entsprechenden Bewufitseinszu-
Standen. Zudem hat es der Hypnotiseur durch Ter-
Mineingebung (suggestion & échéance) in seiner
Hand die Eingebungen des Schlafzustandes beliebig
in das wache Leben hiniiberwirken zu lassen. Der
Hypnotisierte fiihrt freilich einen solchen Auiltrag nur
dann aus, wenn dieser seinen sittlichen Anschauun-
gen nicht entschieden widerstrebt, d. h. wenn auch im
Wachzustande keine ernsten sittlichen Hemmungen
dagegen aufgetretenwéren. Dazu kommt die Tatsache,
daff unvermittelt rasches Erwachen leicht allerlei Ubel-
keiten und das schwierige Erwachen bei Hysterischen
oft Ddmmerzustinde, Schlaflosigkeit, andauerndeGlie-
derstarre, Sprach- oder Gleichgewichtsstérungen, Tob-
Sucht oder Fallsucht bewirken. Darum sind dem
hypnotischen Versuch, der korperliche und seelische
Schidden verursachen kann, ‘aus sittlichen Griinden
Notwendige Grenzen zu ziehen, In den Hénden eines
kundigen Arztes hat sich die Hypnose schon hdutig
als ein taugliches Werkzeug beim Beheben von
mancherlei Funktionsstérungen im Organismus ge-

~zeigt. Durch Hypnose erméglichte willkiirliche Ver-
~ dnderung der Ichvorstellung sowie die Aushildung

einer gesonderten Gedéchtniskette fiir die Erlebnisse
des hypnotischen Zustandes und einer zweiten Per-
Sonlichkeit lieferten Psychologen auch bereits wichtige
Beitréige zum Verstindnis des Seelenlebens.

Die Literatur des Hypnotismus (M. Dessoir, Bib-
1“C’gl‘aphle d. modernen Hyp. Berlin 1888) wimmelt
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leider von sogenannten Beobachtungen und Ver-
suchen, bei denen Halluzinationen oder Hirngespinste
und Illusionen oder Sinnestduschungen ihr Spiel trie~
ben. Auch sorgt die Hysterie von Zeit zu Zeit daliir,
dafi Somnambule Gesichte und Offenbarungen bekom-
men. (J. Kerner, Die Seherin v. Prevorst, Stuttgart
1878.) Hypnotische Leistungen wie unmittelbare Fern-
wirkungen und Fernwahrnehmungen aber machen
beim Deutungsversuche tatsichlich Kopfzerbrechen.
Unmittelbare oder iibersinnliche Gedanken- und
Willensiibertragungen, die nicht mit dem sogenannten
Gedankenlesen verwechselt werden diirfen, sind heute
unter den Bezeichnungen ,Telepathie” und ,,sugge-
stion mentale” heliebte, aber nicht ganz richtige Be-
nennungen fiir Hell- und Fernsehen (clairvoyance)
oder Vor- und Riickwértsschauen in Raum und Zeit
(second and retrospective sight). Beim Gedanken-
lesen 1dfit sich z. B. aus einer geringen Handbewe-
gung der Versuchsperson, die unabldssig an einen
verborgenen Gegenstand zu denken hat, das Versteck
erraten. Solche Ausdrucksbewegungen feinster Art
werden jetzt mit emplindlichen Manometern ge-
messen. Gedankeniibertragung im eigentlichen Sinn
findet statt, wenn z. B. ein Medium in gutem Rapport
oder seelischem Verkehr mit einer Person steht, die
etwas von ihm beschrieben haben will, woran sie sich
selbst mehr oder weniger deutlich erinnert; um diese
Aulgabe zu 16sen, braucht das Medium blof} iiber tele-
pathische Eigenschaften zu verfiigen. Besitzt es aber
nicht die Fghigkeit des Hellsehens in Raum und Zeit,
dann versagt es, wenn etwas geschildert werden soll,
wovon die auftraggebende Person selbst nichts weifs.
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Um der Annahme einer unmittelbaren Fern-
wirkung und Fernwahrnehmung auszuweichen, berief
man sich vor allem im siebzehnten und achtzehnten
Jahrhundert auf einen sechsten Sinn. Von der orien-
talischen Mystik beeinflufit, erdichtete man auch eine
besondere Leiblichkeit, eine feinere, innere Seelen-
hiille, die schon der Humorist J. P. F. Richter als
Seelenschniirleibchen verspottete. Der gemeinsame
Grundgedanke dieser Erkldrungsversuche ist die An-
hnahme, dafl die Seele mittels einer Nerven- und
Muskelkraft auf andere Kiorper einwirken und von
diesen wieder beeinflufit werden kénne. Ob die ge-
heimnisvolle Kraft nun mit den Namen ,Lebens-
Mmagnetismus®, ,,0d*, ,,Psychode* oder sonstwie be-
zeichnet wird, ist fiir die Sache gleichgiiltig. Es fragt
Sich aber, ob die Seele einen sechsten Sinn dazu
braucht, um ihre nervenelektrischen Fiihler iiber das
Gehduse ihres Korpers hinauszustrecken. Gibt man
auch zu, dafl alle korperlichen Kréite iiber den Stoff
oder die Atome, an die sie gebunden sind, hinaus
Wirken konnen, so verlangen doch die Physiker seit
dem Altmeister Newton in der Mehrheit auch heute
Noch zwischen Kérpern, die in der Ferne aufeinander~
Wirken, einen Leiter, der die Kraftdufierung fortpflanzt,
ndmlich den Hther. -

Gegen die Annahme einer unmittelbaren Einwir~
kung von Seele zu Seele 148t sich indessen, wie schon
Duns Scotus beziiglich der ,actio in distans“ gezeigt
hat, vom philosophischen Standpunkt nichts Stich-
haltiges einwenden, Haben die Sinneswerkzeuge
a.!s Bedingungen, nicht aber als Ursachen der Seelen~ |
tatigkeit zu gelten, dann bleibt die Moglichkeit bestehn,
daf} die Seele bei krankhaiter Lockerung des Bandes ,

121



¢ zwischen ihr und dem Leibe ohne Vermittlung der

Sinne mit einer andern in Verbindung tritt. Eine teil-
weise Unabhédngigkeit der Seele vom Korper beweist
ja schon die sogenannte Seelenblindheit oder Unféhig-
keit, einmal Wahrgenommenes wiederzuerkennen;
Gegenstédnde werden aus der Erinnerung tadellos be-
schrieben, werden sie aber z. B. gezeigt, so findet
sie der Seelenblinde infolge der optischen Funktions-
storungen mit den inneren Bildern doch nicht in
Ubereinstimmung.

Liegt darum aber eine Notigung vor, der Seele
eine magische Krait zuzuschreiben? Der Glaube an
eine magische Begabung des Menschengeistes spielt
auch in der Neuzeit eine Rolle, seit sich im fiinf-
zehnten Jahrhundert aus der Verschmelzung der dlte-
ren Magie mit der Naturforschung die weifie Magie im
Gegensatze zur schwarzen Magie oder Hexerei ent-
wickelt hat. Theophrastus Paracelsus und Athana-
sius Kircher hielten die Uberwindung rdumlicher
Schranken, Fernwirkungen von Seele zu Seele, durch
die wunderbare Macht der Sympathie liir annehmbar.
Spéter haben sich Méanner wie Gorres, Schelling,
Schopenhauer, Fichte und Du Prel die Seele als ein
magisches Doppel-Ich gedacht; das tagwache Be-
wuﬁtse]jn oder Handeln soll dem ,,gemeinen Ich* ent-
sprechen, wédhrend Hellsehen, Fernwirkung, Ver-
~ ziickung und &hnliche ungewdhnliche Leistungen und
Zustinde dem ,magischen” oder ,mystischen Ich*
zugewiesen werden. Will man die dunklen Seiten
des natiirlichen Kraftbereiches der Seele als magische
oder mystische Anlagen bezeichnen, so ist dagegen
wissenschaltlich nichts einzuwenden, wohl aber, so-
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bald man auf dieser Grundlage eine phantashsr:he
Seelen]ehre entwickelt.

Erstaunlichen Sinnes- und Verstandesleistungen
gegeniiber hat sich ein bedachtiger Psychologe immer
Vor Augen zu halten, dafi der teleologische Zusam-
menhang zwischen Vermdgen und Reiz ofienbart, wie
unsere Empfindung durch unsere Organisation be-
dingt ist, unsere Organisation aber wieder durch die
umgebende Natur. Neben den Erregungen eines be-~
stimmten Sinnesgebietes durch addquate oder dem
anatomischen Bau des Sinnesorgans angemessene
Reize gibt es doch auch inaddquate wie die sogenann-
ten Photismen und Phonismen, die eben nicht durch
entsprechende Licht- oder Schallreize entstehn. So
konnen auch z. B. Lichtempfindungen bei Blindgebo-~
renen mittels inaddquater Reizwirkung auf die Neu-
ronen oder Nerveneinheiten der Sinnesorgane ent-
weder durch gattungsméfige Erfahrung ausgeldst
werden oder auf ungleichartiger Mitempiindung be-
ruhen, wie sie Vital- und Bewegungsempiindungen
oft zeigen. Das tatsdchliche Sinnesvikariat ist eine
Funktion der Sinnesorgane, die dem ausgeschalteten
Sinn gegeniiber auf gesteigerter Leistungsfdhigkeit
der andern Sinne und hinzutretender Selbsttatigkeit
der Seele, vorziiglich des Aulmerksamkeitswillens,
beruht. Fiir den Blinden ist sowohl die Verschieden-~
heit der akustischen Wirkungen je nach der Be-
schaffenheit des Raumes und nach der N&he oder
Ferne der Gegenstiinde als auch die Verschiedenheit
des Luftdruckes gegen das Gesicht ein wichtiges
Hilismittel, sich im Raum zurecht zu finden. Fiir die
Beurtellung ungewshnlicher Sinnes- und Seelen-
vorgédnge diirfte uns also das Sinnesvikariat immerhin
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einen bedeutsamen Fingerzeig geben; es beweist, wie
Natur und Erziehung den Menschen anleiten, sich die
verschlossene Aufienwelt auf ungew8hnlichem Wege
zu erofinen.

Ebenso leicht als leichtglaubig erscheint aber
jedenfalls der spiritistische Erklarungsversuch, der
die Briicke zwischen dem wissenschaftlichen Hypno-
tismus und dem Glauben an Geistererscheinungen
schlagen soll. Seit dem angeblichen Auitreten eines
Klopigeistes in der Familie Fox in Hydesville bei
New-York 1848 suchten die Spiritisten die Mittei-
lungsweise der Geisterwelt zunéchst durch den so-
genannten Psychographen zu verbessern; ein am
Tischbein befestigter Bleistift tanzt beim Geister-
befragen durch das Tischriicken auf einem Papierstrei-
fen, der mit einem Alphabet versehen ist, hin und her.
Spiter bediente man sich auch der Schreibmedien, die
vorgeblich im Trance oder in der Verziickung unter
Einwirkung der Geister mechanisch Mitteilungen zu
Papier bringen. Das Tischriicken dehnte sich bald
auf das europiische Festland wie auf England aus
und heute zihlen die Spiritisten nach Millionen. Die
beriihmtesten Medien sind vielleicht Slade und Eusa-
pia Paladino, mit denen auch Gelehrte wie Zollner,
Fechner, Ulrici, Lombroso und Flammarion ihre Ver-~
suche machten.

Die spiritistischen Erscheinungen sollen korper-
licher und geistiger Natur sein. Zu den kérperlichen
rechnet man vor allem die Bewegung schwerer Gegen-~
stinde durch Beriihrung, aber ohne mechanische
Kraitanstrengung, Verinderung des Kgrpergewichtes,
die Bewegung entfernter schwerer Gegensténde, die
vom Medium nicht beriihrt werden, das Erscheinen
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selbstleuchtender Hinde, die Geisterschriit, das Hin-
durchgehn fester Korper durch andre feste Stoffe
und die Materialisation oder Geisterverkdrperung,
durch die vor allem das spéter entlarvie Medium
Florence Cook beriihmt wurde. Die geistigen Aufle-
rungen der Geisterwelt sind sicher das Geistloseste
am ganzen Spiritismus, ob die Offenbarungen nun
unmittelbar von den Geistern oder mittels der Schreib-
oder Hormedien erfolgen sollen. Die Schilderungen
des jenseitigen Lebens sind den diesseitigen Lebens-
vorstellungen der halbgebildeten oder ganz ungebilde-
ten Medien entsprechend. Diese mehr oder minder
lippische unterbewufte Phantasietatigkeit offenbart
eben deutlich, daB nicht die Geister sich melden,
sondern ihr eigener Geist aus den Medien spricht.
Darnach 148t sich der Wert der spiritistischen Reli-
gion und Moral bemessen, die der christlichen Glau-
bens- und Sittenlehre offen und versteckt entgegen-
arbeiten. Da soll die Art des heidnischen Zauber-
wesens in das wunderglaubige Christentum auigenom-
men worden, der Gottmensch selbst nur ein somnam-
buler Ekstatiker gewesen sein. Die somnambule An-~
lage gilt nach dem Vorgange des alten Zauberbuches
»Clavicula Salomonis® als Charisma oder Gnaden-~
gabe. Machte doch selbst die Exegetische Gesell-
schalt zu Stockholm vor Jahrzehnten den Versuch,
den Somnambulismus in den Dienst der Toten~
beschwiérung und ihrer Zukunitskirche zu stellen.-

Zu einer einheitlichen Weltanschauung hat die
somnambulen Geisterbotschaften aber erst Pestalozzis
Schiiler Rivail, genannt Allan Kardec, in seinem
»Buch der Geister® verarbeitet und dem christlichen
Offenbarungsglauben entgegengestellt. (Wetzer und
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Welte, Encycl. 11. B. unter ,,Spiritualimus®.) Nach
diesem kanonischen Buch der Spiritisten, das die
Offenbarungen einer Somnambulen namens Celina
Japhet enthélt, ergeben sich folgende Hauptlehren
des Spiritismus: 1. Es sollen drei Wesenheiten,
Gott, Geist und Materie, bestehn. Oft genug werden
aber alle drei pantheistisch gleichgesetzt. 2. Von
Natur reine Geister, Engel und Teufel, gibt es nicht;
ebenso wenig ist an eine Hélle zu glauben. Um eine
Vollendung zu verdienen, miissen die Geister alle
einen Leib annehmen. Zu den Gott treu gebliebenen
Erstlingsgeistern gehort auch Jesus, der als ganz
hervorragendes Medium neben andere gotthegnadete
Medien gestellt wird. 3. Es gibt eine Vielheit be-
vilkerter Welten und ein Vordasein der menschlichen
Seele. Der Mensch besteht aus dem Leib, der Tier-
seele und dem Geist, der eine Emanation des gott-
lichen Wesens ist. Die den Geist stets umgebende
Hiille heifit ,,Perisprit“ und stellt die Quintessenz der
Materie dar. Der Tod zerstort nur den schwerflligen
irdischen Leib und befreit dadurch den eingekerkerten
Geist samt dem Perisprit oder der Seele. Durch den
Tod erleidet die fortschreitende Entwicklung der in-
tellektuellen und moralischen Natur indessen keiner-
lei Unterbrechung; jeder setzt seine irdische Geistes-
richtung und Lebensweise im Jenseits fort, um seine
natiirliche Vollendung zu erreichen. Zu diesem
Zwecke wird auch die uralte Lehre von der Seelen-
wanderung und Wiedergeburt in den Entwicklungs~
vorgang eingefiigt. Die katholische Kirche hat den
Spiritismus begreiflicher Weise verurteilt. (Pius IX.
Encyclica Supremae 1856.) In Amerika, England,
Rufiland und in den romanischen Lindern ist diese
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neue Religion indessen noch immer weit verbreitet
und hat auch ldngst auf Mitteleuropa iibergegrififen.
Es geht nun gewif} trotz der vielen Entlarvungen
nicht an, die spiritistisch gedeuteten auffdlligen Er-
scheinungen selbst alle kurzer Hand auf Betrug
Zuriickzufithren, wie es W. Wundt in seinem oiifenen
Brief an H. Ulrici leider getan hat. Dafi die Geister
Verstorbener iiberhaupt erscheinen kénnen, wird vom
dualistischen wie vom spiritualistisch-monistischen
Standpunkt aus kein Philosoph und kein Theologe
bezweifeln. Die gesunde Vernunft muB es jedoch
ablehnen, die Geisterwelt zum kindischen oder humo-
ristischen Spiel herabzuwiirdigen und den Medien die
Macht zuzubilligen, die Geister zu gewerbsmafigen
und marktschreierischen Vorfithrungen zu rufen. Rus
diesem Grunde ist auch Ulricis Annahme, die so-
genannten spiritistischen Erscheinungen beruhten im
letzten Grunde auf dem Unternehmungsgeist der gott-
lichen Vorsehung und kénnten den Zweck haben, die
Mmechanistische Weltanschauung des Materialismus
zu widerlegen, durchaus zu verwerfen. (Ulrici, Uber
den Spiritismus, Halle 1879, S. 19, 20.) Solche Ein-
griffe in das Uberweltliche und Wunderbare gestattet
das Denken wohl der dichtenden Phantasie, um einen
bedeutungsvollen Vorstellungsgehalt zum Spiegelbild
zeitlicher Wirklichkeit und ewiger Weltordnung zu
gestalten. Da mag ein réchendes Gespenst erschei-
hen, das die Kindespflicht vor die Rufgabe stellt, aus-
Bleichende Gerechtigkeit zu iiben. Da darf der Geist
der Verneinung aus einem knurrenden Pudel fahren
Und Géstalt um Gestalt wechseln, um als bgser Weg-
Senosse ein zwiespiltiges Erdenwesen mit ungestii-
Mem Iebensdrang durch Sinnenrausch ohne Seelen-
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frieden vom reinen Urquell des Lebens abzuziehen.
Da 1dfit man sich auch einen volkstiimlichen Teufel
gefallen, der einen Spaf} versteht.

Welchen Unfug zerriittetes Seelenleben. treiben
kann, hat der Weltkrieg der Wissenschait wie dem
Volksleben in den jammervollen Zitter- und L&h-
mungserscheinungen gezeigt. Eine Art der Zitter-
bewegungen sind die Sprech- und Schreibbewegungen
der Medien. Dafi die Einbildungskraft bei hyste-
rischen Personen Hautkrankheiten, Geschwiilste und
' Geschwiire, erzeugen kann, gilt langst als klinisches
. * Beobachtungsergebnis. Mit lebhaften Phantasievor-
stellungen verbinden sich unmerkliche Ausdrucks-
‘bewegungen des Mundes und der Hénde; diese Zitter-
bewegungen oder unwillkiirlichen Schreibbewegungen
erklaren das Tischriicken und Schreiben der Psycho-
graphen zur Geniige. Solche absonderliche Vor-
kommnisse wie auch manche wissenschaitlich ge-
sicherte mediumistische Leistungen beweisen jedoch
nicht einmal das Wirken einer eigenen vitalistischen
Emanationskraft und ganz und gar nicht die Um-
setzung einer Idee durch Geist und Korper in eine
Materialisationsform nach spiritistischer Faselei.
Viele sogenannte spiritistische Erscheinungen beruhen
unzweifelhaft auf Hirngespinsten oder Sinnestdu-
schung oder auf Fernwirkungen und Fernwahrneh-
mungen nach Art des Hellsehens und der Gedanken-~
tibertragung. Alle absichts- und regellos verlauien-
den Erscheinungen hinwieder konnen wissenschatit-
lich als mechanische Wirkungen einer blind wirken-~
den Naturkraft, d. h. einer in der Atmosphére wie in
den Nerven, Muskeln und Organen des Mediums vor-
handenen und im Trance sich enthindenden elekirisch-
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ren, so bezweifelt doch wohl niemand, daff sich von
der Geraden leicht auf planimetrischem Wege zu die-
sen fiinf regelmifligen Korpern gelangen liefi. Mit
Riicksicht auf Leichtigkeit und Schwere, leichtes Er-
fassen oder Entgleiten dieser Korper befremdet nicht
einmal die Zuordnung der fiinf Elemente, Feuer, Luit,
Wasser, Erde und Weltraum oder Ather. Im Welt-
dodekaeder sollen demnach alle Korper Platz finden.
In ihrem Verhiltnis zu einander zeigen sich aber zehn
Grundgegensitze: Begrenztes und Unbegrenztes, Ge-
rades und Ungerades, Einheit und Vielheit, Rechtes
und Linkes, Mannliches und Weibliches, Ruhendes
und Bewegtes, Krummes und Ebenes, Licht und Fin-~
sternis, Gutes und Béses, Rechteck und Quadrat.

Rus der Betrachtung, dafi die ungeraden Zahlen
der Zweiteilung eine Grenze setzen, nicht aber die
geraden, diirfte sich nun der Schlufi ergeben haben,
daf die Grundbestandteile der Zahlen und aller nach
Zahlenverhiltnissen geordneten Dinge das Begren-
zende und das Unbegrenzte seien. Wie sich aber
namentlich im Einklang der Téne und in der regel-
méfigen Bewegung der Gestirne Ordnung und Uber-
einstimmung zeigen, so miissen auch die Gegensitze
in der Natur einen Zusammenklang finden. Das ge-
schieht in der Sphérenharmonie, dem Symbol der
Einheit in der Mannigfaltigkeit, der Ubereinstimmung
im Widerspruchsvollen. Von der geozentrischen Vor-
stellung und Rugelgestalt der Erde ausgehend, be-
zeichnet man das Sonnengestirn und die Wandel-
sterne als die tonenden Saiten des himmlischen
Heptachords.

ZahlenméBig wiren endlich auch die Funktionen
der Elemente aufzufassen. Wie kann z. B, 4 als Zahl
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der Gerechtigkeit gelten? Die Vergeltung mui} der
Tat gleichen, wie die gleiche Grundseite durch Dre-
hung zum Quadrat wird. Da die beiden Seitenpaare
2%2—4 ausmachen, verhilt sich also die Tat zur
Vergeltung wie der Téter zum Vergelter. Wenn aber
alles in der Welt nach einfachen Verhéltnissen zu
erkldren ist, dann auch das menschliche Leben, d. h.
es ist eine durchgehende Vergeltung notwendig. Aus
dieser 14Bt sich dann die Seelenwanderung mit Vor-
und Nachdasein der Seele trotz der mystischen Bei-
gaben folgerichtig ableiten.

Dieser Weltansicht gemdfi hat sich Pythagoras
wohl auch bestrebt, seinen Geheimbund in Unter-
italien zu einem guten und niitzlichen zu gestalten.
Er wollte seine Mitglieder zu leiblicher und geistiger
Gesundheit, zur Sittlichkeit durch Selbstbeherrschung
erzichen. Mag sich dieser sozialpolitische Verein
auch als eine Form des damaligen Mysterienwesens
darstellen, sein Hauptdogma, die Lehre von der
Seelenwanderung, das Verbot des Bohnenessens, die
fiinf Elemente und der sogenannte Pythagoreische
Lehrsatz, der bereits in den Culvasitras nach Mes-
sungen auf dem Opferplatze entwickelt wird, weisen
auf indische Einfliisse. (L. Schrider, Pythagoras u. die
Inder) Diirften auch die orphischen Mysterien zu-
nichst den Glauben an die Seelenwanderung auf grie~
chischem Boden heimisch gemacht haben, fiir Pytha~
goras komint doch ehenso gut eine Vermittlung iiber
Persien oder durch die dthiopische Hindukolonie in
Betracht.

Diese immerhin mystische Theologie der Orphiker
und Pythagoreer kann kaum wundernehmen. Be-
gegnet uns doch neben einem naturphilosophischen
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System auch bei Empedokles, sei es unter orphisch-
pythagoreischem oder unmittelbar unter morgen-
landischem Einflul, die mystische Lehre vom Herab-
sinken der Seelen ins Erdenleben. Das Grundstreben
dieses Physikers nach einem Rusgleich zwischen
Parmenides und Heraklit pafit gleichialls zum, Ver-

‘geltungsgedanken seiner Mystik. Wie die anziehende

und verbindende Kraft der Liebe das Werden und die
abstofiende und trennende Kraft des Hasses das Ver-
gehen erkliren soll, so miissen die Seelen durch
menschliches, tierisches und pHanzliches Dasein
wandern, um schliefilich geldutert zur Gottheit zuriick-
zukehren. Aus den theologischen Ausspriichen, die
Philolaos beigelegt werden, ldft sich zwar nicht be-
stimmt ableiten, wohl aber vermuten, dafi auch die
altpythagoreische Gottesidee keine anthropomorphi-
stische Gottervorstellung, sondern eine an Xenopha-
nes und Empedokles anklingende reinere Form war.
Als Verteidiger dorisch-aristokratischer Einrich-
tungen hatte der pythagoreische Bund im fiinften Jahr-
hundert in ganz Unteritalien grofie Verfolgungen zu
erleiden, was jedoch nicht verhinderte, dafl er im vier-
ten Jahrhundert in Tarent unter Archytas nochmals
Politische Bedeutung gewann. Um diese Zeit erlosch
Ell.)er die altpythagoreische Weltansicht oder wurde
Vielmehr mit der platonischen verschmolzen. Gleich~
Zeitig nahm das Mysterienwesen infolge der engeren
Beriihrung mit den orientalischen Anschauungen, de~
ren Mittelpunkt Alexandria war, an Verbreitung zu.
Von dort aus machte sich auch schon im ersten vor-
Christlichen Jahrhundert der ethische Monotheismus
der jiidischen Religion auf Kosten der mythologischen
olksreligion in der hellenistischen Philosophie gel-
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tend. Unter diesen Zeitverhiltnissen vollzog sich
nun wohl die Umbildung der altpythagoreischen Zah-
lenlehre zur neupythagoreischen Zahlenmystik. Jetzt
soll nicht blofi alles den Zahlen nachgebildet sein
(Arist. Metaph. I. 6. 987 b 11), sondern das Begren-
zende, und das Unbegrenzte gelten als die Grund-
bestandteile der Zahlen und aller Dinge in dem mysti-
schen Sinne, dafi die Zahl das Wesen der Dinge sei.
Eins ist das Zentralfeuer, das durch Anziehung und
Begrenzung des umliegenden Unbegrenzten die Welt-
bildung bewirkt hat und die Weltdauer verbiirgt. Um
dieses Feuer der Mitte bewegt sich die Erde samt den
Gestirnen. In diesem merkwiirdigen astronomischen
System begegnet uns also zuerst der Gedanke, die
scheinbare tégliche Sonnenbewegung aus einer Be-
wegung der ‘Erde zu erkldren. Um aber den leeren
Raum zwischen Erde und Zentralfeuer mit einem
Gegengewichte auszufiillen oder vielleicht aus blofler
Vorliebe fiir die vollkommene Zahl, um ein zehntes
System neben Sonne, Mond, fiinf Planeten, Erde und
Zentralfeuer herauszubekommen, nahm man ver-
wunderlicher Weise noch eine Gegenerde an.

Die Seele galt als eine sich selbst bewegende Zah].
Wiéhrend aber der Glaube an die Seelenwanderung
sich verminderte, erstarkte der Démonenglaube.
Volkstiimliche Gotterverehrung und landesiibliche
Mantik oder Wahrsagekunst erhielten sich. In den reli-
gionsphilosopliischen Lehren aber tritt vorherrschend
eine gelduterte Gottesidee auf. Bald erscheint die
Gottheit, stoisch-monistisch gedacht, als Weltseele,
bald lindet eine Anlehnung an den platonisch-aristo-
telischen Dualismus statt. Von den letzten Griinden,
der Einheit und Zweiheit, ist in diesem Falle die Ejn-
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heit als Form der ewigen Welt oder der als Stofi ge-
lafiten Zweiheit gegeniiber auch die wirkende Ursache
oder die Gottheit. :

Neben Pythagoras wurde Apollonios von Tyana in
der zweiten Hilite des ersten christlichen Jahrhun-
derts zum neupythagoreischen Lehensideal erhoben.
Der Ruf eines Magiers folgte den Spuren dieses my-
Stischen Schwarmers auf seinen Prophetenreisen
durch das weite romische Reich. In den Asketen-
und Philosophenvereinen herrschte  Giitergemein-
Schait. Wie das Verbot des Eides und Tieropfers die
Hebung der Gottesverehrung bezweckte, so sollten die
Enthaltung vom Fleisch- und Weingenufi und die
Ehelosigkeit dazu dienen, die an den Leib und sein
Schngdes Triebleben gefesselte Seele zu befreien und
das Wirken zum Wohle der Mitmenschen zu férdern.
Als fiihlbare Belohnung erhofiten sich diese Diener
der Gottheit im Erdenwirken die Gaben géttlicher All-
Wissenheit und Wunderkraft.

Nach der altpythagoreischen Zahlenlehre hat auch
Platon im letzten Lebensabschnitt eine methodische
Umbildung seiner Ideenlehre vorgenommen. (Arist.
Metaph. 1. 6. XIV. 4.) Platon findet in den Ideen, den
Formen oder Urhildern der Dinge, den noch fehlenden
Philosophischen Mittelbegriff zwischen dem realisti-
Schen Wechsel der Erscheinungswelt des Heraklit
und dem idealistischen Gedankending des Parmeni-
des. Hatte Sokrates das wahre Wissen nur in der Er-
kenntnis des Begriffes gefunden, so lehrte sein grofier
Schiiler, daB sich weder alles in steter Bewegung noch
0 immerwdhrender Ruhe befinde. (Platon. Op. ex
recens, R. B. Hirschigii et Schneideri gr. et Iat.
Parisiis 1862/73, Rep. X. 5% A; Theitet, 185 B;
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Parmen. 132 C; Arist. Metaph. XIII 4, 1078 b.) Weil
es aber ein wirkliches, unveridnderliches Wissen
gibt, mufl es auch einen unverdnderlichen Gegen-
stand des Wissens, ein wahrhaftes ‘Sein geben.
Das sich immerfort Verdndernde ist die sinnen-
fdllige Welt, deren Erkenntnis nur als Vermu-
tung (3¢éx) gilt. Denn die Welt der Erscheinungen
kann, wie das Hohlengleichnis lehrt, nur Schatten-
bilder im Sinne der indischen Maya vor die Seele
zaubern. (Platon, Polit. 7,1.) Was beim sonstigen
Wechsel der Erscheinungen als das Gemeinsame
einer Gattung von Einzeldingen beharrt, das sind die
Ideen. (Platon, Tim. p. 51; Polit. V. 474.)

Demnach sind die Ideen, logisch betrachtet, zu-
nédchst Orientierungspunkte fiir die Namengebung.
Sie werden aber, ontologisch besehen, auch zu erzeu-
genden Elementen, den Ursachen der Dinge. (Platon,
Tim. 29a; Rep. X. 596a—598a; Leg. X. 29a.) Der Stoft
ist Mitgrund des Werdens und Ursprung der Vielheit
und Unvollkommenheit der Dinge (Platon, Tim. p.
49c), wahrend die Ideen als Wirkursachen das Voll~
kommenste iiber allen Einzeldingen einer Gattung
darstellen. Nach einem Platonischen Grundsatze ent-
sprechen nun allen logischen Verhdltnissen zwi-
schen Begriffen ontologische Beziehungen der Ideen
untereinander. (Uberweg-Heinze, Geschichte d. Phil.
I. S. 142)) Wie sich demnach alle Ideen als Urbilder
zu den entsprechenden Einzeldingen verhalten, so er-
hebt sich die Idee des Guten naturgemaf} als Idee der
Ideen iiber alles, was den Namen Idee trédgt. Was von
der Idee des Guten in ihrer Sonderstellung unter den
Ideen ausgesagt wird (Platon, Rep. VI. VIL), das
gilt aber auch von Gott. (Leg. X.) Schlieflen aber die
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beste der Ursachen und das schlechthin Gute eine
gegenseitige Abhéngigkeit begrifilich aus, so ist die
Idee des Guten mit der Gottesidee gleichzusetzen. Da-
her durchbricht Platon seinen Intellektualismus mit
dieser Willensnatur des Gottlichen in seiner tiefsten
Auffassung des Ideenwesens. |

Zwischen dem Stoff und der Idee steht nun die
Seele als' eine Mischung aus beidem: die einzelne
vernunitbegabte Menschenseele und die Weltseele als
BewuBtsein in der Weltautomatik. Die Gestaltung
und Ordnung der Welt ist liir Platons Einsicht ein
Werk, das die Materie aus eigenem nicht zu leisten
vermochte, Deutlicher als bei Anaxagoras wird daher
durch Platon das Bewuftsein als eine unausgedehr}te
Funktion von der Materie abgelost. Die Materie wird
also nicht mehr als lebendig, sondern als belebt auf-
gefafit und der Demiurg oder Welthildner vermag der
ideenblinden Materie trotz ihres passiven Gestaltungs-
widerstandes Form und Gesetz im Raume aufzunéti-
gen, Soll die Seele aber ein Wissen von den Ideen be_-
sitzen, dann folgt die Préexistenz der Seele mit logi-
scher Notwendigkeit, d. h. sie bringt die Ideen zur .
Beurteilung der Einzeldinge aus ihrem Vordasein mit.
(Platon, Phaed. 72 ¢, 75 b; Phaedr. 249 c.)

In der spateren methodischen Anlehnung an die
Pythagoreer bezeichnete Platon dann die Ideen als
Zahlen. Wie er aus den mathematischen Zahlen die
Mathematischen Grofien ableitete, so glaubte er wohl,
In den Idealzahlen als Zahlprinzipien die Urgriinde
der Dinge zu erkennen. (Gomperz, Griech. Denker,
,HI. 1. S. 6 ff.) Als Bestandteile der Ideen erschienen
Jetzt das & oder Eins, das er dem Guten gleichsetzte,
Und das Unbegrenzte oder die Vielheit, das nach oben
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und unten unbegrenzte Grofle und Kleine. Kann
Platon immerhin durch seine unmittelbare Verbin-
dung mit den Pythagoreern in Unteritalien und durch
seine Reise nach Agypten auch indisch beeinflufit
sein, so sind es die Lehren der Neuplatoniker gewif}
auf Grund der regen Beziehungen zwischen Alexan-~
dria und Indien im dritten Jahrhundert unsrer Zeit-
rechnung. (Lassen, Ind. Altertumskunde III. S. 379,
417.) Vor allem ist die Abhéngigkeit vom Sankhyam
offensichtlich. Die Neuplatoniker sind nun der Mei-
nung, die Ideenlehre Platons richtig verstanden und
genauer entwickelt zu haben.

Fiir Plotin gibt es nur ein einziges Urwesen (&),
das Abbilder nach Art einer Effulguration oder HAus-
strahlung aus sich hervorgehn lafit. Nach dem ver-
ungliickten Sonnengleichnis soll die Sonne das Licht
machen und entlassen, ohne selbst an Licht und
Wérme einzubiiien. Unter dem Urwesen steht zu-
ndchst die Vernunit (voic), diese wieder umfaft die
Ideen, wie ein Kiinstler oder Denker Ideen besitzt.
Die menschliche Seele ist eine Ausstrahlung der Ver-
nunit, bleibt aber doch darin wie die Vernunit im Ur-
wesen. Der Stoff gilt als Ausstrahlung der Seele, wo
der Korper aber doch wieder in der Seele bleiben soll.
Die Richtung des Schauens im Sinne der stoischen
Erkenntnislehre gestaltet sich nun so, dafi die Ver-
nunit auf das Urwesen schaut und in seiner Betrach-~
tung lebt sowie die Seele auf die Vernunft schaut und
darin lebt; der Korper aber schaut nicht, er wird ge-
schaut. Blickt aber die Seele auf das nichtige Korper-
liche, statt auf die Vernunit zu achten, so verkehrt
sie die rechte Ordnung: das ist die Siinde. Daraus
folgt, dafi die Weltflucht heilsam ist. Das dem Stoft
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* angehérige Leiden der Welt kann erst nach Entzie-

hung der wertlosen Sinnenwelt und nach Uberwin-

‘dung der Mannigfaltigkeit der Ideen durch ekstati-

sches Schauen und Einswerden mit dem Gottlichen
fiir die Seele enden.

Noch weit bunter werden die Phantasiegebilde von
der sinnlichen und ibersinnlichen Welt bei Porphy-
tius und Jamblichus. Der morgenléndische Einfluf
bewirkt, daff sich dem phantastischen Denken schliefi-
lich jeder Begriff zu einem eigenen bewufiten Wesen
verdichtet. Aus dem Christentum und Judentum
werden Ideen aufgenommen, um die gﬁttlighe. Weis-
heit dann mit menschlicher Spitzfindigkeit zu be-
kimplen. Die'Theogonie oder Lehre vom Werden
des gittlichen Wesens, das sich angeblich durch In-

~ tuition oder Schauen erfassen lait, will man wie der

indische Yoga und der gnostische Magier im Bereiche
der christlichen Urkirche mit der Theurgie oder dem
Gotteswirken im Wundertun verbinden. Frommes
Leben und heilige Gedanken sollen allein wiirdiger
Gottesdienst sein: dennoch halt die vom Fberglauben
der Zeit erfiillte Schule am heidnischen Volksglaupen,
den die philosophische Vernunit zu rechtiertigen
sucht, trotzig fest, um die Zweifel und Hngste" Eler
eigenen Brust zu beschwichtigen. Der hochmiitige
Geist des Neuplatonismus offenbart sich wohl zur
Geniige in den Worten Plotins zu einem Freunde, der
ihn in den Tempel mitnehmen wollte: »Die Gotter
miissen zu mir kommen, nicht ich zu ihnen.* (Por-
phyr., Vita Plot. 10.)

———
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5. Gnostik und Manichaismus.

Stréme von Licht hatte das glinzende Doppel-
gestirn Platon und Aristoteles iiber die Ideenwelt aus-
gestrahlt. Fiir den Stagiriten lagen die gegenstind-
lich gedachten Ideen aber nicht mehr ganz aufierhalb
der sinnenfélligen Dinge, sondern waren als Formen
an den Stoff gebunden. Daher galt ihm auch das Den-
ken nicht mehr als ein Riickerinnern der Seele wie fiir
Platon. Der Verstand (voi) sollte vielmehr als un-
sterblicher Teil der zusammengesetzten Seele ({uy#)
ein geistiges Schauorgan sein. Die mythischen Ziige
des Welthildners verschwanden. Der formende Gott
brauchte nicht mehr auf das Urbild des lebenden We-
sens zu schauen, um Leben zu gestalten; denn Gott
wurde Selbsthewufitsein (véyeic vorisews) zugeschrie-
ben. Hus ewig schenkender Liebe bildete daher der
unbewegte erste Beweger die Welt und pflanzte in
die Lebensformen auch den Trieb der Sehnsucht, der
héchsten Vollkommenheit dhnlich zu werden.

Der platonisch-aristotelische Dualismus wurde so-
dann vom materialistischen Monismus der Stoiker in-
sofern durchbrochen, als sich nach ihnen die letzte
Weltursache, pantheistisch als allgemeine Vernunit
gedacht, zum Weltganzen wie die menschliche Seele
zum Leibe verhalten soll. Dem grobstoiflichen und
undurchdringlichen Leib gegeniiber wird die Seele
(mvepx) gleichlalls fiir ausgedehnt, wenn auch
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schwerlos gehalten. Als korperlicher, belebender,
warmer Hauch spaltet sich die hochste Vernm}ft
(%vo¢) in tierisches und menschliches Bewufitsein
sowie in schlummernde Geister der Pflanzen und
Steine, Alles ist also ein Stiick ( ardsraspa ) der
pPneumatischen Urkraft, auch das rnenschlic}}e Be-
wuftsein mit der korperlichen Funktion. Die sz-
schichte der Welt und der Gottheit bewegt sich in
endlosem Kreislauf zwischen Welthildung aus kiinsj-v
lerischem Feuer (sip weywxév) und Weltzersto-
rung (izmupécie). Vom selben Punkte agsgehend,
kehrt jede Welt auch zum selben Punkte zuruck.. Das
ist die merkwiirdige ewige Wiederkunit des Gleichen.
Die Auigabe des Menschen ist nach .der stoischen
Ethik die Befreiung von iiberméfigen Trieben und Ge-
fiihlen; im Zustande der Apathie oder Leidenschaits-
losigkeit herrscht véllige Seelenruhe.

¢ Den Logos als ewiges Gesetz des Weltenlaufes

haben die Stoiker aber von Heraklit entlehnt. Unter
Darius wurde die Religion des Zarathustra persische
Staatsreligion. Unter dem Einfluf der werbenden
Militdrreligion wuchs Heraklit als unterjochter Cu_'le-
che zu Ephesus auf; so erklirt sich seine Trostphilo-
Sophie. Ormuzd ist nach Zarathustra das ob.erste
Licht, der Lichtather, der hochste Geist. Der jonische
Naturphilosoph gibt aber diese einheitliche_ Vorstel~
lung auf und wihnt im Lichtdther den ewigen, un-
zerstorbaren Leib des Logos. In den persmchen‘\[or-f
Stellungskreis war der Urgrund des Bii.sen,. Ahriman,
Woh| durch ein geschichtliches Ereignis, eine staats-
leindliche Macht von aufien, getreten und nach
4X3000 Jahren soll auch wieder ein geschichtlicht_a.s
reignis die Verdringung des Ahriman bewirken. Fiir

59




?

Heraklit indessen entwickelt sich der Streit in der
Welt zwischen dem Guten und Bésen aus dem Inne-
ren des Weltgrundes, dem Uberdrufl an seiner sich
ewig gleich bleibenden Vollkommenheit. So verwan-
delt der Logos einen Teil des beseelten Urfeuers in
grobere Form, die Welt; in ihr gestaltet sich alles zur
harmonischen Einheit, die Vernunit wird stufenweise
schwicher und schldft schlieBlich im leblosen Stoff
ganz ein. Im menschlichen Leibe befindet sich der
Logos wie in einem Gefingnisse; denn in der Seele
hat sich das gottliche Feuer-in seiner reinen Gestalt
erhalten. Des Streites im Kampfe zwischen dem
Guten und Bosen in der entwickelten Welt miide,
sehnt sich der Logos aber wieder nach Ruhe; daher
16st sich die Welt wieder in Lichtdther auf. Dieses
- Weltwerden und Weltvergehen wiederholt sich ewig.
Mithin gilt schon der Heraklitische Logos nicht blof
als Naturkraft, sondern auch als zwecksetzende Ver«
nunit. (Bywater, Heracliti Reliquiae, Oxford 1877.)

Aus einer Vermischung der Religion Zarathustras
mit dem Christentum unter Beimengung stoischer wie
neuplatonischer und neupythagoreischer Gedanken ist
nun der erste Versuch zu einer systematischen Be-
handlung der christlichen Offenbarungswahrheiten zu
erkldren. Schon beim Vélkerlehrer Paulus (1:)i€or.
14,5) findet sich eine Unterscheidung zwischen den
Gnadengaben, wonach sich der begriindete Glaube
(yvéoc ) vom einfachen Glauben ( zisric ) aus-
einanderhalten 148}t wie die héhere Prophetengabe von
der niederen Sprachengahbe. Aber auch vor den Neue-
rungen einer falschen Wissenschalt (yvé e dsudcivupog)
warnt der Meister seinen Gehilien Timotheus. (1. Tim.
6,20; 2. Tim. 3.) Von der Ginadengabe abgesehen, be-
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ruhte die wahre Gnosis im christlichen Altertum ur-
spriinglich auf allegorischer Ausdeutung der Bibel.
Diese Erkldrungen wollten also tieferes Eindringen
in das Wesen der geofienbarten und unwandelbar fest-
gehaltenen Glaubenslehre vermitteln. (Clem. v. Alex.
Strom. 2,17; 3, 5; 6, 1.) ' Die falsche Gnosis als ein
System verwandter Irrtiimer wird fiiglich in unter-
scheidender Weise Gnostizismus oder Gnostik ge-
nannt. Den Grundstock machen hier drei Ideen aus,
bei deren' Auswahl die eklektische Richtung des helle-
nistischen Zeitalters gut zustatten kam:

1. Der Ubergang vom Unendlichen zum Endlichen
im Schéplungsgedanken. Auf die Fragen, wie Gott,
der reine Geist, Urheber der Stoffwelt werden konne,
woher das Ubel komme, wenn ein heiliger Gott
Schopfer der grofien Welt, der Natur, und der kleinen
Welt, des Menschen, sei, gab die christliche Heils-
lehre dem skeptisch angekrédnkelten Griiblergeist
keine geniigende Antwort.

2. Der Emanationsgedanke, sei es das Hervorgehn
einer gleichartigen Welt aus einem Urgrunde oder
gleichartiger Wirkungen aus zwei von Ewigkeit neben-
einander bestehenden Ursachen.

3. Der Erlosungsgedanke, der sich bereits in vor-
christlicher Zeit mehr und mehr hervordréngte, seit
der Erkenntnistrieb erlahmt war und weniger um des
Wissens willen geforscht als eine epikureische Niitz-
lichkeitslehre Ziel des philosophischen Strebens
wurde.

Nach dem im zweiten christlichen Jahrhundert vor-
herrschenden Valentinischen System erwacht in Gott
dem Urquell des Lebens, das Selbstbewufitsein durch
Selbsterfassung und = Selbstbeschrinkung,  Diese
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Selbstoffenbarung und Lebensmitteilung des gott-
lichen Wesens entwickelt sich mit dem Fortschreiten
der selbstbewufiten Tétigkeit. Insofern das Urwesen
sich denkend, redend, lebend, weise, gerecht, méchtig,
selig u. s. w. entfaltet, entsteht jedesmal eine eigene
Person («icv), d. h. die Eigenschaiten werden per-
sonifiziert. Die Gesamtheit aller dreifiig Aonen bildet
die Fiille des gottlichen Wesens (ﬁ)\v} p(;)lr;.oc)- Der
Entwicklungsvorgang wird sogar nach Art der Zeu-
gung durch ménnliche und weibliche Aonen gedacht
und fiihrt immer weiter vom Urgrund ab bis zur Ab-
stufungsgrenze (&poc) in der gottverwandten Geister-
welt. Wie aber will man die sichtbare Stoffwelt erkla-
ren? Dem Ursprung des Stoffes entquillt auch das
Bise; statt einer Schopfung aus dem Nichts, wie sie
das Christentum lehrt, hilit eine ewige bose Wirk-
ursache aus. Nach diesem Dualismus ergeben sich
nun zwei Richtungen im Gnostizismus, die sich frei-
lich oft einander n&dhern:

1. Fiir die alexandrinisch-platonische Richtung mit
den Hauptveriretern Basilides und Valentin ist der
Stoff (25) eine tote, gestalt- und leblose, finstere und
chaotische btose Urmacht. Das unterste Glied an der
gottlichen Lebenskette 16ste sich einst infolge seiner
Ohnmacht vom Pleroma ab und wurde zum Lehens~
quell der toten Masse. So entstand untergeordnetes,
mangelhaftes und teilweise hises Leben, das sich im
Rampie zwischen den beiden Urméchten betitigen
konnte. Damit sich nun die formlose Masse auch ge-
stalte, mufite ein Welthildner, der unterhalb der
Aonenregion entstand, die belebte Masse nach dem
Rusmafle seiner Unterordnung und Beschrénktheit
ordnen. Der Welthildner kennt das Konenreich nicht
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und halt sich daher fiir den wahren Gott. Er bildet
die Welt zwar nach unklaren, aber immerhin hohen
Ideen aus dem vorliegenden Stofi; aus dem vollinhalt-
lich bésen Grundstoff gestaltet er den Satan und alle
satanischen Naturen, aus der Vermischung von gu-
tem und bésem Grundstoif die iibrigen Wesen. Die
Menschen erscheinen so geartet, daff bei einigen das
Gute, bei andern das Bose vorwaltet und wieder bei
andern Gutes und Bises sich die Wage halten. Der
Leib wird von der Psyche, dem sterblichen, mit dem

‘Tiere gemeinsamen Lebensprinzip, bewohnt: nicht

jede Psyche besitzt indessen das unsterbliche Pneu-
ma, Vernunft und Wollen. Wie nach der Gunalehre
des Sankhyam entstehn somit drei Klassen von Men-
schen: die Pneumatiker, zu denen natiirlich alle voll-
kommenen Gnostiker gehéren, die Psychiker, zu
denen der Grofiteil der Juden und Christen gerechnet
wird, die Hyliker, in denen das Bése vorherrschen
soll wie zumeist in der Heidenwelt. Der Weltbildner
ist zugleich Weltregierer; denn: auch die Weltordnung
ist nicht darnach, daff sie des héchsten Gottes wiirdig
wdre. Indem der vermeintliche Gott durch das Gesetz
und die Leitung des jiidischen Volkes auf die Erls-
sung vorbereitet hat, ist er auch zum Urheber des alten
Bundes geworden.

2. Die syrisch-persische Richtung mit den Haupt-
vertretern Saturnin, Bardesanes und Tatian, dem Ver-
fasser der Evangelienharmonie, auf der unsere ajt-
deuatschen Dichter des ,Heliand* und ,,Krist* fufien,
ist von der Idee des Ahriman vorgezeichnet. Die bijse
Urmacht stellt ein lebendiges, wild tobendes Reich mit
dem Fiirsten der Finsternis an der Spitze vor. Dieser
gewalttdtize Herrscher nahm ' die widerstandslosen
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Bestandteile des Pleroma im Kampfe gefangen. So
erscheint denn auch der Welthildner als ein be-
schrianktes und beschridnkendes, dem hochsten Gott
feindseliges Wesen, das die gottlichen Lebenskeime
im Reiche der Finsternis Iestzuhalten trachtet. In der
Natur spiegelt sich nichts Gébttliches ab, Teile des
gottlichen Pleroma gibt es nur im Menschen. Als
Gesetzgeber des alten Bundes hat der Widersacher
Gottes darnach gestrebt, vornehmlich Menschen mit
vielen Pleromateilchen in ihrer Vernunitbefangenheit
zu erhalten, die Erkenntnis des innewohnenden Gott-
lichen zu hemmen. Daher kann von einer Vorberei-
tung auf die Erlosung keine Rede sein. Das gemein~
same Ziel beider Richtungen aber ist die Erlosung.
Der ganze Heilsplan zielte darauf ab, die uraniénglich
getrennten, aber vom Welthildner zusammengezwun-
genen Michte des Guten und Bésen wieder von-
einander zu sondern, die Pleromabestandteile aus der
sichtbaren Welt zu beireien. Darum mufl der Er-
l6sungsgedanke auch vom héchsten Gott ausgegangen
sein. Der Erloser (swt#o) war ein hoher Aon, kein
wirklicher Mensch. Nach der alexandrinischen Autfas-
sung sandte der hochste Gott den Aon erst bei der
Taufe im Jordan in den Menschen Jesus hinab. In
diesem Sinne feierte man schon im zweiten Jahr-
hundert unter Gnostikern das Fest der Erscheinung
des Herrn. (Clem. v. Alex. Strom. 1, 21.) Nach dem
aufierordentlichen Wirken verliel der Aon den Men-
schen Jesus im Leiden. Da die syrischen Gnostiker
den Stoff fiir durchaus bose hielten, hatte der Erloser
nach ihrer Meinung nur-einen Scheinleib. Sie erklar-
ten das scheinbare Leiden des Erlgsers als das Werk
des gottieindlichen Weltbildners, der in seiner Be-
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schrénktheit oder Bosheit das Erlosungswerk hitte
vereiteln wollen, um die Menschen in seiner BotmiBig-
keit zu erhalten. Mithin sollte die Erlosung blofi die
fluigabe haben, den pneumatischen und psychischen
erlosbaren Naturen ihre himmlische Abstammung
zum Bewufitsein zu bringen.

Wenn aber Christus nicht von den Toten aui-
erstanden ist, so folgert schon der Weltapostel (1. Cor.
15), dann ist der christliche Glaube eitel und die
Menschheit unerlést geblichen. Das Ende des Welt-
laufs ist fiir die Gnostiker eben nur eine Riickkehr
aller Pleromabestandteile, ein Zustand der Wiederher-
slellung (o’c'}roz.oc’ro'w'ramg ) des phantastischen Urdua;
lismus. Darum fehlt auch der Begriff Gnade; die
gottliche Belehrung ist ja Gottes reine Schuldigkeit,
wenn er alles zurtickbekommen will, was seinem We-
sen entstammt,

Die Riickwirkung auf die Lebensfithrung war eine
verschiedene nach den beiden Hauptrichtungen. Fiigte
sich die alexandrinische den Sittengesetzen, so spal-
tete sich die syrische geméfl ihrer Verachtung des
Stofilichen in zwei Abarten. Edle und besonnene Leute
wie Tatian bekannten sich zu iibertrieben strenger
Lebensweise, fanden die Ehe verwerflich, zum Teil
auch das Privateigentum; niederen Naturen gewzhrte
die vermeintliche Gnosis einen Freibrief fiir liisternen
Lebenswandel. War alles Sinnliche geistfeiler Stofi,
dann durfte und sollte man sogar dem dummen oder
anmaflenden Weltbildner durch Verhéhnung seiner
Sittengesetze Trotz bieten. Solche Kommunisten waren
Rarpokrates und sein Sohn Epiphanes, die von der
Alleinslehre (yvae povadixi ) ausgehend, die Gemein-

5§ Viéllmeke, Gottesidee 65



schait aller Genufigiiter mit Einschlufl des Weibes pre-
digten. :
Geist und Licht wurden zwar schon in der Gnostik,
zumal in der syrischen, wie im Sankhyam oder in der
Bibel bildhait gleichgesetzt; eine wesentliche Licht«
lehre aber entwickelte sich erst im Manichédismus, der
den gnostischen Dualismus unter unmittelbarer HAn-
lehnung an die persische Religion mit dem Zwitter-
pantheismus verband. Nach dem Religionsstifter Mani
gab es von Anbeginn zwei Reiche mit fiinf Regionen
und einer Unzahl Engel und Ddmonen: das Licht~
reich des ewigen, ungezeugten, lebendigen guten Gei-
stes und das ewige, ungezeugte, lebendige bose Wesen
der Finsternis, des Stoffes. Bei einem Angriff auf das
Lichtreich gelang es dem Fiirsten der Finsternis,
Lichtteile an sich zu reifflen. Um nun weiteren Ge-
fahren vorzubeugen, lieff der gute Gott von einem
Lichtwesen ein neues Zwischenreich, die sichtbare
Welt, aus Licht und Finsternis, Gutem und Btsem,
griinden. Unter Mitwirkung der Lichtrduber wurden
die Lichtteile in den Stoff gebannt und so der Mensch
nach der im Lichtreich geschauten Idee gebildet. Der
Lichtfunke ist der verniinftige Geist; die Seele des
Stoffes aber ist der Sitz der Begierde. Darum ist das
Bése in der Welt etwas Naturnotwendiges. Durch Ver-
lockung des Béosen fiel der Mensch nach und nach
der Gewalt des Fiirsten der Finsternis anheim und
der Widerstreit der beiden Seelen in der Menschen-
brust gestaltete die Riickkehr des Lichtfunkens zum
Reiche seiner Herkunit immer schwerer. Der alte
Bund galt als ein Werk des Teufels. Da sandte der
gute Gott aus Erbarmen denEngel Jesus zurBefreiung.
Aus der Sonne kam der Erléser in einem Scheinleibe
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auf die Erde herab und unterwies die Menschen his
zu seiner scheinbaren Kreuzigung, wie sie sich von

der Materie entiesseln und einst in die himmlische

Heimat zuriickkehren konnten. Zur vélligen Erlésung
der Menschheit durch die Erkenntnis des guten Gottes
und seines Lichtreiches verhieB er den Troster, fiir
den sich Mani selbst ausgab. Um sich mit der Welt
des Bosen nicht zu beflecken, verlangte Mani von
seinen Anhdngern eine dreifache Enthaltsamkeit: von
unreiner Rede sowie vom Wein~ und Fleischgenufl
(signaculum oris), von der Arbeit (signaculum man-
nuum) und vom Geschlechtsgenufl (signaculum sinus).
Von der Klasse der Erwéhlten (electi) unterschied sich
jedoch die Klasse der Hérer (auditores); diese wurden
bereitwillig von den Siinden der Verunreinigung los-~
gesprochen, weil sie'die Reinen und das Reich des
Guten auf Erden durch Arbeit und Fortpflanzung vor
dem Aussterben und Verhungern bewahrten. Augu-~
stin, der selbst eine Zeitlang Manichder war, bezeugt
aber auch, dafl durch das Eheverbot gleichzeitig der
Keim zu wiisten Ausschweifungen gelegt war. (Augu-
stinus, De moribus Manich. 16—67; De haeres. c. 46.)

Im Judentum hatten sich in der hellenistischen
Zeit schon friih griechische Ideen verbreitet. So ver-
suchte auch Philo um die Wende unsrer Zeitrechnung
in Alexandria, platonisch-pythagoreische Anschauun-
gen und zumal den stoischen Logosbegriffi mit der
mosaischen Weltweisheit zu verschmelzen. Er unter~
schied sinnliche Wahrnehmung («is9ns ), Verstand
(Méyoq) als Vermogen der Schiufifolgerung und Ver-
nunit (vod¢) als unmittelbares geistiges Schauorgan,
das allein wirkliches Wissen erzeuge. Nehen dieser
ersten deutlichen erkenntnistheoretischen Unterschei~
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dung einer Innen- und Auflenwelt im Altertum zeigen
sich bei Philo aber auch mystische Ziige, in denen
sich die friiheste christliche Gnostik widerspiegelt.
Wie das kiinstlerische Feuer oder Pneuma der Stoiker
alle Dinge durchdringt und ihre Keimformen (3éyo:
omeppamizot) in sich schliefit, so wirken nach Philo
Rrifte (8uvapeic) als Ausiliisse der Gottheit. In einer
Rraft, dem Logos, fliefien alle andern zusammen; die-
ser Vermittler zwischen Gott und der Welt ist als
gottliche Weisheit der Inbegriff aller Ideen und Kriite,
der erstgeborene Sohn Gottes. Die géttliche Sonne
strahlt unmittelbar in die menschliche Vernunit ein; in
dieser Anschauung Gottes soll das letzte Ziel und die
hochste Gliickseligkeit auf Erden bestehn.
Gnadengeschenk der Herabkunit Gottes kann sich der
Mensch aber nur durch Befreiung des Verstandes von
den Sinnen, der Vernunft vom Verstande vorbereiten;
in der mystischen Ekstase schaut der Fromme also
Gott und l&t ihn gottgelassen die Erleuchtung und
Beseligung in sich bewirken.

Aus den judaisierenden christlichen Parteien war
Philos Zeitlgenosse, Simon Magus, der Vater der
Gnostik, hervorgegangen. Diesem in der Hpostel-
geschichte (8. c.) erwihnten Zauberer und Schacherer
schien die Buhlerin Helena von Tyrus der oberste
ARon zu sein; sich selbst hielt er fiir den rettenden
Aon. Sittliche Lebensfiihrung war fiir seinen Anhang
nicht vonnéten; der Glaube an Simon Magus und seine
schéne Helena geniigte. Ist es da verwunderlich, wenn
der HApostel Johannes als Bischof von Ephesus sein
Evangelium zum Teil wegen der gnostischen Zeit-
irrtiimer schrieb? Schon die Inder hatten die Stimme,
das Wort, die Rede (vic) als titige Krait, als Mittel
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Fiir das -

der priesterlichen Weisheit, selbst als Personifikation
der schopferischen Weisheit in Prajapatis Genossin
Vac bezeichnet. (Weber, Ind. Studien, IX. 4735—480.)
Uber Persien diirite diese Logosidee in Gestalt der
ewigen Vernunft im Weltlauf zu Heraklit und dann zZu
den Stoikern gelangt sein. Philo iibernahm das Wort
von den Stoikern, wihrend er die neue Idee, die Per-
sonifikation der ggttlichen Weisheit, aus dem helleni-
stisch heeinflufiten pseudosalomonischen »Buch der
Weisheit besa. An diesen Zeitphilosophen lehnte
sich nun Johannes an, als er sein Evangelium in er-
habenem Gedankenflug mit dem wesenhaiten und
wahrhaftigen géttlichen Worte, dem Logos der dogma-~
tischen christlichen Theologie, begann.
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6. Juidischer Kabbalismus und
deutsche Mystik.

Wie die Gnostik ihre Geheimlehren in die Formen
des Christentums Kkleidete, so hiillte sich vermeint-
licher Tiefsinn schon in vorchristlicher Zeit in das
Gewand der jlidischen Religion. Nach dem Namen
Kabbala soll es sich um eine uralte Uberliefe-
rung handeln, um Geheimnisse Adams und Hbra-
hams, die Moses in die vier ersten Biicher des Penta-
teuchs eingekleidet habe. Den Schliissel zum Ver-
stindnisse des verborgenen Tielsinns sollen die sieb-
zig Altesten von Josue, Vertrauenspersonen aber wie-
der von den Altesten erhalten haben, so dafi sich das
Geheimwissen also von Geschlecht zu Geschlecht

fortgeerbt hétte, bis es unter dem Drucke dufierer Ver-

hiltnisse auigezeichnet worden wére. Tatsdchlich
hat Rabbi Mose von Leon die Kabbala gegen Ende des
dreizehnten Jahrhunderts aus élteren Schriften zu-
sammengestellt und herausgegeben. (Wetzer u. Welte,
Encycl. 7. B. unter ,Kabbala“.) Die Juden lernten die
Weltweisheit polytheistischer Religionsgebiete schon
wihrend der babylonischen Gelangenschaft kennen;
die Anfinge ihrer pantheistischen Geheimlehre diiri-
ten denn auch bereits in die Zeit der persischen Herr-
schatft fallen.

Den ersten zuverlissigen Beweis fiir die Be-
schaitigung der alexandrinischen Juden mit griechi-
scher Philosophie liefert eine Schrift des jiidischen
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Peripatetikers Aristobulos aus dem zweiten vorchrist-
lichen Jahrhundert; die erhaltenen Bruchstiicke be-
rufen sich auf angebliche, aber bestimmt ge-
fdlschie Dichterstellen, um glaubhaft zu machen, die
alten griechischen Dichter und Denker, zumal Pytha-
goras und Platon, hétten die alttestamentlichen Schrif-
ten beniitzt. (Zeller, Grundrifi d. G. d. Phil. S. 305.)
Der Bund der Essener zeigt eine unverkennbare Ver-
wandtschaft mit dem orphisch-pythagoreischen My~
sterienwesen und sucht schon die heiligen Schriften
durch eine angeblich von Moses her iiberlieferte, alle-
gorische Erkldrung im Sinne der eigenen Geheim-
lehre umzudeuten. Ahnlich verhilt es sich mit dem
von Philo beschriebenen jiidisch-dgyptischen Asketen-~
verein der Therapeuten. Die Rede an die Machthaher
der Erde im pseudosalomonischen ,,Buch der Weis-
heit* verrdt pythagoreisch-platonische Einfliisse und
arbeitet der Philonischen Logoslehre vor durch Ge-
geniiberstellung der ftriigerischen alexandrinischen
Weisheit und der personifizierten gottlichen Weisheit,
der zweiten Person in der Gottheit. (Buch d. W.
7,22 #1)) Philo 16st dann die Auigabe, den iiberwelt-
lichen Gott mit der letzten Wirkursache aller Dinge zu
vereinen, nur scheinbar, insofern namlich der Logos-~
begrifi zwischen dem eines personlichen, von Golt
verschiedenen Wesens und dem einer unpersénlichen
gottlichen Kraft schwankt. Sehen wir zu, ob .den
Kabhalisten diese Losung, gestiitzt auf die Offen-
barungslehre, den Wunder- und Weissagungsglauben
samt der Engellehre, besser gelungen ist!

Die Rabbala umfafit zwei Biicher, das »Buch der
Schépiung”, meist Jezira genannt, und das ,,Buch
des Lichtglanzes®, gewghnlich mit Sohar bezeichnet.
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(Wetzer und Welte, Encycl. 7. Band unter ,,Kabba-
la®.) Jezira lafit Abraham in einem Selbstgesprich
erzdhlen, wie er vom Gestirndienst zur Erkennt-
nis und Verehrung des wahren Gottes gekommen
sei. Dabei wird eine mystische Beziehung zwi-
schen den geschafienen Dingen und den zehn Grund-
zahlen sowie den gesamten 22 hebrdischen Buch-
staben aufgestellt. Das Werk diirfte um die Wende
* unserer Zeitrechnung entstanden und Rabbi Hkiba
zuzuschreiben sein. Die eigentliche Bibelweisheit der
Rabbalisten aber liegt im Sohar. Darin beginnt die
Betrachtung mit der Erlduterung zur Stelle ,Es
werde Licht!”“ (Gen. 1,4.) Der Sage nach stammt
die Schrift von Rabbi Simon ben Jochai, einem Schii-
ler des Rabbi Akiba. Es finden sich drei Abschnitte
mit eigenen Namen vor: Das ,Buch des Geheim-
nisses,” das ,,Buch der grofien Versammlung“ und
das ,,Buch der kleinen Versammlung.*

Dogmatisch tritt zum jiidischen Religionsinhalt
zundchst die Lehre von der Préexistenz der Seele
hinzu. Folgerichtig glauben die Kabbalisten dann
auch an eine Seelenwanderung, die den siindig ge-~
wordenen Seelen den Weg zur Bufie und Lauterung
frei lassen soll. Philosophisch sucht man den Mono-
theismus mit dem Leitsatz des Sankhyam und der
Naturphilosophie des Empedokles in Einklang zu
bringen. Das Bestreben, Mittelwesen zu erzeugen,
um die dualistische Kluft zwischen Welt und Uberwelt
auszufiillen, fiihrt aber zur Emanationslehre. Gottes
Wesen ist der menschlichen Erkenntnis unzugdng-
lich; insofern gilt es als ein bedingtes Nichts, aus dem
die sichtbare Welt trotz der indisch-jonischen Lehre
vom absoluten Nichts hervorgehn kann. En Soph,
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das Endlose, ist der Quell alles Daseins; in seiner
Idee ist alles enthalten. Da es aber eine Be-
schrinkung seines Wesens wire, mittelbar zu wirken,
so entfaltet er die Welt durch Emanation. Gott geht
in sich, d. h. im Lichtquell verdichtet sich das Licht.
Nach dieser Verdichtung offenbart sich das gottliche
Wesen im Urbild aller Dinge; das ist der Sohn Gottes
oder der urbildliche Mensch, aul den schon das
Menschenantlitz iiber den Cherubim beim Propheten
Ezechiel (1,26) hinzudeuten scheint. Dieser Adam
Kadmon steht an der Spitze von vier aufeinander-
folgenden Entwicklungsstufen:

1. Die Welt des ,,Adam Kadmon®* ist unverénder-
lich. Zehn Eigenschaiten der Gottheit, die ihr Wesen
erschopien, sind die Quelle aller Ideen als Formen des
Wirklichen. Im alten Bunde entsprechen diesen
Formen zehn Gottesnamen, in der Geisterwelt zehn
Engelchére, im Menschen zehn bedeutsame Kérper-
teile. Diese Welt bildet den Hauptgegenstand halb
tiefsinniger und halb unsinniger Betrachtung, die vom
Gegensatz zwischen der mannlichen und weiblichen
Wirkursache véllig beherrscht wird.

2. Rus der unverdnderlichen Welt entwickelt sich
die ,,Schopiungswelt des Metathron. Diese hesteht
aus rein geistigen Wesen, die aber minder licht und
rein sind als Adam Kadmon, weil sie nicht unmitte]-
bar von Gott selbst ausgehn.

3. Die Welt der ,Bildung® ist die gewshnliche
Engelwelt, die zwar noch immer ganz geistig, aber
doch weit weniger lichtvoll und fein als die
Schipfungswelt ist.
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4. Die Stoife gehoren der Welt der ,,Wirkung® an,
in der ein fortwdhrender Wechsel herrscht und das
Bése wohnt.

Die Engelwesen der Welten der Schopfung, Bil-
dung und Wirkung sondern sich in gute und bse
unter eigenen Herrschern. Der Metathron wacht iiber
die Harmonie in allen Sphéren des Daseins und
herrscht auch iiber die Welt der Bildung. Die zehn
Engelchore behiiten die einzelnen Teile des Weltalls;
alle Kriite, Vorgidnge und Erzeugnisse der Natur sind
Wirkungen der Engel. Die Ddmonen sind am weite-
sten vom gottlichen Lichtquell entfernt und heifien
»ochalen” des Seins. Das Oberhaupt der finstern
Welt in den Hallen der Hélle mit ihren zehn Chéren
ist Sammael, der mit der Schlange im Paradiese,
dem Satan, Engel des Todes, den biosen Begier-
den eins ist. Seine Gattin ist das Buhlweib, das oft

mit Lilith, dem Nachtgespenst des Talmud, iiberein- _

stimmt. Beide zusammen ergeben die Personifikation
,,Bestie®.

Der Mensch ist der Vollinhalt der Schopiung als
Mikrokosmos wie Adam Kadmon als Makrokosmos
(Sohar III. 48a.) Er ist Gottes Abbild und Gegenwart
auf Erden, nicht vom En Soph, sondern von Adam
Radmon geschaffen. Was dieser daher als Idee be-
sitzt, das ist beim Menschen Wirklichkeit. Das Ge-
heimnis des irdischen Menschen entspricht also dem
Geheimnis des himmlischen Urbildes. Die mensch-
lichen zehn Féahigkeiten lassen sich in einer Dreiheit
zusammenfassen:

1. Die Psyche ist unmittelbar mit dem Leibe
verbunden und die unmittelbare Ursache der niedern
Lebenstétigkeit.
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2. Die Seele ist der Sitz des Willens und des

sittlichen Lebens.

3. Der Geist stellt als Sitz der Erkenntnis die
vollkommenste Stufe des Seins dar.

Durch die Psyche gehort also der Mensch zur Welt
der Wirkung, durch die Seele zur Welt der Bildung,
durch den Geist jedoch zur Welt der Schépfung. Viel-
leicht meint das Isaias mit den Worten: ,,Ich habe ihn
geschafien, ich habe ihn gebildet, ich habe ihn ge-
wirkt.”“ (Is. 43,7.) Alle Menschenseelen haben ein
Vordasein als Mann und Weib; die beiden Hilften
scheiden sich bei der Einkérperung und verbinden
sich wieder zu einem Kérper und zu einer Seele in
der Ehe. Diese Verbindung richtet sich nach dem
sittlichen Leben; ist sein Wandel gottgetdllig, dann
bekommt der Mensch dieselbe Verbindung, die er vor
seiner Geburt gehabt hat. Urspriinglich soll der
Mensch im gleichen Lichtgewande hoch iiber den
Engeln gestanden sein; aber auch nach dem Siinden-
fall sind die Gerechten noch hiéher zu stellen als die
Engel. Hat die Seele aul Erden alle vorgeburtlichen
Keime zur Vollkommenheit entwickelt, so mufy sie mit
Naturnotwendigkeit zur unendlichen Quelle im En
Soph zuriick. Gelingt es ihr aber nichf, im Leben
vollkommen vor Gott zu wandeln, dann muf} sie aber~
mals und nétigenfalls zum dritten Male einen Leib be-
wohnen.  Freilich kommt Gott der menschlichen
Schwachheit zu Hilfe. Sind ndmlich zwei Seelen fiir
sich allein zu schwach, um Gottes Geserz zu erfiillen,
so vereinigt er sie in einem Koérper zu einem Leben
oder gibt der schwachen eine starke zur Gefahrtin.
Das heifit man Empféngnis. Einst muff die ganze
Welt zu En Soph zuriickkehren. FEtwas vollig
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Schlechtes gibt es nicht. Darum wird selbst Sam-
mael zu seiner friilheren Engelnatur umgeldutert wer~
den. Diese allgemeine Wiederherstellung nach gno-
stischem Vorbild wird aber erst bei der Ankunit des
Messias stattiinden. Natiirlich ist dessen Seele schon
vorhanden, aber geboren werden kann der Messias
erst, wenn alle Menschen ihren Priifungszustand auf
Erden vollendet haben. Er ist also der Letzte aller
Geborenen am Ende der Tage. Dann lafit der Alte
der Tage das grofie Jubeljahr beginnen, das Heilig-
tum der sieben Hallen &finet sich und die Hélle ver-
schwindet; es ist Sabbat ohne Ende.

Hiernach ist klar, dafi der Kabbalismus pantheisti-
scher Natur ist und, dogmatisch betrachtet, die mo-
saische Glaubensregel véllig verleugnet. Philoso-
phisch angesehen, wird der Ubergang vom Geist zum
Stolf, vom véllig Guten zum Bosen, génzlich dunkel
und so die Hauptschwierigkeit ungelost gelassen.
Religionsgeschichtlich gewiirdigt, erscheint der Kab-
balismus als eine Bewegung gegen den iiberspannten
Dogmatismus, durch den das talmudische Judentum
Vernunfit und Freiheit dem Ansehen rabbinischer
Spruchweisheit unterzuordnen trachtete. Der herr-
schenden Lehrmeinung gegeniiber versteckte sich die
phantastische Spekulation unter dem Deckmantel
einer Geheimlehre mit allerlei Auslegevorschriften,
deren Sammelnamen Temura, Gematria und Notari-
con schon auf die allm&hliche Ausdehnung der kabba-~
listischen Methode unter morgenlédndischem, griechi-
schem und lateinischem Einfluf hindeuten. Bei der
Temura oder Eintauschung werden die Buchstaben
eines biblischen Wortes umgestellt, Spuren eines
solchen Verfahrens finden sich bereits bei Jeremias
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(25, 26; 51, 41) in der Bezeichnung fiir Babel. (W. Ge-
senius, Hebr. u. chald. Handworterbuch.) Nach der
(ematria rechnet man die Buchstaben als Zifiern und
setzt ein Wort mit gleichem Zahlenwert fiir ein ande-
res ein. Der Zahlenwert fiir Messias 404+300-+10-+-8
ist z. B. gleich 50+8+300, dem Wert fiir Schlange.
Da Messias aber im ‘Hebrdischen mehr Buchstaben
hat als Schlange, so soll daraus folgen, dafi der Satan
vom Messias iiberwunden werde. Gem&fi dem No-
taricon verbindet man Anfangs- und Endbuchstaben
einer Wortreihe zu neuen Wortern.

Die morgenldndische Magie hat einen Nieder-
schlag in der praktischen Kabbala gefunden. Diese
gibt die Mittel an, wie man sich mit den Mittelwesen
zwischen Gott und den Menschen ins Einvernehmen
zu setzen hat, um tibermenschliche Macht zu erlan-
gen, Die Strafmitte] der romischen Kirche richteten
sich hdufig gegen das sogenannte sechste Buch Mo-
ses’, das allerlei Aberglauben iiber Blutstillen, Kran-~
kenheilung, Brandléschen u. s. w. enthdlt. In meiner
westidlischen Heimat warl der Bruder des Dichters
Grimme noch gegen Ende des vorigen Jahrhunderts
ein solches Erbstiick eines ehrsamen Dorischusters
in den Pfarrofen hinein . Auf das Gebiet der katholi-
schen Theologie hat nur die theoretische Kabbala seit
Raimund Lullus vereinzelt iibergegrifien; stirker hat
sich deren Einfluff in der protestantischen Theologie
bis auf den mystischen Schwirmer Jakob Bshme he-
merkbar gemacht, Verirrte sich doch Agrippa von
Nettesheim sogar zur praktischen Kabbala!

Innerhalb der mohammedanischen Religion machte
sich seit 1100 der pantheistische Sufismus, eine Ema-
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nationslehre unter neuplatonischem und kabbalisti-
schem Einflufl, in der geheimen Gesellschait der Sufis
in Persien und dann unter der Mogulherrschaft im
sechzehnten Jahrhundert auch inIndien geltend. (Uber-
weg-Heinze, Geschichte d. Phil. II. 1886, S. 196.) Der
Philosoph Ibn Roschd lehrte eine Vermittlung zwi-
schen der absoluten Einheit und der Vielheit der Welt-
dinge durch Verunftwesen. Als einzigen unsterb-
lichen Teil im Menschen und zugleich unterste Stufe
in der Entwicklungsreihe, die vom absoluten Ver~
nunitwesen oder dem ersten Beweger herabfiihren
soll, nahm er einen allen Menschen gemeinsamen
tdtigen Verstand an. Ibn Sina wollte im engeren An-~
schluff an den sufitisch erzogenen Alfarabi den aristo-
telischen Dualismus und emanistischen Neuplatonis-
mus verbinden. Aufler der natiirlichen Erkenntnis
nahm er noch eine mystische an, die Ibn Roschd ver-
warf. In die Seele, die mit dem tdtigen Verstande
verbunden ist, konnen nach Ibn Sina auflergewshn-~
liche Erkenntnisse einstromen, ohne dafl bei dieser
mystischen Erleuchtung die gewihnlichen Erkennt-
nismittel gebraucht werden; die einzige Voraussetzung
ist sittlich reines Leben.

Die Gedanken der Emanation und Remanation be-
herrschen aber auch die christliche Mystik des Mittel-
alters. Unter neuplatonischer Einwirkung bezeichnet
Pseudodionysius Gott in der Kirchenvaterzeit als
iiberwesentlich (iwepovsiog), sich selbst und jedem
Verstande unbegreiflich. In diesem bedenklichen
Lehrsatze wurzelt der Grundgedanke der deutschen
Mystik, Gott sei mehr als das Wissen von sich selbst;
daher riihrt das typische Schillern dieser Mystik
zwischen dem Unendlichen und dem Nichts. Fiir Ter-
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tullian, den philosophischen Hauptvertreter der friihen
Patristik, ist die Seele noch im Sinne des stoischen
Pneuma etwas Ausgedehntes, ein Mittelding zwischen
Stoff und Geist; so versteht man, wie er die unabhén-
gige und unsterbliche Seele in den Adamischen Kér-
per zurlickkehren lafit, weil sie durch Vererbung vom
Vater der Schuld abstammen soll. Dije Dogmenent-
wicklung der spateren Patristik richtet sich nach dem
grofiziigigen Wirken des grofleren afrikanischen
Feuergeistes. Unter Berufung auf die Tatsache des
Bewufitseins gliedert es HAugustinus bis zum Selbst-
bewufitsein und unterscheidet es von den Dingen der
RAuflenwelt. Durch diese Vielheit der Welten begriin-
det er sachlich die Metaphysik im Abendlande. Gott
ist ihm das hochste Sein; alle Geschopfe unterschei-
den sich zwar vom géttlichen Sein nach antiker Weise
durch geringeren Wirklichkeitsgrad, bekommen aber
ihr Dasein erst durch den gottlichen Willensakt. Der
Einfluff der Manichder tritt noch deutlich darin hervor,
daf} alles Bose in der Welt als Mangel oder Nichtsein
bestimmt wird. Nach der einen Schépfungstat ent-
wickelt sich alles Leben aus der keimartigen Anlage,
der Elementartextur (textura elementorum), die sogar
zum Fachausdruck der modernen Biologie geworden
ist. (Augustinus, De Gen. 5. 14; 22. 44; De Trinit. 3.
lib. 8. 13; 9. 16.) In der Scholastik vollzieht sich dann
die Formulierung der entwickelten kirchlichen Dog-
men unter den Hauptvertretern Thomas von RAquin
und Duns Scotus, Im Gegensatze zur Individuali-
sierung, die sich in der antiken Philosophie trotz des
zeitweiligen Widerstandes des Volksgeistes zu be-
haupten vermochte, setzt nun der Sozialisierungs-
prozef ein, d .h. nach Verflechtung der Philosophie
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mit der Theologie erscheint der Glaube unter der mit-
telalterlichen Theokratie als Rechtshefugnis.

Aber trotzdem wirbelt mit Scotus Erigena im neun-
ten Jahrhundert eine Ireiziigige, mystisch-panthei-
stische Unterstrémung im Geistesleben empor. Be-

einflufit von Pseudodionysius und den Neuplatoni-

kern, entwickelt Scotus Erigena eine kiihne Spekula-
tion in seinem Hauptwerk ,,De divisione naturae*:

1. Gott ist das unerschaifene schopferische Wesen
(natura creatrix, 1. 3. 14.), das alles wird, ohne aui-
zuhéren, iiber allem zu sein. (1. 3. 20.)

2. Die Ideen in Gott sind als Mittler neuplatonische
Urbilder (exempla primordialia); die Gesamtheit der
Ideen ist als Logos das geschaffene und schaffende
Wesen, aus dem die sichtbare Welt hervorgeht. (1.
2. 18)

5. Die sichtbare Welt und die unsichtbaren ge-
schaffenen Geister sind Geschéple ohne Schipierkraft
(natura, quae creatur et non creat). Der Erscheinungs-
welt gegeniiber (1. 36) ist Gott aller Dinge wahres
Wesen. (1. 11; 3. 19.) Was Goit erkennt, das wirkt
er auch in seiner Erkenntnis; daher geht die Welt not-

wendig von Ewigkeit her aus Gott hervor. (3. 17. 25;

5.271.) Unser Leben ist Gottes Leben in uns. (1. 78.)

4. Alles, was Gott entstammt, kehrt auf geheimnis-
vollen Wegen auch wieder zu seiner Quelle zuriick.
(3. 4) Diese Vergottlichung gilt als ungeschapiliche
und unschipferische Natur (natura, quae nec creat
nec creatur). Wissen und Glauben ist im Grunde eins.
Gottes Sonne strahlt in die vollkommene menschliche
Vernunit hinein und so schaut Gott sich selbst im
Menschen.
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In der Bliitezeit der Scholastik im dreizehnten
Jahrhundert arbeitet jedoch der feinste Scharfsinn im
Dienste des Dogmas und bildet eine vorwiegend for-
malistische Wissenschaft aus. Wenn der Verstand
aber des Ritsellosens miide ist, dann verfillt er der
Zweilelsucht oder iiberldfit sich widerstandslos dem
Zuge des gldubigen Gemiites aul der Suche nach der
Wabhrheit. Aber auch in der innigen und tiefsinnigen
Mystik kdmpien Zweifel und Zuversicht bald wieder
den wunderlichen Kampf. Kopl und Herz, unmittel-
bare - Gefiihle des gottseligen Gemiites und zuwider-
laufende Vorstellungsgetiihle des griibelnden Verstan-
des, ringen um den Vorrang; in der Verziickung, in
willenloser Hingabe an das Unbegreifliche, vermeint
der Mystiker endlich den Gipfel der Erkenntnis zu
schauen, wiewohl diesen der schariblickende, niich-
terne Verstand in geheimnisvolles Dunkel gehiilit
wahnt. Der Meister Eckhart und seine Schule der
deutschen Mystiker iiihren bei aller Vertiefung des
religiésen Geliihls leider bis iiber die Grenze, wo sich
die christliche von der pantheistischen Weltanschau-
ung scheidet. Nach Eckharts Schriften ergeben sich
nachstehende Hauptgedanken. (H. Denifle, M. Eck-
harts lat. Schriften u. d. Grundansch. s. Lehre, im
Archiv fiir Lit. u. Kulturgeschichte d. Mittelalters
1886, 1I. S. 417 fi.)

1. Die Gottheit ist ein einfaches, sich selbst ver-
borgenes Wesen ohne Unterschiede. In diese ewige
Finsternis leuchtet das Licht des Vaters und gebiert
den Sohn. Indem sich nun der Vater im Sohne jcht,
»geistet” er die dritte Person in der Gottheit. Wie
aber Gottes Wesen alles in sich faft, so ist quch die
Schépfung notwendig und ewig. Viele Ausdriicke
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zeigen, dafi Gott seiner Schépiung immanent sein oder
innewohnen soll.

2. Wie sich in Gott die drei Personen von ihrem
,,Grund® unterscheiden, so ist auch in der mensch-
lichen Seele das ,,Fiinklein® von den Kréften verschie~
den. Die Seelenkrifte reichen nicht unmittelbar anGott
heran. Das Fiinklein aber steht mit Gottes Grund in
Verbindung. Dieses gottliche Fiinklein ist das Organ
der mystischen Kontemplation oder Schauung, worin
der Mensch Gottes reines Wesen schaut, wie es in
sich selbst ist, womit er in Gottes Grund eindringt, in
dem weder der Vater noch der Sohn noch der Geist
vorhanden ist. _

3. Der Weg zur Schauung geht durch Bufie; nur
durch Loslésung von den duflferen Dingen und den
eigenen Seelenkriiten gelangt man zur vélligen
Sammlung im Seelengrunde, zur Gottgelassenheit, wo
Gott allein wirkt. Geht das himmlische Licht aber
im Grunde der Seele auf, dann wird der Mensch ,,ver-
gottet, zum Sohne Gottes geboren wie das ewige
Wort, zum natiirlichen Sohne Gottes wie der Gott~
mensch Jesus. Das ist die mystische Wiedergeburt
des Menschen infolge der Selbstoifenbarung Gottes in
der Menschenseele.

Die pantheistische Stromung der Mystik eines
Eckhart, Tauler und Suso miindet dann nebst den
gnostischen Lehren der Albingenser und den mani-
chéischen Ideen der Waldenser aus dem zwdliten
Jahrhundert in den Protestantismus. Schwarmgeister
Wie Jakob Béhme ndhern sich in ihrer Mystik ge-
radezu der altheidnischen Theogonie. In dem Phan-~
tasiewerk dieses philosophierenden Schusters ,,Von
den drei Prinzipien des gottlichen Wesens™ soll in
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gnostisch-manichdischer Weise das Geheimnis der
Gottheit enthiillt werden. An sich ist Gott reine Un-
bestimmtheit. Offenbaren kann er sich nur durch
Scheidung in den Gegensatz des Lichtes und der
Finsternis. Bus dem Feuerprinzip des Vaters geht
das Licht als Sohn hervor; das gegenseitige Inein-
andersein von Feuer und Licht aber ist der heilige
Geist, der den Schliissel zum Geheimnis der Gottheit
darstellt. Der kosmische Gegensatz von Licht und
Finsternis wird auch zum ethischen. In Gott ist Gut
und Bis gebunden; in der Welt aber tritt das eine
wie das andre hervor, weil die Welt aus beiden Prin-
zipien entstanden ist. Auch im Menschen gib.t es ver-
schiedene Prinzipien: die feurige Seele, die Lichtseele
und die tierische Seele. Der Leib ist infolgedessen
gleichfalls ein himmlischer, siderischer oder elemen-
tarer.

So hat die Unterscheidung des Aquinaten zwischen
Kreation und Emanation (Summa theol. L. 9. 45. a. 1),
Weltweisheit und Gotteslehre, Wissen und Glauben,
die Mystiker nicht vor der ganzlichen Verkennung der
Tragweite der natiirlichen Erkenntniskrait geschiitzt.
Der Versuch Anselms, des Vaters der Scholastik, das
Dasein Gottes aus dem Gottesbegrili zu erklaren, ist
friihzeitig als ein ideologischer Irrweg erkannt worden.
In der thomistischen Kirchenlehre aber hat sich des
Aquinaten Gottesbeweis aus dem Dasein und der Be-
schaffenheit der Welt trotz der syllogistischen Purzel-
baume des kantischen Kritizismus bis heute behauptet.
So gelangt die christliche Religionsphilosophie von
unmittelbar einleuchtenden Sétzen (principia per se
nota) durch fortschreitendes Denken bis zur einen
gottlichen Natur; zur Unterscheidung der drei goti-
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lichen Personen reicht keine natiirliche Vernunft hin.
Den inneren Grund fiir die Unméglichkeit einer natiir-
lichen QGottschauung im Diesseits hat Thomas im
Kampfe mit der arabischen Philosophie in der vélligen
Einfachheit und Geistigkeit des gottlichen Wesens ge-
funden. (Summa phil. 3. 51 sqq.) Die Glaubensmog-
lichkeit oder Widerspruchslosigkeit ist das einzige,
was die natiirliche Vernunft beziiglich der Offen-
barungsreligion beweisen kann. Folglich ist die glau-~
bige Annahme der gottlichen Olfenbarung Sache des
Willens. Hus dieser Tatsache hat der scharisinnige
Duns Scotus den Vorrang des Willens abgeleitet und
so den scholastischen Intellektualismus durchbrochen
wie Platon den griechischen. Darum ist auch das
hochste Gut nach der scotistischen Ansicht nicht reine
Tiétigkeit, weil Gott das Gute als gut erkennt, wie der
thomistische Intellektualismus lehrt, sondern weil Gott
das Gute will. Mithin wédre auch die Gliickseligkeit
des Menschen im Jenseits nicht in der Erkenntnis,
sondern in der Liebe Gottes zu erwarten. Die Mystiker
haben indessen offenbar beide Ansichten, die nach der
Natur eines verniinftigen und wollenden Lebewesens
beide hegriindet sind, iiberspannt und sich zur intui-
tiven Gotteserkenntnis und Verinnerlichung im gott-
lichenden Gemiite, zu einem Gotterleben im Diesseits
nach Art der Anschauung Gottes im Jenseits erheben
zu konnen vermeint.

Sagt aber nicht auch der Apostel Paulus von sich,
er sei bis in den dritten Himmel entriickt worden und
habe, ob durch Beschauung oder seiner Seele nach,
geheimnisvolle Worte gehort, die ein Mensch nicht
aussprechen diirfe (2. Cor. 12, 1—4)? Die Moglichkeit
von Gesichten und Privatoifenbarungen kann ein
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Theist gewifi nicht bestreiten. Paulus redet jedoch
von einer Gnadengabe, also von einem iibernatiirlichen
ekstatischen Zustand, wihrend die Mystiker behaup-
ten, eine natiirliche Fahigkeit und Leistung der Seele
ermogliche die mystische Vereinigung mit Gott. Be-
gnadete Paulusseelen und religiose Schwérmer oder
phantastische Visiondre zu unterscheiden, diirite
tibrigens eher Gegenstand klinischer Beobachtungen
und Versuche als religionsphilosophischer Studien
sein, '

85



7. Die Theosophie als
iibersinnliche Naturwissenschatt.

Die scholastischen Aulfassungen von der Seele
héngen mit der inneren Entwicklung des Christen-
tums zusammen. - Sklave und Kaiser haben etwas
gemein: die unsterbliche Seele. Dieses soziale Mo~
ment wirkt im ganzen Mittelalter; der Persénlichkeits-
wert wird iiber den Sachwert gestellt. Nach Thomas
von Aquin ist die Seele als reine Form an keinen
Stoff gebunden, besitzt aber ein fiinffaches Vermogen
im aristotelischen Sinne. Die vernunitbegabte Seele
(anima intellectiva) wird zwischen Zeugung und Ge-
burt von Gott erschaffen und vereinigt als hoheres
Vermégen die niederen der bereits vorhandenen Tier-
seele (anima sensitiva, motiva, nutritiva vel formativa)
zu einer einfachen, also auch nicht in Elementar-
seelen auflosbaren Substanz. Kniipite aber Aristoteles
mit Ausnahme der Denkseele (voic ) alle Seelen-
tatigkeiten an den Stoff, so bindet Thomas die stotilose
Form nur bedingt an die Organe; diese gelten wohl
als Vorbedingungen, nicht aber als Ursachen der See-
lentdtigkeit. Die Wechselwirkung zwischen ILeib und
Seele erscheint als Tatsache, zumal da die Seele bei
der Erschaffung ja auch zur Form des leiblichen
Stoftes werden soll. J

Dieses Verhilinis zwischen Leib und Seele wird
nun in der neuzeitlichen Philosophie viel umstritien.
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Nach Descartes (Principia phil. 1644) scheiden sich
aus der BlutHiissigkeit die feinsten und beweglichsten
Teile als ,,Lebensgeister (spiritus animales sive cor-
porales) aus und strémen zum vermeintlichen Sitz
der Seele, in die Zirbeldriise . Von hier aus vermitteln
sie den Verkehr zwischen Geist und Korper durch Be-
einflussung der Muskeln, die sie auf ihrem Wander-
wege durch die Nerven in Bewegung bringen. HAn der
Umbildung des cartesianischen zweifachen Dualis-
mus, des Unterschiedes zwischen der ausgedehnten
und der denkenden, der geschalienen und der gott-
lichen Substanz, versuchen sich zunéchst die Okka-~
sionalisten. Diese fragen sich: ,,Wie kann der unkor-
perliche, unbewegte Geist die Lebensgeister bewegen
und Antriebe von ihnen empfangen?* Die Wechsel-
wirkung soll nur eine scheinbare sein. Gott sei es,
meinen sie, der beim Anlaf} der physischen Bewegung
die Empfindung, bei Gelegenheit des Willensent-
schlusses die Bwegung der Glieder hervorruie. Geu-
lincx begriindet diese Lehre von den gelegentlichen
Ursachen in seinem Hauptwerke, der Ethik, mit dem
Satze: ,Wovon man nicht weiff, wie es geschieht,
das bewirkt man nicht.“ Diese okkasionalistische
Theorie bildet die unmittelbare Vorstufe zur Monaden-
lehre von Leibniz. Nach dem Okkasionalismus wirken
Geist und Korper aufeinander, aber nicht aus eigener
Krait; bei Leibniz wirken die Monaden nicht aufein-~
ander, aber sie sind selbst Wirkursachen. Um unteil-
bare Einheiten zu finden, geniigt keine mechanistische
Atomistik; darum fritt, wenn das Zusammengesetzte
aus Einfachem erklért werden soll, die Forderung auf,
die Korper aus unkérperlichen Bestandieilen zusam-
mengesetzt zu denken. Die wahren Atome sind fiir
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Leibniz also die Monaden, unkorperliche, seelendhn-~
. liche Einheiten, die in sich Unteilbarkeit und Wirk-
lichkeit vereinen und nur durch Schépfung und Ver~
nichtung entstehn und vergehn kénnen. Nach Art der
aristotelischen Entelechie, die eine zweckentspre-~
chende Vollendung des Lebens ausdriickt, entwickelt
die Monade ihre Zustande aus dem eigenen Inneren.
Die Organismen sind Monadenverbindungen, von de-
nen die herrschende, titigere und durch gréfiere Deut-
lichkeit der Vorstellungen ausgezeichnete die Seele
ist, wahrend die dienenden und unvollkommneren
deren Leib bilden. Eine unmittelbare Wechselwir-
kung zwischen Leib und Seele findet nicht statt, wohl
aber eine von Gott begriindete durchgédngige Uberein~
stimmung. So wird aus den unzahligen kleinen Wun-~
dern des Okkasionalismus das eine grofie Wunder der

»prastabilierten Harmonie“ im Menschen und der

Weltharmonie in der gesamten Schopfung. Daher er-
kldrt sich zugleich der Optimismus, den die durch
Gottes Weisheit erkannte, durch seine Giite erwahlte
und durch seine Macht verwirklichte beste aller mog-
lichen Welten begriinden soll. (Leibniz, Nouveau
Systeme, 1695.)

Der Okkasionalismus bildet aber auch den Uber-
gang zum Pantheismus des Spinoza. Die Wechsel-
wirkung zwischen Leib und Seele muf} entfallen, wenn
nur ein metaphysisches Wesen zu Grunde liegt, das
sich von zwei Seiten betrachten lafit; es heifit
Korper nach dem Attribut der Ausdehnung, Geist
nach dem Atiribut des Denkens. Der Wesenskern
aller Dinge ist die eine unendliche Substanz (deus
sive substantia), die wirkende Natur (deus sive natu-
ra), weil der Substanzbegriff nach der strengen carte-
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sianischen Fassung die villige Unabhingigkeit ein-
-schliefit; so folgt aus ihrer Selbsténdigkeit die Unend-
lichkeit, aus dieser die Einzigkeit. (Descartes, Princ.
phil. 1644, 1. 51; Spinoza, Ethik, 1677, 1. prop. 10;
prop. 14.) Der menschliche Geist erkennt aber von
den zahllosen géttlichen Eigenschaften nur die Attri-
bute, die er auch im Ich antrifft: Denken und Ausdeh~
nung. Die Einzelwesen entbehren jeglicher Selbstin-
digkeit; sie sind nur wandelbare Zustinde (modi)
Gottes, die in Gott sind und in Gott allein begriffen
werden. Sind die Zusténde der Ausdehnung vor allem
Ruhe und Bewegung, so gehoren zu den Zustinden
des Denkens Verstand und Wille. Die Ordnung des
Handelns und Leidens ist von Natur fiir Leib und
Seele zugleich vorhanden; der Kérper gilt ndmlich als
Gegenstand, der einer Vorstellung entspricht, wie die
Seele als Idee eines wirklichen Kérpers.

Mit Recht betont Falckenberg (Geschichte d. neue-
ren Phil. S. 100), dafi die Gesamtentwicklung der car-
tesianischen Schule eine nach rationalistischem Be-
diirinis verhiillte, aber nie véllig unterdriickte Neigung
zur Mystik zeige. Dieser Eindruck verstédrkt sich,
wenn man den Ontologismus von Malebranche he-
trachtet. Nach Descartes besitzt sowohl die Selbst-
erkenntnis als auch die Gotteserkenntnis unmittelbare
Gewiftheit. Durch diese Lehre von der angeborenen
Gottesidee mochte Descartes dem Solipsismus, d. h,
dem Glauben an seine eigene als einzige Erschei-
nungswelt, entgehn wollen. Malebranche aber gelangt
in seiner religiésen Richtung zu dem Satze, dafi wir
alle Dinge in Gott schauten. (Malebranche, De la
recherche de la véritg, IIL. 2. 6.) Nur durch das Mit~
tel der Ideen soll die unausgedehnte Seele das Rus~
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gedehnte erkennen konnen . Die Ideen oder Voll-
kommenheiten der Dinge werden aber nebst den Gei~
stern in das gottliche Wesen verlegt; somit sind auch
die Korper nur in Gott als der allgemeinen Vernunft
schaubar. Die Seele ist also nach Malebranche einer-
seits mit Gott, anderseits mit einem Leibe verbunden.

Hls ein solches Mittelding zwischen philosophi-
scher und theologischer Gotteserkenntnis stellt sich in
neuester Zeit auch die Theosophie dar. Die geoifen-
barten Wahrheiten hilden die Grundlage fiir die theolo-
gische Forschung; fiir die philosophische Gottes-~
erkenntnis gehdren aber auch die Voraussetzungen
schon zum natiirlichen Wissen. Von beiden unter sich
durch den Ausgangspunkt unterschiedenen Denk-
wegen trennt sich die Theosophie durch die Erkennt-
nisquelle und durch das Erkenntnismittel. An die
Stelle der allgemeinen und nur mittelbaren Offenba-
rung tritt eine private und unmittelbare. Wihrend
nun das fortschreitende Denken von einer Oilfenba-
rungs~ oder Erfahrungstatsache oder auch von einem
' Denkgesetze ausgeht und zu natiirlichen logischen
Schlufifolgerungen fiihrt, will die Theosophie intuitive
Gotteserkenntnis, unmittelbares Schauen Gottes, sein.
Nach dieser Mittelstellung wiirden aber alle bisher be-
sprochenen mystischen Theogonien zur Theosophie
gehoren. Was man heute indessen Theosophie oder
auch Okkultismus nennt, das zeigt neue Merkmale,
einen methodischen und einen sachlichen Unterschied.
Die neuen Heilslehrer greifen zundchst bewufit auf
die indische Philosophie und Religion zuriick, verwe-
ben in diese Gedankenkette aber auch anderweitigen
Einschlag; dann soll aber das wunderliche Ganze eine
iibersinnliche Naturwissenschaft sein. Auf Grund von
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angeblich angewendeten okkulten Gesetzen wird
natiirlich der Spiritismus als Teilwissenschaft der
Theosophie bezeichnet.

Im Jahre 1875 griindeten Olcott und Frau Blavats-
ky in New-York die Theosophische Gesellschaft,
deren Widerspiel 1912 der Fnthroposophenbund unter
dem ,groflen Guru“ Rudolf Steiner wurde. Als
die drei Grundsteine des neuen Lehrgebzudes bezeich-
net Olcott in seinem Werke ,Religion and Occult
Science” folgende:

1. Die Férderungen von Brudergefiihlen unter den
Menschen, ohne aul Rasse oder Glauben Riicksicht
zu nehmen.

2. Die Beschiftigung mit dem indischen Geistes-
leben sowie mit andern Religionen, Philosophien und
Wissenschaften.

3. Forschen nach den verborgenen Naturgesetzen
und dem dunklen Kraftbereich menschlicher Féahig-
keiten.

Die Lehren der sogenannten okkulten Philosophie
werden tatsdchlich nicht fiir iibersinnliche Betrachtun-
gen ausgegehen; sie sollen vielmehr auf den Erfahrun-
gen solcher Menschen beruhen, die auf Grund ihrer
inneren Entwicklung zu héheren Bewufitseinszustin-
den gelangt sind und sonach aus eigener Hnschauung
berichten kénnen. Daf} es noch andre Bewufitseins-
sphédren im Weltall gebe aufier der Sinneswelt, folgert
man aus den Zustinden der Hypnose, des Traum-
lebens und der Narkose. Was lehren uns denn die
Mitteilungen derer, die angeblich mit Riickiibertragung
ihres Geddchtnisses in héhere BewuStseinszustinde
einzugehn vermochten? (HAnonymus, Gibt es ein
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Wiedersehen nach dem Tode? Miniaturbibl. Leipzig,
1919 n. 249.)

Die Hauptsédtze lauten: Es gibt ein unendliches,
alles durchdringendes Bewufitsein. Seine Offen-~
barungsformen sind drei Bewufitseinsreiche, die ein-~
ander durchdringen und beeinflussen; getrennt sind
sie aber durch die Verschiedenheit ihrer Schwingungs-
zustédnde:

1. Die dichteste und gribste Stoffwelt ist die phy-
sische mit den drei Aggregatzustinden des Stoffes,
mit Werden und Vergehen; sie bildet den fast aus-
schliefilichen Gegenstand der heutigen Naturwissen-
schait und im allgemeinen auch das Tétigkeitsfeld der
Medizin.

2. Ein feinerer und geschmeidigerer Stoff als in der
Sinneswelt findet sich in der astralen Bewufitseins-
sphére vor; sie ist das Reich der Gedanken, Gefiihle
und Wiinsche. Der Schwingungszustand eines Ge-
dankens offenbart sich in einer Form, die fiir jeden mit
astralem Sehen Begabten sichtbar ist. Diese Gedan-
kenform wird nach der Dauer, Bestimmtheit der Um-
risse und Farbe mit den Klangliguren der Akustik
verglichen. Wer kraitlos denkt, der hat verschwom-
mene und kurzlebige Gedankenformen; auch ist der
einsichtsvolle Gedanke anders gefdrbt als etwa der
leidenschaftliche oder andéchtige. In diesem Reiche
der Wahrheit sind Liige und Heuchelei natiirlich un~
moglich. Der astral Sehende weifl, dafi der denkende
Mensch fortwihrend niitzliche oder schidliche Ge-
dankenwellen gegen Mitmenschen aussendet. Zum
Gliick hat jeder einzelne seinen eigenen Schwingungs-
zustand; darum kénnen nur gleichgeformte und gleich-~
gefarbte Wellenziige in den Gedankenkreis eines
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Iremden Bewuftseins eindringen. Ist nun der Mensch
durch sein Geistes -und Gemiitsleben auch ein Biirger
der Astralebene, so kann er doch deren Erscheinungen
ohne astrale Hellsehigkeit ebenso wenig wahrnehmen
wie der Blinde die Formen und Farben der Sinnes-
welt. Die Hstralwelt ist jedoch nicht bloff von guten
und schlechten Gedanken, sondern auch von den
wohl~ oder iibelwollenden Elementargeistern erfiillt:
denn mit Ather, Feuer, Luit, Wasser und Erde steht
jeder Mensch in eigenartiger Verbindung. Ferner
soll man in der Astralebene Verstorbene antreffen,
deren Seelen sich noch von den astralen Schwingun-
gen des Begierdenreiches zu ldutern haben. Endlich
entfalten in dieser Sphire sogar solche Menschen ihre
Tatigkeit, die zum Wirken in der Astralebene befdhigt
sind. Je nachdem die geistigen Krifte von diesen
astral Begabten zu selbstlosen oder selbststichtigen
Zwecken verwendet werden, unterscheidet man weifle
und schwarze Magier; die weifien iiben gern das Amt
der Vorsehung beim scheinbaren Zufall im Menschen-
leben.

3. In der Himmelswelt, dem Lande der Gelduter-
ten, herrschen ununterbrochen regste Geistestétigkeit
und beseligende Gefiihlszusténde. Der Stoff des ver-
kldrten Leibes ist noch weit feiner und formbarer als
der Astralstoff. Der physische Stoff ist schwer in
gewollte Form zu bringen, wihrend sich der Astral-
stoff bequem nach Wunsch bilden 148t und der Him-
melsstolf schon den leisesten Willensregungen und
mattesten Vorstellungen gehorcht.

Alles Wirkliche vereinigt also in sich Bewustsein,
Kraft und Stolf. Der Tod ist der Ubergang von einer
Bewufitseinsform in eine andere; daher ist jeder Tod
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verbunden mit einer Geburt. Welcher Art ist nun das
Weiterlehen? Die der &ufieren Persénlichkeit zu-
grunde liegende Seele ist gottlicher Natur. Da die
Seele in der.géttlichen Ewigkeit wurzelt, ist sie ohne
Anfang und weil ihre Bestimmung in dem Erlangen
des Bewufitseins von ihrem unendlichen géttlichen
Wesen liegt, ist sie auch ohne Ende. Der physische
Tod tritt ein, wenn sich die hoheren Krifte zuriick~
ziehen; hort die geistige Willenskrait auf :zu wirken,
dann zeridllt der Zellenverband des physischen wie
des é&therischen Organismus. Der Hellsehende er-~
blickt den sich zersetzenden &therischen Leichnam in
der Ndhe des physischen hdufig iiber frischen Gri-
bern. Deswegen wird vor dem Verweilen in der un-
giinstigen magnetischen Sphédre der Friedhofe ge-
warnt und die Feuerbestattung als ein Schutzmittel fiir
die Lebenden empiohlen. Als besonders wichtig gel~
ten die Augenblicke unmittelbar nach dem Verschei-~
den, weil die Seele dann noch einmal ihr ganzes
Erdenleben iiberpriifen diirfe. Das Astralleben folgt
nun als Zeit der Lduterung. Am Bewufitseinsinhalt
dndert sich nichts beim Ubergang; aber die Seele muf}
sich jetzt von den niederen Schwingungen, die ihr
noch anhaften, im Begierdenreich irei machen. Da-
bei konnen der Seele, die iiber ihren Zustand im un-
klaren ist, auf der HAstralebene tatige Helfer dienst-
willig zur Seite stehn. Die Dauer ihres Verweilens
richtet sich nach der Stirke der nachwirkenden niede-
ren Regungen. Der natiirliche Seelenzustand ist je-
doch das gereinigte Bewuftsein der Himmelswelt und
soll nach Mitteilungen Wissender etwa 1500 Jahre
dauern. (Miniaturbibl. Leipzig, 1919 n. 249, S. 33.)
Das Innenleben wird hier durch keine niedere Regung
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mehr getriibt und kann so im verkldrten Leibe zur
vollen Ausgestaltung gelangen. Von der Erinnerung
an das Erdendasein ist das Bewufitsein des Himmels-
bewohners zwar noch gefdrbt; darum bleiben auch die
irdischen Verhiltnisse vorstellbar. Den Personen, auf
die sich die Liebestatigkeit der Himmlischen erstreckt,
wird die wohlwollende Strémung aus der Himmels-
sphére fiihlbar.

Die Taten des Menschen wihrend der kurzen
Spanne Erdenzeit haben nun weder eine ewige Selig-
keit noch auch eine ewige Verdammnis zur Folge;
denn aus Endlichem soll immer wieder nur Endliches
hervorgehn.  (Miniaturbibl. Leipzig, 1919 n. 249,
S. 35.) Sind also die seligen Zustinde der Himmels-
welt zum Husschwingen gelangt, dann verkorpert sich
die Seele in einer neuen Personlichkeit auf Erden,
um sich in der Schule des Daseins weiterzubilden und
nach Verlauf vieler Schultage das gbttliche Zeugnis
der Lebensreife zu verdienen. Was die Seele im frii-
heren Leben gesit hat, das erntet sie im spiteren, bis
sich beim letzten Werdegany Lebensfiihrung und
Welteinheit ohne Riickstand vollenden. Dreifach kann
sonach das Wiedersehen mit Verstorbenen sein.

1. Als stummes Gespenst kann sich die Seele kurz
nach dem Erdenleben im Atherleibe zeigen.

2. Das Erinnerungsleben als subjektiver Zustand
der Abgeschiedenen veranlaBt den Austausch liche-
voller Strémungen zwischen Himmel und Erde,

3. Die Erinnerung an frithere Daseinsformen mag
selten und dunkel sein: aber bei der Wiedergeburt in
der Sinneswelt treffen sich doch Zusammengehiirige
in der Familie oder in hnlicher Verbindung wieder.
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Das Ziel aller Entwicklung wie der Urgrund aller
Wesen ist das absolute BewuBtsein. Diese Weisheit
muf erst ergriindet werden, bevor man iiberhaupt ein
Sehender wird. Die bewufite Unsterblichkeit liegt in
der Erkenntnis, iiber Geburt und Tod erhaben zu sein,
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft in einem
ewigen Jetzt zu erleben, im Allbewufitsein des gott-
lichen Urwesens. In dieser gottlichen HAllselbst-
erkenntnis schwindet die Vielheit der Oflfenbarungen
samt dem unauthérlichen Wechsel, der in den ver-
schiedenen Bewufitseinssphéren herrscht. Das gott-
liche Alleinheitsbewuftsein ist die ewige Seligkeit, von
der Buddha sagt: ,,Miff mit Worten nicht, was un-
ermefBlich ist! Nicht mit Denken steig ins Unergriind-
liche! Es irrt, wer fragt und wer erwidert. Schweig!
(Miniaturbibl. Leipzig, 1919 n. 249, S. 28.) Im lau-
teren Gemiite soll das Gottliche empfangen und ge-
boren werden wie einst in der Jungirau Maria. Mit
Jakob Bohme bezeichnen denn auch die Okkultisten
den heiligen Geist als den einzigen Schliissel zum
Reiche Gottes; sie schleudern aber keine Banniliiche
wie der fanatische Schwirmer von Gorlitz, der drohte,
wer ihm widerstreite, der widerstreite Gott und
empfange die Hélle als seinen Anteil.

Dieser Okkultismus kleidet sich zwar in wissen-~
schaitliche Formen; aber wie steht es um die Er-
fahrungstatsachen? Da verlangen die Wissenden
denn doch einen ganz blinden Glauben. Ist Glauben
hier aber vielleicht Wissen? Diese merkwiirdige Be-
grifisvermengung diirite auf Baader zuriickgehn,
(F. Baader, Spekulat. Dogmatik I. 54.) Unter J. Boh-
mes Einwirkung nennt.dieser freisinnige Dogmatiker
und Zeitgenosse Hegels das geschépfliche Wissen ein
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Mitwissen am gottlichen Urwissen. Ubermittelt nun
der Glaube das gottliche Wissen, so ist jeder Glaubens- |
inhalt zugleich Wissensinhalt. Die HAnpassung des
Glaubens an den Geist der Zeit 16st bei Baader freilich
den Dogmatismus auf, statt die gewollte Versohnung
zwischen Wissen und Glauben und eine Losung des
scholastischen Problems herbeizufiihren. Von Bohme
und Baader ist auch die pantheistische Mystik in der
sogenannten positiven Philosophie Schellings beein-
flufit. Dieser philosophische Romantiker deutet zuerst
die Natur als Embryonalleben des Geistes, bildet dann
den Parallelismus der realen und idealen Entwick-~
lungsreihe zu einer spinozistischen Identititslehre
weiter und schliefit mit einer theosophischen Periode
ab. Nach seiner spinozistischen intellektuellen An-
schauung des Absoluten vollzieht sich eine vorwelt-
liche Entwicklung in Gott. (Schelling, Phil. Schriiten
I. B. 1809, Untersuchungen iiber d. Wesen d. menschl.
Freiheit.) Wollen ist Ursein; der Grund des gitt-
lichen Daseins ist ein unbewufiter Drang, bewufit zu
werden. Aus diesem Naturwillen in Gott entwickelt
und verwirklicht sich erst der vollkommene Gott. Im
Logos wird Gott sich selbst offenbar und die gestillte
Sehnsucht ist der gottliche Geist. Die sichtbare Welt
entsteht aus der Scheidung der vollkommnen und
unvollkommnen gottlichen Krafte. Hus dem lichten
Verstande stammt alles Verniinftige, Gute und Zweck-
mifige, aus dem finstern Naturwillen aber alles
Widerspruchsvolle, Bose und Regellose. Besitzen so-~
mit alle Dinge einen finstern Eigenwillen, so sind sie
doch auch Werkzeuge des Allwillens oder Willens der
Liebe. Infolge der Willensireiheit vermag der Mensch
den Sonderwillen dem Willen der Liebe unterzuord-
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nen. Liegt also auch die Moglichkeit der Trennung
beider Willen in der Natur des Schopiers, so bleibt
doch die Wirklichkeit des Bésen die freie Tat des Ge-
schiples. Diese Gottwerdung und Weltbildung soll
sich sogar in der Religionsgeschichte widerspiegeln.
Vom urspriinglichen Monotheismus der geeinten
Menschheit fiihrt die Entwicklungslinie iiber die poly-
theistischen Mythologien der getrennten Valker zur
Offenbarungsreligion, deren Monotheismus Gott als
gegliederte Einheit enthdlt. Mithin ist das Universum
nach Schelling ein wahres unum versum, d. h. eine
Umwandlung des Alleinen. Ziel und Ende der Ent-
wicklung sollen im menschlichen Bewufitsein liegen,
weil sich Gott darin zum Alleinen entwickle.

Am aufidlligsten aber macht sich in der Theosophie
unsrer Tage der Einflul des Modephilosophen der
zweiten Hilfte des verflossenen Jahrhunderts geltend.
»Ich bekenne,” sagt Schopenhauer selbst (Die Welt
als Wille und Vorstellung II. S. 493), ,,das Beste mei~
ner eigenen Entwicklung, nédchst dem Eindrucke der
anschaulichen Welt, sowohl dem der Werke Kants als
dem der Hindu und dem Platons zu verdanken.*
Gegeniiber Kant bedarf es nach Schopenhauer zur Er-
kenntnis des Dinges an sich nur einer gehérigen, am
rechten Punkte vollzogenen Ankniipiung der &ufieren
Erfahrung an die innere. (Die W. als W..u. V., An-
hang.) Dieser Punkt im Selbstbewufitsein heifit Wille.
Die kantischen Voraussetzungen liir eine Alleinslehre
beniitzend, findet Schopenhauer, dafi der erkennende
Verstand als solcher nicht erkannt werden kann, wohl
aber der Wille. Wie aber in jeder Erkenntnis das Er-~
kannte das Erste und Wesentliche ist, so stellt sich
auch im menschlichen Organismus der Wille als das
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Grundwesentliche dar. Dieses voluntaristische Ding
an sich ist bewufitloser Wille, weil das Bewuftsein
erst durch den Verstand bedingt wird. Soll also der
Wille als Ding an sich dennoch ins Bewufitsein treten,
dann kann er nur unmittelbar seiner selbst bewufit
werden. Der Leib ist nun in seinen Bewegungen zur
Vorstellung gewordene Willensdufierung. Da Scho-~
penhauer aber den Solipsismus ablehnt, gelangt er zu
den verwirklichten Willensabstufungen der belebten
wie der unbelebten Aufienwelt. Dabei wird der Be-
griff ,Verstand“ erweitert bis zum Begriff der Emp-
fanglichkeit fiir dufiere Eindriicke und der Begrit
,»Wille* reicht vom bewufiten Begehren iiber den un-
bewufiten Trieb bis zum Kraftbegrifi, der liir die leb-
losen Naturdinge gilt. Der Verstand dient urspriing-
lich und eigentlich dem Willen zum Leben. Das Ab-
solute oder der Weltwille gewinnt das Selbstbewuft-
sein erst auf der hochsten Stule seiner Verwirk-
lichung, im Menschen. Mitleid mit dem Lebensleid
und Ertstung des leidbringenden Lebenswillens sind
die naheliegenden Forderungen der halb christlich
asketischen, halb buddhistisch negetiven Ethik Scho-
penhauers.

Das ist der atheistische Weltpessimismus ohne
Glauben und ohne Gnade. Den verschwommenen
Blick starr auf Schuld und Not des Lebens gerichtet,
predigt diese Zeitphilosophie aus Erbarmen eine trost-
lose Flucht aus der Qual des Daseins. Nach der
Gottesleugnung erscheint die Selbstverneinung aber
immerhin als ein verstandlicher Zweckgedanke, Die
theosophische Veriliichtigung der Gottesidee vermag
zwar das menschliche Persénlichkeitsgefiihl auch
keineswegs zu befriedigen; aber der okkultistische Un-
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sterblichkeitsglaube birgt doch immerhin etwas Trost-
liches in sich. Der theosophische Baum der Erkenni-
nis selbst hat ein Alter, das die Unsterblichkeit ver-
sinnhilden kénnte, eine Tiefe und Verzweigung der
Wurzeln wie die mythologische Weltesche der hohen
Asen, die von dem Urwasser des Wanenreiches be-
netzt wurde. Der phantastischen Tiefe des indischen
Geistes entwachsen, zieht er seine Sifte auch aus dem
luitigen Phantasiereiche der abendlidndischen Mystik
aller Zeiten und ragt mit seinen wunderlichen Bliiten
bis in den Wolkenhimme] des nachkantischen Idealis-
mus hinein. Die Theosophen kénnen sich in ihrer
angeblich iibersinnlichen Naturwissenschaft auch
scheinbar aul Goethe berufen, nach dessen Ausspruch
wir alle in Geheimnissen und Wundern tappen; aber
wer dem Gott der Offenbarungsreligion nicht glauben
will, der glaubt leider allzu gern an seine eigenen
Geistesoffenbarungen oder an Hirngespinste so-
genannter Wissender. Gottes Ebenbild ist nicht die
Gottheit; wer wie Gott werden will, vergottert sich
selbst.
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8. Die symbolischen F reimaurer.

Wie Descartes die Naturerkenntnis, Hobhes den
Staat und Grotius das Recht von der kirchlichen
Rutoritét loszureifen und einzig auf Natur und Ver-
nunft zu griinden suchten, so wollte der Deismus die
Religion aus der natiirlichen Erkenntnis allein ab-
leiten. Der Begriinder des Deismus ist Lord Herbert
von Cherhury, der in seinem Werke ,,De veritate® den
Inhalt dieser rationalistischen natiirlichen Religion in
fiinf von allen Vélkern anerkannten Sitzen nieder-
legte: 1. Es gibt ein htchstes Wesen. 2. Diesem Wesen
schulden wir Verehrung. 3. Tugend und Frommigkeit
bilden die Hauptbestandteile der Gottesverehrung.
4. Dem Menschen hat immer HAbscheu vor Ver-
brechen und die Uberzeugung innegewohnt, daff alle
Vergehen durch Reue gesiihnt werden miissen. 5. Von
Gottes Giite und Gerechtigkeit ist Lohn oder Strafe
im Diesseits und im Jenseits zu erwarten. Die Ent-
wicklung der deistischen Weltanschauung vollzog
sich unter den Freidenkern, wie sich die Anhénger
dieser natiirlichen Religion nannten, durch Unter-~
scheidung der inneren Offenbarung der Vernunit von
der &ufleren, geschichtlichen Offenbarung. Beide gal-
ten dem Inhalte nach als vollig gleich, aber als un-
gleich nach der Art der Bekanntmachung. Nehst der
sittlichen Lebensfithrung forderte man vom Menschen,
Gott als Weltschpfer und Richter, nicht aber, ihn
Quch als Welterhalter anzuerkennen. So verkiindete
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Toland (Christianity not mysterious 1696) sein ge-
heimnisloses Christentum. Tindal lehrte im Grund-
buch des Deismus (Christianity as old as Creation
1730), die natiirliche Religion sei die urspriingliche
und ewig wie die Welt. Die Offenbarungsheweise
suchte man zu erschiittern; Collins deutete die Weis-
sagungen und Woolston die Wunder allegorisch. Dem
ehrsamen Handschuhmacher Chubb (True Gospel of
Jesus Christ 1738) galt Jesus bereits als Mensch wie
andere geschichtliche Personen; die Betrachtungen
der Apostel hielt er fiir Privatmeinungen.

Demnach ist es wohl unverstdndlich, dafi ein Ge-
lehrter wie R. Falckenberg (Geschichte d. neueren
Phil. 6. Aufl. S. 169) erkldren kann: ,,An der christ-
lichen Offenbarung haben sie nicht geriittelt, noch we-
niger an dem Gottesglauben.” Es ist gar nicht ver-
wunderlich, dafi schon Toland bei einem hylozoisti-
schen Pantheismus anlangte. Seine ,Briefe an Sere-~
na* sind mit ,,Pantheus unterschrieben und in sei-
nem ,,Pantheisticon® erscheint der Pantheismus als
ausgearbeitete Weltanschauung. Dieser mystische
Pantheismus des Deistenzeitalters erinnert an Gior-
dano Bruno. Das in sich einige, ewige, unermefiliche
- All ist Gott, aus dem alles geboren ist und zu dem
alles zuriickkehrt. HAls Weltgeist und Weltseele ist
Gott die Krait des Ganzen, das Gesetz der Natur.
Zum ,,Pantheisticon bemerkt aber das Hllgemeine
Handbuch der Freimaurerei (Leipzig 1863, 1. S. 220),
es sei offenbar unter dem Einflul der Freimaurerei
entstanden oder diese habe von ihm die Grundziige
der Weltanschauung entlehnt.

Gegeniiber dem urspriinglichen Kulturkreise der
geschlossenen Hauswirtschait, in der die einzelnen
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Glieder der Wirtschaft durch Arbeitsteilung die ge-
meinsamen Bediirfnisse belriedigten, bezweckte die
Arbeitsteilung und Teilung der Gewerbe im héheren
Rulturkreise der Stadtwirtschalt Gewinnung von Wa-~
ren und Werten fiir bestimmte Personen oder Kunden.
Wer die Pracht der gotischen Dome bewundern kann,
der weifi auch, welche Kulturwerte wir der Werk-~
maurerzunit zu verdanken haben. In dieser Zunit
waren die Maurer im Mittelalter an eine Stadt und
deren Zunitordnung gebunden. Es gab aber auch
Werkmaurer, die freiziigig waren und daher Freimau-
rer hieflen; diese zogen von Stadt zu Stadt, von Land
zu Land und bildeten unter der Oberleitung der Bau-
hiitte zu Strafiburg einen weitverzweigten Verband.
In England hiefi der Bearbeiter des Freisteins oder
Ornamentsteins Freimaurer (iree-mason, free-stone-
man), wihrend der Bearbeiter des Rohsteins Grob-
maurer genannt wurde (rough-mason). Eine Nach~
ahmung der loblichen Bruderschaft der Werkmaurer
ist nun der Geheimbund der symbolischen Freimaurer.
Die Unterscheidung von Meistern, Gesellen und Lehr-
lingen, der Ausschluf aller Nichtmitglieder von den
Zusammenkiinften, Aufnahmsformen, gegenseitige
Hilfeleistung, eigene Gerichtsbarkeit, geheime Ver-
standigungszeichen, Versammlungsformen, Ausweis-
leistung fremder Briider und die eidliche Verpflich-
tung, alles Logenwissen geheim zu halten, sind aufier
dem Gesellschaftsnamen offenkundige Ubereinstim-
mungen. Erdichtete Geschichten iiber den Ursprung
der Freimaurergesellschaft fithren freilich zuriick bis
auf dgyptische oder griechische Mysterien, jiidische
oder christliche Gnostik, ja, iiber die Tempelherren
1S aui die Erbauung des Tempels zu Jerusalem oder
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gar bis zur Zeit, wo Noe seinen Kasten klammerte.

Der geschichtliche Ursprung der symbolischen
Freimaurer ist in England zu suchen. (Findel, Ge-~
schichte d. Freimaurerei, 4. Aufl. S. 18 ff.) Dort waren
die Bauhiitten zu Beginn des achtzehnten Jahrhun-
derts verfallen wie in Deutschland; mit der Kirchen-
einheit war eben infolge der Glaubensstreitigkeiten
auch die Begeisterung fiir kirchliche Kunst lingst ver-
schwunden. Nicht ausiibende Bauhandwerker, son-
dern aufgenommene Mitglieder der Bruderschaft wa-
ren der reformierte Hofprediger Desaguliers, Alter-
tumsforscher Payne und der Prediger der englischen
Hochkirche Anderson. Diese drei Manner beschlos-
sen, die alte Einrichtung auf ein neues Gebiet zu iiber-
tragen, angeblich den geistigen Tempel auf dem See-
lengrunde zu erbauen. Vier Londoner Logen ver-
einigten sich am Stiftungstage, am 24. Juni 1717, zu
einer Grofiloge unter einem Grofimeister. Die ein-
fachen oder blauen Maurer geben diesen Ursprung
auch offen zu, wihrend die hochgradigen roten Maurer
an den Marchen iiber uralte Herkunft noch immer
Gefallen finden.

Reiselustige Engldnder verbreiteten die symbo-
lische Maurerei im Ausland. In Paris wurde die erste
Loge nach 1725 bald eine Freistdtte der Genufiwelt;
die geheime Gesellschait fiihlte sich bei den Zusam-
menkiinften wie im Haine der Astarte-Aschera oder
Aphrodite. Im dritten Jahrzehnt fanden die Griindun-
gen zu Boston in Amerika, in Florenz und Hamburg
statt. Kénig Friedrich II. war in Braunschweig durch
Sendlinge von Hamburg in den Bund auigenommen
worden und erméglichte in Berlin gleich nach seinem
Regierungsantritt die Errichtung der Loge ,,Zu den

104

drei Weltkugeln®. Franz I. war 'schon. als !‘Ierzqg von -
Lothringen Bundesmitglied. Um die Eitelkeit der
Hochgradigen zu befriedigen, wurde der Maurerbur.;‘d
bald zu einem hochheiligen Ritterorden erhoben, fiir
den die drei untersten Grade nur als Noviziat galten.
Den ,,Vorhoi* und das ,Allerheiligste” verband der
Schottengrad als Mittelglied zwischen den blauen und
roten Freimaurern. Diese Zwischenstufe ist eine neue
Form ohne neuen Inhalt; unter die deistischen Vor-
stellungen von Jesus, dem obersten Herrn und
Meister, mengt man héchstens einige kabbalistische
Phantasiebilder. (Pike, Morals and Dogma of the an-
cient and accepted Scottish Rite of .Fre-famason.ry 1881,
p. 744, 766.) Die Fluchformel, die iiber Mitglieder,
die einer andern Stufe etwas verraten, ausgesprochen
werden soll, ist darum hdochst lacherlich. .Unter den
Hochgradigen gibt es drei Hauptiormen: !:he Templer,
Rosenkreuzer und die Hgyptischen. Diese Forplen
vermengen sich jedoch viellach und unterscheiden
sich auch lénderweise. :

Den Anstofl zur Entwicklung der I:Iochfrelmaure-
rei gab der Schotte Ramsay 1740 in einer _Loge.nrede
zu Paris. Er brachte den Geheimbund darin mit dO:n
Kreuzziigen und den Johannitern zu Jerusalem in
Verbindung. Weil dieser Orden aber _noch. bestand,
hielten es die Logenbriider fiir ratlich, die Stiftung aut
den Orden der Templer zu iibertragen. (Allg. Hand-
buch d. Freimaurerei, Leipzig 1867, III. 13 i.) Jakob
Molay, der letzte Ordensmeister der geschm’ciht‘en
Templer, soll nach der ,Tabula aurea Larmenii“ im
Gefsngnis einen gewissen Larmenius zum Nachfolger
bestimmt haben.  Wildgral Salm, Komtur zu Grum-
bach, ist freilich nie in Schottland gewesen, um diese
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angebliche Urkunde, wie die Mére meint, dorthin zu
bringen; denn der Wildgraf und der Komtur sind keine
verschiedenen Personen, wie der ireimaurerische Ent~
fithrungsroman glauben machen will. Uberdies zeugt
die ,,Tabula aurea® von alizu geringer Kennntnis des
Lateins aus dem vierzehnten Jahrhundert und der
Geschichte und Verfassung des Templerordens, als
dai die freimaurerische Urkundenunterschiebung
lange unentdeckt hitte bleiben konnen.

Mit der raschen Verbreitung der Templer-Frei-
maurer in den vornehmen, religiés gleichgiiltigen
Kreisen nahm auch das Titel- und Wiirdenwesen an
Umiang und Unfug derart zu, da Manner wie Goethe
sich nach genauerem Zusehen von der ldcherlichen
Modetorheit angewidert fiihlten. Der »Haiser des
Ostens und Westens® mit seinen 25 Graden wurde
durch den geschiftstiichtigen Juden St. Morin in
Amerika eingebiirgert und mit gutem Gewinn auf
33 Grade erhtht. Unter dem Namen »Schottischer
Ritus* floff dieser F reimaurersegen 1804 wieder nach
Paris zuriick und nennt sich seither nach der obersten
Behorde auch ,,Supréme Conseil. Den dreifligsten
Grad bildet der Ritter Kadosch, d. h. der Heilige.
(Gesenius, Hebrdisches und chald, Handwérterbuch.)
Dieser versinnbildet angeblich die Rache der Templer
wegen des an ihrem Grofimeister vollzogenen Todes-
urteils. Nach den glaubhaiten Verbtientlichungen in
dem 1885 zu Paris erschienenen Werke »Magonnerie
pratique* (Wetzer u. Welte, Encycl. IV, unter , Frei-
maurerei®) sind diese Heiligen tatséchlich hafierfiillte
Hochverrdter, die sich zum Sturze der F tirsten und
zur Vernichtung der rémischen Kirche verschworen
haben. Blinder Gehorsam und eidliche Verpflichtung,

106

sich zugewiesener Ruftrdge sel.bst mit bewaﬁn;ltﬁr
Hand zu entledigen, die konigliche I-{rone ?ls 1--
zeichen der Tyrannei und die pdpstliche TlarBa las
Rbzeichen des priesterlichen Hochmutes und Betru-
ges mit Fiifilen zu treten, kennzeichnen zur nguge
die Gefahrlichkeit des Kadosch fiir Staat und Klrch_e.
In Deutschland griindete Freiherr von S-tark ein
freimaurerisches Klerikat, das den ang_ebllch im Laufe
der Zeit abgetrennten geistlichen Tel! des Templer-
ordens wieder mit dem weltlichen vereinen sollte. Das
klerikale Geheimwissen besteht aus einer ‘Vermen-
gung protestantischer Lehrmeinungen'l mit gnostlsl:;:ther
Schwirmerei nach Art der h‘ermetl.schen Schr _::,n.
Als Hofprediger zu Darmstatt urteilte Stark spd eir
Ireilich recht streng iiber das Wirken der F-relmaure.lﬁ ;
wenn er schrieb: ,,Ohne sie hitte man keine Corélidgs
secrets politiques und keine Jakobiner gtihabt 1;n ie
Revolution wiére nie vo]lend(f,t wordeg: (We z}:;r .
Welte, Encycl. IV. unter ,,Fr.elmawtlrerel ) Zum ;'ger
der Humanitdtsmaurer hat sich die gr‘(‘)ﬂe Lapdes oge
in Berlin das ,,Schwedische S‘ys_t.ern zu e}g}vfn ge-
macht; diese Richtung will -n'amhch christlic hsen:i.
Das System stammt eigentlich aus Fra_nkrelc b?'nh
gliedert sich in neun Grade. Der Zweck 1st ange E:
die Fortpflanzung und Erkldrung c.ler l}ohc.aren br-
kenntnis der Jiingerschait Jesu. Die Mltglrfader e:
zeichnen sich als die einzigen wahre.n Frlemaurer,
ihre Geheimlehre verdient in der Tat 911‘1‘9 ndhere Be-
trachtung. (,Maurerisches Taschenbuch der'Landes-
loge 1802/3.) Jesus ist der erste Firoﬁmelster ge-~
wesen; auf ihn Jolgte Jakobus der ].ungere, der farste
Bischoif von Jerusalem, der dann Sl_meon Zu seinem
Nachiolger bestimmte. Die Evangelien enthalten nur
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die exoterische Lehre, das volkstiimliche Christentum;
das esoterische Wissen besafien von Anfang an nur
wenige Auserwihlte, die es miindlich oder in vertrau-~
lichen Briefen verbreiteten. Dieses Geheimwissen be-
steht in der reinen Naturreligion. Jesus pafite sich
eben bei der Verkiindigung seiner Heilslehre den jii-
dischen Anschauungen an; denn er wufite, daff eine
plétzliche und vollstindige Umbildung der herrschen-
den religiosen Vorstellungen nicht zu erreichen war.
Darum schonte er beim oifentlichen Reden manches
schwer ausrottbare Vorurteil und sprach so, als hielte
er selbst daran fest. Daher kommt es aber auch, daf}
die Evangelien den volkstiimlichen Eindruck wieder-
geben, wie ihn die Zuschauer der biblischen Begehen-
heiten und Zuhorer des Volksredners empianden. Im
Inneren seiner Meisterloge aber gestaltete Jesus seine
Unterweisungen ganz anders. Vor dem engeren
Rreise seiner Eingeweihten erschien der Meister nie
als wahrer tht, sondern nur als der Grofimeister und
Weise des Ostens. Da verkiindete er eine Unsterb-
lichkeit der Seelen und wies auf das Hochziel
menschlicher Bildung und Erziehung hin, das Dunkel
des Geistes zu erhellen und Bruderliebe in den Herzen
zu entziinden. Diese Ausdeutung des Lebens und der
Lehre des Heilandes hat tatsdchlich nichts mit dem
‘Urchristentum zu tun. Die Landesloge hilt sich offen-
kundig an die Grundsétze der deistischen Aufklirung
und schopit das vermeintliche Geheimwissen aus der
rationalistischen Bibelkritik des neunzehnten Jahr-
hunderts. Mit dieser teilt sie beim Fortschreiten der
freigeistigen Bibelforschung die ganze Oberf4chlich-
keit und AnmafBiung gegeniiber der gottlichen Offen-
barung. Wo das Licht des Glaubens erloschen ist, da
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soll das triibe und unstat flackernde Ll'Cht df,r gc:,r-t-
nunit allein leuchten und wird zum Trrlicht gur elsh
und Gemiit. Wie bibelkundig nimmt es s_lch doch
aus, wenn ein Freidenker der wahren Ft"elmaureffl
(Wetzer u. Welte, Encycl. IV. unter ,,Frelrflaurerelh )
die Sprachengabe kurz und biindig. als Gghelms‘p&?c z
der christlichen Kirchenterminologie bezeichnet! e};l
Paulus von Menschen- und Engelzungen redet, so be-
ziehen sich diese Ausdriicke nicht, wie man glaubﬁn
sollte, auf das Maf} der Sprachengab_e, sondern stehn
nach Ireidenkerischer Mystik liir zwel Arten von Wis-
sen und Glaubigen. Wer wundert sich da nocz, wgr;rz
der Geldbeutel der Jiingergemeinde, aus dgmd er (ier
bische Verriter stahl, zum Kasten wird, in t;)m i
Meister seine Geheimschriiten v_erl_:larg? We-mn ! a\uclen
auf eine ihm selbst unbeschreibliche Welsedm o
dritten Himmel entriickt wu.rde,. S0 erke.nnt I:r e:n s
geklarte Freimaurerverstand in d1esem"dr1tten . nnGe_
den Saal der Einweihung unc! Enthiillung dcis o
heimbundes. Zu diesen mystischen Hn}van "urLge :
aufgeklarter Bibeldeuter stimrne_n auch die }':narll'cFr :i-
haften Ziige in der 0rdelrllsges(ci:h1clﬁlt;:;icsl;a;'r:r?1 nréa =
‘ ie Geheimlehren des s
zggzisc%s grdens wurden. ﬁl?er die kabbéllic-lsche
Reihe von sieben syrischen }Elmswdlefn auindle emp-
ler und schlieflich auf die Bguhutten iibertragen.
Freilich trug der Spott und die Mifigunst der I‘_Iu;nla;;;
tatsmaurer dazu bei, daB der Kronprinz Friedric
in der Landesloge empfahl, geschlchtllche Fgrschun-
gen anzustellen. Als diese nicht zu dem gewuns(_;ht;n
Ergebnis liihrten, legte der letzte irmmal.lrerlsc. e
Hohenzoller 1874 seine Wiirde als Ordensmeister nie~
der. (Scheeben, Period. Blatter 1874, 146—153.)
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Die Lehrweise des Heilandes ist dem Heilsbediiri-
nis und dem Heilswillen nicht minder angepafit als
dem Verstdndnis der Zuhorer. Diese Lehrweisheit
kommt auch in der Arkandisziplin der ersten christ-
lichen Jahrhunderte zur Geltung. Selbst den Katechu-
menen gegeniiber wurde anfénglich vieles geheim-
gehalten, dann in geordneter Stufeniolge, den Fahig-
keiten wie dem Glaubenseifer und Tugendleben ent-
sprechend, enthiillt; erst die Taule brachte den Voll-
besitz der Glaubenswahrheiten und Heilsmittel mit
sich. Gegen Christenieinde, die sich unter der Maske
Glaubenswilliger einzuschleichen wufiten (Lucian,
Peregrinus Proteus c. 11; Philopseudes c. 16; Rhilo-
pairis c. 23), war schon das gottliche Mahnwort ge-
sprochen: ,,Gebet das Heilige nicht den Hunden und
werfet eure Perlen nicht vor die Schweine hin, damit
diese sie nicht etwa mit ihren Fiifien zertreten und
sich umwenden und euch zerreifien!” (Matth. 7, 6.)
Den noch im Heidentum befangenen, mehr ileischlich
als geistig gesinnten Neulingen gab auch der Volker-

lehrer erst Milch zu trinken gleich Unmiindigen, die
noch keine feste Speise vertragen. (1. Cor. 3, 1, 2;
Hebr. 5, 12—14.) Heiden und Katechumenen hatten
sich nach der Predigt zu entiernen, weil sie den hei-
ligen Handlungen der Messe nicht beiwohnen durften;
aber auch die kirchliche Rede- und Schreibweise war
vor der Offentlichkeit derart, dafl Uneingeweihte horten
oder lasen, ohne den eigentlichen Sinn zu verstehn.
So kannte z. B. nur der Eingeweihte die euchari-
stische Bedeutung der 1839 zu Autun entdeckten
Grabschrift vom gottlichen Geschlecht des himm-
lischen Fisches und von der unsterblichen Nahrung
unter den Sterblichen, (Kraus, Roma -Sott. S. 214.)
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Mag sich das Gesetz der Arkandisziplin auch bis mllsl
erste Jahrhundert veriolgen lassen, so stellte bsu:
doch die Notwendigkeit einer strengen Handhabung
wohl erst unter dem Zwange der auﬁeren Umstapde
gegen Ende des zweiten Jahrhunderts ein. (Te_,rtu_lli?n,
De praescript. c. 41.) Das Aufhoren der Ch}'li'-sﬂlc Een
Arkandisziplin war jedenfalls durch das vollige hr-
l6schen des romischen Heidentums mm sechsten Jahr-
hun‘g?i: I:i:(l)n%:ar Deismus eine Entgﬁttlic%mng defl
Lebens und der Lehre des Heilan‘des.vor.mmmt und
sein Geniige in der Men5chenwels.helt einer .Na;tlur-
religion allein findet, so setzt die‘Frglmaurere} die fm,-;
deutung und Félschung der Chl‘lSj‘.llCheI'l Reh%wn' 12
und bekampit sie geheim unc_l oﬁentllc.}.l. n ]ad I-
hundertelanger Maulwurfsarbeit unterwiihlt sie _erlll
Boden, auf dem Kirche, Staat und Gesgllscha?t sic
entwickelt haben. Auiféllig ist zumal die Beziehung
der Freimaurerei zu der Weltherrsghaits}nestrebt:ng
des Judentums. ,Der Jude, der fiir seine .Un er~
stiitzung der monarchistischen _Ciegenrevolutlorl:. 11?
England damals das Recht der Niederlassung er ;le. 3
hat eine offene Tiir gefunden, durch wglche er sich in
das gesellschaitliche Leben der ‘Hne.r" eindrdngen
konnte, die Freimaurerei.” (Unwel:51tat§proi. Dr.
Rmosko, Reichspost, Hntisemiten’sag in Wlen'12. I1l.
1921.) Wer in die politischenUmiriebe der Freimaure-
rei in den: romanischen Léndern Einblick gewinnen
will, der suche in die ursdchlichen Zusammenhan_ge
der Umwélzungen im neunzehnt_en Jahrhundert em-
zudringen. (Dr. Briick, Die gehelmel'i Gesells?haiten,
Mainz 1881.) Welchen Anteil aber die Weltfreimaure=
rei am ungeheuren Weltbrande gehabt hat, ist seit
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dem mitteleuropdischen Zusammenbruch offenbar ge-
worden. (Dr. F. Wichtl, Weltireimaurerei, Weltrevolu~
tion u. Weltpolitik, Miinchen 1920.) Im Glauben an
freimaurerische Humanitédtsduselei und Volkerver-
sohnung, die durchs Kabel im Weltmeer flossen, um
das Herz Europas zu verseuchen, beging der deutsche
Michel die griofite Dummbheit der Weltgeschichte;
unter Entwiirdigung des eigenen Volkstums biifit er
mit Kind und Kindeskind fiir eigene Siinden und
fremde Schuld und Scheinheiligkeit. Die Sichtung
der Freimaurerarchive in Budapest nach der Schrek~
‘kensherrschaft des Kommunismus hat mittlerweile zu-
mal stichhaltige Beweise fiir das Verbrechertum der
Freimaurerjuden zutage gefordert. (Kelet 1919, XXXI.
2. p. p. 21.) Der Justizminister Tomesanyi erkldrte am
1. ITI. 1921 im ungarischen Abgeordnetenhause: ,,Die
Regierung ist sich der Gefahrlichkeit der Freimaurer-
tatigkeit bewufit und ich erkldre in ihrem Namen,
daf} sie auch in Zukunft ebenso gegen das Freimaurer-
tum vorgehn wird, wie dies in der Vergangenheit der
Fall war.“ Auf einer Studienreise horte ich als Stu-
dent in Paris die haflerfiillten kirchenieindlichen Re-
den eines Sebastian Faure und wunderte mich nicht,
als in Frankreich die Trennung von Kirche und Staat
erfolgte. Die antikirchliche Logenpolitik in Belgien
setzte ein nach der Logenrede des Grofimeisters Ver-
haegen vom 24. VI. 1854. Im Jahre 1885 schrieb
dann die ,Freimaurer Revue den Satz, der liir die
kulturkémplerische Geistesrichtung unsrer Tage als
freimaurerisches Credo zu gelten scheint: ,,Die Zivil-
ehe nimmt der Kirche die Familie, die konfessionslose
Schule die heranwachsende Generation, die Leichen-
verbrennung den Glauben an die Ewigkeit.*

112

9. Der Spiritismus.

Die Kulturentwicklung hat im Laufe der Zeit dazu
gefiihrt, dafl sich ecine Reihe von Wissenschaiten,
die dem philosophischen Geiste entsprungen sind, zur
Selbsténdigkeit durchgerungen haben. Mathematik
und Naturwissenschait sind solche Zweigwissen-
schaiten fiir die dufiere Erfahrung, Psychologie, Logik,
Asthetik und Ethik solche fiir die innere Erfahrung.
Als Grundlage fiir eine philosophische Weltanschau-
ung verbliehen zwei Gebiete. Die Erkenntnislehre
enthilt das letzte Gemeinsame und Verbindende aller
Erlahrungswissenschaften und die Metaphysik will
als erfahrungiiberschreitende Wahrscheinlichkeits~
lehre dem tiefen Bediirinis des Menschengeistes nach
einer inhaltlich befriedigenden Anschauung iiber
Leben, Seele und letzte Schicksale, Welt und Gott
Rechnung tragen. Der Glaube ist als begriindete An-
nahme ein Fiirwahrhalten, das sich trotz mangelnder
Erkenntnis, gestiitzt auf die autoritative Quelle, zur
unumstoBlichen Uberzeugung verdichten und so iiber
rein hypothetische Erorterungen der Weltrdtsel weit
hinausreichen kann. Die grundlose Zuriickweisung

 des Wahrscheinlichen ist nun gewifi so unwissen~

schaltlich wie das Fiirwahrhalten des Unwahrschein-
lichen; denn beides verstifit gegen die Redlichkeit des
Denkens.

Der Glaube an ein jenseitiges Geisterreich, das mit
den Menschen in mystischer Gemeinschaft steht, ist

8 Véllmeke, Gottesidee 113
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ein Gemeingut aller alten Religionen und Philosophen-
schulen, die Mittelwesen zwischen Gott und der Welt
annehmen. Es hat sich aber auch eine neue Religion
gebildet, die vorgeblich ganz auf dem Verkehr mit der
Geisterwelt beruht. In England und Amerika fiihrt
sie dem Materialismus gegeniiber noch heute den
Namen ,,Spiritualismus®, wéihrend dafiir in Frank~
reich und Deutschland die Bezeichnung ,,Spiritismus*
tiblich geworden ist. Auf die bezeichnete Sache kommt
es an; der eine wie der andere Name kann auch eine
bewufite oder unbewufite Falschmeldung sein und soll
vielleicht bloB einen verfeinerten Materialismus ver~
decken. Uralt wie der Glaube an Geister, die in das
menschliche Lehen bald wohltitig, bald unheilstiitend
eingreifen sollen, ist kulturgeschichtlich auch der Ver-
such, die Geistererscheinung durch geeignete Per-
sonen und Mittel zu erzwingen. Bei den Juden ist da
vor allem auf Konig Saul hinzuweisen, der im Gliick
die Zauberer verfolgte, im Ungliick aber selbst seine
Zuflucht zur Hexe von Endor nahm, um von ihr den
Geist Samuels beschwéren zu lassen. (Sam. 28. 7.)
Mag das wahrheits- und erlésungsbediirftige Heiden-
tum immerhin Offenbarungsorgane des gottlichen Wil-
lens in den Orakeln und Sibyllen erblickt haben (La-
saulx, Stud. d. klass. Altertums, Regensburg 1854,
S. 283), so wurden doch, vom Démonischen ganz ab-
gesehen, auch Beschworungen der Verstorbenen wie
z. B, in den Totenorakeln im propontischen Heraklea
versucht. Daffi die Schamanen Personen mit me-
diumistischen Eigenschaften sind, beweist die Ethno-
graphie; es ist ja durchaus nicht nétig, bestimmte
einzelne Leistungen im Schamanismus bis in die
einzelnen Ziige mit den Leistungen eines Slade ver-
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gleichen zu kénnen, wie es Ulrici verlangt. (Ulrici,
Uber d. Spiritismus als wissenschaftl. Frage, Halle
1879, S. 22.) Geheime Naturerkenntnisse sind in der
Magie aller Zeiten offenbar Mitursache der Wirkungen
gewesen, die den Uneingeweihten als iibernatiirliche
Erscheinungen vorgekommen sind. (F. Santanelli,
Hauptlehren der Magie.) Ob das Hexenwesen, wie es
vor allem im dreifligjahrigen Krieg seinen Spuk trieb,
auf dem Glauben an den Teufel und seine Macht be-
ruhte, wihrend die dienstbaren Geister bei ihrem
harmlosen Treiben keine Macht iiber die spiritisti-
schen Medien besitzen sollen (Ulrici, Uber d. Spiritis-
mus, S. 23), beweist keineswegs eine Ungleichartig-
keit der Erscheinungen. Berichtet doch sogar Ter-
tullian.schon von weissagenden Tischen. (Apol. c. 23.)
Das iibliche Veriahren der Taschenspieler erldu~
tert Dr. Christiani, dem es am physiologischen In-
stitut in Berlin mehriach gelang, Slade selbst im
Schiefertafel- und Knotenkunststiick nachzuahmen,
in einem Briefe an Prof. W. Preyer. (Deutsche Rund-~
schau, 1. Heit 1878, S. 90.) Wiéhrend der Vorfiihrer
beim wissenschaltlichen Versuch alleNebenumstdnde,
die geeignet sind, von der Hauptsache abzulenken,
sorgfiltig abzublenden sucht und die Bedingungen,
unter denen der Versuch sich vollzieht, erklart, ver-
hiillt der Taschenspieler diese Bedingungen und halt
moglichst viele Nebenumstinde bereit, um sie im ge-
eigneten Augenblick nach geschickter Auswahl zur
Uberraschung oder Tauschung spielen zu lassen,
Zu allen Zeiten hat es seltsame Schlafzustinde ge-
geben, die bald von selbst auftraten, bald zu Heil-
Zwecken oder in zauberischer Absicht hervorgerufen
Wurden. Wie die Agypter der Pharaonenzeit, so kann~
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ten auch die alten indischen Fakire die Wirkung des
starren Blickes. In Agypten wie in Griechenland trug
man Kranke in den Tempel eines Heilgottes und
schldferte sie dort ein, um im Traum Offenbarung
iiber den Sitz und die Heilung des Ubels zu erfahren.
Blieb der Traum aus, dann legten die Traumdeuter
eben einen selbsterfundenen vor. Seltsame Zustédnde
dieser Art haben die einen im Laufe der Zeit in den
Ruf der Teufelsbesessenheit gebracht, die andern aber
in den Ruf begnadeter Seelen. Vergeblich suchte
Mesmer in der zweiten Hélite des achtzehnten Jahr-
hunderts in Wien und Paris durch Anwendung der
magnetischen Striche ein neues Heilverfahren auf den
Magnetismus der Lebewesen zu stiitzen; aber von
seinen Schiilern entdeckte Puységur den Somnambu-
lismus und Pételin die Katalepsie oder den Starr-
krampi. Das Einschlifern und das Hervorrufen von
Schlaffheit und Starre wurde zunichst im alllgemei-
nen auf den physischen Einflufl oder auf die Willens-
kraft des Magnetiseurs zuriickgeliihrt. Durch den
englischen Arzt James Braid erhielt der theoretische
und praktische Somnambulismus dann 1842 den
Namen Hypnotismus. Das kiinstliche Einschlédfern
erzielte er durch einen gewthnlichen Koiferschliissel,
auf den die Versuchsperson etwas iiber der gewohnten
Sehrichtung ruhig und auimerksam starren mufite.
Den Schlafzustand erkldrte sich Braid nun aus dem
Hinlenken der Auimerksamkeit auf einen Punkt und
aus der Ermiidung der Sehnerven. Die iriiher ver~
mutete Einwirkung eines fremden Geistes erwies sich
somit als eine Einbildung des eigenen Geistes. Den
Eintritt der Hypnose begiinstigen schon sanite
Streichbewegungen iiber die Haut und gleichméfiige
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Schallreize; hei hesonders veranlagten Personen ge-
niigt die Vorstellung vom Heérannahen der Hypnose.
Am eifrigsten hat man sich seit den letzten Jahrzehn-
ten des vergangenen Jahrhunderts in Frankreich mit
dem Forschungsgebiet der Hypnose befafit. Die
Schule der Salpétriere in Paris hat unter Fiihrung des
beriihmten Arztes Charcot die Ansicht vertreten, dafl
die Empfénglichkeit fiir die Hypnose wie die Hypnose
selbst nur eine Begleiterscheinung der Hysterie sei.
Nach den Hauptvertretern der Schule von Nancy sind
alle auf die Nervenenden ausgeiibten Einwirkungen
fiir die Einschldferung belanglos; nur die Suggestion
oder Uberredung soll wirken, d. h. die eingegehene
Vorstellung, daff der Eintritt des hypnotischen Zu-
standes erfolgen werde. Nach ihren Versuchen sind
80—90% aller Menschen, ohne Unterschied des Ge-
schlechtes und der Nation, verhdltnismafig leicht und
Geisteskranke am allerschwersten hypnotisierbar.
Demnach kann die Behauptung der Salpétriere, der
hypnotische Zustand miisse auf dauernden Funk-
tionsstorungen beruhen wie die wirklichen Psychosen,
nicht langer aufrecht erhalten werden. (H. Bernheim,
Die Suggestion u. ihre Heilwirkung, iihersetzt von
Freud, Wien 1896; A. Forel, Der Hypnotismus, iiber-
setzt v. Vogt, Stuttgart 1895.)

Nach heute geltender wissenschaftlicher Anschau-~
ung ist Hypnose die Erregung eines schlafihnlichen
Zustandes, den man durch geeignete ermiidende Mafi-
nahmen und durch {Jherredung herbeilithren kann.
Glaubt nun z. B. ein Kranker an das ihm Eingeredete,
SO vermag dieser Glaube oft erstaunliche organische
Wirkungen auszuldsen, Die unterbewuBten Seelen-
Zusténde stehn eben mit dem Gehirn und auf dem
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Nervenwege auch mit dem sympathischen Nerven-
geflecht in Verbindung; die sympathischen Gang-
lien oder Gruppen von Nervenzellen aber leiten ja
alle Lebensvorgédnge des Organismus. Im wachen Zu-
stande nimmt man freilich nicht alles Eingeredete
leicht an; aber schon im Traume, wo die wahrnehmeri-
den Sinne und der priifende Verstand ausgeschaltet
sind, wenden wir uns leichtglaubig jedem Bilde zu,
das unserm gelriibten BewufBtsein von der Phantasie
vorgegaukelt wird. In der Hypnose haben wir es
aber mit einer dhnlichen Einengung des Bewuftseins
zu tun. In dieser Richtung hat es Th. Lipps mit Er-
folg versucht, die hypnotischen Erscheinungen aus
den allgemeinen Gesetzen des Vorstellungs- und
Willenslebens und den hesonderen Bedingungen ver-
standlich zu machen. (Lipps, Suggestion u. Hypnose,
Miinchen 1898.) Je mehr man heute geneigt ist, die
sogenannte Wachsuggestion als eine Steigerung der
alltdglichen Beeinilussung einer Person durch eine
andre unter verstirkten Bedingungen anzusehen,
desto annehmbarer ergibt sich aus einer weiteren Ver~
starkung der Bedingungen die hypnotische Suggestion
als eine Steigerung der Wachsuggestion. Der eine
bleibt nédmlich fast vollstindig wach, der zweite fithit
sich etwas benommen, der dritte schlift tief, wieder
ein vierter befindet sich sofort im Erstarrungszustand
des eigentlichen Somnambulismus, auf den keine Er-
innerung an das Erlebte, aber Suggestionswirkung im
Wachzustand folgt. Die mit jeder neuen Hypnose
sich steigernde Leichtigkeit, in diesen Zustand zu
fallen, ist natiirlich mit seelischer Gesundheit ebenso
unvereinbar wie regelméfig wiederkehrende Zustinde
des Rausches und der Narkose. (Jodl, Lehrb. d. Psych.

118

3. Aufl. Stuttgart, I. S. 22.) Insoweit hypnotische Er~
lebnisse durch Wiederholung sogenannte Gedéchnis-
spuren, d. h. unbewufte Strukturverinderung im Ge-
hirn, zuriicklassen, besteht selbstverstandlich auch
die Méglichkeit zu entsprechenden Bewufitseinszu-
stinden. Zudem hat es der Hypnotiseur durch Ter-
mineingebung (suggestion & échéance) in seiner
Hand, die Eingebungen des Schlafzustandes beliebig
in das wache Leben hiniiberwirken zu lassen. Der
Hypnotisierte fiihrt freilich einen solchen Ruitrag nur
dann aus, wenn dieser seinen sittlichen Anschauun-
gen nicht entschieden widerstrebt, d. h. wenn auch im
Wachzustande keine ernsten sittlichen Hemmungen
dagegen aufgetretenwiren. Dazu kommt die Tatsache,
dafl unvermittelt rasches Erwachen leicht allerlei Ubel-
keiten und das schwierige Erwachen bei Hysterischen
oit Ddmmerzustéinde, Schlaflosigkeit, andauernde Glie-
derstarre, Sprach- oder Gleichgewichtsstérungen, Toh-
sucht oder Fallsucht bewirken. Darum sind dem
hypnotischen Versuch, der korperliche und seelische
Schédden verursachen kann, aus sittlichen Griinden
notwendige Grenzen zu ziehen. In den Handen eines
kundigen Arztes hat sich die Hypnose schon haufig
als eip taugliches Werkzeug beim Beheben von
Mancherlej Funktionsstérungen im Organismus ge-
felgt- Durch Hypnose ermoglichte willkiirliche Ver-
a.nderung der Ichvorstellung sowie die Ausbildung
emer gesonderten (Geddchtniskette fiir die Erlebnisse
des hypnotischen Zustandes und einer zweiten Per-
sénlichkeit lieferten Psychologen auch bereits wichtige
Beitrége zum Verstindnis des Seelenlebens,

_ Die Literatur des Hypnotismus (M. Dessoir, Bib-
IlOgraphie d. modernen Hyp. Berlin 1888) wimmelt
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leider von sogenannten Beobachtungen und Ver-
suchen, bei denen Halluzinationen oder Hirngespinste
und Illusionen oder Sinnestduschungen ihr Spiel trie-
ben. HAuch sorgt die Hysterie von Zeit zu Zeit datiir,
dafi Somnambule Gesichte und Offenbarungen bekom-
men. (J. Kerner, Die Seherin v. Prevorst, Stuttgart
1878.) Hypnotische Leistungen wie unmittelbare Fern~
wirkungen und Fernwahrnehmungen aber machen
beim Deutungsversuche tatsichlich Kopfzerbrechen.
Unmittelbare oder iibersinnliche Gedanken~ und
Willensiibertragungen, die nicht mit dem sogenannten
Gedankenlesen verwechselt werden diirfen, sind heute
unter den Bezeichnungen ,,Telepathie® und ‘,,sugge-
stion mentale‘* beliebte, aber nicht ganz richtige Be-
nennungen fiir Hell- und Fernsehen (clairvoyance)
oder Vor- und Riickwidrtsschauen in Raum und Zeit
(second and retrospective sight). Beim Gedanken-
lesen ldfit sich z. B. aus einer geringen Handbewe-
gung der Versuchsperson, die unabldssig an einen
verborgenen Gegenstand zu denken hat, das Versteck
erraten. Solche Ausdrucksbewegungen Ieinster Art
werden jetzt mit empfindlichen Manometern ge-~
messen. Gedankeniibertragung im eigentlichen Sinn
findet statt, wenn z. B. ein Medium in gutem Rapport
oder seelischem Verkehr mit einer Person steht, die
etwas von ihm beschrieben haben will, woran sie sich
selbst mehr oder weniger deutlich erinnert; um diese
Aufgabe zu lésen, braucht das Medium blo8 iiber tele~
pathische Eigenschaften zu verfligen. Besitzt es aber
nicht die Fahigkeit des Hellsehens in Raum und Zeit,
dann versagt es, wenn etwas geschildert werden soll,
wovon die auftraggebende Person selbst nichts weifi.
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Um der Annahme einer unmittelbaren Fern-
wirkung und Fernwahrnehmung auszuweichen, berief
man sich vor allem im siebzehnten und achtzehnten
Jahrhundert auf einen sechsten Sinn. Von der orien-
talischen Mystik beeinfluBt, erdichtete man auch eine
besondere Leiblichkeit, eine feinere, innere Seelen~
hiille, die schon der Humorist J. P. F. Richter als
Seelenschniirleibchen verspottete. Der gemeinsame
Grundgedanke dieser Erklarungsversuche ist die An-
nahme, dafi die Seele mittels einer Nerven- und
Muskelkraft auf andere Kérper einwirken und von
diesen wieder beeinfluBt werden kénne. Ob die ge-
heimnisvolle Kraft nun mit den Namen ,Iebens-
magnetismus®, ,,0d*, ,Psychode” oder sonstwie be-
zeichnet wird, ist fiir die Sache gleichgiiltig. Es fragt
sich aber, ob die Seele einen sechsten Sinn dazu
braucht, um ihre nervenelektrischen Fiihler iiber das
Gehduse ihres Korpers hinauszustrecken. Gibt man
auch zu, dafi alle kérperlichen Krifte iiber den Stoft
oder die Atome, an die sie gebunden sind, hinaus
wirken konnen, so verlangen doch die Physiker seit
dem Altmeister Newton in der Mehrheit auch heute
noch zwischen Kérpern, die in der Ferne aufeinander-
w.n'rken, einen Leiter, der die Kraftdufierung fortpflanzt,
namlich den Ather.

Gegen die Annahme einer unmittelbaren Einwir-~
kung von Seele 7y Seele 14ft sich indessen, wie schon
Duns Scotus beziiglich der ,actio in distans® gezeigt
haf,_ vom philosophischen Standpunkt nichts Stich-
haltlges. einwenden, Haben die Sinneswerkzeuge
:‘;ts_ Ben.:lmgungen, nicht aber als Ursachen der Seelen-
da{lsgk‘-a][ Zu gelteq, dann bleibt die Méglichkeit bestehn,

die Seele bei krankhaiter Lockerung des Bandes
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zwischen ihr und dem Leibe ohne Vermittlung der
Sinne mit einer andern in Verbindung tritt. Eine teil-
weise Unabhiingigkeit der Seele vom Korper beweist
ja schon die sogenannte Seelenblindheit oder Unféhig-
keit, einmal Wahrgenommenes wiederzuerkennen;
Gegenstédnde werden aus der Erinnerung tadellos be~
schrieben, werden sie aber z. B. gezeigt, so findet
sie der Seelenblinde infolge der optischen Funktions-
storungen mit den inneren Bildern doch nicht in
Ubereinstimmung.

Liegt darum aber eine Nétigung vor, der Seele
eine magische Krait zuzuschreiben? Der Glaube an
eine magische Begabung des Menschengeistes spielt
auch in der Neuzeit eine Rolle, seit sich im liinf-
zehnten Jahrhundert aus der Verschmelzung der dlte~
ren Magie mit der Naturforschung die weifle Magie im
Gegensatze zur schwarzen Magie oder Hexerei ent-
wickelt hat. Theophrastus Paracelsus und Hthana-~
sius Kircher hielten die Uberwindung rdumlicher
Schranken, Fernwirkungen von Seele zu Seele, durch
die wunderbare Macht der Sympathie liir annehmbar.
Spéter haben sich Ménner wie Gorres, Schelling,
Schopenhauer, Fichte und Du Prel die Seele als ein
magisches Doppel-Ich gedacht; das tagwache Be-~
wuBtsein oder Handeln soll dem ,gemeinen Ich® ent~
sprechen, wihrend Hellsehen, Fernwirkung, Ver-
ziickung und #hnliche ungewdhnliche Leistungen und
Zustinde dem ,magischen” oder ,mystischen Ich®
zugewiesen werden. Will man die dunklen Seiten
des natiirlichen Kraitbereiches der Seele als magische
oder mystische Anlagen bezeichnen, so ist dagegen
wissenschaftlich nichts einzuwenden, wohl aber, so-
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bald man auf dieser Grundlage eine phantastische
Seelenlehre entwickelt. ;
Erstaunlichen Sinnes~ und Verstandesleistungen
gegeniiber hat sich ein bedédchtiger Psychologe immer
vor Augen zu halten, dafi der teleologische Zusam-.
menhang zwischen Vermogen und Reiz offenbart, wie
unsere Empfindung durch unsere Organisation be-
dingt ist, unsere Organisation aber wieder durch die
ul?lgebende Natur. Neben den Erregungen eines be-
stimmten Sinnesgebietes durch adédquate oder dem

* anatomischen Bau des Sinnesorgans angemessene

Reize gibt es doch auch inaddquate wie die sogenann-
ten Photismen und Phonismen, *die eben nicht durch
entsprechende Licht- oder Schallreize entstehn. So
kénnen auch z. B. Lichtempfindungen bei Blindgebo-
renen mittels inaddquater Reizwirkung aui die Neu-
ronen oder Nerveneinheiten der Sinnesorgane ent-
weder durch gattungsmdflige Erfahrung ausgeldst
werden oder auf ungleichartiger Mitempiindung be-
ruhen, wie sie Vital- und Bewegungsempiindungen
oit zeigen.  Das tatsdchliche Sinnesvikariat ist eine
Funktion der Sinnesorgane, die dem ausgeschalteten
Sinn gegeniiber auf gesteigerter Leistungsidhigkeit
der andern Sinne und hinzutretender Selbsttatigkeit
der Secle, vorziiglich des Aufmerksamkeitswillens,
belfuht. Fiir den Blinden ist sowohl die Verschieden-
heit der akustischen Wirkungen je nach der Be-
schaffenheit des Raumes und nach der N&he oder
Ferne der Gegenstinde als auch die Verschiedenheit
des Lultdruckes gegen das Gesicht ein wichtiges
Hllfsm.ittel, sich im Raum zurecht zu finden. Fiir die
Beurteilung ungewphnlicher Sinnes- und Seelen-
Vorgange diirite uns also das Sinnesvikariat immerhin
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einen bedeutsamen Fingerzeig geben; es beweist, wie
Natur und Erziehung den Menschen anleiten, sich die
verschlossene Aufienwelt auf ungewshnlichem Wege
zu erdiinen.

Ebenso leicht als leichtgldubig erscheint aber
jedenialls der spiritistische Erklarungsversuch, der
die Briicke zwischen dem wissenschaitlichen Hypno-
tismus und dem Glauben an Geistererscheinungen
schlagen soll. Seit dem angeblichen Huitreten.eines
Rlopigeistes in der Familie Fox in Hydesville bei

New-York 1848 suchten die Spiritisten die Mittei- -

lungsweise der Geisterwelt zundchst durch den so-~
genannten Psychographen zu verbessern; ein am
Tischbein befestigter Bleistift tanzt beim Geister-
beiragen durch das Tischriicken auf einem Papierstrei-
fen, der mit einem Alphabet versehen ist, hin und her.
Spiter bediente man sich auch der Schreibmedien, die
vorgeblich im Trance oder in der Verziickung unter
Einwirkung der Geister mechanisch Mitteilungen zu
Papier bringen. Das Tischriicken dehnte sich bald
auf das europdische Festland wie auf England aus
und heute zéhlen die Spiritisten nach Millionen. Die
berithmtesten Medien sind vielleicht Slade und Eusa-
pia Paladino, mit denen auch Gelehrte wie Zgllner,
Fechner, Ulrici, Lombroso und Flammarion ihre Ver~
suche machten.

Die spiritistischen Erscheinungen sollen korper-
licher und geistiger Natur sein. Zu den korperlichen
rechnet man vor allem die Bewegung schwerer Gegen-
sténde durch Beriihrung, aber ohne mechanische
Rraftanstrengung, Verdnderung des Kérpergewichtes,
die Bewegung entiernter schwerer Gegenstédnde, die
vom Medium nicht beriihrt werden, das Erscheinen
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selbstleuchtender Hinde, die Geisterschrift, das Hin-
durchgehn fester Korper durch andre feste Stofie
und die Materialisation oder Geisterverkorperung,
durch die vor allem das spiter entlarvte Medium
Florence Cook beriihmt wurde. Die geistigen Aufle-
rungen der Geisterwelt sind sicher das Geistloseste
am ganzen Spiritismus, ob die Offenbarungen nun
unmittelbar von den Geistern oder mittels der Schreib-
oder Hormedien erfolgen sollen. Die Schilderungen
des jenseitigen Lehens sind den diesseitigen Lebens-~
vorstellungen der halbgebildeten oder ganz ungebilde-
ten Medien entsprechend. Diese mehr oder minder
lappische unterbewufite Phantasietitigkeit offenbart
eben deutlich, dafi nicht die Geister sich melden,
sondern ihr eigener Geist aus den Medien spricht.
Darnach 1&6t sich der Wert der spiritistischen Reli-
gion und Moral bemessen, die der christlichen Glau-
bens- und Sittenlehre offen und versteckt entgegen-
arbeiten. Da soll die Art des heidnischen Zauber-~
wesens in das wundergldubige Christentum aufgenom-
men worden, der Gottmensch selbst nur ein somnam-
buler Ekstatiker gewesen sein. Die somnambule An-

- lage gilt nach dem Vorgange des alten Zauberbuches

»Clavicula Salomonis® als Charisma oder Gnaden-
gabe. Machte doch selbst die Exegetische Gesell-
schait zu Stockholm vor Jahrzehnten den Versuch,
den Somnambulismus in den Dienst der Toten-
beschworung und ihrer Zukunitskirche zu stellen.

Zu einer einheitlichen Weltanschauung hat die
somnambulen Geisterbotschaften aber erst Pestalozzis
Schiiler Rivail, genannt Allan Rardec, in seinem
»Buch der Geister* verarbeitet und dem christlichen
OHenbarungsglauben entgegengestellt. (Wetzer und
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- Welte, Encycl. 11. B. unter ,,Spiritualimus®.) Nach
diesem kanonischen Buch der Spiritisten, das die
Offenbarungen einer Somnambulen namens Celina
Japhet enthilt, ergeben sich folgende Hauptlehren
des Spiritismus: 1. Es sollen drei Wesenheiten,
Gott, Geist und Materie, bestehn. Oft genug werden
aber alle drei pantheistisch gleichgesetzt. 2. Von
Natur reine Geister, Engel und Teufel, gibt es nicht;
ebenso wenig ist an eine Hélle zu glauben. Um eine
Vollendung zu verdienen, miissen die Geister alle
einen Leib annehmen. Zu den Gott treu gebliebenen
Erstlingsgeistern gehort auch Jesus, der als ganz
hervorragendes Medium neben andere gotthegnadete
Medien gestellt wird. 3. Es gibt eine Vielheit be-
volkerter Welten und ein Vordasein der menschlichen
Seele. Der Mensch besteht aus dem Leib, der Tier~
seele und dem Geist, der eine Emanation des gott-

lichen Wesens ist. Die den Geist stets umgebende

Hiille heifit ,,Perisprit* und stellt die Quintessenz der
Materie dar. Der Tod zerstért nur den schwerlfélligen
irdischen Leib und befreit dadurch den eingekerkerten
Geist samt dem Perisprit oder der Seele. Durch den
Tod erleidet die fortschreitende Entwicklung der in-
tellektuellen und moralischen Natur indessen keiner-
lei Unterbrechung; jeder setzt seine irdische Geistes~
richtung und Lebensweise im Jenseits fort, um seine
natiirliche Vollendung zu erreichen. Zu diesem
Zwecke wird auch die uralte Lehre von der Seelen~
wanderung und Wiedergeburt in den Entwicklungs-
vorgang eingefiigt. Die katholische Kirche hat den
Spiritismus begreiflicher Weise verurteilt. (Pius IX.
Encyclica Supremae 1856.) In Amerika, England,
Rufiland und in den romanischen Léndern ist diese
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neue Religion indessen noch immer weit verbreitet
und hat auch lingst auf Mitteleuropa iibergegritfien.

_ Es geht nun gewil} trotz der vielen Entlarvungen
nlCh'E an, die spiritistisch gedeuteten auffdlligen Er-
scheinungen selbst alle kurzer Hand auf Betrug
zul.'iickzufiihren, wie es W. Wundt in seinem offenen
Brief an H. Ulrici leider getan hat. DaB die Geister
Ver§torbener liberhaupt erscheinen konnen, wird vom
dualistischen wie vom spiritualistisch-monistischen
Standpunkt aus kein Philosoph und kein Theologe
bezweifeln. Die gesunde Vernunft muff es jedoch
a})lehnen, die Geisterwelt zum kindischen oder humo-
ristischen Spiel herabzuwiirdigen und den Medien die
Macht zuzubilligen, die Geister zu gewerbsméBigen
und marktschreierischen Vorfithrungen zu rufen. Aus
diesem Grunde ist auch Ulricis Annahme, die so-
genannten spiritistischen Erscheinungen beruhten im
lfatzlen Grunde auf dem Unternehmungsgeist der gott~
lichen Vorsehung und kénnten den Zweck haben, die
mech?nistische Weltanschauung des Materialismus
zu widerlegen, durchaus zu verwerfen. (Ulrici, Uber
den Spiritismus, Halle 1879, S. 19,20.) Solche Ein-
grifie in das Uberweltliche und Wunderbare gestattet
das Denken wohl der dichtenden Phantasie, um einen
befle_utungsvollen Vorstellungsgehalt zum Spiegelbild
zeitlicher Wirklichkeit und ewiger Weltordnung zu
gestalten. Da mag ein rédchendes Gespenst erschei-
nen, das die Kindespflicht vor die Auigabe stellt, aus~
gleichende Gerechtigkeit zu iiben. Da darf der Geist
der Verneinung aus einem knurrenden Pudel fahren
und Gesta!t um Gestalt wechseln, um als biser Weg-
Senosse ein zwiespiltiges Erdenwesen mit ungestii~
Mem Lebensdrang durch Sinnenrausch ohne Seelen-

127



irieden vom reinen Urquell des Lebens abzuziehen.
Da 148t man sich auch einen volkstiimlichen Teufel
gefallen, der einen Spafi versteht.

Welchen Unfug zerriittetes Seelenleben treiben
kann, hat der Weltkrieg der Wissenschaft wie dem
Volksleben in den jammervollen Zitter- und Lih-
mungserscheinungen gezeigt. Eine Art der Zitter-
bewegungen sind die Sprech~ und Schreibbewegungen
der Medien. Dafi die Einbildungskraft bei hyste-
rischen Personen Hautkrankheiten, Geschwiilste und
Geschwiire, erzeugen kann, gilt léngst als klinisches
Beobachtungsergebnis. Mit lebhaften Phantasievor-
stellungen verbinden sich unmerkliche Ausdrucks-
bewegungen des Mundes und der Hénde; diese Zitter-
bewegungen oder unwillkiirlichen Schreibbewegungen
erkldren das Tischriicken und Schreiben der Psycho-
graphen zur Geniige. Solche absonderliche Vor-
kommnisse wie auch manche wissenschaftlich ge-
sicherte mediumistische Leistungen beweisen jedoch
nicht einmal das Wirken einer eigenen vitalistischen
Emanationskraft und ganz und gar nicht die Um-
setzung einer Idee durch Geist und Rérper in eine
Materialisationsform nach spiritistischer Faselei,
Viele sogenannte spiritistische Erscheinungen beruhen
unzweifelhait auf Hirngespinsten oder Sinnestdu-
schung oder auf Fernwirkungen und Fernwahrneh-
mungen nach Art des Hellsehens und der Gedanken-
tibertragung. Alle absichts- und regellos verlaufen-
den Erscheinungen hinwieder kénnen wissenschait-
lich als mechanische Wirkungen einer blind wirken~
den Naturkraft, d. h. einer in der Atmosphire wie in
den Nerven, Muskeln und Organen des Mediums vor-
handenen und imTrance sich enthindenden elektrisch-
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magnetischen Energie, angesehen werden. (W.Schnei-
der, Der neue Geisterglaube, Paderborn 1885, S. 408.)
Bedarf es da noch einer unbekannten magischen Kraft,
wie sie Porti (Der jetzige Spiritismus, S. 212) fordert,
oder gar einer unbekannten Substanz? Nach Reichen-
bach soll das ,,0d* und nach Thury die ,,Psychode
der Schwerkraft entgegenwirken, wihrend die ge~
heime Substanz als Bindeglied zwischen Korper und
Seele nach Crookes auf Grund der Theorie des Grafen
Gasparin unter dem EinfluB des Willens in gewissen
Féllen von andern geistigen Wesen erfafit und geleitet
werden kann. (Report on Spiritualism oft the Com-
mitee oft the London Dial. Soc. 1871.) ,,Wir sind,*
wie Goethe sagt, ,,von einer Atmosphédre umgeben,
von der wir noch gar nicht wissen, was sich alles in
ihr regt und wie sie mit unserem Geiste in Verbindung
steht. So viel ist gewif}, daBl in besonderen Zustinden
die Fiihlidden unserer Seele iiber ihre korperlichen
Grenzen hinausreichen kénnen. Solange nun die
verfiigharen Hillsmittel der Natur- und Geisteswissen-
schait das restliche Dunkel mancher Lebensvorginge
nicht ganz zu erhellen vermagen, wird es gewifi noch
lange unermiidliche Apostel des Spiritismus wie
Rksakow und Conan Doyle geben.

9 Véllmeke, Gottesidee 129
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10. Die Religion der Gegenwart.

Der Mittelbegriff Leben verkniipit den Geist mit der
Natur; aber die klare und scharfe cartesianische
Unterscheidung zwischen korperlichem und geistigem
Sein sowie zwischen den endlichen, abhdngigen und
einem unendlichen, unabhéngigen Wesen ist ein un-
verlierbares Besitztum der neuzeitlichen Philosophie
geworden. Trotz der Grundverschiedenheit von Vor-
. stellung und Bewegung wurde jedoch schon von
| Materialisten wie Hobbes die Selbstdndigkeit des
. Geistes geopfert und versucht, das Innenleben auf
| korperliche Vorgdnge zuriickzufithren. Spiritualisten
wie Berkeley und Leibniz hingegen nahmen entweder
keine Materie ohne Selbstbewufitsein oder nur eine
Materie als schlummernde Monade an und gaben so

die Selbstdndigkeit des Korpers auf. Der realistische
Denkgang will also die Vorstellung aus dem Dinge,
“der idealistische umgekehrt das Sein der Dinge aus
dem Denken ableiten. In diesen gegensétzlichen
Denkrichtungen bewegt sich auch die Identitétsphilo-
sophie der nachkantischen Zeit, die Ding~ und Denk-
welt als verschiedene Erscheinungsweisen eines ein-
zigen metaphysischen Wesens auffafit. Dieses im
spinozistischen Sinne iiber Natur und Geist erhabene
Absolute entwickelt sich aber bei Schelling aus der
produktiven Anschauung zu einer Nebenordnung des
Realen und Idealen, wihrend fiir Hegel der Begriif als
produktiv gilt und wie bei Fichte und Schopenhauer
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zu einer Unterordnung der Natur unter den Geist
fithrt. Die Zweiseitenlehre der neuesten Zeit offenbart
schliefilich gleichfalls die beiden gegensétzlichen Ent-
wicklungslinien im materialistischen Monismus vom
Typus Jodl und neuspiritualistischen Monismus. vom
Typus Wundt.  Jodl (Lehrb. d. Psych. I. 2. c.) fafit in
seiner Identititstheorie die Einheit des Korperlichen
und Geistigen, von Leib und Seele, als ein gedoppeltes
Nebeneinander, eine zweiseitige Ansicht einer und
derselben Realitét, der organisierten Materie. Wundt
(System d. Phil. u. Schilufikapitel d. Physiolog. Psy-~
chologie) dagegen, findet nach seiner monistischen
RAktualitdtstheorie im einheitlichen Grunde des psy-
chophysischen Geschehens nur geistige Realitat.

Als Endergebnis weist auch die Betrachtung des
religionsphilosophischen Pantheismus der Geheim-
lehren zwei Grundtypen auf: eine vollkommene und
eine unvollkommene Form. Gilt Gott nach dem reinen
Pantheismus als die selbstdndige; unendliche und als
solche einzige Substanz und wirkende Natur, dann
wird aus dem iiberweltlichen, persiinlichen Geist das
schlechterdings Bestimmungslose, ein von jeder Be-
schrankung durch Merkmale ireies Sein. Die ge-
wirkte Natur bleibt in Gott als der inneren Ursache,
geht also weder durch Schépfung noch durch Emana-
tion hervor und ist darum unselbstandig und endlich.
Die Einzelwesen sind entweder spinozistische Modji-
fikationen, wandelbare Zustdnde Gottes, die kommen
und verschwinden wie die Wellen auf der Wasser-
ilache, oder beruhen blofi auf Slnneslauschung nach
Art der indischen Maya. Nach den pantheistischen
Mischformen bildet Gott als Weltseele nach Art der
Verbindung von Leib und Seele ein doppelteiliges
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Wesen oder Gott entfaltet sich in der Weise, daf die
Welt aus dem Wesen Gottes durch Emanation hervor-
geht. Rein philosophisch betrachtet, leidet der pan-
theistische Grundgedanke aller Geheimlehren also an
dem inneren Widerspruch, daffi einmal ein wahrhatt
géttliches, im Sein iiber —- oder innerweltlich voll~
kommenes Verehrungswesen bestehn soll, dann aber
wieder die wesentliche Verschiedenheit zwischen
gottlichem und weltlichem Sein aufgehoben erscheint.
Vom religiosen Standpunkte aus besehen, wider-
spricht der Pantheismus aber nicht blof der geoffen-
barten, sondern jeder wirklichen Religion; denn ein
mit der Welt gleichwesentlicher Gott ist kein Ver-
ehrungswesen mehr, wie es schon die reine Natur-
religion, die aus dem Kausalitats- und Personifi-
kationsdrang entstanden ist, voraussetzt. Die Siitras
des Vedanta geben diese Folgerung auch freimiitig

- zu, wenn sie lehren, das bestimmungslose, unperson-~ .

liche Brahman sei auf der Stufe des Wissens Gegen-
stand der Erkenntnis, wihrend Brahman als be-
schrinktes, persénliches Wesen aui der Stufe des
Nichtwissens Gegenstand der Verehrung sel. Mit der
Erkenntnis, dafl der personliche Atman lediglich aut
Schein beruhe, horen denn auch die Sittengesetze,
Verantwortlichkeit und Vergeltung aul. Freilich zeigt
das Musterland des Pantheismus zu gleicher Zeit, wie
der brahmanische Pantheismus zum buddhistischen
Atheismus fithren konnte; auch Schopenhauer ist ja
im nachkantischen Idealismus aui diesem indischen
Denkwege beim Atheismus angelangt. Vom Aui-
gehn in Brahman, dem bestimmungslosen Sein, zum
Parinirvana, zum Erléschen im Nichts, ist nur ein
kleiner Gedankensprung; die Verfliichtigung der
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Gottesidee aber dridngt zu diesem heillosen Irrweg.

In der Gegenwart werden allerdings Scheingriinde
geltend gemacht, um diesen sogenannten arischen
Monismus dem dualistisch-semitischen Theismus
gegeniiber zu preisen. Das Schlagwort heifit Anthro-
pomorphismus. Verrdt es nun wirklich psjcholbgi-
schen Tiefblick, wenn man meint, das Aufreifien einer
Gedankenkluft zwischen endlichem und unendlichem
Sein beeintrdchtige die Entialtung religioser Gefithle?
Die Bildung der Gottesidee ist doch iiberhaupt nur
nach Art der menschlichen Vorstellungsweise mog~
lich. Schreiben denn nicht auch die Pantheisten dem
unformlichen Gott ihrer phantastischen Denkweise
Geistes- und Gemiitsnatur zu? Ubrigens sagt der
christliche Theismus vom menschlichen Wesen ab-
geleitete Eigenschaften immer nur im analogen Sinne
von Gott aus. Wenn das Denken bei der Mitteilung
nach aufien an Symbole gebunden ist und mit der ver-
feinerten Analyse und Synthese auch der sprachliche
Rusdruck verfeinert wird, mag die Wortentwicklung
im allgemeinen der Gedankenentwicklung folgen; aber
eine vollige Ubereinstimmung zwischen Denken und
Sprechen gibt es nicht. Die Ausdehnung der Wort-
bedeutung durch Analogie und Metapher beruht im-~
mer auf einer vorhandenen Ahnlichkeit. Wie der Ge-
sichtssinn unter allen Sinnesgebieten die grofite Be-
deutung fiir unsere Kenntnis der Aufienwelt und den
Autbau des Bewufltseins hat, so fordert er auch durch
den Reichtum der inneren und &dufleren Ahnlichkeits-
peziehungen seines Gebietes zum Seelischen die
Sprachbildung am allermeisten. Nur wenige Aus-
driicke der Psychologie und Metaphysik stammen
nicht aus der Sinnesiibertragung durch Analogie oder
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Metapher. Hier handelt es sich um einen Vorgang
der Bedeutungserweiterung, der sich noch in bewufiter
Weise vollzieht. Materialisieren wir aber dadurch die
Geisteswelt oder verschleiern wir etwa blof} einen zu-
grundeliegenden Materialismus? Eine tatsdchliche
Entwiirdigung des h&chsten Wesens vollzieht in-
dessen der Pantheist, wenn er das Wesen voller Voll-
kommenheiten und Unvollkommenheiten, das den
Namen Gott trdgt, folgerichtig als ein sittlich ab-~
schreckendes, widerspruchsvolles Weltungetiim, eine
tote Weltmaterie oder ein leibhaitiges Welitier, be~
greifen und bezeichnen mufi. Wie soll nun ein der-

‘artig widerspruchsvolles, aller Verehrungswiirdigkeit

bares Weltwesen die Entfaltung religioser Geliihle for-
dern konnen? ‘

Vom ethisch-sozialpolitischen Gesichtspunkte aus
beurteilt, gefdhrdet dieser Materialismus, in den der
Pantheismus in seinen praktischen Folgerungen tat-
sdchlich umzuschlagen pfilegt, natiirlich die Grund-
lagen der sittlichen und rechtlichen und damit auch
der gesellschaftlichen und staatlichen Ordnung. Oder
wird die hochste, allein bedingungslos verpflichtende
Sanktion oder Bindung des Sitlengesetzes nicht be-
seitigt, wenn das héchste, allwirkende Wesen als ein
von innerer Notwendigkeit bestimmter Naturgrund in
die Welt mit allem psychischen und moralischen
Elend verstrickt wird? Die pantheistische Welt-
anschauung hat zumal fiir das Volkerleben der neue-~

-ren Zeit bitterbose Friichte gezeitigt. Seit die spino-

zistische und hegelianische Philosophie in denKopfen
Uniug treibt, ist auch der Macchiavellismus im poli-
tischen Leben vorherrschend geworden. Gewif§
schmeichelt es dem Staatsgdtzen, verwirklichter, or-
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ganisierter géttlicher Geist und Wille zu sein (Hegel,
Phil. Werke, VIII. S. 312, 334; VIL. 2, 403), gleichviel
ob diese Personlichkeit als Form selbstbewufiten Le-
bens in einer Monarchie oder anderswie verwirklicht
erscheint, (Hegel, Phil. Werke, VIII. S. 366, 393.)
Bedienten sich nicht auch die Freidenker oder frei-
maurerischen Herolde des Zeit~ und Weltgeistes eines
matlerialistisch gefdrbten Pantheismus? Schon mit
der Identitdtsphilosophie Krauses beeinfluBten die
Ubersetzer Ahrens und J. del Rio die revolutioniren
und freimaurerischen Kreise der romanischen Linder.
(R. Falckenberg, Geschichte d. neueren Phil. 6. Aufl.
S. 420.) Die materialistischen und atheistischen Be-
kenntnisse mehrien sich seit der Spaltung der hegel-
schen Schule, die der Streit iiber das Verhilinis
zwischen Wissen und Glauben im Anschluff an das
»Leben Jesu® von Straufi bewirkte. (L. Feuerbach,
Philosophie u. Christentum 1839, das Wesen des
Christentums 1841, Das Wesen der Religion 1845.
D. F. Strauf, Der alte u. d. neue Glaube 1872.) Unter
Feuerbachs, Saint-Simons und Blancs Einflusse hat
Marx dann auf der Grundlage der Hegelschen Ge-
schichtsphilosophie die sogenannte materialistische
Geschichtsauffassung begriindet. (K. Marx, Das
Elend der Philosophie 1847, Das Kapital I. B. 1867.)
Diese sozialdemokratische Parteibibel ist zwar trotz
der ,Rirchenviter* Morgan und Kautsky in die ver-
staubte kulturgeschichtliche Rumpelkammer aufzu-
nehmen; aber noch auf der ,Konferenz iiber sittliche
Willenshildung in der Schule® zu Berlin vom 29, IX.
bis 1. X. 1912 wollte der protestantische Theologe
D. G, Traub in der Werkzeugkultur den Mafistab fiir
die Gesamtkultur eines Volkes erkennen und Opfer,
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Gebet, Sakrament und Gottesvorstellung als religiose
Werkzeuge und methodische Fiihrer durch die Reli-
gionsgeschichte betrachtet wissen. (Penzig, Die Har-
monie zwischen Religions- und Moralunterricht, Ber~
lin 1912, S. 40—43.) Durch die Unterscheidung von
Personlichkeits- und Sachkultur und den Hinweis auf
den geschichtlichen Widerstreit von innerer und dufie-
rer Rultur nehmen sich die Grund- und Mischformen
der verschiedenen Kulturkreise und Volkerschichten
wesentlich anders aus als nach dem marxistischen
Werkzeugglauben. Die evolutionistischen Zerrhilder
des kulturhistorischen Lachkabinetts materialistischer
Marktschreier werden schwerlich noch einen ernst zu
nehmenden Ethnologen in die marxistische Schau-
bude locken. (W. Schmidt, Die Stellung der Pyg-
mdenvolker in der Entwicklungsgeschichte des Men~
schen, Stuttgart 1910, der Ursprung der Gottesidee
I. Teil, Miinster 1912; W. Koppers, Die neuere Vilker-
kunde gegen die wissenschaitl. Grundlagen des So-
zialismus, Sonderdruck aus XVIIL. Jahrg. 2. Heit des
,Hochland®“, die Anfdnge des menschlichen Gemein-
schaitslebens im. Spiegel d. neueren Vélkerkunde,
M.-Gladbach 1921.) Die Urformen der Wirtschait, des
Eigentums, der Familie und des Staates wie der
Religion und Sittlichkeit lehren, daff der Mensch auch
in seinen Uranfdngen als Kulturwesen erscheint. Der
wellenférmige Fortschritt der SachKultur ist aber oft
mit einer Verkiimmerung des persénlichen Innen~
lebens verbunden. Zwingt dieser Mangel einer gerad-
linigen Weiterentwicklung der Zivilisation und Kultur
im engeren Sinne aber die lebende Menschheit zum
Rulturpessimismus? (Spengler, Der Untergang des
Abendlandes.) Ohne Zweifel, insoweit sie den langst
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schwankenden Boden der mechanistischen Weltan—-
schaung nicht verlassen will.

Ich mochte wissen, welcher selbstédndig denkende
Kopt an der Alternative vorbeikommt, die Ulrici gegen
Wundt gebraucht hat, um aus dem begriindeten Glau-~
ben an die Welt des freiwirkenden Geistes auch die
Méglichkeit von Geistererscheinungen abzuleiten:
wEntweder. gibt es frei wirkende Kréfte in der Natur,
die das Naturgeschehen mithedingen und bestimmen,
oder es mufi eine schlechthin unveridnderbare, stets
und iiberall dieselben Erfolge maschinenartig ab-
spielende Gleichheit des Geschehens in der Natur
herrschen.” (Ulrici, Uber d. Spiritismus als wissen-~
schaitl. Frage, S. 13 ff.) Die Hypothese von einer
unabdnderlichen Gesetzmafligkeit des gesamten Na-
turgeschehens widerspricht aber zundchst den fest-
stehenden Ergebnissen der geologischen Forschung.
Ist ndmlich der Mechanismus einer Maschine ab-
gelaufen, dann tritt v6llige Ruhe ein oder der Mecha-~
nismus wird wieder auigezogen. Besteht nun der
Erdkorper samt seinen Lebewesen schon seit vielen
Jahrtausenden im wesentlichen unverédndert fort, so
miifite die Erde bei einem Kreislauf des Geschehens,
der mit der neu beginnenden Tiétigkeit der Natur-
maschine gegeben wire, diese Entwicklungsstufen
nur durchlaufen haben, um in ihren Anfangszustand
zurilickzukehren, Das gélte natiirlich ebenso von der
ganzen Welt, wenn man der Weltbildungstheorie, die
seit Kant und Laplace herrscht, auch nur in den
Grundziigen beipfichtet. Wie sich aber ein solch all-
gemeiner Umschwung vollziehen soll, erscheint
geradezu unerkldrlich und mdersmmg Und wie
steht es um das sogenannte Gesetz des Gleich~
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gewichts der wirkenden Krifte, das doch in der Natur=~
wissenschaft Geltung hat? Die Entstehung, Gestal-
tung und Verdnderung der Dinge wird ja dadurch er-
kldrt, dafi durchgéngig entgegengesetzte Kraite zu-
sammenwirken und sich ins Gleichgewicht setzen,
so dafl sich im Naturgeschehen die anorganischen
und organischen Vorgénge abspielen kénnen. Dieses
Gesetz verlangt also, dai jede Kraft ein bestimmtes
Maf} ihres Wirkens besitzt, das dem Mafle einer an-
dern so entspricht, dafi aus ihrem Zusammenwirken
ein Ausgleich beider in einem mittleren Zustand er~
folgt. Dieses Gleichgewicht wird nun tatsdchlich fort-
widhrend aufgehoben und wiederhergestellt. Zumal
ohne Verdnderung des Gleichgewichis der Wéarme
miifite ja sonst die leblose Natur zu. volliger Ruhe
kommen und der Tod aller Lebewesen eintreten.
( Ulrici folgert daraus mit Recht: ,,Es mufl mithin

Kréite in der Natur geben, die entweder an ein fest-
bestimmtes Mafi nicht unverbriichlich gebunden sind
oder das ihnen gesetzte Mafi zu iiberschreiten oder
ihre Wirkungsweise abzuéndern vermégen.“ (Ulrici,
Uber d. Spirit. als wissenschaitl. Frage, S. 15)) Eine
solche Uberschreitung des Mafles oder Hbinderung
der Wirkungsweise, ohne die sich kein Gleichgewicht
autheben oder herstellen ldfit, widerspricht jedoch
schon in ihrer bloflen Méglichkeit, auch wenn tat-
sdchlich eine stetige Wiederherstellung des Gleich-
gewichts erfolgt, dem maschinenméfiigen HAblauf
des Naturgeschehens. Die tatsdchliche Verschie-
denheit des Geschehens wie der Wechsel der Um-
stinde kann indessen auch darauf beruhen, dafi
in die Wirksamkeit physischer oder notwendiger
Ursachen die Tatigkeit psychischer oder Ireier
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Krifte eingreiit und die Wirkung im einzelnen
Falle abdandert, ohne die gesetzliche Wirksamkeit der
allgemeinen Naturkrdite aufzuheben. Die determini-
stisch-mechanistische Hypothese vermag, von der
Unvorstellbarkeit einer unermefilichen Vielheit und
Manniglaltigkeit wirkender Kraite abgesehen, nicht
zu erkldren, warum zwar im allgemeinen Gesetz-
méfliigkeit und Ordnung in der Natur herrschen, im
einzelnen dagegen die grofite Manniglaltigkeit und
Verédnderlichkeit. Freie Kréite, wie wir sie in der
menschlichen Willensnatur erkennen, vermégen also
nach der monistisch~spiritualistischen wie nach der
dualistischen Hypothese zwar nicht die allgemeine
Herrschaft von Naturgesetzen zu geféhrden, wohl aber
im einzelnen Falle solchen Gesetzen gehorchende
Kriite zu leiten, in ihrer Wirkungsweise zu verstédrken
oder zu vermindern. Eine Ireiwirkende Krait, die
es vermochte, die Natur und ihre Krélte zu schatien,
muf} ireilich die Naturgesetze auch autheben kénnen.
Die Voraussetzung einer unabénderlichen Gesetz-
méBigkeit in der Natur ist jedenfalls, selbst wenn
alle Methoden der Naturforschung aui ihr beruhen,
eine unbewiesene und sogar unbeweishare. Ist doch
schon das QGesetz der Kausalitit als Naturgesetz zu
bestreiten. Es ist kein aus dem Geschehen der Aufien-
welt, sondern ein aus dem Erleben der Innenwelt
abgeleitetes Gesetz. Jede Notwendigkeit ist eine Denk-
notwendigkeit oder beruht auf einer solchen, Die
Notwendigkeit des Kausalitatsgesetzes ist an die
Wesenshestimmtheit unseres Denkens gekniipit und
leitet ihre Triebkraft weniger aus dem passiven Erleb-
nis der Regelmdfligkeit des Geschehens als aus dem
aktiven Erlebnis der eigenen Macht her. Dieses
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Denkgesetz wird aber durch Analogie auf die Aufien~
welt iiberiragen, weil wir uns genétigt sehen anzu-
nehmen, dal schiechthin alles Geschehen auf Kraften
beruhe, die es durch ihre Wirksamkeit hervorrufen.
Somit &8t sich das Walten des Rausalitétsgesetzes
in der Natur iiberhaupt nicht naturwissenschaftlich
dartun, sondern nur philosophisch. Insolern nun
auch der menschliche Geist durch den Mittelbegrifi
Leben in die Natur einzubeziehen ist, kann immerhin
von einem Naturgesetz die Rede sein, nicht aber hin-
sichtlich einer Unterscheidung in innere und Fufiere
~ Erfahrung. -

' Es ist nun gewif eine erfreuliche Tatsache, daf
| sich die deutsche Gegenwartsphilosophie vorherr-
schend neuspiritualistisch gerichtet hat. Indessen
fiihren die Bemiihungen, zwischen Monismus und
Dualismus zu vermitteln, leider doch immer wieder
zur pantheistischen oder gar zur materialistischen
Weltansicht zuriick. (Wundt, System der Phil. 3. Auil.
1907; Eucken, Die Einheit des Geisteslebens 1888,
Geistige Stromungen der Gegenwart 1904; Paulsen,
Einl. in die Phil. 14. Aufl. 1906; Volkelt, Vortrdge zur
Einf. in die Phil. der Gegenwart, 1892; Liebmann, Zur
Analysis der Wirklichkeit, 3. Aufl. 1900.) Der ge-
steigerte Eindruck von der Zwiespéltigkeit, die sich
durch das gesamte Natur~ und Geisteslehen zieht, vom
Widersinn in den Grausamkeiten der Natur und von
den verheerenden Michten des Ubels und des Bisen
in der Welt, hat die Denker kopfscheu gemacht vor
einer glatten Gleichsetzung Gottes mit der Welt. Das
Versagen der lange iiberschétzten Verstandeserkennt-
nis hat die Gemiiter einem schépferischen, zweck-
tatigen Golt wieder geneigt gemacht. Vor allem hat
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man in den letzten Jahrzehnten wieder Anerkennung
und Vorliebe fiir das geheimnisreiche Wesen der Per-
sonlichkeit gezeigt. Im freien, lebendigen HAus-
wirken personlicher Kréfte glauben die Erneuerer alter
romantischer und klassischer Ideale wieder héchstes
Erdengliick zu genieflen, den Bildungszweck und das
Weltziel zu erblicken. Wie die naturwissenschaitliche
Neigung in den fiinfziger Jahren des abgelaufenen
Jahrhunderts den Uberdruffi am grell aufflackernden
und fahl nachschwelenden Irrlicht des nachkantischen
Idealismus und die Hinwendung zum vermeintlichen
Naturlicht des Materialismus zeitigte, so hat nach den
neukantischen und neupositivistischen Bestrebungen
der Neuspiritualismus eingesetz.

In dieser Hinsicht stellt der Franzose Henri Berg-
son einen eigenartigen Typus dar. (Oit, H. Bergson,
Der Philosoph mod. Religion, aus , Natur und Geistes-~
welt™ n. 480.) Er betont die Urspriinglichkeit des
Geistes und baut seine Metaphysik auf einem zweifel-
haften Dualismus von Stoffmechanismus und reinem
Denken auf. Vom Erfahrungsstandpunkt der Neu-
zeit aus dringt er auf induktiven Wegen, von der
Einzelerfahrung zu den Begriffen und Ideen vor, ohne
aber die Einheit des Lebens und der Welt, das Abso-
lute oder Gott, aus dem Auge zu verlieren. Induktion
und Deduktion, Intuition und Verstandeswissen sing

B

fiir Bergson eben untrennbar. So zeigt sich als erstes .|

Merkmal seiner Philosophie die Entwurzelung der
mechanistischen Weltanschauung. Der Verstand er-
weist sich als unzuldnglich fiir die Erkenntnis der Ge-
samtwirklichkeit. Wegen seiner zergliedernden und

|
|
k

vergleichenden Titigkeit ist er fiir die tote Materie, -

liir festumgrenzte Teile im Ausgedehnten, geschaffen.
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Kommt aber das Erfassen der Bewegung in Betracht,
dann versagt seine mechanistische Betatigungsweise
schon. Denn Bewegung als Ubergang von einem
Punkt zum andern ist eine geistige Synthese und da-
her unausgedehnt. Die naive wie die wissenschaft-
liche Verstandeserkenntnis driicken auch die Zeit
infolge der Zerlegung in Teilstrecken oder Zeiteinhei-
ten durch den Raum aus. So wird aus dem Nach-
einander ein Nebeneinander, aus der Bewegung und
dem Flufi Bewegungslosigkeit und Starre. Ebenso
versagt der Verstand bei der Erkenntnis des Werdens
in der lebendigen Natur. Haben die Tatsachen des
Lebens auch physikalisch-chemische, also ver-
standesméflig zerlegbare Elemente, so ist doch das
Leben selbst ein untrennbares Ineinander von Ver-
gangenheit und Gegenwart. Beim Ganzen der Lebens-
entwicklung, bei der Ausbildung gleicher Organe auf
verschiedenen Entwicklungslinien sowie bei der

Zweckméfligkeit der Welt fiir die Ausbhildung und

Titigkeit des menschlichen Bewufitseins, ist der Er-
folg des Verstandes nicht gliicklicher; denn die Be-
rufung auf den Zufall kann nicht beiriedigen. Die
grofite Gewalt tut der Verstand aber dem Geistesleben
an. Die unrdumliche und selbsttdtige Natur des

. Seelischen wird verkannt, das Ich durch die Geistes-

i atomistik in lauter Bewufitseinselemente und die freie

Willenstat in darin eingeschlossene Triebfedern zer-
legt und zunichte gemacht. Im Bewufitsein giht es

| aber keine Grifien, nur Beschalfenheiten. (Bergson,
Schipferische Entwicklung, 156—169, 302—517; Zeit

u. Freiheit, 2—4, 54—56, 76—100.) Unter Verken-
nung des stetigen Stromes inneren Geschehens bringt
der Materialismus sein mechanisches Geschiebe von
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Atomverbindungen in véllige Abhdngigkeit vom Kor-
perlichen; das Ineinander wird nach dem Muster des
Rusgedehnten gedeutet. Der psychophysische Pa-
rallelismus bindet aber die seelischen Erscheinungen
an die korperliche Ursachenreihe, ohne erkldren zu

kénnen, wie aus der Bewegung die Empfindung ent-. \ |

stehn soll.
einer physiologischen Unterlage? Schon die reine
Erinnerung hat kein kérperliches Seitenstiick. Der
Geist wirkt, wenn auch mittels des Gehirns, frei-
schopferisch auf den Mechanismus der Stoffwelt. Ab-~
gesehen vom niederen Bewufitseinsleben, ist die
Seele also von Gehirnvorgingen unabhingig. (Berg-
son, Materie u. Gedéchtnis, S. 69; Zeit u. Freiheit,
115—118.) Die Unterscheidung von blofi auslésenden
und eigentiichen Wirkursachen kommt demnach ein-
mal wieder zu Ehren. Mit Recht fragt Bergson, wenn
nach dem strengen Mechanismus eine Molekularbe-
wegung des Gehirns mit einem Nichts von Bewufit-
sein Empfindung zu erzeugen vermége, weshalb dann
nicht das Bewufitsein mit einem Nichts an kinetischer
Energie oder mit Beniitzung dieser Energie auf eine
besondere Art und Weise Bewegung erzeugen konne.
(Bergson, Schipl. Entw. 32—93, 221; Zeit u. Freiheit,
118—121.)

Nach Bergson ist der Verstand aber auch der
falsche Weg zu Gott, weil er weder Werden noch Zey-
gen begreifen, sondern nur zerlegen und neue auf he-
kannte dltere Teile zuriickiiihren kann. Die Wissen-

schait, die ja nur eine Anwendung von Verstandes-

formen ist, findet den Gottesweg ehenso wenig. Fiir |
einen gangharen Weg zu Gott hilt er einzig die Intui-
tion, das innere Schauen oder den bewuflt gewordenen "
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Instinkt, der eben nicht die Gréfienverhéltnisse, son-
dern den Kern der Dinge selbst oder das innere Leben
erfafit. Wie Sympathie und HAntipathie ohne Uber-
legung auitreten, so soll auch der Instinkt oder die
Intuition die Geheimnisse der Lebewesen erraten.
Nicht durch den Begrifi der Einheit oder Vielheit er-
klért sich demnach unser Ich, wir erleben es vielmehr
durch unteilbare Akte inneren Schauens, wie wir auch
die Zeit nicht zergliedernd denken, sondern blofi als
Dauer erleben konnen. Das Neue im Werden ist
darum auch nicht durch Mechanismus oder Finalis-
mus verstdndlich zu machen; wir fithlen es in uns und
ahnen es aufler uns. Vom Ganzen zu den Teilen, von
der Intuition zur verstandesméfBigen Zerlegung fort-
zuschreiten, ist die Aufgabe, die Bergson der Meta-~
physik stellt. Statt der starren, verallgemeinernden
Begrilie bedient sich diese Intuitionsphilosophie wie
das Dichten im Bereich des Anschaulichen, unmittel-
bar, Erlebbaren, bezeichnender Weise der bildhaiten
Ausdrucksiorm. Insoweit nun die Intuition nicht blof}
Teilansicht, sondern Ganzes bietet, nicht blofl Starres,
sondern Bewegtes, nicht blof}y die Aufienseite, sondern
das innere Leben der Dinge zu bezeichnen vermag,
ist ihre Erkenntnis nicht nur eine beziehungsweise,
sondern eine unbedingt giiltige. Die wahre schépfe-
rische Dauer gilt als das Wesen der Wirklichkeit, als
das Absolute, das wir intuitiv in uns miterleben und
aufler uns in den Dingen durch Einfiihlung, genauer
ausgedriickt, durch Beseelung nacherleben. Das
Leben besteht, intuitiv betrachtet, in einer fortgesetz~
ten Zerlegung urspriinglich verschmolzener Kriite.
Darum erscheint die Harmonie auch am HAnfang,
nicht am Ende der Lebensentwicklung am vollkom-
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mensten und der hergebrachte Finalismus oder die
Zweckmafigkeitslehre als Irrtum. Am Anfang des
Leben§ steht ein unendlicher Antrieb, auf die tote
I\/Jlaterle zu wirken; diese Schwungkraft des Lebens
(.elan vital) ist Gott. Wie nun Gott durch das einheit-
liche Wirken einander durchdringender Krifte der im
Werden zeugende Gott wird, der den mechanistischen
Gott der Weltgesetzlichkeit tiberwinden soll, so muf}
auch der Mensch durch harmonische Verinnerlichung
durch kiinstlerische Gestaltung seiner Persanlichkeit’
zu }verc!en trachten. Der einzelne ist durch seine freie,
Tatlgkelt lir die Weltentwicklung ebenso unentbehr-
11.ch als der Weltgrund, Gott selbst. Dieser schépfie-
r.lsche, werdende Gott soll indessen iiber das natiir-
liche Leben, die Weltwirklichkeit, mit seinem (iiber-
weltlichen, ewigen Sein hinausragen. (Bergson
Schipf. Entw. 150—153, 169—183; Zeit u. Freiheit’
17, 78, 87; Einl. in die Metaphysik, 22, 50, 54, 46)
Gewifi ermoglicht dieses neuspiritualistische
?ystem der mechanistischen Weltanschauung gegen-
liber Religion im eigentlichen Sinne, da das Ver-
ehrungswesen nicht blof} eine innerweltliche, sondern
gleichzeitig eine der Welt iibergeordnete Stellung ein-
nimmt. Zum Unterschiede von den iibrigen panthe;j.
StISCh.en Mischformen bleibt Gott auch als werdender
Gott im perssnlichen Weltwirken vollkommener ge.
dacht als alles Gottliche, das im Weltganzen zg
Offenbarung kommt, vollkommener auch als dl'l;
menschliqhe Bewufitseinsform und Freiheitsbetéitli-
gung. Liegt aber ein offenes Bekenntnis Zum

e

1_Spiri~

tualistischen Monismus oder zum dualistischen Theis- |

heitlichkeit des Weltganzen, der Zusammengehﬁrig*
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mus vor? Monistisch ist der Eindruck vop der Ein-



|
|

keit der toten und lebendigen Welt, wie die Rustiih-
rungen iiber die Lebensschwungkrait, die Anlage und
Zielrichtung des schopierischen Urantriebes sowie die
gesamte biologische Aulfassung erkennen lassen. Die
Vergeistigung der Materie nach Art der Monadenlehre
von Leibniz soll den Gegensatz zwischen der Auflen-
und Innenwelt beseitigen und auch die Zwiespiltigkeit
und Doppelseitigkeit der korperlich-geistigen Vor-
gidnge aufheben. Darnach besitzt auch der innerwelt-
liche, werdende Gott einheitliche Geistigkeit.

Theistische Dualismen hingegen zeigen sich vor
allem im Hinblick auf den Sonderwillen, die Dis-
harmonie des Lebens, den Kampl in der Natur, den
Stillstand und Fortschritt in der Lebensentwicklung
sowie das Zweckwidrige und Unvollkommene im
Menschen, Gott soll absolute Harmonie sein, die erst
durch die Weltentwicklung verloren gegangen sel.
Darin verrat sich.der Einflu Heraklits wie in der
Grundauffassung vom Werden und von der zweck~
setzenden Vernunit als Naturkrait. Als vorsehende
und lenkende Weltmacht gilt Gott als eine ireie, be-
wufite, der unsern shnliche Personlichkeit, die aber
doch mehr und vollkommener als die Welt ist. Solch
ein durch die Materie geschleudertes Bewufitsein
dhnelt dem stoischen Pneuma. :

Sobald der Gottesbegriif mit diesem weit ver-
breiteten neuspiritualistischen System verkniipit wird,
redet auch Bergson unverkennbar pantheistisch. Da-
durch, daff man nach dem Muster des Denkers von
Kues (Nikolaus von Cusa, De idiota) ein Prinzip vom
Zusammenfallen aller Gegensdtze auistellt, heben
sich die tatsichlichen Gegensitze, zumal der Dualis-
mus von Stoff und Geist, durchaus nicht von selber
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auf. _Der werdende Gott in der disharmonischen Welt-
en‘twwklung macht trotz aller angedichteten Geistig-
Eell den QGott der absoluten Harmonie, das unver-
andgrlich vollkommene Verehrungswesen, wie es die
Intuitionsphilosophie selbst voraussetzt, unméglich.
Esprit und halb &sthetische, halb mystische Betrach-

~ tungsweise des Franzosen haben den Widerspruch in

der pantheistischen Gottesvorstellung zwar bilderreich
verschleiert, aber da ist er wie anderswo. Das Ver-~
sgnken in das Geheimnis der Personlichkeit darf nicht
zum _Versinken in der Innerlichkeit fiihren. Tatsédch-
!lch ist das Gefiihl die Innenseite der Empiindung
lh.re Wertung fiir unser personliches Wohl oder Wehe,
wie das Streben die nach aufien gekehrte, in Be:
wegung umgesetzte Seite des Gefiihls darstellt. Nur
dle.ses bestédndige Ineinandergreilen der Grundtitig-
keiten unseres Bewufitseins, die uns die analytische
\.[erstandestéitigkeit in der Wissenschaft auseinander-
ll.egend, das wirkliche Leben wie die Intuition aber in
einheitlicher Verschmelzung zeigen, macht ja die Vor-
ginge im auf- und abddmmernden Innenleben iiber-
haupt erst verstédndlich.

Empirisch zeigt sich bei jeder htheren Gestaltung
des ‘Daseins, dafl eine Anderung der Funktion durch
eine Anderung der Form bedingt ist. Wie das Ge-
heimnis der Kunst, so scheint mir auch das Geheim-
nis des Lebens und der Personlichkeit in der Form

zu liegen, d. h. das Psychische ist keineswegs der |

Materie als solcher zugeordnet. Legt man z. B. fiin
1_.11:11911 zu einem Fiinfeck zusammen, so werde.n die
linienartig geformten Raumgebilde durch die Gestal-
tung zum Fiinfeck aus beliebiger Lage als vertausch-
bare Elemente zu einer htheren Einheit verkniipit.
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Unter allmahlicher Uberfiihrung dieser geometrischen
Figur in ein Sechseck lafit sich auch das Beharrungs-
vermogen der Form oder bestimmten Art der Ver-
kniipiung von Elmenten veranschaulichen. Somit er~
geben sich drei Merkmale des Formbegrifis: die Bil-
dung hoherer Einheiten aus Flementen, die Ver-
tauschbarkeit der Elemente untereinander und das
Beharrungsvermogen der Form bei geringfiigiger Be-
ziehungsverdnderung der Elemente. Dieser aristote-
lisch-scholastische Formbegriff mag als Schliissel fiir
das empirische Seelengehduse dienen.

Die Mbglichkeit einer Seelenlehre beruht auf der
Scheidung der dufieren von der inneren Erfahrung.
Wo nunBewuftsein ist, da grenzt sich ein organisches
Wesen nach auflen ab, bezieht Zustdnde und Vor-
ginge der Auflenwelt auf sich und verwandelt sie
selbstindig in innere. Diese urspriingliche Synthese
von einem gegebenen Inhalt und einem selbsttitig auf-
jassenden statischen oder ruhenden Ich offenbart als
Grundiorm des bewufiten Lebens die Innerlichkeit. Im
menschlichen Bewufitsein erméglicht diese den Auf-
bau der Geistes- und Gemiitswelt und die Entwick-
lung des reflexiven Bewulitseins oder Selbsthewufi~
seins, das fiir die Materie iniolge der Anordnung ihrer
Teile im Raume eine unmogliche Leistung bedeutet.
Die unterscheidbaren Merkmale des Empfindungs- und
Vorstellungs-, beziehungsweise (Gedankenlebens so-
wie die beziiglichen Abstufungen des Gemitslebens
gestatten ja nach dem unmittelbaren oder mittelbaren
Verhiltnis zur AuBenwelt eine dreifache Gliederung
unsres BewuBtseins. Die verschiedenen Grade der
Auinahmsighigkeit und Selbsttatigkeit, aui denen un-
ser Innenleben beruht, bedingen aber auch eine ver~
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schiedene Riickwirkung auf die Aufienwelt. Weist die -
erste Stu'ie anschauliche Klarheit des unmittelbar Ge-
gebe_nen in der Empfindung auf, so zeichnen sich die -
zweite und dritte Stufe in den Vorstellungen und Ge-
c’fanken durch vermittelte Deutlichkeit und Vereinheit-
lichung aus. Wie aus Ténen Kldnge, Rhythmen
symphonische Sitze und ganze Symphonien. gebildeé
werden, so verkniipfen eben auch die Bewuftseins-
formen ihre Elemente zu immer hoheren Einheiten
Die einheitliche, Geist und Gemiit umfassende Forrr;
selbstbe.\arusten Lebens aber ist die Personlichkeit
Df,rm die blofe Summe der bewufiten seelischen Zu:
stande erkldrt zundchst nicht die Einheitlichkeit des
Bewufitseins. Zu einer Summe kann nun einmal nur
GIeiFhartiges zusammengezéahlt werden, wihrend die
seelischen Zustdnde Ungleichartiges darstellen
D.ann kann aber auch an der Summe nicht di?:
Einerleiheit der seelischen Vorgénge haften, da Men-
schen }nit_ normalem Bewufitsein sich, d. h. der Per-
son, dle. inneren Zustande zuschreiben. Der reine
Summationsproze§ nach der Grundauffassung Jodls
bleibt also meines Erachtens die Erklarung bei der Be-
wufitseinsheschreibung schuldig. (Jodl,Lehrb.d.Psych.
3. Auil. Stuttgart.) Das dynamische oder entwickelte
Ir.:h gewinnt sein héchstes Bildungsziel in der Form
einer geistig gehaltvollen und &sthetisch wie ethisch
wertvollen.Persﬁnlichkeit. Die Lebensgeschichte die-
ser Seele im empirischen Sinne spielt sich nach den
Hussazgen. des Selbstbewufitseins im Kriftebereich
der sm.nhchen und geistigen Naturanlage ah; aber
a_uch die Mdoglichkeit einer Einschaltung iiber,natiir-
licher Lebenskrafte bleibt gewahrt. Der Gesamt-
entwicklung des Seelenlehens verleihen immer Unter-
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weisung und Erziehung, Beispiele und allerlei Lebens-~
schicksale, vor allem aber der Ireiwirkende Lebens-

. wille selbst das persénliche Geprdge. Der metaphy-

siche Substanzhegriff gestattet iiberdies, ein im im-
materiellen oder unrdumlichen Sein beharrendes See-
lenwesen auch unter einer metaphysischen Person-
lichkeitsform als Inbegriff aller nicht an rdumliche
Ausdehnung, sondern einzig an zeitliche Dauer ge-
bundenen Inhalte und Formen des empirischen Be-
wufitseins zu lassen.

Angesichts der wechselnden Welthilder im meta-
physischen Film der Philosophie der Neuzeit hat die
verrufene Verflechtung der Philosophie mit der Theo-
logie, wie sie der Sozialisierungsvorgang in der Scho-
lastik mit der Rechtsbefugnis des Glaubens seit der
unzweideutigen Begrilisbestimmung des Katholischen
durch Vinzenz von Lerin mit sich brachte, der Philo-
sophie eher Halt verlichen als Hemmung bereitet.
Jede Beugung unter die Dogmen der Naturwissen-
schait, die sich neuzeitliche Vertreter der Prinzipien-
frage selbst unbewiesenen oder gar unbeweisbaren
Voraussetzungen der Tatsachenfrage gegeniiber ge-
fallen lassen, bedeutet iibrigens, wie Professor Stohr
einmal in einer Vorlesung launig sagte, nur eine
anders geidrbte philosophische Schutzbrille. Der Neu-
spiritualismus in der Religionsphilosophie ist wohl ein
symptomatisches Spiegelbild der aufgewiihlten Gegen-~
wart, die auch ihren Gott in schwungkréftiger Neue-~
rung und Unruhe sehen mochte. Noch immer merk-~
lich im Evolutionismus der mechanistischen Welt-
ansicht befangen, ringt sich die strebsame Zeitphilo-
sophie, die zwischen Monismus und Dualismus ver-~
s6hnen will, nur schrittweise und schiichtern zum Be-
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kenntnis des theistischen Dualismus durch. Die bru-
tale Macht der Sachkultur und die kldgliche Ohnmacht
der Perstnlichkeitskultur waren die unheilvollen
Wirkursachen und zum Teil wohl auch die auslsen-
den Ursachen des fiirchterlichen Weltkrieges und
seiner unheimlichen Nachwirkungen im Volkerleben
der Gegenwart. Der Gottesglaube ist zwar infolge der
Selbstbesinnung von Gelehrten und Ungelehrten im
Bereiche der theistischen Weltanschauung offenkundig
lebendiger geworden; aber auch der atheistische
Materialismus ist wieder eifrig am Werk, um durch
gehdssigen Kulturkampf Familie und Schule, Gesell-
schait und Staat in Verwirrung zu bringen und die
Erstarkung des religissen BeéwuBtseins zu hemmen.
Der Dogmatismus des christlichen Glaubens aber
bietet der philosophia perennis oder immerwéhrenden
Philosophie und der darauf gegriindeten Religions-
philosophie unentwegt weiter Orientierungspunkte fiir
das freie Forschen nach wahrer Weltweisheit.
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Neuere Mystik.

Eine Darstellung und Untersuchung der okkulten Phinomene

wie: Prophezeiungen, Zweites Gesicht, Spuk, Spiritismus,

Stigmatisation usw.. an Hand zahlreicher gut beglaubigter
Berichte

von

BRUNO GRABINSKI

2. verbesserte und wesentlich erweiterte Huflage.
Gr. 8° Form, 408 Seiten, Preis brosch. 6.— Mk., gehd. 8.— Mk.

»Dieses Buch darf nach sorgfdltiger Priiflung des mit-
geteilten Materials als ein Markstein in der okkulten Lite-
ratur - schlechthin bezeichnet werden. Einmal deshalb,
weil uns hier in reicher Menge gut beglaubigte und darum
wertvolle Vorgidnge aus allen okkulten Gebieten geschildert
werden, die dem Sammlerfleifi des Herausgebers alle Ehre
machen. Dann aber auch, weil dieses grofie Material gut
gegliedert und mit vorsichtigster Kritik zur Darstellung
kommt. HAberglaube, Traume, Ahnungen und Vorausem-
piinden von Todestdllen, Telepathie, Hellsehen und Prophe-
zeiungen, das zweite Gesicht, das Spokenkieken in Westfalen,
Spukvorgédnge, Geistererscheinungen, Spiritismus, Zauberei
und Hexenwesen finden in ausfithrlichen Kapiteln Beriick-
sichtigung. Angenehm fiir den denkenden Leser ist auch,
dafi Grabinski sich nie in den Vordergrund drédngt, son-
dern immer die Dinge sprechen lifit, zugleich auch die
Zeugen angibt, die bei den verschiedenen Vorgdagen an-
wesend waren, so dafl man sich selber nach den Umstdnden
sein Urteil bilden kann. Darum ist diesem griindlichen
Werk nur eine weite Verbreitung zu wiinschen, es enthalt
wirklich wertvolle Walfen im Kampi gegen den Materialis-
mus und ist geeignet, den Geist aus dem Alltag zu Ewigkeits-
gedanken hinzulenken. Dr. Hans Friedrich in ,Natur und Kultur*.

Verlagsbuchhandlung
Franz Borgmeyer, Hildesheim.
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Spuk- und
Geistererscheinungen

oder was sonst?

Eine kritische Untersuchung
von

BRUNO GRABINSKI.

Preis broschiert 6.— Mk., gebunden 7.50 Mk.

Welchen wissenschafilichen Wert dieses Buch besitzt, geht aus einer Besprech-
ung durch Dr, Konstantin Gutberlet, Professor der Philesophie am der philosophisch-
theologischen Lehranstalt in Fulda und Ebrendoktor der Uuiversitit Lowen hervor,
Hochverdient als Verfasser“philosophischer und apologetischer Lehrbiicher, urteilt
Gutberlet wie folgt: 4

Bislang hat die Wissenschaft es nicht fiic nétig erachiet, sich ernstlich mit
Spuk: und Geistererscheinungen zu beschiftigen, sie hat dieses Gebiet dem
Aberglauben zugewiesen, Andere okkultistische Erscheinungen sind Gegenstand
sehr fleiBiger Behandlung geworden, weil die Tatsachen immer dringender nach
einer Erk drung verlangten, Aber in vorliegendem Werke werden die Tatsachen
auf dem Gebiete des Spuks ebenso unwidcrleglich festgestellt wie die spiritisti-
schen Phinomene, Der Verfasser hat dieses Gebiet zum besonderen Gegenstande
seiner Studien gemacht und schon mehrere Schriften dariiber verdffentliche,
Hier fafit er alles zusammen, was er durch jahrelanges Forschen gefunden
hat, Mit Recht kann er diese Studie eine ,kritische Untersuchungt nennen,
Von Leichtgliubigkeit, wie sie nur zu sebr bei den Liebhabern des Okkultis-
mus sich geltend macht, ist da nichts zu finden. In der Erlduterung der
ritselhaften Vorkommnisse mit der eigenen Ansicht sehr zuriickhaltend, wider-
legt er gliicklich alle die abentenerlichen Hypothesen der Okkultisten,

Protessor Gutberlet schlieit seinen Aufsatz mit der Folgerung: , Fir die-
jenigen aber, die von der Wahrheit dieser Erscheinungen iiberzeugt sind, ergibt
sich aus dieser Erkenntnis die moralische PHicht, die entsprechenden Konse-
quenzen zu ziehen,'* Er meint damit die Pflicht, eine iibersinnliche, jenseitige
Welt anzuerkennen,

Dieses Urteil ist um so bemerkenswerter und interessanter, als Gutberlet
friiher, wie er in seiner Abhandlung ,,Parapsychologie*! gugibt, den Phanomenen
des Okkultismus sehr skeptisch, wenn nicht gar ablehnend gegeniiberstand:
Insofern ist sein jetziger Standpunkt, dem bereits andere namhafte Philosophen
wie P, Julius Befimer, beitreten, geeignet, geradezu Aufsehen hervorzurufen!

Verlagsbuchhandlung
Franz Borgmeyer, Hildesheim.
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Herbst 1924 erscheint:

Die Weltanschauung
Dostojewskys

von

HANS PRAGER.

89 Format, ca. 500 Seiten.

Mit einer Einleitung von Stefan Zweig.

Ihrem Umfange nach rivalisiert die Dostojewsky-Lite-
ratur bereits mit der Goethe-Literatur. Ein die Weltan-
schauung des grofien Russen philosophisch ausschipfendes
Werk iehlte jedoch bisher. Des Dostejewsky-Forschers
Emil Lucka- neues Werk, wohl das bisher tiefste iiber
den Dichter, ist eine rein psychologisch-kiinstlerische
Auseinandersetzung mit dem Kunstwerk des Dichters, er-
schopit jedoch das Problem keineswegs. Demgegeniiber
legt Dr. Hans Prager der grofien Dostojewsky-Gemeinde
in der Welt ein Werk vor, das neben aller ‘Literatur iiber
den russischen Dichter dauernd bestehen bleiben wird.
Denn er zeigt das Weltbild Dostojewskys als ein philoso-
phisches griofiten Ausmafles und zugleich in seiner Be-
deutung fiir das kiinftige europiische Antlitz. Wohl nichts
verbiirgt so sehr die Bedeutung dieses Werkes des Wiener
Philosophen, als ,der warme Anteil®, den der bedeutende
 Marburger Philosoph Paul Natorp bereits diesem ,schéinen
und tiefgriindigen Buch dem Verfasser ausgesprochen hat.

*

Verlagsbuchhandlung
Franz Borgmeyer, Hildesheim.
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