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allem in die Schulfrage, einzumischen, haben wir keine Ur-
sache, unseren. Standpunkt aufzugeben, denn nur dann hat
der Staat die Moglichkeit, sich wirklich frei zu halten von
kirchlich-konfessionellen Einfliissen und Machtgeliisten, wenn
er der Kirche gegeniiber in demselben Verhiltnisse steht, wie
zu jedem anderen Verein, wie zu jeder anderen juristischen
Personlichkeit — und schliesslich sollen diejenigen, die lieber
glauben als denken, die fiir die eigene personlich-geistige Un-
zuldnglichkeit ein jenseitiges Surrogat haben miissen, ihren
»Sport« auch selber bezahlen,

Augustin oder Sokrates?
Marginalien zu einem Buch *)
Von A. Albin.

Zu dem Interessantesten, das menschlicher Geist und
menschliches Gemiit erzeugt haben, gehért ohne Zweifel die
Religion, gleichviel ob man sie Heidentum, Offenbarung oder
Ketzerei benennen will. In sie webt der Mensch all di¢ Heim-
lichkeiten hinein, die er sonst nur in den Tiefen seines Her-
zens verborgen hilt; in ihr liegen beieinander Sein und Schein,
Wiinsche und Geliiste, Hoffnungen und Aengste, Charakter
und Wiirdelosigkeit — liegt die Summe des menschlichen Ich,
von der kein Quentchen fehlt, liegt seine Gesinnung. Sie ent-
hiillt sich uns, wenn wir seinem Gottesbegriff nachspiiren.

Bei tieferem Einblick in die Religionsgeschichte sowohl als
auch in die Geschichte der Religionen fillt uns auf, dass die
alten Religionen einen gewissen Aristokratismus innehatten,
in dem Sinne, dass sie niemals bestrebt waren, sich rithmend
anzubieten, anderen Bekennern sich aufzudringen noch sie
irgendwie mit »Seligkeit« zu versehen, oder wie das Gliick
heissen mochte, das sie zu vergeben hatten. Auch war keine
von ihnen darauf versessen, als die alleinzige Gliickspenderin
angesehen und angepriesen zu werden. Keine erhob Anspruch
auf das Weltbegliickungsmonopol, auf die Wundermacht des
Alleinseligmachens. Nichts lag ihren Priestern und Bekennern
ferner, als ihren Glauben unter »Ungliubige« zu tragen, sie
zu bekehren. Der Grieche, der seine Gotter verehrte, weil er
in ihnen und sie alle in ihm lebten, war noch immer frei ge-
nug, auch fiir andere Gétter und deren Verehrer Achtung auf-
bringen zu koénnen, und er hitte es nur als Entwertung und
Entwiirdigung seiner Gotter befunden, fiir sie Reklame zu
machen, fiir sie zu werben oder sie mit anderen Gottheiten
im Konkurrenzkampf begriffen zu wissen. Der Romer, der in
punkto Religion sehr genau, ja sogar dngstlich war, sah darin
kein Vergehen, wenn er sich neben seinen héimischen Gottern
auch noch einen auswirtigen beilegte; im Gegenteil: er diinkte
sich so nur noch mehr geschiitzt, und sein Gott nahm es gar
nicht iibel, rechnete es ihm njcht als Siinde an und vertrug
sich mit dem auswirtigen Gesellschafter auf die friedlichste
Art. Keine von diesen Religionen legte sich eine besondere
Mission zu, weshalb auch keine an Bekehrungssucht krankte.
Keine kiindete laut oder leise, sie wire érster und ihre Schwe-
ster zweiter Giite. Eine gonnte der anderen ihren guten Platz,
ihren guten Glauben, ihre Gliaubigen und die Seligkeit nach
ihrer Fasson. Die Beweggriinde all der Erscheinungen, die
Geschichte machen, sind in heidnischer Zeit in der Religion
nicht zu suchen. Das »Eintreten« fiir Gott und »Kdmpfen« in
Gottes Namen beginnt erst mit dem Augenblick, da Gott sich

d'r"‘») Der Geist der Antike und die christliche Welt. Von Walter F.
Otto, Bonn, Verlag Friedrich Cohen, 1923.

dass sie beinahe 2000 Jahre spiter Rache fiir die Opfer nehmen muss,
die sich aus eigenem, fanatischem Antrieb einer Lehre hingeopfert
haben, die schliesslich ausartete und einer Organisation zum Deck-
mantel diente, die mit Evangelium und Heiligkeit nichts mehr zu
tun hat?

Wire der Fall von Guadalajara der Exzess einiger Fanatiker,
dann wiirden wir dariiber schweigen. Aber er ist ein vorbedachter
Anschlag aut die mexikanische Regierung und auf das mexikanische
Volk, und deshalb kann man nicht stillschweigend “dariiber hir}‘\\'eg-
gehen. Die Auswiichse der religidsen Intoleranz miissen bekdmpft
werden —. aber mit edleren - und menschlich-wiirdigeren ‘Mitteln als
sie die Kirche anwendet. Eine derartig brutale, beispiellos dastehende
Gewalttat, wie sie aut das Geheiss entmenschter Priester in Mexiko
begangen worden ist, muss von allen anstindig Denkenden mit
tietster Entriistung zuriickgewiesen und der allgemeinen Verachtung
iiberliefert “werden.

»geoffenbart« hatte. Mit der Offenbarung kommen Bekehrung
und Bekehrungsgifer zur Geltung, stellt sich' die seltsame Er-
leuchtung ein, die es besser wissen will als du selbst, wessen
deine Seele zu ihrem Gliick und Heil bedarf, die es dir weis=
machen will, dass nur durch sie allein du erlést werden kon-
nest, wenn es dich auch nach keiner »Erlésung« diirstet. Aber
sie weiss es besser, — : )

Das europiische Kultur- und Geistesleben fusst auf der
Antike und dem Christentum. Es ist eine Mischung, keine
Synthese. Denn eines ist in dem anderen niemals vollig auf-
gegangen, konnte nicht aufgehen. Diese zwei Geistesrichtun-
gen sind Gegensitze, wie sie krasser siicht gedacht werden
kénnen. Sie verhaltén sich zueinander wie Ja und Nein. Vom
rein wissenschaftlichen, durch keinerlei Glauben oder Irrglau-
ben verfirbten Standpunkt diesen Erscheinungen beizukom4
men, ist von mehreren versucht worden, um nur Feuerbach
und Kautsky zu nennen. Diesen reiht sich nun Walter F. Otto
an, Er stellt sich jenseits alles Glaubens und indem er von
einem anderen Sehwinkel aus mit der Freude und Offenheit
des Denkers an dieses Problem herantritt, eréffnen sich ihm
und uns vollig neue Gesichtspunkte,

Man glaubte bislang, der Antike besondere Ehre anzutun,
wenn man behauptete, sie wire in vielen Punkten den Idealen
des Christentums nahegekommen. Die Behauptung war Ge-
meinplatz worden nicht minder als jene, die Menschheit habe
durch das Christentum viel gewonnen, Das alles wird gedanken-
los, nahezu dogmatisch nachgesprochen. Otto geht den um-
gekehrten Weg. Er sagt, dass der christliche Geist die Werte
der antiken Welt- und Lebensauffassung nur deshalb verwor--
fen hitte, weil sie fiir ihn zu gross waren, Er fragt ferner,
was die Menschheit durch das Christentum verloren habe, Das
Christentum wurzelt in der Vergottung des menschlichen
Selbst. Ihm zuliebe hat es die ganze Welt der Gestalten in
Rauch und Schemen aufgelost und Gott und Seele als deren
zwei Pole hingestellt. Vor dem Heiligenschein des Christen-
tums versinkt die Welt der Gestalt, zerrinnt die Wirklichkeit
ins Wertlose und Nichtige, Der Christ schaut nach innen. Seele
war indessen auch dem Griechen nicht fremd, aber bei ihm
war sie zur Gestalt berufen. Er findet das Gottliche in der Ge-
stalt, aussen. Seine Weltanschauung ist auf Natur und Geist
gerichtet und aus dem Grunde bleibt er von dem dem christ-
lichen Menschen innewohnenden und ihn zermarternden Zwie-
spalt verschont, Es ist indessen irrig, nur von jiidischer oder
christlicher Religiositit zu sprechen und den Griechen eine
solche abzuerkennen, Denn der Mangel an Verstindnis und
Neugierde fiir die Religiositit der Griechen unserseits ‘be-
rechtigt noch nicht zur Verneinung dieser ihrer Religiositit
iiberbaupt. Die griechische Religiositit hatte etwas spezifisch
Eigentiimliches, Erdgebundenes, Lebensfrohes, und nur weil
sie in ihren Aeusserungen von der jitdisch-christlichen abweicht,
wihnt man sich im Recht, sie streichen zu diirfen. Es ist nur
auf Eigendiinkel zuriickzufithren, auf ein Sichselbstbevorzugen,
wenn man sich als den Begnadeten und den anderen als Ver-
dammten hinstellt. Indessen sind nach Otto nicht Augustin
und Dante, sondern Homer und Sokrates die eigentlich Be-
gnadeten gewesen, »da die christlichen Vertreter durch dichtes
Dunkel gegangen, einen langen bosen Weg, auf dem sich Dinge
zugetragen haben miissen, die sich nie wieder gut machen
lassen, auch durch keine Seligkeit«. Indem der Christ Eines:
den Glauben an Gott gewonnen, hatte er ein Anderes, Gros-
seres: den Glauben an sich selbst verloren, was ihn sich und
sein Daseinsrecht entwerten, sich fiir »schuldig« erkennen und
nur noch auf die »Gnade« angewiesen sein liess. Wer sich
schuldig erkennt, gibt seine Schlechtigkeit zu, hat letzten Endes
kein gutes Gewissen, Der Grieche hatte eines, denn ér hatte
einen minnlichén Riickhalt von Stolz in sich, eine natiirliche
Frommigkeit, die in einer heiteren Gebundenheit an Welt und
Wirklichkeit begriindet war. Griechentum ist Wirklichkeitsreli-
gion. Der Gottésglaube des Griechen ist die religiose Inter-
pretation der Wirklichkeit und als solche schliesst er jedes
Zerfallensein mit dem Leben und sich selbst aus. Der Christ
hingegen schwebt wie zwischen Abgriinden — es ist doch
schwer, ja unméglich, von der Natur loszukommen, mag man
sie auch hassen — und darf sich nicht einmal zutrauen, selbst
im Guten aus freien Stiicken, d. h. ohne Gottes Mittun und
Mithelfen, vorwirtszukommen. Der Grieche hingegen erbittet
von seiner Gottheit nur Gliick; Weisheit aber und rechte Ge-
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sinnung will er sich selbst verdanken. Die Vielgétterei hat die
Seele des griechischen Menschen gar nicht verunstaltet, ihr
das in natiirlichem. Sinn aufzufassende Gottliche gar nicht ent-
zogen. Im Gegenteil: der homerische Mensch streift mit jedem
Schritt, den er in seinem Dasein tut, an die Sphire des Gott-
lichen. Jeden Genuss, jede Kraftiusserung, jeden grossen Ge-
danken, der in ihm erwacht, fithrt er auf einen Gott oder eine
Gottin zuriick. Das Gottliche liegt fiir ihn in dem Menschlichen.
Mitten in dem Wirklichen sieht er sich von Grossem umgeben,
ohne dass dabei Wunder geschehen. Seine Gotter miihen sich
auch um Wunder nicht; sie tun nicht mehr, als in der Erfah-
rungswelt wirklich geschieht. Sie sind ihm auch ohne Wunder
gross genug, weil er sich selbst gross weiss, weil er sie in den
Aufwallungen seiner Kraft, in seiner leidenschaftlichen Giut,
im Blitz des Gedankens und Entschlusses erlebt. Ein quellendes
Ja lebt in Allem und Jedem. So ist denn auch nach griechi~
scher Weltauffassung Frommigkeit nichts anderes, als Bejahung
alles Lebenden und Wirklichen. Eine Weltauffassung, die den
Stiirmen der Jahrtausende standzuhalten vermocht und in der
sich alle grossen Geister Geister bekennen, sobald sie, frei
von Tradition und Dogma, ihre eigene Stimme erheben durf-
ten. Diese Weltauffassung und Religion hat dem Hellenen der
Sianger gegeben, nicht der visionidre Prophet oder extatische
Priester, Und das kam ihm umso leichter, als er gar nicht die
Absicht hatte, zu belehren, zu dogmatisieren oder zu katechi-
sieren. Den Gedichten Homers eignet einé natiirliche Frém-
migkeit, wie sie der Mensch, der freidenkende Mensch im An-
gesicht des Daseins und der Daseinsfiillle im Bewusstsein des
ihm innewohnenden menschlichen Stolzes empfindet. Im Chri-
stentum tritt an die Stelle der Erkenntnis und des mit ihr zu-
sammenhédngenden Stolzes die Angst. Sie hat von der mensch-
lichen Seele Besitz genommen, den Geist eingéschniirt und
das dem Altertum vollig fremde Gefithl des Selbsthasses ge-
schaffen. Das fithrte eine Um- und Entwertung der Gefiihle
herbei. Das frither Geachtete stosst auf Verachtung, das frither
Verachtete wird auf den Schild gehoben. Sklavisches wird als
Herrliches gepriesen, Wusste der Hellene stets seine Wiirdé
zu wahren und zu bewahren — erlebte er doch die Gottheit im
Hochgefiihl des Daseins — so sucht der Christ seinen Gott im
Abscheu vor sich selbst, gefillt sich in seiner Unwiirdigkeit und
rechnet es sich als Tugend an, diese Unwiirdigkeit anzuerken-
nen, mit ihr zu liebdugeln, sie als preiswerte Ware laut zu
Markte zu tragen. Ein wiirdevolles Verhiltnis zur Gottheit kann
sich da nicht mehr ergeben, es sei denn, dass man Zerknir-
schung, Zudringlichkeit und Preisgabe seiner selbst als vor-
nehme Verkehrsformen zwischen Gott und Mensch ansehen
will. Wie klein muss dieser Gott sein, wenn es ihm wohltut,

nur von »elenden Wiirmern« und Schuldbeladenen angebetét zu -

werden? Aber dieser Gott konnte nur auf Kosten menschlicher
und mannlicher Wiirde gedeihen; ihm zuliebe ward die Wirk-
lichkeit zum Schatten, die Welt leer, die Natur leblos. Dem
seiner Wiirde entblossten Menschen bleibt nichts anderes iibrig
als dienender Gehorsam, weibliche Hingegebenheit und Durst
nach »Seligkeit« und Jenseits. Dem Griechen war diese Sehn-
sucht fremd, er kannte keine Gier nach persénlicher Fortsetzung
des Daseins. So erfiillt war das Leben. Das Totenreich war der
Schatten des Lebens und der tote Achill wiinscht sich, lieber
ein Knecht auf der Oberwelt zu sein als der Schatten des be-
rithmten Achill im Reich des Diistern. (Aber auch dem Gliu-
bigen ist allem Glauben zum Trotz das Diesseits lieber als das
Jenseits!) .

Der Christ briistet sich mit seiner Schuld, tut sich was da-
rauf zugute, denn Stolz ist Siinde. Der mosaisch-christliche Gott
liebt és, den Menschen nur klein und winzig und voller Demut
vor ihm im Staube kriechen zu sehen. Sich selbst verachten,
hassen, anspeien — heisst man Demut. Echte Demut vertragt
sich sehr wohl mit Selbstachtung und Stolz. Die christliche
Cemut indessen entspringt aus masslosen Anspriichen, ist ge-
flissentliche Selbsterniedrigung, nicht der Selbsterniedrigung
wegen. sondern mit dem Hintergedanken, »erhoht zu werdenc,
Wer sich selbst erniedrigt, will erhoht werden — so para-
phrasiert Nietzsche den evangelischen Spruch. Und Spinoza
trifft das Richtige, wenn er darauf bezugnehmend sagt, der sich
selbst Erniedrigende stehe dem Hochmiitigen am néichsten. Um
der Grosse zu nahen, muss man aber selbst gross und stolz sein
und ein heiteres Bewusstsein in sich tragen. Das kennt die
sgliubige« Seele nicht. Daher die diistere Beklommenheit auf
den Stirnen christlicher Autorititen im Gegensatz zum heiteren

Lichtschein auf denjenigen der Alten. Die Seligkeit des Leben-
digen, erfiillten Lebens, wie sie dem Hellenen eignete, hat der
Christ nicht, weil sein Leberr arm und selbstmérderisch gewor--
den ist. Er hat das Lachen verloren, Daher das Beklemmende
der Kirchen. Aber auf den Tempeln der griechischen Gotter-
lag der Sonnenschein der Heiterkeit. Der Grieche fand in seiner
Religion Bestitigung, Ermutigung und Forderung seines gan-
zen Wesens, Welche Hemmung die Besten.in der christlichen
Welt erlitten, all die Geistbegabten, Ungeniigsamen, Streben-
den, Wahrheitsuchenden, lehrt manches Blatt der Historie,

Mit der »christlichen Liebe«, die so viel Aufhebens von sich
macht, hat es sein eigenes Bewenden. Sie ist schon dadurch
eine besondere — sagt Feuerbach — dass sie christliche
ist, sich christliche nennt, da doch im Wesen der Liebe Univer-
salitit liegt. Solange die christliche Liebe die Christlichkeit
nicht aufgibt, nicht die Liebe schlechtweg zum obersten Ge-
setze macht, so lange ist sie eine Liebe, die den Wahrhéitssinn
beleidigt. Die christliche Liebe entstammt der Schwiche und
Haltlosigkeit der Seele im Gegensatz zur Giite. Giitig kann
man aus Schwachheit nicht sein. Und Liebe ohne Giite ist eine
leere Nuss. Kommt aber Giite in der christlichen Gesinnung
zum Vorschein? Die Sprache der beriihmten Zeugen, Lehrer
und Vorkdmpfer der christlichen Kirche — sagt Otto — ist
ohne Frage die ungiitigste, die jemals von Vertretern éiner
grossen Sache gefiihrt worden ist. Sie girt von offenem oder
geheimem Hass gegen  alles, was der Sehnsucht nach dem
Heil der Seele nicht schmeichelt. Kreuzziige, Inquisition, Schei-
terhaufen beweisen zur Geniige, wie diese Liebe sich auswirkte.
Dieser Hass und jene Liebe sind innig verwandt. Wo die Natur
als Natur im Prinzip gehasst wird, dort kann es keine Liebe
zum Menschen als Menschen geben. Besonders aber kommt
dieser Hass in Schwung, wo -er sich gegen das freie Denken
richtet. Vulkanische Ausbriiche dieses Hasses gegen jeden freien
Gedanken wimmeln in den Schriften der Minner, um deren
Haupt der Heiligenschein glédnzt. Vernunft, Weisheit und freies
Denken sind der Offenbarung nicht willkommen. Umso will-
kommener aber das Térichte, das der Vernunft zuwiderlaufende
Credo, quia absurdum. Ich glaube, weil es toricht ist, Die Ver-
nunft wird ausgeschaltet. Was bleibt? Nichts ‘als Selbsternie-
drigung, Selbstzerstérung und Selbstanklage. Das sind die
neuen Tugenden, die das Christentum hervorgebracht hat. Man
muss sagen, dass sie weder dem neuen Gott noch dem neuen
Menschen zur Ehre gereichen. Der neue Gott ist zum allmich-
tigen Herrn erhoben, »zu dem der neue Mensch nicht in auf-
rechter Haltung spricht (wie es der Grieche hat), sondern ge-
biickt wie ein Knecht, der Priigel verdient hat«. Das Empor-
kommen des Christentums bedeutet den Untergang fiir die Vor-
nehmheit menschlicher Gesinnung, bedeutet die Entehrung der
Seele.

Sicherlich ist das Christentum nicht das Letzte, das der
menschliche Geist zu sagen und zu vollbringen hat. Von Men-
schen geschaffen, ist es der Zeit und Endlichkeit unterworfen,
wie alles, das vom Menschen herrithrt. Der menschliche Geist
blickt schon heute dariiber hinaus. Erdgebunden wird er wieder
die Erde in Besitz nehmen, sich am Kosmos entziicken und an
dessen Wundern sich freuen und genug haben. Bedarf es €ines
grosseren Wunders als es die Natur ist und — der mensch-
liche Geist?

Vermischtes.

Aberglaube. Die Kirche ist noch immer bemiiht, Aberglaube zu
verbreiten. Besonders wenn es gilt, neue Volksbildungsmittel beim

Volke anzuschwirzen, erklirt sie jene gerne als Teufelszeug. Man

wird nicht fehlgehen, wenn die Meinung polnischer Bauern, auch der
Radio sei ein Satanswerk, auf pfatfischen Einfluss zuriickfiihrt.
(Hierzulande ist man aut kirchlicher Seite kliiger und niitzt dieses
allgemeinste sprachliche Verkehrsmittel zu kirchlichen Zwecken aus.)
In Polen aber ging die Erbitterung gegen den Radio so weit, dass
eine Anzahl Bauern einen Lehrer erschlugen, der sich einen Em-
pfinger angeschafft hatte, weil sie des Glaubens waren, dieser sei
an den starken, die Ernte bedrohenden Regenfillen schuld.

Gott, der Gerechte. Die »Breslauer Zeitung« findet, das Mitge-
fithl Deutschlands fiir die von den Mississippi-Ueberschwemmungen
Heimgesuchten kénne nicht gar gross sein und erkennt in dem namen-
losen Elend, das iiber weite Linderstrecken gekommen ist, eine
Strafe des gerechten Gottes dafiir, dass Amerika sich im
smasslosen Uebermut in Verblendung und barbarischer Kriegsgier in
den Weltkrieg eingemischt, statt dass es sich um »die Eindeichung
des Mississippi mit seinen 245 Nebenfliissen bekiimmert hate.
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