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WISSENSCHAFT UND WELTANSCHAUUNG
Sokrates und die Naturwissenschaft

Sowcit die Sophisrit nicht dem persénlichen Ehrgeiz und dem
Egoismus des Individuums dienen, sondern die Ordnung der
Polis begriinden will, setzt sie an die Stelle der Autoritic der
Religion die dutoritat der ¥ issenschaft. Denn wenn in der Natur
(piore) die Instanz gegeben ist, die die MaBstibe fiir das
menschliche Werten und Handeln lefere, so ist die Wissen-
schaft die Instanz, die die Natur erforscht und interpretiert.
Die Narar ist das, was wirklick ist im Gegensatz erstens zu al-
lem kiinstlich Gemacheen, Hergestellten (und also auch zu
den Nomeoi der Menschen), zweitens zu allem Schein, und das
heiBit im griechischen Sinne zugleich zu allem Einzelnen, Je-
weiligen, das nicht wirklich i, sondern wird und vergeht. Die
Natur, das witklich Seiende, kann nur das dahinter Liegende
sein, der Urgrund, aus dem das cinzelne Phinomen sich er-
hebt, und aus dem es, soweit iiberhaupt von seinem Sein ge-
redet werden kann, in scinem Werden und Vergehen ist. Die
Frage nach dem wirklich Seienden, in der lonischen Philoso-
phic aufgeworfen und von der Aufklirung nach Athen ge-
bracht, wird hice zur entscheidenden Frage fiir das Problem
der Begriindung der Polisa8e,

So auch bel Sokrates, der insofern im Zusammenhang der
sophistischen Bewegung stehe (in der Aristophanes ihn sieht),
als er die traditionellen, in der Gegenwart gingigen Urteile
kritisch priift, - freilich nicht um sie einfach zu zersetzen und
zu beseitigen, sondern um sie nach ihrem inneren Recht zu
befragen. Beseitigt wird, was Gber seine Giilrigkeit nicht Re-
chenschaft ablegen kann, was sich nicht als objekeiv richtig
erweisen l3Bt, als begriindet in einer der individuellen Sub-
jektivitit, der bloBen Meinung, Uberlegenen autericadven
Instanz. Diese ist wohl der « Nutzen» (das cuppépoy), aber
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der wabre Nutzen und nicht das, was dem Individuum zufillig
als solcher erscheint. Der wahre Nutzen ist nicht unter der
Frage nach dem Vorteil des Individuums zu entdecken, son-
dern unter der pach der Wohlfahre der Gemeinschaft, der
Polis. Das Niitzliche und das Gute fallen daher zusammen und
sind dem Einzelnen gegeniiber gebietende Norm. Die Frage
geht deshalb nicht nach denjenigen Nomoi, die dem Indivi-
duum sein subjekeives Recht geben, sondern nach denen, die
es in die Gemeinschaft binden. Zum Begriff des Nomos ge-
hért von vornherein, die den Einzelnen verpflichtende Auto-
ritit, und wer nach den rechten Nomoi fragt, frage nach die-
ser. Daher muB auch den jeweils bestehenden Nomoi als No-
moi unbedingt gehorcht werden, anch wenn sie unvollkommen
sind, oder wenn im Einzelfall thre Anwendung verfehlt ist. So
beugt sich Sokrates dem iiber ihn ergangenen Fehlurteil, ver-
schmiht die Moglichkeit der Flucht und dokumentiert durch
seinen Tod seine Erkenntnisvom avteritativenSinn des Nomos.

Sokrates sucht nach dem, was wirklich ist und was dem
Urteil und dem Tun des Menschen Geltung zu geben ver-
mag. Aber er schligt einen der ionischen Philosophie entge-
gengesetzten Weg ein, In der ionischen Philosophic war die Wis-
senschaft entstanden mit der Frage nach dem « Ursprang» (der
apy 7). Durch die Frage nach dem Ursprung wird die rétsel-
hafte Vielfiltigkeit und Unheimlichkeic der Welt bezwungen,
wird die Welt als Einheit verstanden und damit das eine wirk-
lich Seiende erkannt. Fragte der Mythos nach dem «Ur-
sprung» im zeitlichen Sinne, nach dem Anfang der Welt in
der Zeit, so fragt die Frage nach dem Ursprung, in der die
Wissenschaft entspringt, nicht nach dem zeitlichen Anfang,
sondern nach dem urspriinglich Seienden, aus dem der Be-
stand und das Werden und Vergehen der Welt rational ver-
stindlich wird, nach dem Ursprung, der nicht das einmal Ge-
wesene, sondern das stindig Gegenwiirtige und eben deshalb
das immer und eigentlich Seiende ist. Nach Thales ist das
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Wasscr der Ursprung der lebendigen Natur und das, was
alles zusammenbindet; denn «woraus ein jedes seinen Ur-
sprung pimmet, aus dem wird es nattirlicherweise auch erhal-
ten»**. So definiert dann auch Platon die Philosophen als sol-
che, die stindig nach einem Wissen streben, das ihnen Kunde
gibt «von jenem Seienden, das immer ist und niche durch
Werden und Vergehen unstet gemacht wird »*2,

Was aber erweist sich dem Forschen als das eigentlich
Seiende? Was Ist das Unverinderliche, das nicht entsteht und
vergeht, und von dem her alles Werdende und Vergehende
als aus seinem Ursprung verstindlich ist? Die zuerst gegebe-
nen Antworten nennen einen Grandsteff, Tahles das Wasser,
Anaximenes den Hauch oder die Luft (mveBpa beziehungs-
weise dfip), Anaximander postuliert einen hinter allem Ge-
gebenen liegenden Grundstoff, den er das Unbegrenzie
{&metpov) nennt. Aber von einem Stoff her isc die Differen-
zierung in der Einheit und die ZweckmiiBigkeic in der Struk-
tur der Welt nichc zu verstehen, und eine Theorie, die die
Zweckmiligkeit ohne Zwecktitigkeit begreifen will, geniige
offenbar nicht*'. Der Kosmos und scine Phinomene zeigen
sich doch als Gestalz. Sie ist es, die dem formlosen Stoff erst
das Sein gibt. So erwichst der eigentiimlich griechische Dua-
lismus, der dic Welt aus der Zweiheit von Stoff und Form
versteht. Der Kosmos ist also aufgefat nach Analogie des
«Werkes» (pyov) der «Kunst» (téyvy): das, was das Werk
ins Sein bringt, ist nicht das Material, sondern die Gestaltung;
es ist dann wirklich, wenn das dem Meister vorschwebende
Bild im Material Gestalt gewonnen hat, Dies dic Gestaleung
leitende Bild ist also der eigentliche «Ursprung», ~ nichts
Stoff liches, sondern ein Geistiges. Und wenn nun das einzelne
Werk der Kunst dann zu seinem Sein gekommen ist, wenn
es sinnvoll, zweckmiyg gestaltet ist, so ist die Gestalt, die
ihm sein Sein gibe, zugleich das « Gute» (dyodév). Dann mull
also lerztlich der Ursprung des Kosmos das Guee schlechthin
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sein. Die Frage nach dem eigentlichen Sein ist schlieBlich die
Frage nach dem Sinn, Dieser griechische « Idealismus» ist im
Streit der verschiedenen Theoricn erwachsen: auf der einen
Seite die Eleaten, die ein Werden fir Schein erkliren und nur
cin ruhendes Sein anerkennen (wenngleich Parmenides, um
die Scheinwelt zu erkliren, dafiir cin geistig-kosmisches Prin-
7ip, den Eros, ansetzt); auf der anderen Seite Heraklit, der nur
den vom Gesetz des Geistes (héyog) durchwalteten ProzeB
des stindigen Werdens anerkenne; und ferner die Atomisten,
die nur die stofflichen Partikel bewegende mechanische Kraft
annehmen; endlich Kosmologien wie die des Empedokles,
wonach dic vier stofflichen Elemente durch die Krifte der
Liebe (@taédTne) und des Sereits {vetuog) bewegt werden,
oder die des Anaxagoras, dessen «Samen » (oréppeva) durch
die Kraft des Geistes (volic) zweckmiBig gelenke werden.
Sekrates bedeutet hier eine entscheidende Wendung, indem
er den Blick, der in der Naturphilosophie auf den Kosmos ge-
richtet war und dessen Phinomene erkliren wollee, auf den
Menschen zuriickwendet, wetl er in der Natur nicht findet,
wonach er sucht, das «um deswillen», das heilic das Gute. Er
meint damit die Forderung des delphischen Spruches zu er-
fitllen: «Erkenne dich selbst!» Er blickt in sich zuriick, aber
nicht, um in seiner Subjektivitit den Sinn des Seins zu finden,
sondern gerade, um die seine Subjektivitit bestimmenden
Normen zu finden. Wer die Mythen von den Kentauern und
Chimiren, den Gorgonen, Pegasen und anderen Fabelwesen
«auf etwas Wahrscheinliches bringen will {ndmlich in der na-
turphilosophischen Deutung), der wird mit einer primitiven
Weisheit (dypotue Tvi aopla) viel Zeit verderben. Ich aber
habe dazu ganz und gar keine Zeit. Und die Ursache daven ...
ist diese: ich kann noch immer nicht nach dem delphischen
Spruch mich selber erkennen. Licherlich kommt es mir des-
halb vor, solange ich hierin noch unwissend bin, nach ande-
ren Dingen zu forschen. Daher lasse ich das alles auf sich be-
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ruhen und glaube davon, was man davon zu halten pflegt.
Aber wie gesagt: ich forsche nicht danach, sondern erforsche
mich selbst, ob ich etwa ein Ungeheuer bin, noch verschlun-
gener gebildet und ungetiimer als Typhou, oder ein milderes,
einfacheres Wesen, das von Natur an einem Géttlichen und
Reinen teilhat*®»

Was aber findet er, wenn er in sich blicke, als das Sinn und
Sein Gebende? die Logoi!** Er flicht von der Naturphiloso-
phie des Anaxagorss, die er studiert hat, zu den Logoi, da
Anaxagoras hochstens kausale Prozesse erkliren und so die
conditio sine gua non fir ein Geschehen aufzeigen kann, aber
nicht die eigentlichen Griinde, die den Sinn des Geschehenen
deutlich machen. «Ich meinte zu den Logoi meine Zuflucht
nehmen zu miissen, um in thnen die Wirklichkeit des Seien-
den in den Blick zu bekommen.» Im Reden iberzenge der
eine den anderen durch Griinde. Es muB also miéglich sein,
im «Miteinanderreden» (SiahéyecSon) immer das kriftig-
ste Wort (den éppwpevécturtos Abyog) zu finden und so
weiter zu schreiten, um es zur Ubereinstimmung (zum oup-
pewveiv) der Logei zu bringen. Solches Forschen ist die «dia-
lektische Methode». Tm ProzeB des Dialogs mufl die Wahrheic
zutage kommen, und so muB sich erkennen lassen, was die
«Tugend», die «Gerechtigkeit», das «Guce» ist. Dieser Ar-
beit dient sein Leben, und damit steht es im Dienste der Po-
lis, auch wenn er nie ein Ame¢ bekleidet hat; denn er fragt
nach dem Fundament, auf dem die Polis ruhe. Er hat sich nie
auf Unternechmungen und Geschiifte, auf Streben nach Am-
teen und Ehren eingelassen. «Ich war vielmehr nur darauf
bedacht, wie ich jedem Einzefnen die meines Erachtens groBte
Wohltat erweisen kdnnte, und mich dessen allein, wie gesagt,
befleiBigt, jeden von euch zu bewegen, daB er weder fiir ir-
gend etwas von dem Scinigen eher sorge, als bis ex fiir sich
selbst gesorgt habe, um immer besser und verniinfuger zu
werden, noch auch fiir die Angelegenheicen der Polis ¢her als
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fisr die Polis selbst»*. Er verdiente also im Prytaneion ge-
speist zu werden wie ein Olympia-Sieger**.

Platon und der Idealismus

Eben dieses ist auch das Anliegen Plarons: die techte Begriin-
dung der Polis *. Die Erfassung der echten Grundlagen der
Polis und thre praktische Verwirklichung ist nur méglich
kraft der Philosophie und der Erzichung des Einzelnen. In sei-
ner «Staatsverfassung» (moheteter) entwirft Platon in der Aus-
emandersetzung mic der Sophistk das Bild des Idealstaates,
das Urbild der Polis, das nur im Himme! existiere, auf das aber
der Blick gerichtet sein muB, wenn staatliches Handeln mog-
lich sein sell. Das Ewige ist ja das «Gute», und unter seiner
Herrschaft hat sich zu stellen, wer im irdischen Staste etwas
Gutes austichten will. Der Sinn dieses platonischen Entwurfs
des himmlischen Urbildes ist nicht primir der, das Urbild ei-
ner Verfassung zu zeichnen, sondern den Einzelnen zu lehren,
was « Gerechtigkeit » ist, nimlich die innere Ordnung der See-
le, deren der Mensch bedarf, weil die Wirklichkeit des Staates
aufdem Tun der Menschen beruht, Der Blick auf das Idealbild
lehrt den Menschen, sich selbst als staatliches Wesen zu ver-
stehen*”. Die sophistische Theorie vom Ursprung der Polis
aus der «Natur» und von der normativen Bedeutung des Na-
turgesetzes fiihrt Platon ad absurdum durch das Bild des
Schweinestaates *8, Dieser bediirfte freilich nicht der Nomoi,
weil er nicht aus wirklichen Menschen besteht und keine Ge-
schichte hat; hier gibt es keine Gerechtigkeit, weil es kein
Unrecht gibt. Der wirkliche geschichtliche Staat aber bedarf
der Gerechtigkeit, weil er aus Menschen besteht; und diesen
ist die Gerechtigkeit als die entscheidende politische Fihig-
keit gerade nicht «von Natur» (gloet) zu eigen, sondern
muB von ihnen im Blick auf das Idealbild erkannt und in der
Erziehung dem Einzelnen zu eigen gemacht werden.
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Hatte sich Sokrates zu den Logoi geflichtet, um das wirk-
lich Seiende zu erkennen, so erhebt Platon den Blick iiber die
Welt des Werdens und Vergehens hinaus zur ewigen Welt der
Tdeen; sie sind das eigentlich Seiende, das «an sich und mic sich
eingestaltig und cwig Seiende» (das adrd xad adrd wed’
aiTol poverdie del &v**). An dieser Welt der Idcen hat der
Mensch teil in den Logoi, die dic Ideen erfassen; das geistige
Vermdgen (das Aeyiomindy) ist der priexistente Teil der
Seele. Die Schau der Ideenwelr ist aber keine theoretisch spe-
kulicrende oder kontemplierende Betracheung; denn die hich-
ste Idee ist ja das «Gute»; das Sein ist zugleich der Sinn. Dic
erkennende Teilhabe am «Guten» ist zugleich die strebende,
wollende, Das Erkenntnisstreben ist nichts anderes als der
Eros, der zum «Guten» strebt. Der Weise blickt aus dem
Wirrsal des menschlichen Treibens auf das Ideenreich, «wo
alles seine Ordnung hat und ewig in gleicher Weise sich ver-
hilt, weder sich gegenseicig Unreche tut, noch Unrecht emp-
fingt, wo alles wohlgeflige und nach Verhiltnissen da ts¢, Thm
folge er nach und mache sich ihm so Zhnlich, wie er vermag,
Oder glaubst du, man kinne in Bewunderung mit ctwas ver-
kehren, ohne es nachzuahmen#» *°. In der vollkommenen Har-
monie der Himmelsbewegung wird dic Ideenwelt anschau-
lich; ihre Anschauung bedeutet fiir den Menschen die seiner
Natur gemiBe Nahrung; denn «dem Géttlichen in uns sind
dic Bewcgungen, Gedanken und Umliufe des Alls urverwandt.
Nach diesen Umliufen muf sich jeder richten, indem er un-
sere schon bei der Geburt verderbten Kreisliufe durch das Er-
forschen der Harmonien und Umkreisungen des Alls wieder in
Ordnung bringt, und er muB so das Subjekt seines Erkennens
seinerm Objekt seiner alten Natur {das heiBt seinem urspriing-
lichen Wesen)) entsprechend dhnlich machen und nach Bewir-
kung dieser Ahnlichkeit das Ziel erreichen, welches dem Men-
schen von den Géttern sowohl fiir die gegenwirtige wie fiir
die kiinfige Zeit des besten Lebens vorgesetzt ist*.» Um
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fromm (3eooefivic) zu werden, mufl der Mensch das Wesen
der Secle (als des Primiren, Gécclichen und Unverginglichen
in allem) vnd den Geist (voiic), der in der gesetzmiBigen Be-
wegung der Gestirne waltet, erkennen und zu diesem Zweck
muf} er «sich die strengen machematischen Wissenschaften
aneignen, deren enge Gemeinschaft mit der Musik ihm auf-
gegangen sein muB, damit er sie zur harmonischen Bildung
des Charakters, des sictlichen und rechtlichen BewuBrseins
gebrauchen kann» *%,

Die Schau der Ideenwels kann als die newe Religion Platons be-
zetchnet werden. Der Fros st es ja, eine gbttliche Machr, deren
auch derjenige inne wird, fiir den der alte Mythos seine Kraft
verloren hat, — der Eros st ¢s, der ihn beherrsche und ihn auf
den Weg zur Schau des Schénen, des «Guteny, treibt, wic
denn Platon diese Schau als ein Mysterium beschreibt. Im
Wissen um das «Gute» gewinnt das Denken, die von den
Schranken des Mythos befreite Vernunft, die Direkeion und
dic Verpflichtung, so dali es nicht auf die Bewiltigung der
Welt im Interesse des Individuums beschrinkt bleibt, So wird
denn die Ideenlehre, die an der Stelle des alten Mythos die Au-
toritit des Rechtes der Polis neu begriinden will, auch in der
Sprache des Mythos vorgetragen %, Sie bedar! dessen deshalb,
weil ¢s darauf ankommt, das belreire Individuum seiner eige-
nen Verfugung zu entzichen. Nach der Zerstérung des alten
Mythos, nach der Erschiitcerung des geltenden Rechtes ist
das Individuum auf sich selbst zuriickgeworfen. Hat es sich in
freicr Verfiigung? Das auf sich selbst gerichtete, um sich selbst
besorgte Leben, das sich von der Welt nicht mehr geborgen,
sondern bedringt weil, wird vielmehr belehrt, dafl es seinen
Ursprung und sein Ziel und damic seinen Weg nicht selbst in
der Hand hat. Das zu zeigen, dient die den Mysterien ent-
lehnte Lehre von der Geschichte der Seele, ihrer Priexistenz
und ihrem Fall, Aber freilich ist der Mythos kein Dogma, son-
dern nur der Ausdruck der rational nicht aufzuklirenden Ge-
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wiBheit der Verpflichtung gegeniiber dem jenseitigen «Gu-
ten»,

Der Mythos schlieft die Arbeit des Logos, der denkenden
Vernunit, nicht aus, sondern fordert sie. Das Gute und das
wirklich Setende sind Eines, und der Weg zum Guten ist zu-
gleich der Weg zur Erkenntnis des Wahren. Die Philosophic hat,
indem sie nach der Grundlage der Polis fragt, zugleich den Ur-
sprung des Kosmos zu erforschen; denn dieser liegt wohl «jen-
seits des Seienden», aber nicht jenseits des Denkens **, Die
Frage, ob theoretische Erkenntnis oder «Tugend» {&pzt#)
das Ziel des Philosophierens sei, ist diesem Philosophieren ge-
geniiber falsch gestelle. Die Erkenntnis des «Guten» ist nicht
das Mittel zu einem praktischen Zweck, als sei das «Gute»
ein Mafstab, der, durch theoretische Untersuchung einmal
gefunden, nunmehr als verfiigbares Mittel zur Herstellung der
Polis benutze werden kann. Vielmehr ist die Erkenntnis des
«Guten» Selbstzweck, und sie gibt dem Erkennenden die Eu-
didmonie. Aber eben damit macht sie ihn auch zum echeen Po-
litiker, das heiBt zum Staatsbiirger (meiits), denn die Polis
lebt nicht primir als Institution, sondern in den Menschen,
die sich zv ihr zusammenschliefen. In der Erkenncnis des « Gu-
ten» erfafie sich der Mensch selbst als staatliches Wesen. Er
erfaBt sich in seiner thm im Ganzen des Kosmos zukommen-
den Bestimmung, und das heiBt eben als Staatsbiirger. Die
theoretische und praktische Frage fallen also zusammen. Die
Wissenschaft (die Philosophie) ist nicht einfach eine Lehre vom
politischen Handeln, als kénne sie - wie die Sophistik meint —
ein abgeschlossenes Wissen liefern, mittels dessen der Staats-
mann nun ans Werk gehen kénnte, ohne den fragenden und
erkennenden Blick stindig auf das jenseitige « Gute» zu rich-
ten. Vielmehr dient der echte Staatsmann der Polis gerade in
der stindigen Frage nach dem «Guten »; sein erster, alles Ein-
zelne begriindender Dienst ist scine eigene Ausrichtung auf
das «Gute ».
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Grundziige der griechischen Weltanschauung

Die theoretische und die praktische Frage fallen freilich nur so
lange zusammen, als die Voraussetzung selbstverstindlich ist,
daB die menschliche Existenz Existenz in der Polis ist. Je mehr
diePohis entarter und nicht mchr zu heilen ist, e mehr dasInter-
essean ihr bei dem durch die Problematik seiner Existenz bewegz-
ten Menschen zuriicktrice, desto mehr wird die wissenschaftliche
Frage selbitdndiz. In der Frage nach dem Ursprung des Kosmos
sucht der Mensch den Sinn seiner eigenen Existenz zu finden,
durch eine «lFelranschanung» also. Naciirlich flieBr aus dieser
auch ein bestimmtes praktisches Lebensverhalten. Aber die
Meinung ist dabei doch die, daB die Weltanschauung theore-
tisch-wissenschaftlich erarbeitet werden kann; ihre Erkennt-
nisse werden zu Lehrsitzen (36ypata, lateinisch dann placita),
die es dann zu befolgen gilt. Voraussetzung ist die Vorstellung
von einer uninteressiert erkennenden Wissenschaft. Wie die
Philosophie nach Aristoteles aus dem Staunen, dem sich Wun-
dern entsprungen ist®%, so ist in ihr ein praktsch uninter-
essiertes Wissensbhediirfnis lebendig, dessen existentielles Mo-
tiv freilich das ist, dal} der Mensch, indem er den Kosmos vei-
steht, auch sich selbst versteht. So ist nach Aristoteles die
hiichste Wissenschaft, die Philosophie, nicht mehr crientiert
am (praktisch) Notwendigen, an der Lebensfiihrung (mpde &
dvoryraia, mpde Steyeyiy), sondern sie ist die Frage nach
den ersten Ursachen und Urspriingen (mpé o afTter, dpyat),
sie 15t bloBe betrachtende Schau (Yezewpie). Schon Anaxagoras
hatee auf die Frage, wozu et lebe, geantwortet: «um die Son-
ne, den Mond und den Himmel anzuschauven » *%, und er hatte
als das Ziel des Lebens die Schau und die aus ihr flieBende Frei-
heit bezeichnet *7. Und so bestehe nach Aristoteles die voli-
kommene Eudimenie in einer Kraft des Schauens *. Uber dem
Leben des Genusses und dem des politischen Handelns steht
das der Schau (Blog dmohauoTinds, mohttinds, dewpnrind).
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Was sind nun die Grundziige der griechischen Weltanschanung,
die als Erbe der Zukunft iiberlieferc wird? - Grundziige, die,
immer schon vorhanden, jeczt besonders deutlich sichtbar
werden!

Der Mensch findet sich im Kosmeos vor und sucht seine Exi-
stenz im Kosmos zu verstehen, indem er dear Kosmos im rationa-
fen Denken objekeiviert. Der Kosmos wird in der Frage nach dem
«Ursprung» als eine gesetzmiBig geordnete Einheit verstan-
den - eben als «Kosmos»: Die Weisen sagen: « Himmel und
Erde, Gorter und Menschen hilt die Gemeinschaft zusammen
und Freundschaft und Harmonie und Selbstbeschriinkung und
Gerechtigheit. Darum nennen sie das Weltganze Ordnung
(Kosmos), nicht etwa Unordnung oder Ziigellosigkeit ... Dir
entging es wohl, dafl das mathematische Verhiltnis unter Gét-
tern und Menschen Gewalt hat» *°. Die Weltseele ist Harmo-
nie, und die Musik ist «die letzee Offenbarung des Seins, der
alles hervorbringenden kosmischen Urkraft» 5°.

Darin liegt zugleich dic Anschanung von der Begrenztbeit
oder Abpeschiossenbeit des Kosmos, der als Einhert grundsitzlich
iibersehbar sein muB. Seine Einhcit umfaBt Goccer und Men-
schen ®, und ein Jenseics seiner ist nicht vorstellbar, so wenig
das nach rationaler GesetzmiBigkeit verlaufende Weltgesche-
hen durch Wunder unterbrochen werden kann. Das eigentlich
Seiende ist fiir griechisches Denken umgrenze, abgeschlossen,
gestalchafe **, Wohl gilt der Kosmos bezichungsweise das kos-
mische Geschehen als unbegrenze in der Zeir; aber im Raum
ist der Kosmos begrenzt. Das Unbegrenzte, Raum und Stoff —
wo damit gerechnet wird -, ist nicht eigentlich seiend, sondern
als das Unbestimmbare, Unerkennbare das «Nicheseiende»
(7 Bv), das erst durch Begrenzung und Form ins Sein kommt.
Da die Kugelgestalt als die vollkommene Gestalt gilt, wird
auch dem Kosmos Kugelgestalt zugeschrichen.

Charakteristisch ist ferner, daB der Kosmos nach Analogie des
alerkesy der « Kunst» vorgestellt wird, also unter dem «dua-

DIE GRIECHISCHE WELTANSCHAUUNG 130

listischen» Gesichespunke von Form und Stoft®:. Er ist das
Kunstwerk, in dem die Materie (}%) geformt ist, Gestalt ge-
wonunen hat. Dafl Hyle (Holz) der Terminus zur Bezeichnung
der Materie ist, ist eben aus dieser Analogie begreiflich. Im
Einzelnen sind natiirlich erhebliche Differenzierungen mig-
lich in den Fragen, wieweit Stoff und Form einander entgegen-
gesctzt sind, wieweit sie nur miteinander existieren (Heraklic,
Aristoteles), wieweit die Hyle wirklich stofflich und das ge-
staltende Prinzip wirklich unstofflich vorgestelle sind und der-
gleichen. Das Denken erfaBt jedenfalls die gestaltenden Prin-
zipien und das Gesetz alles Gestalvwerdens. Ja, dem Idealis-
mus zufolge ist das Gescez des Denkens und das Gesetz des
kosmischen Geschehens identisch.

Der Mensch aber versteht sich als ‘Tell, afs Glied des Kosmos,
organisch cingeglicdert in den objektiven Zusammenhang der
Welt und darin beheimacer und gesichert. Er erfaBe sich
selbst, indem er sich fiir die cigene Betrachtung gegenstind-
lich macht, sich objektiviert wie dic Phiinomene der Naturéae,
Er versteht das Individuum als cinen Fall des Allgemeinen und
verstehe also die Ritsel seines Daseins, wenn er die Gesetz-
miBigkeic des Ganzen versteht; was diesem Sein und Gesetz
gibt, gibt es auch thm. Was als das wirklich Seiende den Kos-
mos konstituiert, das konstituiere auch das spezifisch mensch-
liche Sein, — das heiBe aber die Vernunft, der Geist (Adyss,
volig), der als Weltgesetz dem Kosmos seine Gestale gibt, und
der im Menschen cinerseits denkend den Weltgeist erfafie,
andrerseits wie dieser das menschliche Handeln gesetzgebend
bestimmt.

Eine rationale Ethik und das Ideal der Bildung entsprechen die-
ser Grundauffassung®s®. Der Mensch ist cin Mikrokesmos, und
wie die gesezmiBige Ordnung den groBen Kosmos konstictu-
iert, so mub auch Ordnung, das heilit das rechte architektoni-
sche Verhiltnis der Scclenteile, die menschliche Seele konsti-
tuieren, will sie zu ihrer Eudiimonie gelangen. Als solche Ord-
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nung interpretierc Platon die hischste «Tugend», die Gerech-
tigkeit. Aber ob nun Platon oder Demokrit, hierin besteht Ge-
meinsamkeit. Auch Pemokrit erklirt: «Das Schéne ist in al-
lem das Gleichmaf3; Ubermal und Mangel verwerfe ich. —
Heiterkeit erwichst den Menschen aus dem MaG der Lust und
der Symmetrie des Lebens »*4, Daher gilt denn auch die Musik
«als die wahre Grundlage aller Erzichung und Bildung des
Menschen fiberhaupt»; alle griechischen Philosophen «sehen
in der Musik das Medium, durch das wir unmittelbar auf die
Seelen der Menschen zu wirken und shre Gemittsverfassung je
nach der Wahl der Rhythmen und Harmonien bis in die Tiefe
zu beeinflussen vermagen » *%.

Aunch sich selbst muB der Mensch zu einem Kunsewerk for-
men; er muB das Leben gestalten im Hinblick auf ein Ideal,
das «Schine und Gute» (eothdy »dyodév). Der Begriff der
Bildung, der Selbstverveollkommaung, bestimmt die Lebens-
fiihrung. Die «Tugend », die das Handeln leiten soll, ist nichts
anderes als die Ttchtigkeit zum «Werk», Der dem Ideal Ent-
sprechende ist «ordnungsgemif », « wohlgegliederes», «wohl-
gefligt», «dem MaB entsprechend» (sdepiog, edoyipamy,
efipudpae, eddppootog, Eppetpag) - und wie die ethischen
Charakteristika lauten, Die Arbeit an sich selbst heiBc ein
«sich in die Ordnung bringen», ein «sich zurichten» (Srono-
aueiv, oxgudley £autév). Die echische Terminologie ist
alse aus der Kunst bezichungsweise dem Handwerk Gbernom-
men %,

Eine systematische Etbik kann hier entwickelt werden, die alles
einzelne Verhalten als die Bewshrung einer «Tugend» ver-
stcht und cine systematisch begrenzte Anzahl von «Tugen-
den» aufzihlt, die in ihrer Einheit den Edlen (den xondg
néyadéc) konstitnieren, — so bei Platon die den drej Seelen-
teilen, der Kraft des Denkens, der Leidenschaft des Mutes, der
Begierde (hoyiotiudy, Jupozidéc, mupntindy), entspre-
chenden «Tugenden» der Weisheit, der Taplerkeit und des
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MaBhaltens (gopte, dvdpsia, suwppacivn), die in der Gerech-
tigkeit (Sutatogivy) thre Einheit haben,

Das Bild des Idcales bestimme auch die differenzierten Lebens-
formen (Bloc), die aus dev jeweiligen historischen bezichungs-
weise sozialen Sicuation des Menschen und sciner spezifischen
Begabung erwachsen, und in denen er das Ideal des Edlen in
differenzierter Form zu verwirklichen hat. Nicht die konkrete
Situation bringt in der Begegnung jeweils den Anspruch, die
Foerderung des Guten, die es jeweils neu zu héren gilt und die
nie abschlieBend erkannt wird, sondern das Bild des Lebens ist
im Schema einer bestimmeen Rolle der LebensfGhrung (fioc,
- der Broidyog ist der Schauspieler!} vorgezeichnet. So er-
scheint es als gegeben, die verschiedenen Moglichkeiten des
Lebens in cinem Schema begrenzeer Méglichkeiten zu syste-
matisieren. Das Interesse an der einzelnen Lebensfiihrung ist
dann dieses, wieweit sic dem Schema entspricht, es exempla-
risch darstellt. Deshalb ist im Griechentum keine Biographie
im eigentlichen Sinne entwickelt worden und erst recht keine
Autobiographie, die erst spiter im Eaufe der christlichen Ent-
wicklung mit einem neuen Verstindnis des Individuoms und
seines Welcverhiltnisses entsteht®,

Unter dem Gesichespunkt des Ideals seeht auch die mensch-
licke Gemeinrchaft. Bilder eines Idealstaates werden entworfen,
Wie der Einzelne durch Erzichung f3hig gemacht werden soll
fiir die Polis, so trict itberhaupt das Verhiltnis von Mensch zu
Mensch unter den Gesichespunke der Bildung und Erzichung.
Wenn die Selbsevervollkommnung das Ziel des ethischen Stre-
bens ist und nicht die Otfenheit fiir den Anspruch des Anderen
in der jeweiligen konkreten Begegnung, so mull auch das Ver-
hiltnis von Ich und Du seinen Sinn darin finden, dall beide
sich gegenseitig zur Selbstvervollkommnung fithen. Der
Eros, der Licbestrieb, der zuniichst den Einen zum Anderen als
Individuum zieht, wird aus der Sphiire des sinnlichen Wohlge-
fallens ancinander in die Sphire der Erzichungsgemeinschaft
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emporgehoben. Er isc nicht « Liebe» im Sinne ciner das Ich
und das Du verbindenden Kraft der Hingabe, sondern der
durch den Andercn ausgeliste Trieb zur Selbstvervollkomm-
nung. Der Dialog, in dem sich das gemeinsame Suchen nach
der Wahrheit vollzieht, ist also die sachgemiiBe Weise fiir den
Verkehr von Ich und Du.

Es ist daher sehr begreiflich und eben fiir den griechischen
Geist charakteristisch, daf} die Geschichte niche als eigenstindige
Sphiire neben der Welt als Natur zum Gegenstand der Refle-
xion geworden ist, daB keine Geschich tsphilosophie entstand.
Als Ansatz dazu kénnte vielleicht die Anschauung des Hero-
dot gelten, wenn er in der Geschichte die Entsprechung von
menschiicher Hybris und ahndender Strafe der Gottheit wahr-
nimmt. Aber bei Thukydides wird die Geschichte der gleichen
rationalen Betrachtung unterworfen, wic sie fiic die griechi-
sche Weltbetrachtung charakeeristisch ist. Er sucht als die das
geschichtliche Geschehen bewegenden Krifte die psycholo-
gisch erkennbaren Tricbe und Leidenschaften und die politi-
schen und dkonomischen Machtfaktoren aufzuzeigen. Aber
wic die «Jenseitigkeit» Gottes (nimlich seine Jenseinigkeic ge-
geniiber der Sphiire des Werdens und Vergehens) die Jensei-
tigkeit des (dem Kosmos doch immanenten) Geistes ist und
nicht die Jenseitigkeit des stindig Zukiinftigen, so ist die ge-
schicheliche Bewegung nicht anders als dic Bewegung des kos-
mischen Geschehens verstanden worden, in dem in allem
Wechsel immer das Gleiche geschicht®®. Geschichtliche Lr-
kenntnis bemiiht sich, in der Geschichte das Gleiche, das ewig
Giiltige, das Exemplarische zu schen, und fiir die idcalistische
Betrachtung Platons ist die faktische Geschichte cine Ge-
schichte des Verfalls, nicht eine Geschichte, in der sich ange-
sichts der Verantwortung vor der Zukunft stets “eue Mog-
lichkeiten und Aufgaben stellen, Wire — wie es das Ziel der
Erzichung ist - der Geist zur beherrschenden Macht in der

mensehlichen Gemeinschaft geworden, so wiire die Geschichte
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zum Stillstand gebracht; das Ende der stindigen Anderungen
(der peraforuxl), dic die Geschichte als die Sphiire des Wer-
dens (der yévears) ausmachen, wire erreiche®,

Gilt es fiir den Menschen, das Aligememe als das Ewige in
sich herauszubilden, so daf} alles Gegebene und Begegnende
sozusagen aufgefangen wird, als zu formender Stotf anzuschen
ist, - werden die Begegnungen des Nichsten wie des Schick-
sals dem Werk der Sclbstvervollkommnung dienschar ge-
macht, so ist damit die Méglichkeit gegeben, auch des ritscl-
laftesten Schicksals, des Tades, Herr zu werden. Er mul seincs
Charakters als eines schicksathaften, unverstindlichen Wider-
fahenisses entkleidet werden. So wird cr denn entweder ver-
standen als ein blofBer Naturvorgang, dem sich der Einzelne
willig unterzichen kann in der Einsiche und der gebotenen
Linfiigung in den gesctzmiBigen Gang des kosmischen Rhyeh-
mus von Werden und Vergehen. Oder er wird als bewuBte Tat
in das Leben einbezogen als der letzte Akt der Lebensgestal-
tung, als cin adelig Sterben (xaddic droBvyonay). Fir den
Philosophen ist er die Kronung des Lebens, sofern fiir Platon
das Leben des Philosephen cin stiindiges «auf das Steeben be-
dacht sein» {peretitv dmodhvponety) ist, nimlich ein Stre-
ben, sich frei zu machen vom Feben in seiner konkreten Ge-
bundenheit an das Gegebene und Begegnende, an das Ein-
zelne und Vergingliche zu einem Leben im Geist, das die
Sphire des Werdens und Vergehens transzendiere,

Es ist also die Aufgabe, alles Einzelne und Jeweilige unter
den formgebenden Gesetzen, die das All zum Kunstwerk ma-
chen, zu begretfen; alles Einzelne und jJeweilige zu cun nach
der Forderung dieser Gesetze und sich so zum Kunstwerk aus-
zugestalten und sich in dic Einheit des Kosmos einzufiigen,
also zu existieren in der Sphire des Zeitlosen, Ewigen. Die
Freiheit dazu hat der Mensch: er ist ja wesenhaft Geist.
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DASIDEAL DES STOISCHEN WEISEN

Is die griechische Polis untergegangen war, hat die grie-
A chische Weltanschauung in der Stoa nech einmal eine
zwar modifizierte, aber geschlossene und historisch aufleror-
dentlich wirksame Ausprigung erhalten’. Der Mensch sucht
die Welt und sich in ihr rational zu verstehen und dadurch
seine Sicherheit zu gewinnen; und zwar versteht erim Gefolge
der griechischen Tradition die Welt als eine Einheit, die von
einer ihr immanenten gotelichen Keaft und einem rationalen
gottlichen Gesetz durchwalet ist. So weiB er sich gesichert,
indem er das Weltgesetz als das Gesetz seines eigenen Wesens
versteht wnd bejaht und sich in den Kosmos eingegliedert
weiB, den Platz erfassend, der ihm zukommt.

Die Einbeit dev Welt wird in der Stoa insofern neu verstanden,
als das alte Problem des Dualismus von Form und Stoff da-
durch eine Losung erhalten soll, daB der gestaltende Geist, der
Logos, mit der Vitalkraft der Natur, der Phyris, gleichgesetzt
wird. Die Ursache und Kraft des materiellen Geschehens soll
zugleich als die gesetzgebende, zweckmiBig bildende Ver-
munft gedacht werden. Der «Logos» ist zugleich «Hauch»
(mrvelper) und wird als ein luftartiger Stoff (als cduo) vorge-
stellt, der als «bewegte Luft» (&7p xivodpevoc), als «Ather»
(i), als «feuriger Geist» (voiig muptvée), als «geistiger
und feuriger Hauch» (mvelpe voepdv xal mupddes), als
«bildendes Feuer» (wlp teywicdv) das Weltall durchstrom e
und gliedert. Es ist der «alles durchziehende Hauch» (rvelpe
SiFpeov Sudk wavrwy), der dem Ganzen die Einheit gibt, «denn
die Gesamtheit des Seienden bildet {nach Chrysipp) eine Ein-
heit, da ein Hauch es génzlich durchzieht, durch den das All
zusammengehalten wird und zusammenhile und eine organi-
sche Einheic bildet» *. Der Hauch ist «Spannkeaft» {Tovixy
Sbveyuec) und «samentriichtiger Geist» (Aéyog omepua-
Tinbe); gliederndes Gesetz und zeugende Naturkraft sind
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eins. Die zeugenden Geistkrifte (Adyor omeppatinot), in die
sich der eine Logos teilt, wirken als «Winde» (revedpora)
oder Krifte (Suvapetg) in allen Dingen und geben ihaen als
«lufthafte Spannungen» (vévot depnderg) thre Qualicicen
(motdyres) und Formen. So st der ganze Kosmos ein beseel-
tes Lebewesen ({&ov Euduyov); er ist die Gottheit selbst, be-
ziehungsweise die Gottheit ist das «allgemeine Gesetz der
Natur» (xowvds véproc pioees) und ist als solche « Notwen-
digkeit» und « Zwang» (dvayxy und eipappéin); sie ist die
«den Kosmos durchherrschende Vorsehung » (pévota), deren
Walten im Ganzen und Einzelnen aus der Ordnung (vdEic)
und ZweckmiBigkeit nachgewiesen werden kann. Das Pro-
blem der Theodizee erscheint hier als geldst; denn innerhalb
dieses Ganzen kann es keine wirklichen, sondern nur schein-
bare Ubel geben. Im Ganzen ist ja alles notwendig und zweck-
miBig; es braucht nur als solches erkannt zu wérden. Vor al-
letn muB der Mensch sich selber im Zusammenhang des Gan-
zen verstehen.

Fiir das Individunm namlich ist der Logos zugleich der «ge-
radé », die Richtung weisende, Logos (hdyoc dpdé¢), der No-
mos. Der Mensch mul sein Sein als wesenhaft Logossein erfas-
sen, seine Identitit mit dem Weltlogos erkennen und in der
«Zustimmung» (suyxerddeats) bejahen. In ihm mulB der
Logos die Herrschaft haben, wenn et scinen Endzweck (ré-
Xog), die Eudiimonie, erreichen soll. Das bedeutet zuniichse,
daB sein Leben in sich einheitlich gestaltet werden mufl: er
muB «nach eindeutiger Norm, nach dem Prinzip innerer Har-
monie» (§Fved’ Eve Adyov, xeutd adppovey) leben, er mul
«die Einheit seiner gesamten Lebensfiihrung» (die dpokoyio
7ol mavtde Plov) erstreben, mub «einheiclich leben» (po-
Aoyoupévog LFv). Das heiBit aber zugleich: «in Einheit mic
der Natur» (Sporoyoupévens th boet); denn der indivi-
duelle Logos-ist ja zugleich der allgemeine Logos der Narur.

Dieser Grundsatz kann positiv gewendet werden: der
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Mensch ist von Natur ein wesenhaft staatliches Lebewesen
(@hoet Lisov modeTindv), er ist zur Gemeinschaf bestimme (pi-
ost wotveowkds) und hat in den natiirlichen Ordnungen der
Gemeinschaft seine Plichten gegen Familie, Freunde, Unter-
gebene, Vorgesetzte und so weiter, Pflichten, die in Pichten-
tafeln entwickelt werden. Im Logos ist das Gerechte (v
Stxoeov) begriindet; es besteht «von Natur» (pdozt), niche
durch «Setzung» (¥éoet). Das Naturrechs bedeutet nicht die
Sanktionierung menschlicher Willkiir, sondern ist die Norm
der Gemeinschaft, an der alles positive Recht zu orientieren
ist. Das positive Recht ist zwar nie mit dem Naturrecht iden-
tisch, hat es aber mehr und mehr zu verwirklichen. Von den
rgmischen Juristen ist der stoische Gedanke des Naturrechts
aufgegriffen und fiir die Rechtsgestaltung fruchcbar gemacht
worden und hat so iiber das Mittelalter hiniiber bis in die Neu-
zeit fortgewirkt. Wie das positive Recht, so hat auch der kon-
krete Stzat seine relative Geleung. Er stellt die «menschliche
Vorsehung dar, die dem Gesetz entspricht» {die mpdvorx
dvBpdhmesy nata vopov); denn nicht nur Gett, sondern auch
die Menschen, die am Logos teilhaben, iiben «Vorsehung»
aus. Als «menschliches Geflige » (edsmypa dvpdmwv)istder
konkrete Staat freilich eine Einschrinkung der der Natur ent-
sprechenden  « Gemeinschaft alier Menschen» (xowvevia
TavTeRVY dvdplimwy), die liber die Grenzen des Staates hinaus-
reicht. Die wahre Staatsverfassung (mohuteta) ist die Verfas-
sung des Kosmos, der Polis Gottes, deren Gesetz der Logos ist.
Jede konkrete historische Staatsverfassung ist einerseits eine
Anndherung an die «Kosmopolitie», andrerseits deren Beein-
trichtigung; im Grunde ist der Mensch «Kosmopolit», und
er ist es faktisch, wenn er nach dem Willen der Natur lebt.
Von da aus werden alle konkreten historischen Unterschiede
zwischen den Menschen nichtig; alle Unterschiede von Rang
und Wiirde sind ungiileig und miissen beseitigt werden, auch
der Unterschied zwischen Freien und Sklaven; denn alle Men-
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schen sind «von Natur» gleich und haben die Maglichkeit der
Freiheit.

Da das Wesen des Menschen Logos, Geist, ist, kann auch
eine andere Konsequenz gezogen werden, nimlich die einer
individualistischen and negativen Etbik. Denn der Mensch — so
geht dann die Reflexion — erreicht seine Endiimonie, wenn er
sich ganz auf seine Innerlichkeit zuriickzicht und sich ganz
von allem frei und unabhingig macht, was ihm von auflen be-
gegnen kann. Das echische Ideal ist das der Freibeit (Ehzue-
pio). Der Mensch gewinnt sie, wenn er den grundlegenden
Usnterschied erkennt zwischen dem, was ithm zur Verfiigung
steht, und dem, was ihm nicht zur Verfiigung stche (ta &g’
Aty und o 0dx £¢” HRiv). Er mub erkennen, daB die nicht
zur Verfiigung stehenden Dinge auBer seiner Wahl, seinerEnt-
scheidung steben (daB sie dmpoaupeting) sind, und daB diese
ihn auch niche angehen (niche mpdg Hpdg sind) und also als
«lremde» (aAhéTpue) zu gelten haben,

Was aber steht zu unserer Verfiigung, was nicht? Zur Ver-
fiigung steht nur das innere Leben, das Vorstellen, Begehren
und Wollen; nicht zur Verfiigung alles andere, alles von auflen
Begegnende, schon der eipene Leib und alles, was ihm im Gu-
ten und Bésen zustoBen kann, jede duBere Lebenssituation, je-
des Schicksal, das den Menschen treffen kann, Will der Mensch
frei sein, so hat er sich deshalb auch fret zu machen von den
konventionellen Urteilen iiber gut und bise. Es gibt nur ein
Gutes und ¢in Boses, eben das, was die innere Freiheit fordert
oder sie verlieren [38t. Alle irdischen Giiter sind «wertfrei»
(dBukpope), — was in der mitcleren Stoz freilich dahin ermi-
Bigt wird, dal} relacive Unterschiede anerkannt werden: vor-
zuzichende und zu verwerfende, wiirdige und unwiirdige
(rrpanyodpeve und drponyyodpeve, &Ete und drado).

Vor allem aber muB sich der Mensch fret machen von den
Affekeen (mdd), die ihn an die «fremden Dinge» binden wol-
len; er muB die duBere und innere Selbstgeniigsamkeit (adt-

DER STOISCHE WEISE I5T

gpxete) erringen; es gilt «sich enthalten» und «aushalten»
(gméyesDar und dvéyeadar). Dann wird er frei und gliick-
lich sein, und pichts wird ihn treffen kénnen. Wer sich zum
Sklaven seines Leibes und all der Miichte und Personen macht,
denen der Leib unterworfen ist, der ist freilich der Not und dem
Leiden verfallen ; wer innerlich davon frel ist, dem kann nichts
etwas anhaben. Alle duBleren Ubel sind ihm ebenso gleich-
giiltig geworden wie alle iuBeren Giiter. Wer aufdiese verzich-
tet, dem kénnen auch jene nichts bedeuten. Gesundheit und
Krankheit, Reichtum und Armut, Amt und Wiirde oder Vet-
bannung und Verachtung, - alles ist fiir den Weisen nur Stoff,
um seine sittliche Kraft, seine geistige Freiheit zu bewihren.
Er zieht sich auf'sich selbst zuriick und eckennt in der Klarheit
seines Denkens das gottliche Weltgesetz, das er doch nicht in-
dern kann. Er bejaht es, er liBe das Schicksal machen mit ihm,
was es will, und hat so seinen inneren Frieden, ja seine Freude
an dem groBartigen Schauspiel der gottlichen Weltregierung.

«Fiihre mich, o Zeus, und du, o Schicksal,
Zu dem 7Ziele, das ihr mir verordnet habt.
Ich werde folgen ohne Zaudern. Wire ich ein Tor
Und wollt’ es nicht, ich miifte dennoch folgen.»

Also «du muBe alles fahren lassen, den Leib und den Besitz.
den guten Ruf und deine Biicher, die Gesellschaft, das Amt,
dein Privatleben. Denn wohin dich deine Neigung zieht, dort
bist du zum Sklaven geworden, zum Untergebenen, bist gefes-
selt, gezwungen, kurz: bist di ganz von anderen abhingig*.»

«Unsere Erzichung hat niche den Zweck, die Umstinde zu
indern; das ist uns weder méglich noch niiezlich; vielmehr.
daB wir angesichts der Umstinde, wie sie nun einmal notwen-
dig sind, sefbst unser Urteil (yvadpx) dem, was geschieht, ein-
ordnen®.»

Alles was geschieht, geschicht ja nach dem Gesetz der Na-
tur, dem Gesetz Gottes, dem der Mensch im Innera verwandt
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ist, der sein Vater ist. Und wer das bedenkt, daB er ein Sohn
Gottes ist, «wie sollte der etwas fiirchten, was Menschen thm
anhaben kénnen? Wenn wir mit dem Kaiser verwandc sind
ader sonst mit einem der GroBen in Rom, so gibt uns das Si-
cherheit und Stolz und véllige Furchelosigkeit. Und Gott zum
Schopfer und Vater und Pfleger zu haben, solfte uns das nicht
von Leid und Furcht frei machen?»

So spricht Epiktet zu Gott: «Brauche mich nun, wozu du
willst. Tch bin mic dir eines Sinnes; ich bin der Deine. Gegen
nichts will ich mich striuben, was du mir ausersehen hast,
Fithre mich, wohin du willse, bekleide mich mit einem Ge-
wande, wie du willst, Willst du, daff ich ein Amt fithre? daB
ich Privatmann sei? daB ich in der Heimat bleibe? daB ich in
die Verbannung muB? daB ich arm, daff ich reich sei? ich
werde dich bei all diesem vor den Menschen bekennen %, »

Nach einer Schilderung der «Vorsehungs, die sich in der
zweckmaBigen Einrichtung der Natur bekundet, rufe Epikter
aus: «Das also ist alles, was die Vorsehung an uns getan hat?
Ja, und welche Worte reichen hin, es gebithrend zu loben und
zu preisen! Ja, wenn wir Vernunft hitten, diirften wir etwas
anderes tun — allesamt und jeder fiir sich -, als der Gottheit
lobsingen und sic preisen und ihre mannigfache Gnade ver-
kiinden? Miiten wir nicht beim Spaten und beim PAlug, beim
Essen und beim Trinken den Lobgesang Gottes anstimmen:
»GroB.ist Gott, denn er schenkte uns diese Werkzeuge, mie
denen wir das Land bebauen; groB ist Gott, denn er schenkte
uns Hinde, schenkte uns GenieBlen und Verdauen, Wachsen,
ohne daB wir es merken, und Erquickung im Schlaf¢? So miif-
ten wir singen bei jedem Werk, doch den hichsten und gott-
lichsten Lobgesang miiBten wir dafiir singen, daf er uns die
Kraft gab, all das zu begreifen und richtig zu gebrauchen. Wir
aber? Da ihr verblendet seid, fast afle, muB da nicht einer sein,
der diesen Platz ausfiillt und fiir alle den Lobgesang anstimme
zu Gottes Preis? Ja, was kann ich Jahmer Greis denn tiberhaupt

1
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anderes als Gott lobsingen! Wiire ich eine Nachtigall, wiire ich
ein Schwan, ich wiirde es machen wie diese. Ein geistiges We-
sen aber bin ich, darum muf ich Gott lobsingen. Das ist mein
Amt; ich erfiille es und entziehe mich nicht dieser Plicht, so-
lange es mir verginnt ist, und euch rufe ich auf, einzustimmen
in diescn Lobgesang!»®

Dankbar gilt es aus dem Leben zu scheiden. «Bei welchem
Tun sollen uns Krankheit und Tod tiberfallen? Den Landmann
bei der Landarbeit, den Schiffer auf See. Und bei welchem Tun
méchtest du iiberfallen werden? Hast du etwas Besseres zu
tun, 5o tu das. Wire es mir doch beschieden, vom Tode iiber-
fallen zu werden bei keiner anderen Sorge als der um mein
Wollen, da} es frei sei von Leidenschaft, von Hemmung, von
Zwang, dab es frei sei. Bei solchem Streben michte ich erfun-
den werden, daB ich sprechen kann zu Gott: ,Habe ich deine
Gebote iibertreten? habe ich die Fahigkeiten, die du mir gabse,
falsch gebrauche? falsch meine Sinne? falsch meinen Verstand?
Habe ich dich je gescholten? je dein Regiment geradelt?
Krank ward ich, wenn du es wolltest; die andern freilich
auch, aber ich freiwillig. Arm ward ich nach deinem Willen,
aber voll Freude. Ich habe kein Amt gehabt, da du es micht
wolltest; nie habe ich ein Amt begehrt. Hast du mich deshalb
verdrossen gesehen? Kam ich dir je anders als mit strahlendem
Gesicht entgegen, bereit, wenn du etwas gebotest, wenn du
etwas wiesest? Jetzt soll ich fort von dem Fest? Ich gehe; ich
sage dir lauter Dank, daB du mich wiirdigtest, mit dir zu feiern,
deine Werke zu sehen und deinem Walten nachzudenken.:
Solches bedenkend, solches schreibend, solches lesend mége
mich der Tod iiberfallen®. »

Nur von unserer Auffassung der Dinge, von unserer Art, sie
zu nehmen, hiingt es ja ab, ob sie fiir uns gut oder bése sind.
«Weder Tod noch Verbannung, weder Miihsal noch irgend
etwas anderes, was uns begegnet, kann fiir uns ein Grund
sein, etwas zu tun oder zu lassen, sondern nur unsere Begnfie
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und Ansichten '°.» «Sei nur immer dessen eingedenk, daB wir
uns selber Not und Qual verschaffen, das heift die Ansichten
(86ypara) sind es, die uns Not und Qual bereiten *.»

aVerlockst du den Weisen durch Geld? Er wird es ver-
achten!

Was gilt thmn Liebesfreude, was Finsternis?

Was gilt ithm Ruhm oder Schande?

Was gilt ithm Lob? Was gilt ihm Tod?

Er vermag iiber das alles Sieger zu sein!» '

Wie der Zauberstab des Hermes alles in Gold verwandelte,
so verwandelt der Weise alles Ubel in Gutes, «Heran mit
Krankheit! Heran mit Tod! Heran mit Mangel! Heran mit
Schande, mit dem Todesprozef! Alles das wird durch den
Hermesstab zum Heilsamen " »

So lebe der Weise gleichsam entgeschichdlicht, entweltlicht,
indem er alle Begegnungen abblendet, sich gegen jedes Schick-
sal verschlieBe, Wie thm nichits ecwas nehmen kann, so kann
ihm auch nichts etwas geben; er kann niches mehr erleben, es
gibe fiir thn nichts Neues, keine Zukunft. Denn alles, was thm
geschehen kann, ist fiir ihn das gleiche, eine Bewegung des
Weltgeschehens, dessen Gesecz er kenne und von vornherein
bejaht.

Das Idea! der Gemeinschaft und das Ideal des sich auf sich
selbst beschrinkenden Weisen, die positive und die negative
Echik, — sie konnen sich zu einer Einheit verbinden, indem der
Weise in innerer Frethelt die aus der Gemeinschaft erwachsen-
den Pichten auf sich nimme, So verstehe es Epiktet, und so
iibt es der kaiserliche Stoiker, Mark Aurel, Fiir die Erzichung
des Menschen kann die Haltung der Fretheit, die Beherr-
schung der Afickte nach dem traditionellen Schema der «Tu-
genden» beschrieben werden, Die Tugenden gruppieren sich
in die des MaBes, der Einsicht, der Gerechtigkeit und der
Tapferkeit (Gappocivy, ppdvnots, Suatoohv, dvdpeic),
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und die Pichten (vd wot¥fiuovror) kénnen im einzelnen ent-
wickele werden.

Das Ideal des auf seine Selbsterzichung konzentrierten Wei-
sen kann aber auch zum asketiseh-minchischen Ideal der « Einsam-
keitn und «Ruhes (Epfiumoig und Hfouyia) fihren, wic
denn stoische Ideologic same ihrer Terminologie vom christ-
lichen Moénchtum iibernommen wurde 132, Dies um so mehr, als
in der spiteren Stoa, bel Seneca, aber auch ber Mark Aurel,
Motive einer dualistischen Anthropologic cinwirken, die schon
bei Platon sichtbar sind und hicr der sogenannten orphischen
Frommigkeit entstammen. Der Leib gile als Fessel, als Gefidng-
nis der Seele, als eine Last, von der der Geist frei zu werden
strebt. Gerne wird der Leib mit dem verlichtlich machenden
Deminutivum als gwpdrtiov bezeichnet oder statt seiner
«Fleisch» — und wiederum manchmal verichtich sapxidiov -
genannt. Ihm gegeniiber isc das geistige Innere des Menschen
sein « Daimen», ja ¢s erhile gar die Bezeichnung spirizus sacer.

Die Einbeit des stoischen Monisaius oder Pantheismus wird
dadurch freilich noch nicht gesprengt. Derim Kérper wohnende
Geist Ist ja-nicht ein wirkiich Fremdes - sei ¢s ¢in aus der
Lichewele gefallener goudicher Funke wie in der Gnosis, sei es
eine supranaturale Gabe wie im Christentum -, sondern er ist
der mit dem Weltlogos identische Logos des Menschen, seine
Kraft zu denken, zua streben, zu wollen; er ist das Gotiliche in
ihm, das in sciner Verfiigung steht. Am Zusammenstimmen
des individuellen Lebenszieles mic dem Gang der Weltord-
nung entsteht kein Zweifel. Die Welt bleibt die von der gott-
lichen Vorsehung regierte Einheit, und so bleibe sic fiir den
Menschen die Heimat.

Dig Freibeit dei stoischen Weisen ist eine groBartige Analogie
zur christlichen Freibeit, wie Paulus sie versteht. Ein vorlinfiger
Vergleich kann ihr Wesen noch verdeutlichen. Die stoische
Anschauung enthilt einen eigentiimlichen inneren Widerspruch,
der in der Gleichsetzung des Logos als Kraft und Gesetz der
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Natur und als geistiger Norm beruht. Wenn alles, was ge-
schieht, durch den Weltlogos gewirke ist, woher dann der dem
Logos widersprechende Affekt (rd%64)? MuB er nicht auch in
der Natur des Menschen begriindet sein? Faktisch wirkt der
Logos im Menschen dach nicht mit der Notwendigkeit einer
Naturkraft, so daB der Mensch mit selbstverstindlicher Not-
wendigkeit das ihm GemiBe tite wie Pflanze und Tier. Viel-
mehr begegnet der Logos der Subjektivitit als fordernde
Norim, und erst in der « Zustimmung» muB das Subjekt seine
Einheit mic dem Weltlogos ausdriicklich vollzichen, Warum
ist diese «Zustimmung» so schwer und wird sie so selten
wirklich?

Das Problem wird durch den Oprimismur oder Rationalismus
verschleiert, Das verniinfrige Denken gift als autonom; es ge-
horcht nur seinem eigenen Gesetz und hat die Kraft, das Be-
gehren und Wollen zu leiten, Denn der Mensch begehrt und
will im Grunde nur, was ihm gemil und heilsam ist. Eben
dieses zeigt ihm die Vernunft, und ikr folge der Wille. ¥ehlt
der Mensch, so tut er es aus Irreum und tut also nicht, was er
will. Die Vernunft brauche es ithm nur zu zeigen, so wird er
vom Verkehrten ablassen. Man braucht nur die «Ansichtens»
(Séypare) zu korrigieren! ™ Der Mensch also, da er des ver-
niinftigen Denkens fihig ist, verfitgt iiber sich selbst, er ist fm
Inneren frei. Dabei ist die Freiheit verstanden als die Unab-
hingigkeit von dem, was anders ist als ich, wihrend nach
christlicher Anschauung die Frage nach der Freiheit gerade
die Frage nach der Freiheit des Inneren ist, die Frage nach
dem Kénnen oder Nichtkonnen der sich selbst iberlassenen
Person **, Auch Paulus sagt, daB der Mensch, wenn er das Bose
tut, nicht tut, was er will. Aber er meint nicht, daB das auf
cinem Irrteum berube, meint vielmehr, daff der Mensch gar
nicht das tun kas, was er eigentlich will, da sein Wille schon
pervertiert ist, verfiihrt und vergewaltigt vom Bésen, so dal
keine verniinftige Belehrung thm hilft. «So ist die ,Beschrin-
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kung® auf das Selbst, in der Stoa der Gewinn der erstrebten
Seins-Sicherheit (und das ist fiir sie die Freiheit), im Christen-
tum die Schwelle zu dem Abgrund der absoluten, Rechen-
schaft schuldigen - und schuldig werdenden sittlichen Subjek-

‘givitit ', » Fiir den stoischen Weisen ist daher die Abkehr von

der Welt der Weg zur Beruhigung und Sicherung; den Chri-
sten fiihrt sie gerade in die Unruhe des SchuldbewuBtseins,
weil der Mensch in der Abkehr von der Welt vor Gotr gestelt
ist. Entsprechend ist die Zukehr zur Welt fiir das Christentum
die Versuchung einer falschen Beruhigung, und der Mensch,
der sich an diec Welt verloren bat, wird aus ihr herausgerufen,
nicht daB er beruhigt bei sich selbst sei, sondern zur Verant-
wortung vor Gott. Daf er sich - als verschieden von allem
Weltlichen - selbst iibernebmen muf, fithre ihn gerade in die
Verzweiflung, und die Freiheit kann er nur als Freiheit von
sich selbst, und das heil3t als geschenkre, erhalten.

Der Sachverhalt Lift sich auch so formulieren: der Sroiker
meint seine Zeitlichkeit climinicren wu kénnen; seine «Entwelcli-
chuang» ist «Entzeitlichung». Indem er sein eigentliches We-
sen im zeitlosen Logos sicht, sich vollig auf das Logos-Sein
konzentriert und sich so aus allen Bindungen heraushebt und
alle Zukaunft fiir sich negiert, nimme er auch seiner Gegenwart
und Vergangenheit ihren Zeitcharakeer, Scine Gegenwart ist
keine echte Gegenwart, denn sie kennt keine Entscheidung
vor der Zukunft; die einzige ihm zustchende Entscheidung
hat der Weise ja grundsitzlich ¢in fiir allemal vorweggenom-
men. Sie mul} fretlich durchhalten, und das heiBr jeweils neu

vollzogen werden; aber sie ist nie konkrete Entscheidung im

Augenblick ans der Verantwortung fiir je ein bestimmees Tun
oder Verhalten; sie ist paradoxer Weise gerade die stets glei-

.¢he Entscheidung fiir die Bedeutungslosigkeit des Augen-
" blicks. Sie kann nicht jeweils konkrete Entscheidung scin, da

er, der in den Augenblick kemmt, nicht det konkrete, und das
heific der durch seiné Vergangenheit fiir seine gegenwiirtige
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Verantwortung qualifiziertc Mensch ist, sondern der abstrakee
Logos Mensch, dessen Vergangenheit gar nicht seine Vergan-
genheit ist. Gerade das Individuelle seiner Vergangenheit, das
der gegenwirtigen Encscheidung thre konkrete Gestale gibt,
darf ihm nicht zu eigen seirn, da er alles an die Vergangenheit
Bindende, das Begliickende wic das Belastende, von sich ab-
streifen soll, um sich in das Zeitlos-Ewige des Logos-Seins em-
porzuschwingen. Filr das Christentum gehére die Zeitlichkeit
zum Wesen des Menschen. Seine Gegenwart ist Gegenwart
der Entscheidung vor der stets neuen Zukunft. In seine Ge-
genwart kommt der Mensch aus der Vergangenheit als seiner
Vergangenheit, die er im Guten und im Bésen nicht los wied,
sondern die sein Sein bestimmt. Die Frage kann dann nur sein:
wie weit reicht diese Bindung? Kann der Mensch sich frei vor
der Zukunft entscheiden? Das wiirde bedeuten, daB er sich
auch frei gegeniiber seiner Vergangenheit entscheiden kann,
Paulus spricht dem Menschen solche Freiheit ab; sie wiire ja
die Freihett des Menschen von sich selbst; denn er ész seine
Vergangenheit! Fretheic kann dann nur als Geschenk der
Gnade empfangen werden.

GESTIRNRELIGION - SCHICKSALSGLAUBE
UND ASTROLOGIE

Wohl hatten den Griechen die Gestirne des Himmels stets als
gottlich gegoiten, aber das klassische Griechentum kannee
keinen Gestirnkult'?, In der Zeit des Hellenismus dringt je-
doch die religiine Verebrung der Gestirne aus dem vorderen Orient
in die Welt der Oikumene vor und erobert allmihlich die ré-
mische Welt, Und wenn auch die griechischen Gotter der
Astratisierung durchweg widerstanden, so wurde doch die in
der griechischen Tradition weiterlebende Philosophie von den
Gedanken der astralen Frommigkett mannigfaltig beeinfluBBt.
Kultische Verchrung gewannen vor allem syrische Baale («Her-
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ren ), die — urspriinglich Vegetationsgottheiten - unter dem
EinfluB der chaldiischen Religion zu Gestirn- beziechungs-
weise Himmelsgottheiten geworden waren. Durch syrische
Kaufleute, durch Sklaven und durch Seldaten wurden sie —
wie die «Jupiter» von Doliche oder der «Jupiter» von Helio-
polis — in den Westen gebracht, und schon gegen Ende der
Republik waren solche Kulte nach Italien gedrungen. In der
Kaiserzeic gewannen sic wachsenden EinfluB, zumal unter den
Severen, Julia Domoa (= Martha), die Frau des Septimius Se-
verus {193-211 ), war die Tochter des Hohenpriesters des Baal
von Emesa, Der 238 auf den Thron erhobene Heliogabal war
selbst ein Priester dieses Gottes. Aurciian (270-75) erhob den
syrischen Sennengott, dessen Bild er aus Palmyra geraube hat-
te, als den «Sol invictus» zum Reichsgote. Zur Ausbreitung
und Ausgestaltung des «Sol invictus» hat wesentlich auch der
Mithraskult beigetragen, der besonders im Heer seine Stitte
hatte.

Wichtiger als die kultische Verehrung der syrischen Gotter
war die Theologie, die in ihrem Gefolge ¢indrang. Den orienta-
lischen Himmels- und Sonnengottheiten war die Tendenz zur
Allgottheit eigen; und der monotheiscischen Tendenz der phi-
losophischen Aufklirung, zumal auch der Stea, kam die orien-~
talische Priestertheologie entgegen, in der der Sommengorr zu
cviner allmichtigen, die Wele mit ihrer Lebenskraft durchdein-
genden Gottheit geworden war. So kam es dahin, daB der «so-
lare Pantheismus » wihrend der Kaiserzeit die gesamte rémi-
sche Welt eroberte. «Eine einzige, allmichtige, ewige, allum-
fassende, unnenabare Gottheit, die sich in der ganzen Natur
kundgibt, deren glinzendste und krafivollste Offenbarung je-
doch die Sonne darstellt, - das ist die letzte Formel, in welche
die Religion der heidnischen Semiten und in ihrer Nachfolge
die der Rémer ausmiindete ™. »

Die geschichtliche Bedeutung dieses Einstrémens der orien-
talischen Gestirnreligion erschépft sich jedoch nicht in der
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Ausbildung eines solaren Panthcismus, Im Zusammenhang
mit der siderischen Frommigkeit entwickelt sich der Begriff
der Gottheit in der Richtung auf die Transzendenz, und es greift
cin Schicksalsglanbe um sich, dessen Symptom die Astrologie ist.
Im Zusammenhang mit dem Eindringen der orientalischen Re-
ligion, wenn auch keineswegs als deren blofe Wirkung! Denn
in der hellenistischen Wele war das Lebens- und Weltgefiibl in
einer Wandlung begriffen, die in der Rezeption orientalischer
Idecn ihren Ausdruck fand, durch sie aber natiirlich auch ge-
fordere wurde,

Das Gefiihl, dem Schicksal ausgeliefert zu sein, bemiichtigt sich
weiter Schichten, zuma! der wachsenden groBstidtischen Be-
vilkerungt®=, Die politischen Umwilzungen, denen die alte Polis
wie auch das republikanische rdmische Biirgertum zum Opfer
fille, und die wirtschaftlichen Verinderungen sind fir den
Einzelnen in ihren Griinden und Folgen nicht mehr iiberseh-
bar; ihr Gesctz ist nicht verstindlich, und der Einzelne ver-
mag nicht mehr, wie einst im begrenzeen und tiberschbaren
Raum der Polis, an der Gestalcung des Schicksals selbsteitig
mitzuwirken, sondern fithle sich thm ausgeliefert, Der Sturm
der Ereignisse, Eroberungsziige, Griindung und Sturz von Rei-
chen, innerpolitische Wirren und Biirgerkriege bringen dem
Individuum sene Ohnmache zum BewuBltsein. In keiftigen
Persanen, Minnern des Wagemutes und der Tac ohne Bindun-
gen und Skrupel, in Feldherrn und Herrschern, aber anch in
Abcnteuern, kann dicses BewuBtsein zur stolzen Uberzeugung
werden, vom Schicksal getragen zu sein; die launische, im
Weltgeschehen waltende Tyche (10yn der « Zufall », im Latei-
nischen forzana) ist fiir sie das «Ghick», Fiir die viclen ande-
ren, die sich als Sklaven des Schicksals wissen, ist sie der bit-
tere Zwang {dvayx), das unencrinnbare Verhingnis (etpra-
pREVR)-

«Auf der ganzen Welt, an allen Orten, zu allen Stunden, von
allen Stimmen wird allein Fortuna angerufen und genanar, Sie
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allein-wird beschuldigt, sie allein wird verklag, ihr allein gilt
Lob, ihr allein Verurteilung, Mit Schmihungen wird sie ver-
ehrt, sie die Verinderliche, die den meisten gar als blind gilt,
die schweifende, unbestindige, ungewisse, die verinderliche,
die Begiinstigerin der Unwiirdigen. Thr ist alles ausgeliefert,
ihr verdankt man alles, und im Rechnungsbuch der Sterb-
tichen fiille sie allein beide Seiten. Und so schr sind wir dem
Schicksal vethaftet, daB uns das Schicksal selbst als Gote gilt,
weil Gott als ungewiB gelten muB» - so der ditere Plinius '*
Aber ist das launische Schicksal noch als Gottheit vorstellbar?
Begreiflich, daB es geradezu auch den Namen des «Von sefbst»
(vd adrdporrov) erhilt. «Das Von-selbst scheint Gott zu sein»
laatet ein Wort des Menander *, und dem Von-selbst ist eine
pergamenische Inschrift der Kaiserzeit geweiht >,

Dieses BewuBtsein, dem Schicksal wehrlos preisgegeben zu
sein, in eine Welt eingespannt zu sein, in der kein eigener Ent-
wuif des Lebensplanes Giiltigkeit hat, stelle das Heimatgefiihl
in dieser Welt in Frage. Die #elr gewinnt ¢in feindliches Ge-
sicht, sie wird zur Fremde. Diesem BewubBtsein aber gibt der Ge-
stirmglaube adiquaten Avsdruck. Er besagt, daB der Kosmos
keine in sich schwingende harmonische Einheit ist, sondern
daB er in zwei Sphiren auseinanderklafft, die niedere sublu-
nare Welt und die Wele der Gestirne; und er besagt weiter,
daB die niedere Welt ihr Zentrum nicht in sich selbst hat, son-
dern von den Gestirnen beherrscht wird. Alles was hier unten
geschieht, ist abhingig von dem, was inder Gestirnwelt vor sich
gehe. Alles hiesige Tun und Treiben ist also im Grunde nicheig
und, sofern es selbstindig zu sein meint, triigerischer Schein.

Nicht iiberall ist die dualistische Konsequenz radikal gezo-
gen worden. Die spite Stoa versucht den Schicksalsglauben und
die siderische Frommigkeit mit dem alten griechischen Kos-
mosgedanken zu vereinen. Das erschiitterte Weltgefiihl wird
mit einem gewissen Trotz aufrecht erhalten: der Mensch soll
sich nicht gegen das Schicksal striiuben, sondern ¢s bejahen;
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das Schicksal ist zugleich Vorsehung, ist rational verstindtich,
und die Einheit des Kosmos ist nicht gesprengt %2, In Gelassen-
heit vertrite Epiktet solche Uberzeugung *. Krampfhafter ist
das Bemiihen Senecas, solchen Glauben festzuhalten. «Es lei-
tet uns das Schicksal (fara), und die erste Stunde der Gebure
schon hat iiber die Zeit verfiigt, die einem jeden zugemessen
ist. Ursache hingt an Ursache ... Also gilt es, alles capfer zu
ertragen; denn alles ereignet sich nicht, wie wir glauben, zu-
fillig einmal, sondern es trifft nur ein (won, uf putamuy, incidunt
cuncta, sed veninnt ). Lingst ist bestimmt, woriiber du dich freu-

en, worliber du weinen sollst; und so verschieden auch die Le- ~

bensldufe der Einzelnen zu sein scheinen: alles [dufc doch nur
auf Eines hinaus: als Vergingliche empfangen wir Vergiing-
liches (accipimus peritura perieuri). Was entriisten wir uns also?
was beklagen wir uns? Dazu sind wir geboren (ad boc parti
sumur). Mige die Natur ihre Leiber gebrauchen, wie sie will;
wir wollen freudig bereit fiir alles und tapfer dessen eingedenk
sein, daB nichts von dem vergeht, was unser eigen ist.Und was
gehért einem guten Manne zu eigen? sich dem Schicksal dar-
bieten (pracbere se fate). Ein groBer Trost ist es, mit dem All
dahingerissen zu werden (cum sniverso rapi ). Was es auch sein
mag, das uns so zu [eben, so zu sterben gebietet, die gleiche
Notwendigkeit fesselt auch die Goeeer. Ein unwiderruflicher
Gang (ewrrur) fihrt das Menschliche und das Géetliche in glei-
cher Weise mit sich. Er selbst, der Griinder und Lenker des
Alls, der dieSchicksale geschrieben hat, muB ihnen auch folgen.
Stiindig gehorcht er; nur einmal hac er geboten*.»

Solcher Fatalismus kann sich jedoch gleichsam auflssen in
eine religitse Betrachtung der Gestirnmelt, in deren gesetzmiBi-
gem Gang sich das Walten des gocclichen Welegesetzes reiner
darstellt als in der sublunaren Welt. Zu solcher Betrachtung
schwingt sich der Weise — nicht nur der stoische ~ empor, in-
dem er sich von dem wirren, durch Leidenschaften des Ehr-
geizes und der Liiste getriibten Leben der niederen Wele ab -
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kehrt. «Die Betrachtung des Himmels ist zur Kommunion ge-
worden *¢.» Im Anschaven der harmonischen Bewegungen des
Chores der Gestirne nimmt der Beschauer «selbst an ihrer Un-
sterblichkeit teil, und schon vor dem Tode unterhilt er sich
mitden Gattern», — so Vettins Valens, der astrologische Schrifi-
steller des zweiten nachchristlichen Jahehunderts*. Aber sol-
che religitise Versenkung in das Bild der Gestirnwelt findet sich
auch schon bei Seneca. Andie Mutter Helvia schreibter: «Keine
Stitte der Verbannung gibe es innerhalb der Wele, die fiir den
Menschen Fremde wire, Von {iberall her richtet sich aus glei-
cher Entfernung der Blick zum Himmel. In gleichen Abstinden
ist liberall die menschliche Sphire von der gottlichen entfernt.
Solange nur meine Augen von jenem Schauspiel, an dem sie
sich nicht sittigen konnen, nicht foregezogen werden, solange
ich die Sonne und den Mend anschauen darf, solange ich bei
den iibrigen Gestirnen weilen darf, solange ich ihre Auf- und
Unterginge und die Abstinde und Ursachen ihres schnelleren
oder langsameren Laufes erforschen darf, ... solange ich bei
ithnen weile und mich, soweit es dem Menschen gestaceet ist,
unter die Himmlischen mische, solange ein Geist mir eigen ist,
der sichzurBetrachtungder ithm verwandten Dinge inder Héhe
emporrecke, — was macht es mir aus, welchen Boden ich be-
trete #»*7 So beschreibt et in der Trostschrift an die Marcia die
Schau, die einst nach dem Tode ihre emporsteigende Seele ge-
nieBen wird: «Schauen wirst du dort die unzihlbaren Sterne,
staunen wirst du, wie der Glanz eimes Gestirnes alles erfiillt, wie
die Sonne in ihrem diglichen Lauf die Bezirke von Tag und
Nacht bezeichnet und im Jahrestauf Sommer und Winter ge-
reche abteilt. Schaven wirst du den nichtlichen Gang des Mon-
des, wie er dasihm begegnende Bruderlicht entlehnt und milde
widerstrahlt und bald verborgen ist, bald mit vollem Antlic2
der Erde leuchtet, verinderlich in seiner Ab- und Zunahme,
stindig wechselnd. Schauen wirst du fiinf Sterne, die verschie-
dene Wege gehen und von entgegengesetzten Richtungen auf
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die Erde drunten hinabfunkelr. Von ihren geringsten Bewe-
gungen hingen die Geschicke der Vélker ab; das Grifite wie
das Kleinste wird durch sie gestaltet; je nachdem ein freund-
liches oder feindliches Gestirn aufgeht *.» Endlich in den Brie-
fen an Lucilius, wo Seneca den Tag des Sterbens als den «Ge-
burtstag der Ewigkeit» schildert, an dem der Geist den irdi-
schen Eeib verli8t, um sich zu den Géttern zuriickzubegeben.
Dann «werden sich die Geheimnisse der Natur dir enthiillen;
Jene Finsternis wird sich verteilen und das helle Licht wird von
allen Seiten durchbrechen. Stelle dir vor, wie groB der Glanz
sein wird, wenn so viele Gestirne thr Liche miteinander ver-
cinen. Kein Schatten wird die Heiterkeit tritben; in gleicher
Weise wird jeder Teil des Himmels erglinzen; der Wechsel von
Tag und Nacht besteht ur in der untersten Luftregion. Dann
wirst du meinen, du habest bisher in Finsternis gelebt, wenn
du die Fiille des Lichtes anschavend voll aufnehmen wirst, das
du jetzt nur durch die engen Pforten deiner Augen dunkel
schimmern siehst und es doch schon aus der Ferne bewunderst.
Wie wird sich dir das gbttliche Licht darstellen, wenn'du s an
seinem Orte sehen wirst?»**

In soichen Visionen oder Phantasten ist der alte Gedanke der
Einheit des Kosmos noch festgehalten; er kann so lange festge-
halten werden, als dic stoische Haltung der Freiheit des Wei-
sen vom duleren Weltgeschehen und der Gedanke der Unab-
hingigkeit des inneren Ich und sciner Verwandtschaft mit dem
gottlichen kosmischen Gesetz festgehalten wird. Ist das nicht
mehr der Fall, so gewinnt das in der Gestirnwelt waltende Ge-
setzein anderes Gesicht: es ist nicht mehr das den ganzen Kos-
mos durchwaltende Gesetz, dem auch die Gestirne gehorchen,
sondern es ist jetzt das vou den Gestirnen alr von den allmichtigen
kosmitchen Herren verbingte Geserz. Eben als solches erscheint es
in der orientalischen 4straltheologic, fiir die die alten Gestirn-
gitter ihr persénliches Wesen verloren haben und zu abstrak-
ten kosmischen Michten geworden sind, deren Wirksamkeit
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streng kausal verliuft und mathematisch berechnet werden
kann. Solche Wissenschaft, die nun auch aus der Konstellation
der Gestirne die Zukunfe errechnen kann, ist die Astrologie, Sie
dringt aus dem Osten ein und gewinnt michtigen Einfluf} in
allen Schichten, ob sie nun von Gelehrten oder von Charlata-
nen praktiziert wird. Es wird Mode, sich das Horoskop stellen
zu lassen und in groBen wie in kleinen Unternehmungen den
«Chaldier» nach der giinstigen Stunde zu befragen®. Au-
gustus liBt sein Horoskop verdfientlichen und Miinzen mic
dem Gestirn seiner Gebure, dem Steinbock, prigen. Im Leben
des Tiberius spielte die Astrologie eine verhingnisvolle Rolle*',
Manilius, der in Rom ein dem Tiberius gewidmetes astrologi-
sches Lehrgedicht schreibe, trite damit als Stoiker dem Lukrez
entgegen. Im zweiten fahrhundert verfaBt Vettius Valens sein
Buch iiber die Sterndeutung, wihrend zur gleichen Zeit in Alex-
andrien Claudius Prolomius in seiner « T'retabiblos» den astro-
logischen Glauben mit der wissenschaftlichen Astronotnie zu
verbinden strebt. Finmicus Maternus (im vierten Jahrhundert)
war Astrolog, ehe er zum Christentum iibertrat und zum Be-
kimpfer der hetdnischen Religion wurde.

Fiir die Wandlung des Lebens- und Weltgefiihls, die sich in
diesen Vorgingen bekundet, ist wesentlich einmal, daB sich
der Gedanke der Transzendenz der Gottheit infolge der Abwertung
der irdischen Welt gegeniiber der Gestirnwelt in einem dem
Griechentum fremden Sinne ausbildet. Gottes Transzendenz
ist nunmehr nicht seine Geistigkeit, die der an ihr teilhabende
Mensch im verniinftigen Denken als dic formgebende, den
Stoff gestaltende Macht im Kosmos, dem sie immanent ist, zu
erkennen vermag. Vielmehr tritt an die Stetle des griechischen
Dualismus von Form und Stoff, bezichungsweise von Getst und
Sinnlichkeit, der Dualismus von irdischer Welt und Gestirn-
welt, Symptomatisch ist es, daB das Liche, das fiir den Grie-
chen die Helligkeit des Tages war, in dem sich die Fiille der
Welt artikuliert und in dem der Mensch seinen Weg fand, jetzt
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zum Gegenstand direkter Schau wird fiir den Blick, der diese
irdische Welt hinter sich JaBe **, Symptomatisch ist ferner, daB
die Gottheit jetzt durch Attribute charakeerisiert wird, die den
Griechen fremd waren und die die Transzendenz zum Aus-
druck bringen sollen, wie die Bezeichnungen Gottes als des
«Hachsten» (fdnetog) und des «Allmicheigen» (wovro-
xpd-Tep), welch letzteres Aceribut ja auch seine Aufnahme in
das christliche Symbolum fand. Die Theologie entwickelt die
Begriffe der Allmacht und Ewigkeit.

Héchst bedeutsam ist weiter, da sich im Zusammenhang
mit dem Glauben an das Regiment der Gestirne dar Ferhiltnis
zur Zeit indert. Die Gestitne sind die Weltherrscher, indem sie
die Zeitherrscher sind. Threm periodisch gegliederten Gange
entspricht die Gliederung des Weltgeschehens. Dieses folgt
nicht seiner eigenen ihm immanenten Gesetzlichkeit, kraft de-
ren es in jedem Zeitpunke in sich vollendet ist, eine in sich ge-
rundete Harmonie darstellt, sondern es ist dem durch die Ge-
stitne gelenkten Wechsel der Zeit unterworfen. Es spielt sich
in Petioden ab, die — ob Tage, Wochen ader Epochen — unter
der Herrschaft cines Gestirnes stehen. Symptomatisch ist es,
daB aus dera Osten in der Kaiserzeit die Planetenwoche vor-
dringt, Die Periodisierung der Zeit bietet die Moglichkeit zur
Entwicklung eschatologischer Vorstellungen, zar Hoffoung auf
eine Heilszeit, die auf die wirre und unheilvolle Gegenwart
folgen wird; und solcher Glaube vermag dann eine Deutung
der politischen Umgestaltungen an die Hand zu geben. Das
Ende der Biirgerkriege und die Regierung des Augnstus kann
als der Anbruch einer neuen Epoche, als das goldene Zeicalser,
als die Zeit des Heiles, die durch ein neues Gestim heraufge-
fiihrt wird - in der vierten Ekloge des Vergil, die die Geburt
des Weltheilandes feier, als Apoll gedeutet ~, verstanden wer-
den, Thr Symbeol findet die Vorstellung von der allmicheigen
Zeit in der Gestalt des Aion einer Gestalt der iranischen My-
thologie, fortgebildet durch die chaldiische Theologie **.
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Endlich fithre der Gestirnglaube eine das Schicksal des Indi-
viduums betreffende Eschatologie mit sich. Die Seele des Men-
schen, die aus der Gestirnwelt stammt, wird nach dem Tode
wieder in sic emporsteigen; ein Glaube, der urspriinglich wohl
nur von den Seelen der Kénige galt, dann aber «demokrati-
siert», das heific auf alle Menschenseelen iibertragen wurde*,
Dort oben ist die Heimat der Seelen, und dorthin geht ihre
Sehnsuche, solange sie hier im Gefingnis des Leibes weilen
miissen.

Freilich handelt es sich zunichst nicht um einen allgemein
anerkannten Glauben, sondern um eine tréstliche VecheiBung,
die von den Kreisen der Glaubenden der Menge derer, die sich
als Sklaven des Schicksals fiihlen, verkiindet wird, neben ande-
ren Heilsbotschafren oder in Verbindung mit ihnen. Denn viele
Stimmen erklingen, die dem Menschen Befreiung aus dem
Zwang des Verhdngnisses, aus der Herrschaft der Gestirne ver-
sprechen.

Das versprechen die Mysterien, Der durch sie Geweihte ist
iiber das Schicksal Herr geworden. «Mag nun das Schicksal
(fortuna) seinen Weg gehen und sich fiir seine Wut und Grau-
samkeit andere Gelegenheit suchen!», ruft der Isispriester, auf
Lucius, den die Gottin berufen hat, hinweisend, «Denn iiber
diejenigen, deren Leben die Majestic unserer Géttin in thren
Dienst genommen hat, besitzt ein feindliches Geschick (earus
infestus’) keine Macht ... Schauen mogen es die Gottloser (in-
religiori), schauen mogen sie es und ihren Irreum einsehen. Hier
steht Lucius, befreit von den fritheren Leidensstiirmen durch
die Vorsehung der groBen Isis, voller Freude tiber sein Schick-
sal (fortuna) triumphierend %, »

Das verspricht die Grasir, Diejenigen, die die «Erkenntnis»
haben, sind nicht nur sicher vor allen Angrifien der Ddmonen,
sondern sind auch dem Schicksal (farum) nicht mehr verbaf-
tet **, Vom Gnostiker gilt: « Denn wirklich ist der Geist (volc),
die Gott gehorige Seele (5) ToU Heol uyh), Herr iiber alle
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Dinge, iiber das Schicksal (elyrppévn), iiber das Gesetz und
iiber alles Ubrige. Und nichts ist fiir ihn unméglich, weder die
menschliche Seele hinauszuheben iiber das Schicksal, noch auch
sic dem Schicksal zu unterwerfen, gleichgiiltig gegen das was
geschieht *7. » « Der pneumatische Mensch, der zur Erkenntnis
seiner selbst gelangt ist, hat es nicht nitig, durch Magie irgend-
einen Vorteil zu gewinnen, auch wenn es an sich als ein Gue
gilt, noch auch den Versuch zu macher, die Ananke zu be-
zwingen; sondern er [aBc alles laufen, wie es nach Natur oder
Richterspruch verliuft. Ergeht seinen Weg, indemerallein sich
selbst suche; und wenn er Gott erkannt hat, hiilt er an der un-
aussprechlichen (gottlichen) Dreikeit fest und I48t das Schick-
sal (etpappévn) machen, was es mit seinem Lehm, das heift
mit dem Leibe, machen wilt?%.»

Das verspricht endlich die christliche Borschaft. Paulus setzt es
voraus, wena er zu den Galatern sage: «Als wir noch Unmiin-
dige waren, waren wir unter die Gestirnmichte (vé storysio
10l ®dapou) geknechtet. Als aber die Zeit erfiille war, ent-
sandte Gott seinen Sohn ..., daf} er die uncer das Gesetz Ge-
fangenen freikaufe, damit wir die Sohnschaft empfingen .. Jetzt
nachdem 1hr Gott erkannt habt, vielmehr von ihm erkannt
wurdet, - wie kénnt ihr euch wieder zu den schwachen und
armseligen Gestirnmiichten zuriickwenden, denen ihr von neu-
em Knechtsdienst leisten wollt!» (Gal.4, 3£9.)

Aus der christlichen Gnosts stammt der Satz: «Verschieden-
artig sind die Gestirne und die Michte (of dartépeg xet af
Suvdpete), wohltitige und schidliche, rechte und linke, ...
Aus diesem Widerstreit und Kampf der Michte restet uns der
Herr und gibt uns den Frieden, daB wir aus dem Krieg, den
die Michte und Engel ~ die einen fiir uns, die andern wider
uns — fithren, befreit werden *%.»
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Mit den orientalischen Kulten und ihrer Vorstellungswelt
stromte auch allerlei Damanenglante in die westliche Welt ein.
Natiirlich hatte es schon bei Griechen und Romern Gespen-
ster- und Dimonenglanben gegeben, doch hatte er nur eine
untergeordnete Rolle gespielt. Jerze gewinnt er an Ausdeh-
nung und Macht und wird durch orientalische Motive berei-
chert. Neben dgyptischen und chalddischen Einfliissen spielen
dabei besonders solche eine Rolle, die aus dem iranischen Dua-
lismus stammen: die Gestalt des Teufels und das Heer sciner
iihlen Geister, die sich von Oplferfleisch und Opferdampf nih-
ren, die in menschliche Leiber hineinzuschliipfen begehren nod
Krankheiten und allerlei Béses wirken, — Vorstellungen, die
nicht nur in der breiten Schicht der ungebildeten Bevilkerung
verbreitet sind und sie dngstigen, sondern die auch von philo-
sophischen Schulen, besonders vom Neuplatonismus aufge-
rommen werden *°.,

Mit dem Dimonenglauben zugleich verbreiten sich — wie
schon mit der Astrologie — alle méglichen Prakeiken von Exor-
zismus und Geisterbeschwérung, verbreitet sich e Magie*'.
Indessen lohnt es sich nicht, ein Bild davon zu zeichpen. Diese
ganze Welt des Damonenglaubens und der Magie ist sympro-
matisch fiir die Armospbire und trigt dazu bei, der Welt, die durch
die rationale Wissenschaft so durchsichtig und beherrschbar
zu werden schien, wieder den Charakeer des Unheimlichen und
Fremden, ja Feindseligen zu geben. Nicht Geisteskraft und
Tat - so scheint es wenigstens fiir weite Schichten ~ lassen den
Menschen Herr seines Schicksals werden; er fiihit sich den
Nachstellungen ungreifbarer tiickischer Michte preisgegeben
und sieht sich um nach ibermenschlichen Kriften, die ihm
helfen kénnen. Er ffnet sich nicht nur dem Angebot berufs-
miBiger Beschworer und Zauberer, die Geister bezwingen und
sogar in ihren Dienst stellen kinnen, sondern auch der Piopa-




