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Die alte Kirche.
Eine kulturphilosophische Studie.

Von ¢

Ernst Troeltsch.

¢

Ausdriicke wie Christentum, Mohammedanismus, Buddhismus, Prote-
stantismus und ihnliche sind nicht die urspriinglichen Selbstbezeich-
nungen dieser religiosen Gruppenbildungen. Daher kommt in ihnen
auch nichtderen wesentliche Selbstanschauung und Selbstempfindung zum
Ausdruck. Sie bedeuten schon eine Verschjebung des Sinnes. Denn
die abstrakte Form eines allgemeinen Begriffes, in der sich jene Aus-
driicke darbieten, stellt von vornherein diese Gebilde unter die Vor-
aussetzung, als seien sie Sondergebilde, die auf einer gemeinsamen
_Ebene ligen, etwas Gemeinsames nur differenzierten und daher einander
trotz gewisser Besonderheiten gleichartig wiren. Gerade von dieser
Gleichartigkeit ist nun aber in ihrer Selbstempfindung nichts enthalten,
sie empfinden sich vielmehr als v6llig singulédr und betrachten jede andere
_ Religion nicht -nur als total verschieden, sondern meist sogar als In-
begriff der Unwahrheit. Aus eben diesem Grunde kommt auch das
fiir sie wahrhaft Charakteristische in diesen Bezeichnungen nicht zum
Ausdruck. Aber auch noch nach einer anderen Seite hin sind sie
" irrefithrend. Sie erscheinen gegeniiber den groflen Mannigfaltigkeiten,
Spaltungen und Entwickelungsverschiebungen auf jedem dieser Ge-
biete wie der Allgemeinbegriff, der verschiedene Untergruppen
umfaf}t und in ihnen nur sich auswirkt, wobei dann die Versuchung
nahe liegt, nach dialektischem Schema die verschiedenen Untergebilde
als logisch notwendige Entwickelungsstufen der im allgemeinen Be-
griff angedeuteten grundlegenden Idee zu betrachten. Die grofien
Religionen erscheinen dann leicht jede als eine »Idee«, die in den ver-
schiedenen Sondergebilden nur teils Triibungen, teils Evolutionen der
gemeinsamen Wesenssubstanz erfahren. Das ist nun aber wiederum der
Selbstanschauung und Selbstempfindung der Untergruppen véllig ferne.
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Diese liegen miteinander in realem Kampfe nicht in logischer Stufen-
differenz und bedeuten, im Kreuzungspunkt jedesmal verschiedener
und neuer historischer Krifte stehend, jedesmal etwas ganz Eigenes
und Neues, das unter eine gemeinsame Idee gar nicht subsumiert
werden kann.

So ist das Christentum, auf das sich die folgenden Betrachtungen
erstrecken, iiberhaupt keine Idee, sondern eine Offenbarung und Er-
l6sungsstiftung iibernatiirlicher Art durch das ungeheure Wunder eines
die Gottheit in menschlicher Gestalt darbietenden Erlosers, der seine
eigene Gottmenschlichkeit der von ihm gestifteten und mit allen Wun-
derkriften ausgestatteten Erldsungsanstalt mitgeteilt hat und darum
in ihr mit seinen himmlischen Kriften immer gegenwirtig wirksam
ist, bis er am Ende der Welt seine, von der Kirche geweihten, er-
zogenen und bewihrten Gliubigen zum eigentlichen Gottesreiche des
vollendeten, unaussagbaren Ideals vereinigt. Eben deshalb nannte
sich das Christentum auch nicht Christentum, sondern heilige, katho-
lische, apostolische Kirche. In dieser Bezeichnung liegt sein eigent-
liches Wesen, nicht in der blassen Abstraktion »Christentum«. Der
letztere Name ist ja auch gar nicht von ihm selbst geschaffen, son-
dern von den Gegnern, die damit sagen wollten, dafl es die Religion
eines neuen Gottes, des Christus, ist, den die seltsamen und dunklen
Gemeinden in ihrem neuen Kultus verehren. Diese scheinbar so ein-
fache und selbstverstindliche Erkenntnis ist aber von der grofiten
Wichtigkeit: das »Christentum« ist von Hause aus und grundlegend
nichts anderes als die katholische Kirche. Das aber heif3t, daf} wir nur
diese als das erste, naturgemifle und von der geschichtlichen Gesamt-
lage erzeugte Ergebnis des Werkes Jesu anzusehen haben, alle
Ur- und Entstehungsgeschichte in der Richtung auf sie hin zu be-
trachten haben. Sofern ihre Entstehung und Bildung aus jenem nicht
restlos zu verstehen ist, haben wir dann zu ihrer Erklirung und da-
mit zur Erklirung des »Christentums« noch andere historische Krifte
heranzuziehen und dieses damit in einen noch viel weiteren Horizont
einzustellen. Das »Christentum« ist eben die katholische Kirche und
nicht die Predigt Jesu, und nur aus der ersten und nicht aus dem
zweiten hat sich die ganze ungeheure folgenreiche Entwickelung der
christlichen Institutionen, Ideen- und Lebenswelt herausgebildet. Das
heifit dann weiter, da im Altertum neben der Kirche nur schmale und fiir
die weitere Geschichte nicht wirksame Sonderbildungen entstanden sind,
dafl der ganze Reichtum neuer kirchlicher, sektirischer, klosterlicher
und personlich-mystischer Bildungen, die dann die mittelalterliche und
moderne Welt erfiillt, aus dem Katholizismus heraus als Vereinseitigung,
Verengung, Erweiterung, Polemik und Umbildung zu verstehen ist. Die
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mittelalterlichen Orden und Sekten, die Mystik und personlich-religiose
Literatur, die Reformationskirchen und Tiaufergemeinden: sie alle
sind aus den inneren Spannungen, Entwickelungen und Reibungen
sowie aus historischen Zusammenstéflen des Katholizismus mit neuen
geistigen und materiellen Gesamtlagen zu verstehen. Oder etwas
anders ausgedriickt: nur auf seiner Grundlage ist die geistige Ge-
schichte des Abendlandes innerlich zu erfassen. Ja, von hier aus ist
es auch erst zu verstehen, wie es in der modernen Welt zur Er-
setzung des Wortes »Katholische Kirche« oder »christliche Kirchen«
durch den Begriff »Christentum« kommen konnte. Erst nachdem
eine ganze Anzahl verschiedener Kirchen, Gruppen und Sek-
ten aus der Kirche hervorgegangen war, empfand man das Be-
diirfnis, das ihnen Gemeinsame mit einem abstrakten Begriffe zu be-
zeichnen. Indem ferner durch die gegenseitige Indifferenzierung all
dieser Wunder- und Erlosungs- und Alleinwahrheitsanspriiche das
Wunder der Kirche iiberhaupt zuriicktrat, suchte man dieses Gemein-
same in einer blofien Idee, die dann zugleich das eigentliche Wesen
der Sache wurde und von denjenigen, die dieses Gemeinsame auch
als das »Bleibende« betrachten wollten, den groflen metaphysischen
und ethischen Ideen angeglichen wurde, in denen die moderne
Vergedanklichung aller historischen Krifte die bleibenden Fort-
schritte der modernen Welt zu sehen meint. Damit ist aber das
»Christentum« nichts anderes als eine neue Entwickelungsphase
der Kirche, eine Loslosung der christlichen Ideenwelt von ihrer
kirchlichen Grundlage, eine Verselbstindigung zu einem iiberkirch-
lichen und darum wesentlich ideellen Dasein. Es ist mehr der Aus-
druck fiir die modernen Phasen der christlichen Lebenswelt als der
Allgemeinbegriff fiir die verschiedenen Bildungen des Christentums,
obwohl man aus Griinden sprachlicher Bequemlichkeit den Ausdruck
natiirlich auch im letzteren Sinne verwenden darf und mufl. Es darf
aber nur unter dem Vorbehalt geschehen, dafl dabei alle die ange-
deuteten Miflverstindnisse vermieden werden.

Liegen nun aber die Dinge so, dann ist es unter universalhisto-
rischem und kulturphiiosophischem Gesichtspunkt eine groflie und
wichtige Frage, wie der Katholizismus — so darf man der Kiirze
wegen ruhig sagen, da das ja doch nicht als Allgemeinbegriff ver-
schiedener katholischer Kirchen verstanden werden kann wie der
Protestantismus als solcher verschiedener protestantischer Kirchen,
wodurch Entstehung und Bedeutung des Ausdrucks »Protestantismus«
ein selbstindiges und interessantes historisches Problem wird — aus
der Gesamtlage der antiken Welt heraus entstanden und welches
seine Bedeutung fiir die Entstehung der nach-antiken oder abend-
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lindischen Kulturwelt ist. Beide Fragen lassen sich nur in- und mit-
einander beantworten. Denn gerade darauf, dafl die antike Welt
in die Kirche ihre letzten Krifte hineingegeben und um ein mich-
tiges vom Orient kommendes Zentrum herum neu organisiert hat,
beruht die inhaltliche Bedeutung und Wirkung der Kirche fiir das
ganze Abendland. Die Kirche ist die letzte grofie Schopfung der
Antike, zundchst in ihre politisch-sozialen Ordnungen und in ihre
geistige Welt sich einschmiegend und aus ihnen genihrt; aber eben
dadurch ist sie in dem ungeheuren Bruch unserer Geschichte, dem
Untergang der Antike und dem Aufkommen der abendldndischen Welt,
der Triger der Fortleitungen und Kontinuitit, die Kraftquelle der neuen
Kulturanfinge. In beiden Bedeutungen ist sie der Mutterschof3 der
abendlindischen Welt, die nur iiber sie hiniiber die Ankniipfung an
die Antike hatte und hat und doch gerade durch die Kirche von ihr
tiefst innerlich geschieden ist. Sie ist der grofle Trennungsstrich
und die gewaltige Vermittlerin zugleich. Sie fiillt die ungeheure Kluft
aus und verewigt sie zugleich. Was vor ihr liegt, ist uns in dem
Sinn und Geist, den es fiir sich selber hatte, vollig fremd geworden,
abgesehen von kleinen Kreisen von Kiinstlern und Intellektuellen,
die stets von neuem ein hellenisierendes Heidentum pflegen, aber es
doch auch meist auflerordentlich modernisieren. Auf der anderen
Seite stammt doch aus ihr die letzte und ganz auflerordentliche Kraft-
leistung der Antike, sich mit ihrer ganzen Wissenschaft, ihrem Recht,
ihrer Kunst und ihrer Technik in die neue Welt zu ergiefien, zu-
gleich mit einer héchsten religiosen Inbrunst, die, von einem neuen
orientalischen Glauben geweckt und gesammelt, alles Kulturelle in
sich hineingesogen hat, um es wieder aus sich herauszusetzen. Nur
durch solche universalhistorische Erkenntnis und Erfassung konnen
wir uns inmitten der heutigen religiosen Krisis und inmitten der
starken Problematik unserer ganzen heutigen Kulturlage dariiber klar
werden, was der Einschuf8 christlichen Wesens in unserer modernen
Welt bedeuten kann und allenfalls bedeuten soll.

Aber alles, was damit iiber Entstehung und Bedeutung der Kirche
gesagt ist, kann erst aus den Einzelheiten wirklich deutlich werden.

Die eigentliche Entstehungsgeschichte des Christentums ist ein
hoffnungsloses wissenschaftliches Problem. Wir haben nur um c. 150
die wesentlich fertige Kirche vor uns mit ihrer eigenen Ueberlieferung
von ihrem Werden. In dieser Ueberlieferung sind nur einzelne Punkte,
die Predigt Jesu, die Missionsarbeit Pauli, ein paar liturgische und
rechtliche Ordnungen, einige kirchliche Literatur hell beleuchtet. Aber
die Verbindungen fehlen, die einzelnen Punkte selbst sind vielfach
ritselhaft; und vor allem von ihnen aus erkldrt sich das Ganze, das
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wir um 150 vorfinden, nur zum kleinen Teil. Fiir das, was sich aus
der eigenen christlichen Ueberlieferung nicht erklirt, ist man auf die
auflerkirchlichen religiosen Bewegungen, Vorbilder, Analogien und
soziale und kulturelle Einwirkungen angewiesen. Hier mehren sich
zwar durch die Arbeit der heute diesen Dingen eifrig zugewandten
Philologen die hellen Punkte fortwihrend. Aber auch sie bleiben
grofenteils ritselhaft genug, entbehren der Verbindungen und sind
in ihrer wirklichen Einwirkung auf die Kirche schwer erkennbar, weil
diese bewufit und unbewuflt unter dem EinfluR ihres Glaubens an ihre
unmittelbar goéttliche Herkunft die Spuren ihres Werdens verkannt,
verwischt, ignoriert oder getilgt hat. So bleibt nur der Riick-
schlufy aus ihrem Bestand am Ende des zweiten Jahrhunderts, d. h. die
Analyse dieses Bestandes selbst und die Zuriickverfolgung der in ihm
vereinigten und verschmolzenen Elemente. Das kann im einzelnen
natiirlich hier nicht verfolgt werden; auflerdem bringt hier fast jedes
Jahr neue Erkenntnisse.

Wohl aber ist es von erleuchtender Bedeutung, die beiden
Hauptrichtungen dieser Zuriickverfolgung ins Auge zu fassen. Denn
die Tatsache, dafl es moglich ist beide Richtungen zu verfolgen und
daf} beide Recht haben und sich nur richtig aufeinander einzurichten
haben, fiihrt tiefer als alles andere in das Verstindnis und die Be-
deutung der Sache hinein. Diese beiden Richtungen selbst aber sind
leicht zu bezeichnen. Die Einen suchen die Kirche wesentlich von
Predigt und Werk Jesu herzuleiten, geben allerhand Ablenkungen
und Beeinflussungen durch die Umwelt, besonders durch den Hel-
lenismus zu, halten aber die Kirche doch wesentlich fiir das gerad-
linig aus der urchristlichen Mission entspringende Endergebnis. Sie
ist dann in Wahrheit eine Entwickelung aus dem hebriischen Pro-
phetismus heraus, dessen Gottesglaube, Forderung und Verheiflung in
Jesus eine neue, michtige, stark verinnerlichte und humanisierte Gestalt
gewinnt, eine Entschrinkung, Verinnerlichung, Vertiefung und rein
religios-organisatorische Gemeinschaftsbildung des Hebraismus oder
Prophetismus, in allen Hauptpunkten aus dem Messianismus und seiner
Festlegung auf die Person und das Schicksal Jesu entwickelt. Bei
den katholischen Forschern erscheint diese Linie als vollig geradlinig,
da sie die Kirche schon in Christus selbst enthalten denken und sie
nur langsam Gestalt gewinnen lassen. Bei den Protestanten erscheint
sie etwas knitterig, da sie den Katholizismus selbst schon fiir eine
Abweichung von der Predigt Jesu und Pauli halten und dafiir gerne
die Einwirkungen der hellenischen Welt verantwortlich machen. Die
Andern sehen umgekehrt die spatantike Religionsentwickelung iiber-
haupt als den Mutterschof8 des Christentums an, lassen die Sokra-
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tische Bewegung in Wahrheit durch all die Leiden und Kimpfe der
Kaiserzeit hindurch ausmiinden in die Kirche und sehen in dem Ein-
stromen des christlichen Messias-Kultus in diese spitantike Er-
16sungs-, Offenbarungs- und Mysterienreligion nur ein die ganze Ent-
wickelung beférderndes Ingredienz, wobei von den Phantasten ganz
abgesehen werden darf, die in Christus, dem Kultgott der Christen,
nur einen nachtriaglich herangezogenen oder gar erfundenen Heros
eponymos der die hellenische Religion abschlieBenden und vollen-
denden Kirche sehen.

Die Einen haben recht schon aus dem einfachen Grunde, daf} der
Anstof} fiir die Bildung der Kirche in letzter Linie tatsachlich von Jesus
ausgeht, der die Verkérperung des Menschlichsten und Innerlichsten
im hebriischen Prophetismus und innerhalb dieser Verkérperung noch
etwas vollig Eigenes und Urspriingliches, schwer Definierbares darstellt,
der jedenfalls vollig unhellenisch ist und mit den groflen religiésen
Bewegungen der Diadochenzeit nur insofern zusammenhingt, als diese
das Judentum wieder auf seinen eigensten Geist zuriickgeworfen und in-
nerhalb seiner eine eigentiimliche, jidisch-apokalyptische Erregtheit und
entsprechende Spannung gegen die Welt zu nihren mitgeholfen haben.
Dadurch ist der religitse Genius Jesu zum Messias geworden, ent-
weder schon fiir sein eigenes Bewufitsein oder fiir das seiner Gliu-
bigen. Man kann das nicht mehr sicher wissen; aber sicher ist, daf}
die messianische Ideenwelt der erste Impuls der Jiingergemeinde
und damit der Kirche ist. Niemand, der die Reihe der Christus-
zeugnisse und -bekenntnisse der Christenbeit kennt, kann daran zwei-
feln, daf3 der Herzschlag dieses gewaltigen Menschen durch das Ganze
hindurchgeht wie das Zittern der Schiffsmaschine durch den ganzen
Schiffskérper, auch wo man sich davon keine bewufite Rechenschaft
gibt. Hier liegen die Wurzeln eines Gottesglaubens, der der lebendig
irrationalistische Gottesglaube der Propheten ist und mit den griechi-
schen Einheits- und Gesetzesbegriffen so wenig zu tun hat wie mit
den dualistischen Phantasien eines gnostischen Orientalismus. Hier
"liegen die Wurzeln einer Gemeinschaftsidee, die unmittelbar aus dem
Gedanken des erwihlten, von Gott beherrschten Gottesvolkes hervor-
geht und nur eben dem Abraham aus Steinen Kinder erweckt, -
wenn die eigentlich Berufenen versagen; das ist ein soziologisches
Ideal véllig anderer Art als der géttergeweihten Polis oder der grofien
Imperien mit ihrem Gott-Konigtum, aber auch als die Schopfungen
der Gewalt und des Krieges und als diejenigen einer kosmopolitischen,
in jedem Individuum identischen Vernunft. Hier liegen ferner die
Wourzeln des ganzen eschatologischen Optimismus, der als Utopie,
als Chiliasmus, als Fortschritt, als Hoffnung einer vollendeten Zukunft
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die ganze europiische Welt und Arbeit von innen heraus erregt und
hoch emporschleudert, jener Grundzug, der das Abendland von der
ganzen sonstigen Welt unterscheidet, insbesondere auch vom Griechen-
tum, das die Erlosung in der Erkenntnis des ruhenden Seins findet,
aus dem immer neu sich wiederholenden Weltprozet immer von neuem
die Vernunft zu den gleichen Erkenntniszielen auftauchen lifit und
von dem absoluten Vollendungsziel einer einmaligen Menschengeschichte
nichts weif}. Hier liegen schlieffilich und insbesondere die Wurzeln
einer Ethik, die durch die instinktive alleinige Betonung des Menschen
im Juden sich zwar der griechischen Humanitit nihert, aber eben
gerade keine Humanitit ist, keine wiirdevolle Auswirkung der Herr-
-schaft des Geistes und keine harmonische, aus der Erkenntnis des
Seienden und seiner Einheit gesittigten Schonheit der Seele, auch
keine Herrschaft der Weisen oder der selbstgewissen Vernunft im
biirgerlichen Kosmos, sondern Gotteskindschaft mit Verleugnung des
irdischen Selbst und Bruderliebe mit dem Grunde einer alle ver-
schmelzenden Gottesliebe, ein Hindringen auf héchste Menschheits-
ziele, die nicht aus der autarkischen Vernunft, sondern aus der sich
mitteilenden gottlichen Gnade stammen, und darum von einer un-
iiberwindlichen Hilflosigkeit gegeniiber allen Anforderungen des staat-
lichen und biirgerlichen Lebens. Es ist der grofle prophetische
Gedanke von einer radikalen Willensumkehr und der Einstellung des
Willens in den unbekannten und unbegreiflichen géttlichen Willen,
in der die Selbstherrlichkeit der Kreatur vergeht und die spréden
Einzelwillen miteinander verschmelzen, in der aber in jedem Moment des
gliubigen Vertrauens so viel Licht uns zustromt, dafl wir seinen Welt-
zielen uns unbedingt ergeben konnen. Erst hier entsteht der eigent-
liche und ewige Wert der Personlichkeit, indem das Subjekt der Welt-
totalitit entnommen und Gott zugeeignet wird, so dafl demgegeniiber
die hellenische Welt den Personlichkeitsgedanken iiberhaupt nicht kennt,
und eben mit der Personlichkeit auch das sittliche Ideal der Liebe, die in
jedem Menschen die Personlichkeit sucht undglaubt, diemit allen Gefahren
der Indiskretion, der versteckten Wichtigmacherei, der falschen Demut
und der utopistischen Weltbegliickung zu kimpfen hat, die aber doch
gerade in ihrer Schlichtheit und Gottgebundenheit, wie sie sich in
Jesus darstellt, einen tiefsten seelischen Zauber und eine l5sende
und erwirmende Kraft ausiibt. Es bedarf keines Wortes, dafl das
alles nicht hellenisch, nicht hellenistisch und nicht orientalistisch-gno-
stisch ist. Es ist lediglich prophetisch und dariiber hinaus Jesu eigent-
lichste Originalitit.

Ein zweites vollig eigentiimliches Fundament ist der Glaube an
die Auferstehung eben dieses Jesus. Moderne Psychologie mag hof-
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fen ihn verstindlich zu machen. Auflerordentlich aber bleibt die
Wirkung dieses Glaubens. Denn, indem er die Person Jesu in die
Region des Himmmlischen und Ueberirdischen versetzt, von dannen er
kommen wird zu Gericht und Erl6sung, schafft erst er eine Gemeinde mit
einem neuen Verehrungsobjekt, den Keim einer neuen Religion, was
die Predigt Jesu selber nicht gewesen ist. Darin liegt ferner die
Aufgabe, den ins Uebermenschliche versetzten Jesus mit dem strengen
jidischen Monotheismus auszugleichen, der Keim der Trinitétslehre
und das Problem, die konkret-geschichtliche Einmaligkeit mit dem
ewigen gottlichen Lebensproze3 zu verbinden, das tiefste und eigent-
lichste christliche Problem. In den Versammlungen der Auferstehungs-
gliubigen, dem gemeinsamen Brotbrechen, der Andacht zu dem vom
Himmel Wiederkommenden, liegen schliefilich die Anfinge eines neuen
Kultus, der zum neuen Glauben hinzutritt und das wichtigste Element
einer sich als Religion gebenden und missionierenden neuen Gruppen-
bildung ausmacht. Indem damit diese Gliubigen weiter vor der Frage
standen, wie der erwihlte Messias habe scheitern konnen, warum
und wie der Géttlich-Himmlische sterben konnte und weshalb der
Messias nur durch Leiden zu seiner Herrlichkeit und endgiiltigen Er-
loserkraft eingehen konnte, entstand jene Idee vom Leiden als der
Probe stellvertretender Liebe und der Vorbedingung jeder himm-
lischen Herrlichkeit, die, schon von den Propheten geprigt, nun dem
Gedanken von einer organischen Verbundenheit der Menschheit, der
Unzulianglichkeit eines blofl immanenten Weltsinns und der Uner-
schopflichkeit des Seins in einem gleichartigen Allgemeinbegriff den
tiefsten und dauerndsten Ausdruck gab, was auch sonst immer an
Mythologie und rabbinischer Scholastik sich mit diesem Gedanken
verbunden haben mag. Das vor allem war den Griechen eine Tor-
heit und von ihrem Standpunkte aus mit Recht. Und auch der Orien-
talismus hatte an dessen Stelle nur kosmologische Mythen.

Etwas tiefer in das Hellenistische und Gnostische geraten wir aller-
dingshinein, wenn wir den Zustand dieser Gemeinden beiihrer Propaganda
in der Heidenwelt und die aus diesem Zustande auftauchenden Ge-
stalten des Paulus und des ihm nahe verwandten vierten Evangelisten
vor Augen haben. Hier haben wir nun wirklich eine neue »Reli-
gion«, einen von Juden und Heiden getrennten Kult, eine bedingungs-
los universalistische Propaganda vor uns; und diese neue Religion
dhnelt nicht blof duflerlich, den vom Orient vordringenden, aber mit
hellenischen Ideen vielfach durchwirkten Mysterienreligionen und pneu-
matischen Bewegungen. Aber insbesondere die Gestalt des Paulus
besitzt nicht blof3 eine unerschépfliche persénliche Originalitat, die von
den anonymen Parallelen sich aufs schirfste abhebt, sondern in ihm
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lebt auch vor allem eine mit der prophetischen Grundlage und dem
Evangelium Jesu eng zusammenhingende spezifisch christliche geistige
Kraft. Sie stellt sich uns dar in dem vielberufenen Begriff oder Namen
des Glaubens als des Wesens der neuen Religion und aller wahrhaften
Gotteserkenntnis {iberhaupt. Der Glaube als Vertrauen auf die in
allen Ratseln und Unbegreiflichkeiten wirksame géttliche Giite, die
durch keine Siinde und keine Moralforderung verdeckt werden darf,
eben darum unbegreiflich und doch verstiandlich, iiber aller Vernunft
und doch die natiirlichste Forderung des Herzens, aber deshalb auch
nicht ein Werk menschlichen Erdenkens und nicht ein Ergebnis sitt-
licher Arbeit, sondern ein freies Geschenk derihn in die Herzen gielenden
gottlichen Gnade. Diese im Glauben gegenwirtige Gnadengewiflheit ist
fir Paulus dann so sehr zusammengeflossen mit dem Bilde des ge-
kreuzigten Jesus, dafd sie diesen vollig aufzehrt in der rein inneren
und seelischen Offenbarung Gottes an dem Herzen, ja daB sie alles Ge-
schichtliche auflést in ein Uebergeschichtliches, das darum doch nicht
zum blofen Begriff und Prinzip wird, sondern derunergriindlich lebendige
Gnadenwille des prophetischen Glaubens bleibt. Dieser Glaube ist
die Seele des paulinischen Lebens und Wirkens und in der Tat eine
vollig eigentiimlich christliche Deutung des Religiosen, schon von den
damaligen Christen selber wenig verstanden und der Antike so inner-
lich wesensfremd, dafl die gnostisch-hellenistischen Elemente des
Paulus sehr viel stirker auf die werdende Kirche gewirkt haben als
jenes sein eigentlich christliches. Aber dieses letztere bleibt doch
das Wahrzeichen des eigentlichen Geistes, aus dem die Kirche er-
wuchs, und ein Augustin und Luther haben sich nicht geirrt, wenn
sie von hier aus den Weg zum Herzen der christlichen Lebenswelt
suchten.

Das nichste, was uns darnach entgegentritt, ist die Kirche selbst
mit ihrem Namen, ihrer Anschauung von sich selbst, ihrem inneren
Gefiige und ihren Hoffoungen. Sie ist von Paldstina immer weiter
abgeriickt und hat auch von dem Sonnenuntergang der apostolischen
Zeit nur diirftige Erinnerungen bewahrt, hat gegen das Pneumatische
und iibersteigert Christliche des Paulus Mif3trauen empfunden und sich
der Umwelt trotz schirfster Gegensitze aufs stirkste angepafit, indem
sie der Anniherung des Paulus an die Mysterienkulte immer stirker
folgte. Aber ihr Wesen selbst ist offenkundig véllig unhellenisch
und unhellenistisch. Sie ist, wie ihr Name, der die hebriische heilige
Volksgemeinde bedeutet, durch und durch jiidisch-prophetischer Her-
kunft. Sie ist nichts anderes als die alte Idee des erwihlten Gottes-
volkes, der israelitischen Heiligkeits- und Heilsgemeinde, desIsrael nach
dem Geiste, belebt durch den Geist, den Gott vor dem Ende auszu-
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gief3en versprochen hatte, die Vorform des endgiltigen Gottesreiches, die
der Wiederkunft des Messias und Erlésers wartende Gemeinde. Sie
ist nicht eine Analogie der stoischen Kosmopolis oder ein Nachbild
der romischen Reichseinheit oder ein Bund von Mysterienvereinen,
der die Moglichkeiten des romischen Vereinsrechtes unter irgendwelchen
Decknamen benutzt hitte zur Aufrichtung eines universalen Religions-
vereins. Sie ist in allererster Linie ein Glaube an die Erwihltheit
der Christen, die die Erben Israels und ihrer heiligen Schriften sind,
an die heiligende und organisierende Kraft des in ihnen wirkenden
Wunders, an die grofie Gottesgemeinde Christi, die sowohl in jeder
Einzelgemeinde als in der Gesamtheit der Gemeinden sich darstellt.
Sie schafft sich ihre Beamten, Leiter, Lehrer, Helfer, Propheten und
Missionare durch den Geist, der sie charismatisch beruft, und nur
allmihlich gehen, wie auch sonst bei solchen charismatischen Herr-
schaftsformen, die Charismen in Vererbung oder Ernennung oder
Weihung iiber und entsteht aus dem charismatischen Wunderglauben
ein geordnetes Organisationsrecht, das iibrigens als halb géottliches und
halb menschliches Recht immer eine juristische Mifigeburt bleibt. Wie
sehr auch immer die Kirche dann weiterhin in Priester- und Sakramen-
talkult hineingewachsen sein mag und wie sehr sie sich schliefllich auch
administrativ dem Reichsrecht angepafit haben mag, sie bleibt ein sozio-
logisches Sondergebilde, das zwar mit charismatischen Herrschafts-
bildungen auf anderen Gebieten Indiens oder Chinas Aehnlichkeiten
haben kann?), das aber doch vom prophetischen und christlichen
Glauben her vollig einzigartig als Erlosungsanstalt und sittlich-heilige
Volksgemeinde zugleich entstanden ist und mit seiner eschatologisch-
apokalyptischen Zuspitzung der irdischen Wirklichkeit {iberhaupt nie
ganz angehort. Das aber ist christlich, nichts als christlich. Dafiir
hatten ja auch Heiden und Christen selbst keine Kategorien. In der
Weise des antik-soziologischen Denkens nannten beide die Kirche
bald eine Nation oder das dritte Menschengeﬁchlecht oder eine philo-
sophische Schule. All das pafite nicht. Sie war eben die Kirche und
hatte keinen allgemeinen Begriff ihrer Gattung iiber sich. Gerade
daran, an dieser Unmoglichkeit der Einfiigung in die ethischen und
soziologischen Kategorien der Antike, entziindete sich ja auch der
blutige Kampf, der Hal der Massen und das Mifitrauen der Regie-
rung. Es ist nicht aus Mil- und Unverstindnis entsprungen, sondern

1) Hieriiber interessante Ausfilhrungen mehrfach bei Max Weber, Die Wirtschafts-
ethik der Weltreligionen, im Archiv fiir Sozialwissenschaften Bd. 41 und 42, 1915 und
1916, Er konstruiert einen eigenen soziologischen Typus der charismatischen Herr-
schaft neben dem traditionalistisch-autoritativen und dem rationalistisch biirokratischen.
Die Kirche hat nach und nach an allen teil und geht in keinem auf,
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aus dunkler Ahnung und klarer Erkenntnis der wirklichen Sachlage.
Die soziologische Kategorie der Kirche sprengte das antike Dasein,
das sie mit seinen ererbten Kategorien schlechterdings nicht vereinigen
konnte. Es ist das auch heute noch schwer genug.

Das Wichtigste aber ist der gemeinsame ideelle Grundzug, der
in allen genannten Eigentiimlichkeiten nur symptomatisch angedeutet ist
und der in der alten Kirche niemals in voller Klarheit herausgearbeitet
wurde, ja in der Zusammenarbeitung mit dem griechischen Idealismus
beinahe verloren ging, wenn er auch in Instinkt und Gefiihl als die
psychologische Voraussetzung des Ganzen immer vorhanden war.
Diese psychologische Voraussetzung hat aber — und das ist das
Entscheidende — einen logischen Gehalt, wobei natiirlich nicht an
die formale Logik gedacht ist, sondern an das, was man heute trans-
zendentale Logik oder logisches Apriori nennt. Die christliche Welt la63t
nimlich einen logisch-metaphysischen Gehalt mitten in aller Phan-
tastik, allem Dogma und allem Mythus erkennen, der in sich einheit-
lich ist und sozusagen eine eigentiimliche Logik besonderen religiésen
Denkens enthilt, der eben deshalb dem griechischen Denken durchaus in
den Hauptpunkten entgegengesetzt und der auch keineswegs etwa mit
orientalisch-mythischem Denken identisch ist. Freilich liegen hier die
Dinge nicht so einfach und leicht zu greifen. Es hat anderthalb Jahr-
tausende bedurft, um sie aufzudecken, und hier herrscht heute noch
viel Unklarheit. Der Gegensatz hat die ganze Zeit hindurch nur instink-
tiv und unbewuft vorgelegen, oder hat sich in sachliche Gegensitze
natiirlicher Vernunft und geoffenbarter Wahrheit rein faktisch ver-
kleidet, nur selten von Ahnungen der wahren Natur des Gegensatzes
erleuchtet. Er ist aber nicht blof3 ein sachlicher Gegensatz der Er-
kenntnis- und Lebensinhalte, sondern auch und vor allem ein metho-
discher des logischen Apriori. Das hat die alte Kirche nicht gewufit.
Denn anfangs hatte sie iiberhaupt keine Logik und dann hatte sie
die griechische. Der Scharfsinn der Scholastiker, vor allem eines
Duns Scotus, und die Divination Luthers haben ihn gefiihlt. Ein
Pascal und Berkley haben die Sachlage scharf empfunden; Malebranche
hat sie in dem totalen Zwiespalt seines halb griechisch-substantiali-
stischen, halb christlich-voluntaristischen Systems schneidend beleuchtet.
Kants Scheidung einer theoretischen Seinserkenntnis und einer auf
Freiheitspostulaten beruhenden Religionserkenntnis hat sich ihr ge-
nihert, in die letzten Tiefen drang Kierkegaard trotz aller eigensinnigen
und gesuchten GewaltSamkeiten. Die moderne Logik, die auch den
nicht-theoretischen Aprioris und Formgesetzen in der Bildung der seeli-
schen Inhalte nachgeht und den Monismus der blofl reinen und sel-
bigen Logik aufgelést oder besser deren Begriff iiber die reine Seins-

Logos VI 3. 19
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erfassung, d. h. Erkenntnis im strengen, theoretischen Sinne des
Wortes, hinaus erweitert hat, vermag diese Dinge zu sehen.

Was damit in der modernen Kirisis der christlichen Idee gegentiiber
der von der Renaissance dsthetisch erneuerten und naturwissenschaftlich
fortgebildeten griechischen Logik zutage trat, das war von Anfang an
latent vorhanden. Esist der Gedanke der reinen Faktizitit des Wirklichen,
das seinerseits aus unzihligen rein faktischen und momentanen Lebens-
inhalten besteht, und die Zusammenbhaltung dieser grenzenlosen Ueber-
fillle des rein Faktischen und darum Irrationalen lediglich durch denZweck
des gottlichen Willens, der auch seinerseits nur darum gut ist, weil
er eben der gottliche Wille ist. Es gibt keinen ruhenden, als Form-
gesetz alles Wirklichen vom Denken ergreifbaren Allgemeinbegriff, der
durch seine allgemeine Notwendigkeit letzte Wahrheit und letzter Wert
wire, in den alles Sein gleichartig eingeschlossen und an dem aller Wert
vernunftnotwendig gemessen werden konnte. Nicht die Notwendig-
keit des Seins und seiner allgemeinen Gesetze entscheidet, sondern
die Souverinitit des rein faktischen Willens. Sie entscheidet bei
Gott und begriindet sein Verhiltnis zu Sein und Welt, sie entscheidet
beim Menschen und begriindet sein Verhiltnis zu Gott. Die Freiheit
als reine Setzung des Wirklichen und die Bejahung dieses Wirk-
lichen eben um deswillen als gut: das ist der letzte Kern dieser
Denkweise. Die Freiheit Gottes ist die Schopfung im Grofien und
Ganzen und im Kleinen und Einzelnen. Die Freiheit des.Menschen
ist der Glaube, der sich dem bloflen Sein und bloflen Gesetz ent-
windet und in die Bewegung der gottlichen Freiheit einstellt. Daher
ist nicht das ruhende Sein Ausgang und Ziel, sondern die unermefi-
liche Bewegung, die in jedem ihrer Momente doch mit der Einheit des
gottlichen, letztlich unerforschlichen Willens verkniipft ist. Daher ist
das Ziel der Seele nicht die Harmonie, die sie selber durch Er-
kenntnis schafft, sondern die Teilnahme an der unendlichen gott-
lichen Bewegung, in die sie sich durch den Sprung und die Tat des
Glaubens versetzt und in die sie sich nur versetzen kann, weil sie
sich von ihr ergreifen lalt. Die ewige Bewegung ist von Gott aus
Schopfung, vom Menschen aus Erlebnis der Gnade, und trigt in allen
ihren Hohepunkten das dunkel hinter oder iiber ihr liegende Ganze
als lebendige Fiille in sich. Daher ist der Weltlauf ein absolut in-
dividueller und einmaliger, der das Weltziel der Freiheit verwirklicht im
Endergebnis des Reiches Gottes. Daher ist die Offenbarung Gottes
geschichtliche SelbsterschlieBung, am allgemeinen Weltgeschehen ge-
messen zufillig, am géttlichen Willen gemessen die Offenbarung des Ewi-
gen und Notwendigen. Daher bleibt fiir die Naturgesetzlichkeit und
iiberhaupt fiir die begrifflich falbare Allgemeinheit, soweit sie {iber-
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haupt in den Horizont dieser Denkweise fillt, nichts anderes iibrig als
die fortwahrende Durchbrechung, Ueberhéhung und Neuverkniipfung
durch die gottliche Freiheit der Schopfung oder durch das »Wundere.
Dabher ist vor allem die christliche Ewigkeit nicht die abstrakte Notwendig-
keit und das Sein iiberhaupt, sondern eine lebendige Bewegung, die nur
die Einheit des Lebens, aber nicht die des Begriffes hat, und ist die Seele
nicht die an der ewigen Begriffswelt teilhabende Subjektivitit, sondern,
sobald sie aus Gott geboren ist, eine die Unendlichkeit Gottes einzig-
artig in sich tragende Monade. Das Ganze selber erfalt kein Begriff, weil
es selbst nicht begrifflicher Art ist. Es kann nur erlebt und, sofern
es aus der mit allen andern Erlebnissen gemeinsamen Erlebniskategorie
herausgehoben werden soll, entschlossen bejaht werden. Es ist
dann ein Urteil entgegen dem Schein, der ja ein Ganzes.nie dar-
bietet und jeden letzten absoluten Zweck stets wieder verschlingt und
zersetzt, darum eine Paradoxie; aber die Paradoxie ist die Bejahung
der eigentlichen und wahrhaften Wirklichkeit. In alledem hat das
ethische Moment, das gerade die Apologeten des Christentums da-
mals und heute so gerne betonten, gar keine erstlinige Stellung. Denn
die Messung und Selbstgestaltung an allgemeinen Idealen des Sollens
soll im christlichen Sinne gerade die Unmoglichkeit dartun, durch
allgemeines Gesetz und durch gewollte Selbstformung an seinem
Mafle zum eigentlichen Kern der Wirklichkeit, dem Ergriffenwerden
durch die gottliche Lebensbewegung, vorzudringen. Selbstverleug-
nung und Herzensreinheit, Bruderliebe und Demut offnen erst das
Herz hiefiir, wie sie selbst schon daraus hervorgehen. Auch die
christliche Idee des Guten ist eine andere, nicht ein allgemeines
Vernunftgesetz und die Vergottung in der Andhnlichung an die gott-
liche Weltvernunft, sondern die Selbsthingebung an eine géttliche
Bewegung, die gut ist, weil sie von Gott kommt. Auch das Gute ist
daher kein Begriff, der begriindet und verwirklicht werden koénnte
aus dem Wesen der Vernunft heraus, sondern eine Seligkeit, die der
ehrlichen Hingebung sich schenkt.

So wird man die logische Eigentiimlichkeit oder das Formgesetz
dieses religiosen Denkens bezeichnen koénnen, und wer sein Auge da-
fir geschirft hat, wird sie bei Jesus, bei Paulus, bei Origenes und
Augustin hervorblitzen sehen; er wird auch sonst in der wiisten Kon-
fusion altchristlicher Literatur und Praxis ihren Spuren begegnen. In
ihr ist es zutiefst begriindet, daf3 die Kirche zu einem guten Teil ihres
Wesens wirklich ein neues Prinzip war und als solches sich durchsetzte.
Der Gegensatz gegen das Hellenentum liegt dann klar auf der Hand;
der gegen Gnostizismus und Orientalismus ist weniger scharf, aber
immer noch deutlich genug. Das griechische Denken ist allgemein-

19%
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begrifflicher Rationalismus, seit es sich der Volksreligion und der
naiven Vorstellungswelt entgegenwarf, sein Prinzip immer schirfer, klarer
und umfassender ausbildend, und dieser Rationalismus haftet am All-
gemeinen, Zeitlosen, Ewigen des allgemeinsten Begriffes, an der Idee
des allgemein logisch notwendigen und dadurch den Kosmos har-
monisch und gleichartig umfassenden Gesetzes. Er erlost durch Erkennt-
nis und nicht durch Glauben; er versittlicht durch Denken und durch
den Gedanken realisierenden Willen, aber nicht durch Demut und
Hingebung an Gott. Er sieht die Ewigkeit in der zeitlosen Notwen-
digkeit der Idee, nicht in der produktiven Kraft einer gottlichen Liebe.
Er betrachtet die Geschichte als Spezialfall der immer neuen Er-
fassung derselben Ideenwelt in den immer sich wiederholenden
Weltprozessen, aber nicht als Stiftung eines neuen und indi-
viduellen persénlichen Lebens. Das ihm verbleibende Restproblem, wie
es von der Ruhe und Begrenztheit der Form aus iiberhaupt zu Bewegung,
Mannigfaltigkeit, Irrtum, Stinde kommen konne, beantwortet er durch
den echt griechischen, den Modernen so unverstindlichen Begriff der
»Materie«, die das Nichts ist als blofle Moglichkeit und doch als Nichts
die Quelle der konkreten Wirklichkeit, und durch den Satz von der
Ewigkeit der Ideenwelt, die freilich denjenigen kein Problem ist, die
die Frage nicht quilt, warum iiberhaupt etwas ist. Wie der christ-
lichen Logik das Wunder, so ist der griechischen die Materie und
die Verinderlichkeit das Restproblem. An diesem Punkte werden
die Gegensitze schneidend klar.

Aber ebenso erleuchtet sich von derselben Fragestellung aus der
Unterschied gegeniiber dem gnostischen Orientalismus. Hier haben
wir die Logik des mythischen Denkens vor uns, fortgefiihrt aus Ur-
zeiten und neu belebt in der Umgestaltung der Religionen des Orients
zu missionierenden Religionsgemeinden. Es ist die Personifikation
der groflen kosmischen Naturgegensitze, die Abstraktion noch im Sta-
dium der personifizierenden Phantasie, der Allgemeinbegriff in Gestalt
kosmisch odersiderischgéttlicher Méchte, die Verdoppelung der Wirklich-
keit durch ihre Schattenbilder und ihre Ordnung durch ein System dieser
Schattenbilder, demgegeniiber dann das Wirkliche blof} eine bunte und
wirre Nachbildung und Abspiegelung ist. Gleichzeitig haben wir vor
uns die Allgewalt der Analogie, die noch an Stelle des naturwissenschaft-
lichen oder psychologischen Denkens steht. Die Nachahmung oder Be-
teiligung an den grofilen kosmischen Urdramen, an dem Sterben und
Auferstehen der Gotter oder an grofien theogonischen Urvorgingen,
bewirkt im Mysterium die Wiederholung der gleichen Prozesse an dem
Geweihten, oder das Schauen géttlicher Kriifte und himmlischer Reiche
im Bild" bewirkt die Himmelsreise der Seele und &hnliches. Das Sym-
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bol stellt Wirklichkeit dar und bewirkt Wirklichkeit. Die Erlésung
ist hier ein Werk der magisch-mysteriésen Analogie, wihrend der
Heilstod des Christus — wenigstens urspriinglich — ein Siihnopfer,
stellvertretendes Leiden des Gottesknechtes oder Vorbedingung der
messianischen Erhohung ist. Was die gnostischen Systeme sonst
etwa von wissenschaftlichen Elementen enthalten’, ist hineinge-
wirrter griechischer Idealismus und Hypostasierung von Ideen.
So oft sich christliche Kulte mit diesen beriihrt und vermischt haben
mogen, die christliche Erlosung ist doch immer Erlosung durch Glaube
und Hoffnung und hinter allem steht die Gottesidee der Propheten.
Es ist darum kein Zufall oder besonderer Kunstgriff, wenn das Alte
Testament die Ausscheidung der »Gnosis« erméglicht hat, soweit sie
in die Kirche eingedrungen war oder aus dieser selbst hier oder dort
sich entwickelt hatte. Sie wurde freilich iiberall auch nur insoweit
ausgeschieden, als gerade dieser Gegensatz fiihlbar wurde?).

So kann man in der Tat mit den Einen die Kirche vom Hebraismus
her verstehen. Sie bringt insofern etwasNeues innerhalb der antiken Welt
iiberhaupt, einerlei ob Ost oder West. Allein auch die Andern haben
recht, sobald man auf die Gesamterscheinung der Kirche sieht und vor
allem das Ergebnis ihres ganzen grofden Bildungsprozesses vor Augen
hat. Dann erscheint sie nicht als die erobernde Kraft des Prophetismus
und des Evangeliums, sondern als das Mittel, mit Hilfe dessen die
Antike in schweren Leidenszeiten und in einer geistigen Gesamtum-
wilzung ihre eigensten Lebenstendenzen vollendet und ihre Bediirf-

1) Zu dieser ganzen Methode der Scheidung sehe man das grofle Buch von
Heinrich Maier, Psychologie des emotionalen Denkens, 1908; die geistvolle Studie
von Karl Heim, das Gewif3heitproblem in der systematischen Theologie, 1911 ; auch das
Buch von G. v. Lukics, Die Theorie des Romans, 1916, enthilt manche treffende Ge-
danken und Formulierungen. Ueber die Durchbriiche solcher Erkenntnis bei den alten
Theologen selbst s. M, Pohlenz, Vom Zorne Gottes 1909, auch meinen »Augustin, die
christliche Antike und das Mittelaltere, 1914; auf eine Stelle des Clemens Alexandrinus,
in der eine solche Erkenntnis aufdimmert, macht Bousset, Jiidisch-christlicher Schulbetrieb
in Alexandrien und Rom 1915, S. 259, aufmerksam; freilich geht fiir Clemens das christ-
lich-logische Prinzip sofort wieder im Autoritits- und Traditionsbegriff unter, was zumeist
bei den Theologen die Erkenntnis der eigentlichen Sachlage verhindert. Das Buch von
A. Dorner, Die Metaphysik des Chr., 1913, fordert nicht, da es seinerseits die christliche
Logik wieder mit der griechischen zusammenwirft. Kierkegaard hat seine Gedanken vor
allem in der Schrift »Philosophische Brocken< deutsch bei Diederichs 1910 ausgesprochen.
Manches findet sich auch bei Dilthey, bes. in seinem Hegel-Buch, angedeutet. Auch Simmels
>Rembrandtc 1916 kann man vergleichen. Eine der meinen sehr #hnliche Analyse hat
Schelling in seiner >Methode des akademischen Studiumse vorgenommen; sie ist von
seiner eigenen identititsphilosophischen »Konstruktion des Christentums« sehr verschie-
den; das hat er bei der gewaltsamen und schludrigen Genialitit dieses Buches nicht
beachtet oder nicht beachten wollen; spiter hat er bekanntlich beide Denkweisen kom-
biniert, #hnlich wie Malebranche, nur sehr viel ungenieflbarer in der Form.
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nisse befriedigt hat. Dann denkt man nicht an die bekehrende Kraft
einer fremden und neuen Religion, sondern an den Drang der zu ihr
sich Bekehrenden, die eine Losung alter eigener Entwickelungs-
spannungen bei ihr suchten und fanden. So gesehen ist sie dann aller-
dings das Endergebnis der Antike, ihr Uebergang aus dem heidnischen
in das christliche Stadium, ganz einfach die christliche Antike. Es
bedarf nur einer Erweiterung des Blickfeldes auf den ganzen Umkreis,
aus dem heraus sie entstand und der ihr zustrdmte, um dieses andere
Bild zu zeigen. '

Hier ist der entscheidende Vorgang der Bruch der grofien Denker
mit der Volksreligion, die Schaffung eines leise dualistischen, aber in
der Teleologie des Ideenreiches die Gegensitze iiberwindenden Mono-
theismus. Er ist das Werk der sokratischen Schule, neben der die Stoa
einen pantheistisch-ethischen Monotheismus von anderer, aber noch
wirksamerer und ebenso wissenschaftlicher Art aufstellte. Wer dem -
nicht folgte, hielt sich an die wissenschaftliche Skepsis, die schon da-
mals alle ihre Argumente erkenntnistheoretischer und historizistischer
Art scharfsinnig durchgebildet und eine weltminnisch ruhige Ethik
damit zu verbinden gewufit hatte. Die Volksreligion verblieb den
Massen und den politischen Institutionen. Dieser letzte und wirksame
Halt wurde nun aber aufgelést durch die zweite Grundtatsache, die
allméhliche Vernichtung oder Entwertung der Polis und der National-
staaten, auf deren Grund die Volksreligionen allein festen und natiir-
lichen Boden hatten, durch die Entstehung der groflen, schlie3-
lich im Rémerstaate gipfelnden Imperien, die einer universalen Reichs-
religion oberhalb aller Volksreligionen bedurften, indem sie zugleich
diese letzteren tatsichlich entwurzelten. Mit diesem Vorgang hingt
nun aber eine dritte Grundtatsache zusammen, die Loslosung der
alten Volksreligionen von ihrem nationalen Boden, ihre Wanderung
als entwurzelte Fragmente, die der Wind durch die Lande trug,
verschiedenartig zusammenwehte und mischte und mit den spekulativen
Bediirfnissen der Philosophie, mit Resten und Erinnerungen alter My-
sterienkulte, mit der religiésen Sehnsucht kleiner Kreise zusammenbliefS.
Hierbei hatte der alte Orient, der wirtschaftlich und politisch in gré-
flerer Ruhe und Gesundheit verblieben war und religios und ethisch
ein weniger verbrauchtes Kapital besal, das Uebergewicht. Der
Orient war ja iiberhaupt immer religios lebendiger und produktiver
als das Griechentum. Seine Nationalreligionen wurden auf der Wan-,
derung zu neuen Mysteriengemeinden von freier persdnlicher Grup-
pierung, von universalistischer Haltung, kultischer Erlosungskraft und
philosophischer Geheimlehre, worin die griechische Spekulation reli-
gios verarbeitet und umgestaltet wurde.



Die alte Kirche. 281

In der stillen Mischung dieser Strémungen ging es ein paar Jahr-
hunderte hin, bis die Steigerung des Elends in den rémischen Biirger-
kriegen und der mit dem Kaiserreich eintretende Friede die Menschen
energischzurallgemeinen ethischenundreformatorischen Selbstbesinnung
brachten, in der man die alte Biirgerkraft und edle Literatur zu er-
neuern, die humanitire Vernunftethik praktisch wirksam und den
philosophischen Monotheismus fruchtbar zu machen strebte. Da zeigte
sich nun aber die grofle Gefahr jeder ins Philosophische und Allge-
meinbegriffliche gewendeten Religion, da} sie bei aller Erhabenheit
und Tiefe ihrer Begriffe keine Fihigkeit der Organisation, der Massen-
wirkung, der erneuernden Kraft, der kultischen Gemeinschaft besitzt.
Die Religion hat sich vom Kult getrennt, ins Reich der Ideen ge-
flichtet oder erhoben, und dort in allgemeinen Idealismus oder ver-
niinftige Aufklirung verwandelt, die den Weg zu Kult und Masse
nun nicht wieder zuriickfinden kénnen. Es ist die grofle tragische
Dialektik aller rein intellektualisierten Kultur: der Intellekt spirituali-
siert die Religion und verliert dadurch den Zusammenhang mit den
positiven Kriften und Institutionen, die ihrerseits blof weiter vegetieren,
von Massen und Politikern als unentbehrliche soziale Grundlagen fest-
gehalten. Drohen diese Grundlagen zu brechen, dann beginnt in der
damit bewirkten religiosen Verédung und Entkriftung die wissen-
schaftliche Religion und Ethik wieder den Weg zum Volk zu suchen.
Sie kann ihn von sich allein aus nicht finden, holt daher alles heran,
was ihr dienen kann, und kriecht gegebenenfalls auch in leer ge-
wordene oder scheinende Schneckenhiduser, nur um iberhaupt ein
Gehiduse zu haben. In dieser Lage griff man teils auf die alte Volks-
religion mit all ihren Wundern und Geheimnissen zuriick und alle-
gorisierte sie zu einem synkretistischen Ausdruck wesentlich stoischer
und dann platonischer Ideen, wobei man auch fremdartige orienta-
lische Beimischungen oder uralte orphische und pythagoreische Ueber-
lieferungen nicht verschmihte. Das hat natiirlich ein neues Leben
nicht bewirkt, sondern nur das alte gefristet und die Beweglichkeit
mannigfacher Ueberginge vorbereitet. Viel wirksamer war die Be-
schlagnahme der vom Orient heriiber dringenden, zu freien Mysterien-
gemeinden werdenden und nach spekulativem Tiefsinn diirstenden
Religionspropaganda. Hier flammte eine wirklich religiose Bewegung
auf, der man sich enthusiastisch ergeben und in der man spekulative
Metaphysik, vereint mit uralter Offenbarungsautoritdt und geheimnis-
voller kultischer Erlosungskraft und freier briiderlicher Gemeinschaft,
zu finden hoffen konnte. Dieses Mittel ist in der Tat das wichtigste
gewesen und hat zu den groflen Religionsgemeinden des Mithria-
zismus, des Gnostizismus, des Manichdismus, des Christentums gefiihrt,
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die sich schliefilich um die Seele der antiken Welt stritten. Aber
auch in dieser selbst vollzog sich die Wandlung der Philosophie zur
Religion, das Streben nach einem Analogon der Positivitit und Wirk-
lichkeitssattigung, die nur die kultische Religion darbietet. Seit Po-
seidonios durch die Vereinigung von Stoizismus, Platonismus und orien-
talisch-mystischen Einflissen die Ideenbewegung der mittleren Stoa
eroffnet hatte, bewegte sich langsam im Laufe zweier Jahrhunderte
die wissenschaftliche Philosophie immer weiter von der positiven und
empirischen Wissenschaft und von der weltlichen Skepsis und Auf-
klarung weg, um in einer vollkommenen Verjenseitigung des Gottesbe-
griffes zu enden, die Kluft zwischen ihm und der Wirklichkeit durch
dazwischen gelegte Emanationsstufen auszufiillen und den durch diese
Stufen emporsteigenden intellektuellen Prozefl durch die erlésende My-
stik der ekstatischen Schau zu krénen. In der letzteren war das
grofle Lockungsmittel aller Mysterien intellektualisiert und vergeistigt
und in den Zusammenhang eines rein logischen Gedankengangs hin-
tibergenommen, alles Mythische und Kultische zu Bild und Symbol
gemacht; aber andererseits war damit doch ein Stiick der Positivitit,
der vollig realen Gottesgemeinschaft und der véllig erlebbaren Er-
16sung behauptet. Der unwissenschaftliche Dualismus war in ein Sy-
stem der Stufenbildung hiniibergebogen und mit dem alten Monismus
und Optimismus dadurch versohnt. Die Ethik vermochte gleichfalls
stufenweise die burgerliche Ethik oder die justitia civilis, wie spiter
die Christen es nannten, mit der rein religios-spiritualistischen und as-
ketischen Briiderlichkeitsethik zu verbinden, die auch hier fiir die
wahrhaft Wissenden und Erkennenden aus der Gemeinsamkeit hochster
Vernunfterlebnisse entsprang, wie das der Brief des Porphyrios an
seine Gattin Marcella ergreifend bezeugt. Diesen Weg gingen seit
dem erneuerten Elend des Zusammenbruches und dem neuen Herein-
fluten des Orients in der Zeit der Severer die Geistvollsten und Besten,
aber auch sie nicht ohne bald Anschlufl an stirkere positive religiose
Michte zu suchen, als die sich auch ihnen die alte Volksreligion und
die neuen individualistisch-unversalistischen Religionsbildungen zugleich
darboten. Ihren eigentlichen Versuch selbstindiger religioser Refor-
mation machten sie unter Julian, der sich denn auch als unhaltbar
erwies. Aber das ist noch gar nicht alles. Den letzten Weg bei
diesen Versuchen einer Riickkehr zur Religion bildet schliefllich die
kiinstliche politische Religionsbildung, die neben diesen naturgewach-
senen Bewegungen einherging und von hellenistischen Schépfungen
wie dem igyptischen Sarapiskult und dem entsprechenden Konigskult
bis zum Kult der romischen Kaiser und des rémischen Staates sich
erstreckte. Auch darin darf man nicht lediglich kalte politische
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Mache oder byzantinische Schmeichelei sehen. Es ist vielmehr der
Ausdruck des antiken soziologischen Denkens, das sich eine Gemein-
schaft nur auf religioser Grundlage, unter gottlichem Patronat, auf
Grund gottlicher Abstammung oder auf Grund des Gott-Kénigtums
vorstellen konnte und daher die geheimnisvolle Irrationalitit der Ge-
meinschaft und vor allem des uniibersehbaren Grofistaates in ein reli-
gioses Wunder verwandelte, das in den Ahnen oder im Konig ehrfurcht-
gebietend sichtbar war. So hat man Augustus als den gottlichen Er-
loser und Friedebringer der Welt gefeiert und in dem neuen Gott-
Konig die alten Erldsungsweissagungen erfiillt geglaubt. Der fromme
Virgil schuf dem Kaisertum seinen Abstammungsmythus, und die
loyale Reichsgésinnung sah im Kaiserkult den einzigen wirklichen
Kult des Ganzen, zu der die religiose Verehrung abstrakter, das Reich
schirmender Krifte hinzukam, wie die Viktoria, in deren Altar ein
Symmachus den Rest alter Romergrofie religids festzuhalten suchte.

Die erste dieser Stromungen hat mit dem Christentum nichts zu
tun, das vielmehr seinerseits durch die radikale Intransigenz gegen
alle solche Angleichungen sich von allen Religionsbildungen der Zeit
unterschied, umsomehr aber die drei letztgenannten.

Als Krénung und Vollendung, Aufsaugung und Universalisierung
der Mysterienbewegung konnte der Christuskult erscheinen, der in
seinem Christus einen neuen Gott brachte und doch in diesem neuen,
hochst konkreten Gotte nur den hochsten Gott selber sichtbar und
menschlich werden lief}, der also héchste Positivitidt, urilteste Offen-
barung, anschaulichste Autoritit, hochste kultische Erlosungskraft mit
allgemeinster, geistigster und reinster Vernunfterkenntnis Gottes ver-
band, der in seinem Kulte die Teilnahme an seinem Sterben und Auf-
erstehen, an seinem Leib und Blut und damit Reinigung, Siindentil-
gung und Jenseitsversicherung innerlich viel reiner und groler gab als die
anderen dhnlichen Mysterien vonsterbenden und auferstehenden Gottern.
Hier gab es uralte und neueste Tradition zugleich mit individuellster und
momentanster Produktion, gab es briiderliche Gemeinschaft und doch
missionarischen Drang in die Weite und zur Menschheit, gab es
reinste und strengste Ethik und mystisch-ekstatische Schau zugleich
mit biirgerlicher Brauchbarkeit und Ehrbarkeit, alle Wunder und
Geheimnisse zugleich it der Befreiung von Aberglauben und Astro-
logie, orientalischen Tiefsinn und asketische Naturiiberwindung zu-
gleich mit religioser Aufklirung und humaner Vernunftethik. Wie
aus der palistinensischen Messiasgemeinde mit ihrem Glauben an
den wiederkommenden Christus dieser universale, vom Judentum ge-
l6ste Kult einer neuen Erlosergottheit schon gleich am Anfang ge-
worden ist und wie die mysteriosen Erlosungssakramente samt der
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kosmologisch-spiritualistischen Spekulation in die Gemeinde des Jesus-
evangeliums eingedrungen sein und es zu einer neuen Propaganda-
Religion erst gemacht haben mégen, das ist heute nicht mehr zu er-
kennen. Es liegt bei Paulus und in dem ganz hieratisch-mystagogi-
schen vierten Evangelium als Ergebnis bereits handgreiflich vor, und
man wird sich stets vergeblich miihen, das Ritsel aufzulésen. Das
Jesusevangelium ist eben tatsdchlich in die Form und Analogie der
Mysterienreligion eingestromt und gerade dadurch zur Kirche, zur
Waundereinheit aller Christusgemeinden der Welt in dem unsichtbaren
und doch sichtbaren Christusleibe der Kirche geworden. Eben damit
aber erscheint die Kirche als Weiterfiihrung und Aufsaugung der
groflen Mysterienbewegung, als die neue véllig individuell-freie und
doch universal-menschheitliche Religions- und Kultgemeinschaft, nach
der die Antike strebte. Erst damit ist das Evangelium eine »Reli-
gion« und zwar eine neue und doch uralte Religion geworden, der
man sich anschlieffen und die zur religiosen Einheit der in religiosen
Dingen teils konventionell, teils anarchistisch gewordenen Antike fiihren
konnte. So gewann die Kirche auch erst einen Mythus, den das Evan-
gelium noch nicht besessen hatte und den doch die Antike bedurfte,
den Mythus von der Menschwerdung des Weltengottes, durch den
sie alles Irdische und Menschliche, Frau und Kind, Geburt und Ge-
schlechtsleben heiligte und vergéttlichte, Welt und Ueberwelt zu-
sammenband mitten in der schirfsten Trennung; den Mythus von Tod
und Auferstehung, die an sich nacherlebend der Gliubige in die gott-
liche Sphire und in die Ewigkeit eingeht, zugleich eine Losung des
Theodizeeproblems, die vie] tiefer griff als dereinst die Tragddie und
spiter die stoische Vorsehungslehre; den Mythus von der Tilgung der
Siinde, des Gesetzes, aller religivsen Partikularitit in dem Christus-
tode, wodurch sie die vollendete Freiheit des individuellen Geistes
und seine alleinige Bindung in der Liebe begriindete. Damit blieb
freilich alles verbunden, was Evangelium und Propheten an Ethisch-
Groflem und an glaubiger Zukunftsspannung enthielten, was schlichter
Synagogendienst neben sakramentalem Kult und kultischer Mystik
mit sich brachte; und in der beide Elemente zusammenschmelzenden
Idee des reinen, gottinnigen Glaubensvertrauens als des letzten Kernes
aller Frommigkeit ergab sich iiberdies eine gewaltige Kraft neuerreligidser
Innerlichkeit. Aber fiir den Standpunkt der Antike war es eine neue Myste-
rienreligion; und, soferne sie in einer solchen die Losung ihrer religiésen
Krisis suchte und fand, war die neue Religion die aus ihren eigensten
Tendenzen hervorwachsende und sie vollendende Losung der Krisis.
So erschien sie zunichst freilich nur den in dieser Richtung iiber-
haupt allein interessierten Unter- und Mittelschichten. Ihre literari-
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schen Denkmiler sind daher, abgesehen von den genannten beiden
Groflen, mehr als bescheiden, unklar und verwickelt. Aber sie alle
bezeugen, bald mehr apologetisch nach aufien bald mehr erbaulich nach
innen, diesen Mysterien-Charakter bis auf den letzten Autor dieser Art,
den griechischen Bischof von Lyon Irendus, der den Kampf gegen die
verwandten und parallelen, vielfach mit der Kirche sich mischenden gno-
stischen Mysteriengemeinden fiihrt, indem er, an der neugeschaffenen
christlichen Biichertradition wie an einem Gelinder sich hintastend,
von Zeit zu Zeit an wichtigen Punkten seine Predigten gegen diese
Teufelsidffungen der reinen Wahrheit hilt.

Mit dem Ende des groflen Kaiserfriedens im dritten Jahrhundert
stieg das Elend von neuem an, mit dem Elend das philosophische
Trostbediirfnis auch der Oberschichten und mit diesem die religids-spiri-
tualistische Wendung der Philosophie zu jener Denkweise, die man Neu-
platonismus nennt. Gleichzeitig waren die Christen inzwischen aus
der Unterschicht emporgestiegen in die von Bildung und Besitz und
damit weithin sichtbar und fiihlbar geworden. In dieser Lage sprang
die philosophische Bewegung auf das Christentum der
Kirche iiber und schlossen sich eine grofle Zahl literarischer Philo-
sophen der Kirche an, wie umgekehrt die Kirche eine vornehmere
christliche Literatur und Philosophie zu entwickeln begann, die jene
religiose Philosophie oder die eigentliche, nun nicht mehr mysterien-
hafte, sondern griechisch-wissenschaftliche Gnosis in sich aufsog und
dem Heidentum nur die unbekehrbar strengen Manner der unge-
brochenen Wissenschaft oder die Romantiker der philophischen Re-
generation der Volksreligion iibrig lief. Der griechische Idealismus
scheint nun mit der Kirche eins geworden und befreit wenigstens ihre
wissenschaftlichen Kreise von dem orientalistischen Mythus und der
Disziplinlosigkeit der Pneumatiker. Nun erschien die Kirche als die
autoritative und kultische Massenanstalt, in der unter der allegorischen
Hiille des Mythus und des Symbols die reine Vernunft erkannt und
gelehrt wird und die Arbeit der Antike an dem Begriffe eines hoch-
sten, rein geistigen, absoluten Gutes endlich zur Ruhe, Fiille und Kraft
kommt. Die Kirche ist die Vollendung, die Schutzhiille und die Er-
ziehungsanstalt des Idealismus. Die grofien Idealisten dieser Spatzeit
miinden daher mit wenig Ausnahmen in die Kirche ein, oft wie Augustin
nach langer Irrfahrt durch die verschiedenen Sekten und Schulen der Zeit.
Eroffnet haben diesen Weg zunichst mit relativer Selbstindigkeit die
philosophischen Theologen von Alexandria, die dabei eine Schule und
Schuliiberlieferung zhnlich den philosophischen Schulen und Lehranstal-
ten erzeugten und voraussetzten und die mit dem grofien Origenes
das Urbild dieses christlichen Idealismus oder idealisierten und logi-
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sierten Christentums hervorbrachten. Ihm folgten die orientalischen
Theologen’ mit immer steigender Anniherung an die neben Origenes
hochgekommene, in Wahrheit nahe verwandte, heidnisch-neuplatoni-
schen Philosophie. Das Abendland folgte mit den grazisierenden Theo-
logen-Hilarius und Ambrosius und brachte seinerseits den geistvollsten
und innerlich lebendigsten von allen, den christlichen Idealisten Augustin,
hervor. Dabei fehlte es nicht an Reibungen und Unstimmigkeiten,
Verworrenheiten und Gewaltsamkeiten sowohl der Theorie als der
Praxis, aber der Eindruck setzte sich doch durch, dafl damit die Philo-
sophie des hochsten Gutes und damit die Grundtendenz der nach-
sokratischen Philosophie zu ihrer praktischen Erfiillung und die An-
tike zu ihrem naturgemifien Ziele kommt, Der griechische Logos
ist in der Kirche Fleisch geworden. Was der Hochmut der Speku-
lation nur unsicher und uneinheitlich erstreben konnte, das empfingt
die Demut des Glaubens in voller Kraft, goéttlicher Einheitlichkeit
und massengestaltender Organisation. Die Erlosung durch Denken
und Erkenntnis ist in der kirchenstiftenden Menschwerdung des gott-
lichen Gedankens nun endlich wieder lebendiger und alle einigender
Kult geworden.

Hundert Jahre nach der Ausbildung der Kirche zur Erlosungs-
anstalt des Logos ist der Auflosungsprozefl des Reiches an die dufierste
Grenze gekommen und die religiése Grundlage der Reichsbildung end-
giiltig briichig geworden auch fiir die Politik. Da miindet die Kirche
auch in die letzte der oben genannten Strémungen, in die Bildung
einer das Reich erhaltenden Reichsreligion, ein. Als Parallele oder
auch als Gegensatz war dieses Problem lingst vorhanden. Der Kultgott
der Christen erhielt friihzeitig die Heilandspridikate der vergéttlichten
Kaiser und der diadochischen Gott-Konige. Christuskult und Césarenkult
sind die schroffen Gegensitze der Apokalypse. Dann feierte Melito das
Werk der Vorsehung, die die Geburt des Kaisertums und der Kirche
in einem Zeitmoment bedeutungs- und zukunftsvoll vereinigt habe, und
andererseits war die Verweigerung des Kaiserkultus die eigentliche
Staatsgefdhrlichkeit und Vaterlandslosigkeit dieser Reichsfeinde. So
niherten sich beide Kulte teils in der Aehnlichkeit, teils im Gegensatz.
Konstantin hob die Reibungen auf und griindete die religiose Reichs-
einheit auf die Kirche. Damit schien die Kirche in das letzte und
zentralste Lebensbediirfnis der Antike eingetreten zu sein und auch
dieses sich in ihr zu vollenden. Dafiir leistete ihr der Staat den
Gegendienst, sie durch seine Gewalt dogmatisch, kultisch und admini-
strativ zu einigen, was sie aus eigener Kraft nie vermocht hatte. Die
Welt schien am Ziel und, solange sie noch dauern wiirde, schien es
nur ein Reich und ein e Religion zu geben. Auch hier blieb manche
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Reibung und Unklarheit, brach die im Grunde bestehende Unver-
gleichbarkeit beider nun verkoppelten Institutionen oft grell genug
hervor. Aber das schien zu den Miangeln einer siindhaften und auch
in dem neuen Kaiserfrieden noch schwer gedriickten Welt zu gehoren
und erst dann enden zu sollen, wenn der Logos und Gott-Mensch
das Ende der Dinge und damit die Civitas Dei vom Himmel bringen
wiirde.

Es ist iiberfliissig, diese Dinge hier weiter zu verfolgen. Die
engste Verbindung, ja das scheinbare oder tatsichliche Herauswachsen
aus dem Hellenismus liegt ja iiberdies offenkundig in den grofien Er-
gebnissen vor: in dem trinitarisch-christologischen Dogma, welches
zugleich das einzige wirkliche Dogma der Kirche ist; in der Lehre vom
gottlichen und natiirlichen Sittengesetz oder dem christlichen Naturrecht;
in der magisch-spekulativen Erlosungsidee schlieilich in der ganzen hier-
urgischen Heilsanstalt der Kirche selbst, ihrem Kultus, ihren Festen
und ihrem Kirchenrecht. Die Trinititslehre ist eine Verbindung der
spitplatonischen Emanationslehre, die vom Absoluten durch den Nus
oder Logos zur Weltseele und dann erst durch diese hindurch zu der ge-
formten Sinnlichkeit bis an die Grenze der reinen Materie sich herab-
senkt, mit der alten christlichen Dreiheit des Schopfergottes, des Messias
und des von ihm nach seiner Auferstehung ausgegossenen Geistes.
Indem das gottliche Erlosungsmoment in dem christlichen Kultheros
als Menschwerdung des Logos und damit der gottlichen Vernunft
iiberhaupt bezeichnet wurde, wandelte sich diese christliche Dreiheit in
eine metaphysische Spekulation, die der Untergrund des kirchlichen
Glaubens und der ganzen theologischen Spekulation wurde, die aber
doch wieder vom Gemeindeglauben ihres urspriinglichen metaphysi-
schen Sinnes nach Moglichkeit beraubt und damit zum absoluten Ge-
heimnis gemacht wurde. Diese Riickbildung zum Geheimnis ist vor allem
das Werk des Athanasios. So wurde denn auch der Christuskult ein meta-
physisch-logisches Problem, das die Verkniipfung des Logosmomentes
mit dem endlichen und historischen Personlichkeitsmoment in Jesus
behandelte und zwischen einem doketischen Gespenst und der Psycho-
logie eines absolut gotteinigen Menschen nur in dunklen Worten die
richtige Mitte fand. In diesem Hin- und Widerspiel hatten alle Streitig-
keiten ihren Grund, und das Dogma von Chalcedon ist nur eine feierliche
Zusammensprechung der Gegensitze. Ganz dhnlich, nur bedeutend kampf-
loser, steht die Sache mit dem christlichen Naturrecht; es ist auf dem
Gebiete der Ethik die Parallele zu der Trinititslehre auf dem Gebiet der
Metaphysik. Das christliche Ethos des Dekalogs schien der Kirche
identisch mit dem stoischen Naturrecht, wie dieses im Urstand ein ab-
solutes Ideal und wie dieses im gegenwirtigen Weltstand ein relatives
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und kompromiflhaftes, von wo man auch das Recht des Staates, des
Krieges, des Handels und der Familie herleiten konnte. Die Herr-
schaft des Geistes iiber die Sinnlichkeit und die kosmopolitische
Menschenliebe waren zugleich mit der Anerkennung des Staates als der
niitzlichen Disziplinierung der Selbstsucht und Siinde der Inhalt dieses
Naturrechts. Systematik in diesen Dingen suchte und bedurfte man
nicht; so gingen Plato und Aristoteles, Stoa und Seneca, romische
Juristen und stoische Idealbilder der Monarchie, Altes Testament,
Weisungen Jesu und Bestimmungen des kirchlichen Rechtes und der
Sitte ziemlich bunt in diesem christlichen Naturrecht durcheinander.
Klar war nur, dafl auch hier die christliche Idee lediglich die gott-
liche Autorisation und Kriftigung der hellenischen Erkenntnis war.
Noch weniger in die Regionen der Theorie reicht das dritte Ergeb-
nis, die Erlésungsidee, die im Grunde nur als Stimmung und Selbst-
verstindlichkeit die Realitit der Kirche erfiillte. Auch hier stammt
Wort und Gedanke mehr aus dem Hellenismus als aus der christ-
lichen Uriiberlieferung und Urempfindung 1). War die Frlosung fiir Jesus
die Aufrichtung des Gottesreiches beim Kommen des Menschensohnes
und straffte sich hier alles auf die Zukunft, war sie bei Paulus die vers6h-
nende und das Gesetz tilgende, aber doch nur vorbereitende Wirkung des
Christustodes, so wurden nun diese Gedanken aufgezehrt in der An-
schauung von einer fertigen, hinter uns liegenden Heilsstiftung in der
Menschwerdung des Logos, mit der die Riickkehr der Seelen zu Gott,
ihre Logisierung und Unsterblichkeit, ihre Gottwerdung und Entsinn-
lichung in Gang gebracht war, um durch die vom Gottmenschen ge-
stifteten Sakramente immer von neuem belebt, gesteigert und wieder-
holt zu werden. Die Erlosung ist die neuplatonische Remanation
der Seelen im Schauen und Erkennen des Logos, stufenweise sich
vollziehend, aber begriindet auf die Wunderleistung des Gottmenschen

1) Die Herkunft der Erlgsungsterminologie aus dem Hellenismus ist heute aner-
kannt s, Wendland »Soter< in Z. f. Neutest. Forschung 1904 und seinen kleinen, aber
sehr interessanten Aufsatz »Hellenistic ideas of salvation in the light of ancient anthro-
pologye« im American Journal of Theology 17, 1913, Sie ist m. W, iiberhaupt nicht
sehr tief in die christliche Sprache und Druckweise eingedrungen, jedenfalls nicht im
Westen. Im Mittelalter spielt sie keine entscheidende Rolle, im Protestantismus fehlt
sie ganz, wo an ihrer Stelle die Rechtfertigung und Verséhnung steht. Eine grofiere
Rolle spielt sie im Pietismus. Entscheidend geworden ist sie erst durch Schleiermacher,
der das Christentum als Erldsungsreligion bestimmt und es damit in eine Metaphysik
des Werdens der Vernunft aus den sinnlichen Hemmungen heraus eingliedert, wie einst
die alten christlichen Platoniker, Von da stammt in der modernen Religionsphilo-
sophie die Kategorie der »Erlgsungsreligionenc und die Einreihung des Christentums
iu diese, eine Gewohnheit, die dem Verstiindnis nicht sehr férderlich war und ist. Die
Sache verdiente eine sprachgeschichtliche und dogmengeschichtliche Untersuchung.
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und durchwirkt von immer neuen Wundern. Idee und Wunder sind
auch hier einen unloslichen Bund eingegangen. Kosmologischer Dualis-
mus, abstrakte Siindentheorie und das Bediirfnis, dem Gottmenschen
eine alles umwandelnde fertige Heilstat zuzuschreiben, haben das
Gottesreich in die Erlésung und die Gemeinde des kommenden Gottes-
reiches in eine Erlosungsanstalt verwandelt, die den Geist aus der
Uebermacht der Sinnlichkeit und Endlichkeit durch ihre Gnaden-
mittel und durch Erkenntnis befreit. Davon ist denn auch die
Selbstanschauung der Kirche selbst erfiillt, die es zu einem Be-
griff und Dogma ihrer selbst zunichst noch gar nicht brachte, da
sie ja als das organisierte Wunder alle umfing, durchdrang und leitete.
Sie ist eine universale Mysterienanstalt geworden, das religiose Kor-
relat des universalen Staates und mit diesem durch das Pontifikat
der christlichenKaiser zum Céisareopapismus zusammengeschlossen, die
echte und rechte Erfilllung der Zeiten, die zu schauen selbst die
Engel gelistet. Dazu kommt schlieBlich der Kult, der ein echter und
rechter Mysterienkult geworden ist, ein grof3es Sakrament, das sich in
viele kleine ergiefit, die geniefSbare Gegenwart und Anschaulichkeit
des Wunders, in Liturgie und Gesang der Erbe der griechischen
Festfeier, in der Predigt der Erbe der griechischen Rhetorik. Der
Pseudo-Areopagite ist der Jamblichos dieses Kultes geworden, und
die groflen christlichen Feste, Weihnachten und Ostern, scheinen in
Festzeit und Ritus den hellenischen Kulten nachgebildet oder auf sie
iibergepflanzt. Der Kult der Miartyrer und Heiligen setzt den antiken
Polytheismus, den Toten- und Heroenkult, fort und schiebt sich wie
dort zwischen das allzu transzendent gewordene Absolute und die
Bediirfnisse des Menschen. Davon ist aller katholische Kult bis heute
voll. Die Christen beten heute noch mit den Worten und vielfach
wohl auch mit den Gefithlen des spitantiken Menschen?).

1) Diese Darstellung beruht auf den Forschungen von Usener, Cumont, Boll,
Dieterich, Norden, Reitzenstein, de Jong, Wendland, J. Weiff, Wrede, Lucius, Bousset,
Heitmiiller, Anrich, Lietzmann. Eigene Mitarbeit habe ich nur an einem sehr kleinen
Teil leisten kénnen, der in meinem schon erwihnten Augustin und meinen Soziallehren
steckt. Den Begriff der »christlichen Antike« hat stark iibertreibend der Archiologe
L. v. Sybel geprigt. Er hat ihn von der altchristlichen Kunst aus gewonnen, die frei-
lich eine Sache fiir sich ist. Wie weit auf dem Gebiete dieser naturgemifl mit Stoff und
Technik der Ueberlieferung und mit starken Anregungen des Orients arbeitenden
Kunst der eigentiimlich christliche Geist zutage tritt, ist eine besonders schwierige
Frage. Darum habe ich hier véllig davon abgesehen. In Ravenna und Konstantinopel
bekommt man doch wohl einen gewissen Eindruck davon. Ich wage aber nicht jhu zu
formulieren. Eine eigentlich und rein christliche Kunst hat es wohl iiberhaupt, aufier
etwa in der Musik, nie gegeben, weil das Verhiltnis der christlichen Idee zur Sinnlich-
keit immer ein problematisches ist und weil die reale Kunstiibung doch immer in realeren
Volksbediirfnissen und Anlagen ihren Grund hat. Es kann sich also wohl immer nur
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So gesehen erscheint in der Tat die Kirche als das naturgemifle
Endergebnis der Antike. Aber der Schein wird als Schein erkennbar,
sobald man sich der ersten Entwickelungslinie erinnert. In Wahrheit ist
die Kirche keine reine Entfaltung des Evangeliums, aber auch keine solche
des Hellenismus. Alle die einlinigen und geradlinigen Entwickelungs-
theorien, die heute so beliebt sind und zu den Vorurteilen moderner
Rationalisierung der Geschichte gehéren, sind hier unméglich. Sie
ist auch kein Abfall des reinen Evangeliums zur griechischen Reli-
gionsphilosophie und kein solcher der griechischen Mystik zum Mythus
und Wunder. Sie ist vielmehr das Sammelbecken, in das alles zu-
sammenstromt, und gerade erst dadurch die historisch wirksame Kirche
oder die neue Christusreligion. Es liegt nichts rein Christliches vor
ihr, zu dem sie erst hinzukdme und das der eigentliche Kern wire,
von dem sie wieder abgelost werden miifite. Erst die Kirche ist das
Christentum. Aber dieses Christentum ist dann auch nicht der fremde
Gast, der in die Antike hineintrdte und ihr nur eben moglichst sich
anpafite, sondern es besteht gerade aus den antiken Menschen selbst
und zieht seine Lebenselemente aus der Umwelt. Hier ist nichts zu
scheiden und zu trennen. Denn es ist ein neuer Geist, der sich im
alten Material seinen Leib baut, und alles hingt darum zusammen
wie ein lebendiges Wesen.

Die Kirche ist also der Abschlufl der abendldndischen und der vorder-
asiatischen Antike zugleich, die Synthese von Orient und Occident,
das Endergebnis der Geschichte der Mittelmeerwelt, eine neue Mensch-
heitsorganisation auf den Trimmern der alten Organisationen und
dann im Bunde mit dem diese Triimmer politisch vereinigenden Im-
perium, das Zwischenglied zwischen antiker und moderner Welt. Da-
her ist sie, wie v. Harnack treffend sagt, die Complexio oppositorum.
In ihr ist Aeltestes, Altes und Neues, ist Verwerfung des Staates
und Anerkennung, Geringschitzung der Wissenschaft und Selbstidenti-
fizierung mit ihr, Gegensatz gegen die Kultur und Bejahung der Kul-
tur, geistigster Idealismus und massivster Sakramentalismus, radikaler
Individualismus und organisiertestes Gemeinbewufitsein, ethische
Strenge und iiberethisches Gnadenbewufitsein, Mystik und Aufkldrung,
Autoritit und Freiheit, Glaubensbund und Heilsanstalt, Gleichheit und

um eine gewisse Einfloflung christlichen Geistes handeln, die sicherlich im Mittelalter
sehr stark war aus sehr tiefen, nicht rein im Christentum liegenden Griinden, die aber
nicht hierhergehsren. Ueber die griechische Religionsgeschichte orientieren das grofle
Meisterwerk Erwin Rohdes »Psyche«, ® 1910 und seine Heidelberger Rektoratsrede »Die
Religion der Griechen< 1894, der glinzende Abri} von v. Wilamowitz im Jahrbuch des
Hochstiftes zu Frankfurt 1904 (auch »Reden und Vortriige« 2 1913) und Gruppe, Griechische
Mythologie und Religionsgeschichte 1906.
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Ungleichheit, Revolution und konservativste Erhaltung, zukiinftige
Erlosung und vollzogene Heilsstiftung, neue Liebe und neuer Haf,
Gottes- und Teufelsglaube, erhabenste Geistesfreiheit und bunteste
Superstition, Pessimismus und Optimismus, Skepsis und Gewif3heit.

Empfindliche Reibungen zwischen diesen Gegensitzen sind nicht
ausgeblieben, aber es fehlten Kraft und Bediirfnis zu einer einheit-
lichen Systematik des Denkens wie des Handelns. Das einzige Mittel,
wodurch man der Selbstaufhebung in den Gegensitzen entging, war
ihre Verwandlung in Stufen, die von der Autoritit zur Freiheit, vom
Sakrament zum geistigen Sinn, von der Unmiindigkeit zur Reife empor-
fiihren, wie ja auch die Neuplatoniker die metaphysischen Gegensitze des
Weltprozesses und die ethischen des personlichen Lebens als Stufen zu
begreifen lehrten. Eine alte iiberreife Welt enthilt stets mit vielen
Ueberlieferungen auch viele Gegensitze und wird immer darnach
trachten, diese Gegensitze in Stufen zu verwandeln, durch die hin-
durch man zum eigentlichen Einheitsgehalt der Zeit gelangt. Nur
wurde von den Theologen nirgends eine wirkliche innere Dialektik
in diesem Stufengange aufgewiesen, was doch die Neuplatoniker taten,
und behalf man sich daneben auch mit verschiedenen Berufungen,
Charismen und Bestimmungen, wo dann, wie in allem rein Supra-
naturalen, keine Einheit mehr notig war, weil sie durch die Formein-
heit des irrationalen Wunders ersetzt ist. Im iibrigen lebten sich die
Gegensitze praktisch zusammen und glichen sich tatsdchlich unter-
einander aus. Man konnte darin den Synkretismus einer ermiideten
Zeit sehen, die alles, was sie noch besitzt, auf einen Haufen wirft
und sich an das Uebernatiirliche in allen seinen erreichbaren Aeufle-
rungen klammert. Aber in Wahrheit ist es kein Synkretismus, sondern
eine ungeheure, iiber die frithere Einfachheit und Geschlossenheit des
Daseins weit hinausgehende und darum zur organischen Systematik
unfihige Synthese. Es ist das Werden des Neuen in tausend
Gegensitzen und gerade durch diese Gegensitze. Es ist der Mutter-
schofl einer kommenden Welt, wie es die iiberreife Frucht einer ab-
sterbenden Welt ist. Alles ist hier Frucht und alles ist Samen.
Die Einheitlichkeit des Lebensgefiihls, die in der Parodoxie sich
zusammenfassende Umklammerung aller Gegensitze, ist trotz alle-
dem vorhanden. Und darin liegt nun gerade die universal-
historische und kulturphilosophische Bedeutung, daff Geist und
Erbe der Antike mit einem neuen Moment intensiver Unendlich-
keit des Seelenlebens vereinigt sind, dafl damit die doppelseitige an-
tike und christliche Grundlage und die immer neue Lebensspannung
der modernen Welt begriindet sind. Alles, was diese seit Beginn der
germanisch-romanischen Volkerwelt bis heute Neues und Andersartiges

Logos VI. 3. 20
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dazu erworben -und geschaffen hat, wird stets von neuem in eben
diese Grundspannung hineingezogen, und aus all diesen Kreuzungen
erst entstehen die groflen Leistungen und Probleme unserer modernen
Kultur. Die moderne Welt hat eine Bewegtheit, Tiefe und Gegen-
sdtzlichkeit in sich aufgenommen, die die Antike nicht kannte und
die ihr Wesen ist, das nur mit ihr selber untergehen kann.

Gegen eine solche hochst positive Einschitzung der Kirche
koénnte man nun aber einen Punkt geltend machen, der bisher nur
von Fall zu Fall sichtbar geworden ist, der aber in Wahrheit eine
grundsitzliche Bedeutung hat und fiir viele jede positive Bewertung
aufhebt. Das ist der Umstand, daf das Ethos eben dieser Kirche
ein wesentlich asketisches gewesen ist und als solches sich immer
schroffer enthiillt hat. Es ist die Anklage auf Lebensverneinung und
Sinnenfeindschaft, die ihren modernen Gegnern und Beurteilern so
geldufig ist und die in der Tat lediglich eine Kulturverneinung, aber
keinerlei Kulturbegriindung bedeuten zu konnen scheint. Und ist das
letztere in Wahrheit ja gar nicht ganz zu leugnen, so scheint eben
hierin die empfindliche Schranke der Kulturbedeutung der Kirche zu
liegen. Aber gerade das wire eine vollstindige Verkennung des
Wesens der Kirche, der sie bedingenden welthistorischen Lage, der
aus ihr hervorgehenden Entwickelungen und vor allem der kulturge-
schichtlichen Bedeutung der Askese iiberhaupt. Das ist ein Punkt
von hochster Wichtigkeit.

Das Wort » Askese«stammt aus der Philosophie, von den Kynikern
und Stoikern, und bedeutet zunichst die systematische Tugend- und
Willenserziehung in ihrer Aehnlichkeit mit der militirischen und
sportlichen Disziplinierung des Korpers und Willens. In jenem er-
weiterten Sinn und Sprachgebrauch, der schon bei Clemens und
Origenes und vor ihnen bei einigen Gnostikern zutage tritt, bedeutet
es dann sehr viel grundsitzlicher den Bruch mit der Welt, die
Brechung des natiirlichen Trieb- und Bediirfnislebens zugunsten
eines heiligen gottgeweihten Lebens. Von da aus hat sich sein
Sinn schliefllich ausgeweitet zu jeder Brechung des natiirlichen
Lebens, die gegeniiber dem jeweiligen normalen Durchschnitt der sitt-
lichen Selbstbegrenzung eine iibernormale Verleugnung der Natur be-
deutet. Motive, Sinn, Folge, Stirke und Konsequenz konnen dabei
ganz verschieden sein; aber selbstverstidndlich ist dabei die Richtung
auf Steigerung und Uebermafl sowie die auf Verbindung mit einer
iibersinnlichen Metaphysik, die das Opfer oder die Ausschaltung des
gemeinen sinnlichen Lebens fordert. So kommt sie dazu, neben der
Methodik streng geregelter Zucht und neben der Superstition magi-
scher Riicksichten allen Kampf gegen Fleisch und Blut, die
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selbstverzichtende Demut, die gewollte Armut, die sexuelle Ent-
haltung, das steigende und verinnerlichte Siindenbewufitsein, die
Kulturverneinung, die Weltflucht, die Abtstung der Sinne, das ein-
same Leben, die Vorbereitung der Ekstase, die Sinneniiberwindung
und Gottahnlichkeit des Gnostikers, den Kampf mit Teufel und Di-
monen und, was weiter in dieser Richtung liegt, zu bedeuten. Hier
gibt es keinen einheitlichen Begriff. Es gibt nur eine sich bestindig
steigernde Tendenz des Radikalismus, wenn einmal das Seelenleben
einer Zeit diese Richtung eingeschlagen hat, eine bestindige Mischung
und Verstirkung aller Motive, einen Drang nach metaphysisch-reli-
gidser Begriindung dieser Lebensrichtung, wie umgekehrt jede “eli-
giose Vertiefung, die Zusammenfassung der iibersinnlichen Welt zur
letzten Wahrheit und Tiefe der Wirklichkeit und zur héchsten Forde-
rung an den menschlichen Willen, von sich aus solchen Gegensatz gegen
Welt und Kultur hervorbringt und alle vorhandenen asketischen Rich-
tungen ansich zieht. Es gibtkeine in sich gesammelte und verselbstindigte
Religiositdt ohne Dualismus von Irdischem und Ueberirdischem, ohne
Brechung des natiirlichen Selbstverlasses, ohne iiberweltliches hochstes
Gut; nur der moderne kulturfreudige Protestantismus, die moderne
kiinstlerische und wissenschaftliche Weltfrommigkeit und die in ihrem
metaphysischen Riickgrat gebrochene Religion Chinas kennt keine
Askese; sie sind aber auch nicht stark als Religion. So ist es fiir
die Spitantike der gleiche und gemeinsame  Grund, der sie zur uni-
versalen und vertieften Religion sich wenden 1ifit und der die Askese
hervorbringt. Aus eben diesem Grunde mischen sich in der Askese
genau so wie in dem religiosen Endergebnis selbst die allerverschie-
densten Krifte und Strebungen, und man kann der Askese gegen-
iiber genau dieselbe Fragestellung wiederholen, die man an die Kirche
als Ganzes richten mufl, ob sie das naturgemifle Ergebnis der sich
zu Ende lebenden und tief erschiitterten Antike oder ob sie eine aus
dem Orient eingeschleppte, die Antike erst erobernde und entkrif-
tende Zerstorung ist.

In Wahrheit miinden auch hier verschiedene Strémungen zu-
sammen von Ost und West und ist das Ergebnis auch nur sehr be-
dingt ein einheitliches. Aus dem innersten Wesen des Hellenentums
heraus kommt sogar einer der wichtigsten Strome, der Platonismus,
der seinerseits an diesem Punkte die philosophische Spekulation mit
den Einfliissen dlterer hellenischer Erlosungslehren, die freilich kleinen
Sondergemeinden angehorten, vereinigte. Es war das keine eigent-
* liche Askese, sondern nur eine pessimistisch-dualistische Weltstimmung
mit strengen Anforderungen an die Lebenshaltung des Individuums
wie der Gesellschaft, eine Auseinanderhaltung der Welt der vollkom-

20*
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menen Wesenheiten des Begriffes und der Erkenntnis gegeniiber
der triilben und leidenschaftlichen Welt des Sinnenlebens, die nur der
reine Denker fiir sich und die Gesellschaft erlésend iiberwindet. Die
Kluft zwischen der géttlich-ewigen und der menschlich-verginglichen
Welt ist geoffnet, die zwar fiir den Deénker in der Erkenntnis der
Schonheit und Harmonie der Welt und fiir den Handelnden in der
Aufrichtung der wahren Polis sich wieder schlieit, die aber doch
stets sich von neuem zu o6ffnen bereit ist und dabei immer schroffer
und schwerer iiberwindlich wird. Es ist eine dem in seiner Reinheit ver-
selbstandigten, aber génzlich als Erkenntnis gedachten Religiosen zuge-
wandte Lebenshaltung, bei der Welt festgehalten durch den Zusam-
menfall des theoretischen Denkens und der dsthetischen Schau, noch
ohne planmiflige Systematik der Willenserziehung und noch ohne
Aufhebung der Sinnlichkeit, aber doch von einem tief dualistischen,
bereits das Fleisch dimpfenden Grundzug. Ihre Wirkungen kamen
in breiterem Umfange allerdings erst zutage, als die mittlere Stoa
den platonischen Dualismus in sich aufgenommen hatte und damit,
wie es scheint, auch Einwirkungen des viel tiefer greifenden orien-
talisch-gnostischen Dualismus vereinigte. Gottes- und Erlosungssehn-
sucht, Bediirfnis nach alten Offenbarungen, asketische Enthaltungen
verbinden sich damit, ohne dafl der alte wissenschaftliche Trieb der
Erlosung durch Erkenntnis und der Trieb nach Zsthetischer Ein-
heit des Alls aufhorte. Der letztere bleibt bis in die duflerste Askese
der spitesten Zeit, indem die reine, unsinnliche, absolute Schénheit
gerade Gegenstand der asketischen Kontemplation wird und der ge-
bildete Monch gerade in der Entsinnlichung die hochste Schonheit
an sich sucht und findet. Von hier aus geht der Weg zum Neu-
platonismus, der die Kluft zwischen wahrem Sein und endlich-sinn-
licher Wirklichkeit unermefllich erweitert und, obwohl er sie mit
Zwischenstufen wieder ausfiillt und in deren harmonischem Durch-
einanderscheinen die Schonheit der Welt behauptet, doch neben die
biirgerliche Sitte und Moral die hohere der Gott Erkennenden und
Gottgeweihten, der im Denken sich erlosenden Philosophie stellt. Sie
hat nun auch bereits die Ziige der Askese und Abstinenz in hohem
Grade und mischt sich bald mit allen asketischen Strémungen der
Zeit. In dieser Philosophie, die nun gleichbedeutend mit Askese und
‘Gottesschau ist, leben die grofien orientalischen Theologen des vierten
Jahrhunderts. Weniger philosophisch, mehr praktisch werden die
gleichen Gedanken fortgefiihrt und entwickelt von den Neupytha-
gordern, die in der Philosophie nur die praktische Erlosung zur Heiter-
keit und Ruhe der vollen Gotteserkenntnis suchen und diesem héchsten
Gute in der Seele Raum schaffen durch asketische Brechung der
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Sinnlichkeit. Hier findet sich schon der allgemeine, zur Weltflucht
bestimmte Sinn des Wortes »Askese«, schon die technische Bedeu-
tung der »Apotaxis« als der Selbstabscheidung vom Weltleben und
die Sitte des einsamen Zellenlebens, ja sogar vermutlich schon die céno-
bitische Asketenvereinigung. Ein auf solche Gedanken gestimmter
Bios des Pythagoras hat der Lebensbeschreibung des Antonius,
des Begriinders des christlichen Ménchtums, durch Athanasios zu-
grunde gelegen.

Ganz anderer Art ist ein zweiter Strom, derjenige, aus dem der
Name der Sache auftaucht und schlieflich den verschiedensten Erschei-
nungen zugefithrt wird. Es ist die kynische und stoische Lehre
vom naturgemifien Leben, die systematische Schulung und Bearbei-
tung des Willens zur Herrschaft des sich selbst geniigenden Geistes
tiber Korper und Schicksal, das Ideal der Bediirfnislosigkeit und Un-
abhingigkeit von allen Verwickelungen und Lasten der Kultur, die
Sehnsucht nach Einfachheit, Klarheit und Unbedingtheit der Lebens-
fithrung, die nur in sich selber ihren Schwerpunkt haben soll. Da-
hinter steht eine Metaphysik des reinen und klaren Gesetzes der Natur,
das der Welt Einheit, Zusammenhang und Zweck gibt, und das in der
Lebenshaltung der Menschen die Einheit und Geschlossenheit der Welt,
die vollige Einheit des sinnlichen und des geistigen Prinzips, wieder-
holt und ausgewirkt sehen will. Das fiihrt naturgemif} zur Aufsaugung
des sinnlich-korperlichen Prinzips in das mit ihm wesenhaft identische
geistige Prinzip. Autarkie und Apathie, Herrschaft und Wiirde des
Geistes, Erhabenheit iiber alles blofl Aeulere und Zufillige, allge-
meine Schitzung der Vernunft in allen Menschen, Gleichgiiltigkeit
gegen duferen Glanz und duferes Ungliick ist hier das Ideal des
Weisen, dem jeder nach Vermégen nachzustreben hat und das die
Kosmopolis aller Verniinftigen miteinander verbindet. Das ergibt die
Forderung einer Art Bekehrung zur richtigen Einschitzung der wahren
Lebenswerte, eine Abwendung von dem allgemeinen Leben, eine
methodische Willensschulung des Verzichtes und der Selbsterziehung,
eine Wiedergeburt zu gesammelter und von der Welt unabhingiger
Kraft. Einkehr, Selbstpriifung, Selbstbetrachtung, Tagebuch und Selbst-
gericht, strenge Enthaltung in Kleidung, Wohnung und Erndhrung bis
ins kleinste hinein geregelt, Kampf gegen die sexuelle Verwilderung,
oft pessimistische Resignation angesichts der unbesiegbaren mensch-
lichen Leidenschaft und Unvernunft, Scheidung der Weltmenschen
und der hoher strebenden Geistesmenschen und des vollendeten,
meist nur idealen Weisen, bei den religiosen Naturen Aufblick zu
dem alle Kraft und alles Gesetz ausstrahlenden gottlichen Weltall:
das sind die Grundziige dieser Lebenshaltung. Aus dieser Ueber-
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zeugung ging ein lebhaftes Streben nach sozialer Reform, eine be-
kehrende Mission der Traktate und moralischen Wanderprediger, eine
zart eingehende und energisch anfassende Seelsorge hervor. Die
leidende, verworrene und unklare Menschheit zu retten und zu er-
neuern, wurde zur bewufite Aufgabe. Diese Klinge ziehen sich hinein
bis in die christliche Predigt; diese Theorien begriinden einen guten
Teil der christlichen Ethik, soweit sie sich auf das Welt- und Ge-
sellschaftsleben oder auf die Einzelheiten des Alltages erstreckt. Der
Alexandriner Clemensbautdaraufvorallemseine Lebensanweisungen; alle
Theorien iiber den verniinftigen Staat, die die Christen hervorbrachten,
waren Anleihen bei diesem Begriff des verniinftigen Naturgesetzes und
hauchten der christlichen Lehre ein folgenreiches Ideal der Gleich-
heit, Freiheit und Giitergemeinschaft des wahren Urmenschen ein.
Noch die Pelagianer machten im Kampfe gegen Augustin stoische
Gedanken geltend, indem sie sich sehr charakteristisch zugleich auf
die Strenge ihrer Askese beriefen.

Mehr den volksmifligen magischen Gedankenkreisen des Tabu
gehort eine dritte Richtung der Askese an, der Schutz vor Dimonen
und bosen Geistern, die Verpflichtung an die eifersiichtigen Gottheiten
wahrend jedes Verkehrs mit ihnen, die Zueignung an sie und Aus-
schliefung von jeder anderen Macht, die Gottesbraut- und Gottes-
sohnschaft, der Kampf mit den Dimonen und Teufeln, die durch
sinnliche Mittel sich in den Leib einschleichen wollen und nur durch
Enthaltung besiegt werden konnen, die ganze Kathartik, die ihre
Reinigungen und Siihnungen mit allerhand Enthaltungen und Vor-
sichten verbindet. Es ist eine Art dimonischer Bakterienfurcht und
die Technik des Schutzes dagegen. Diese Dinge sind niemals aus-
gestorben und kehrten mit der ganzen Neubelebung des Religiosen
in der spiten Kaiserzeit vermehrt zuriick. Die urspriingliche voll-
kommene ethische Indifferenz weicht dabei einer nicht seltenen
Psychologisierung und Verinnerlichung. Die Reinheit der Sinne
wird zur Reinheit des Sinnes, zur demiitigen Ehrfurcht und Lei-
stungsbereitschaft gegeniiber den Gottheiten. Die rituelle Verfeh-
lung offenbart sich als Zeichen ungoéttlichen Sinnes, aulerordentliche
Leistungen werden Anspriiche an die Gnade der Gottheiten. Fasten
und Geschlechtsenthaltung schaffen Raum fiir den Eintritt der Gott-
heit in die fiir sie ausgerdumte Seele. Gottliche Gnaden weihen den
Menschen zum dankbaren Eigentum. Die iiberall uns umgebende Geister-
welt ist das Sinnbild eines uns iiberall umfassenden Uebersinnlichen. Der
Bund von Kathartik und Mystik, uralt wie er ist, wiederholt sich in
diesen Jahrhunderten der Gottermischung, der Sithnungen und Weihun-
gen, der Zauber und der Erlosungen. Die Mysterienkulte pflegenKathartik
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und Askese in enger Verbindung, die Neuplatoniker nehmen den
ganzen Apparat in ihre mystischen Systeme auf. Die Christen kimpfen
mit Satan und seinem Reiche und meiden die listigen Anliufe des
Teufels, wie ja schon Jesu vollkommene Entsagung und Opferleistung
der siegreiche Hauptkampf gegen den Teufel war. Die Martyrer sind
dann die Protagonisten und Heroen in dem Kampfe gegen den-
selben Teufel und die ihm dienenden Dimonen, die die Heiden
als Gotter anbeten. Die christlichen Kleriker iibernehmen den Zélibat
um solcher kultischer Reinheit von den Didmonen willen; die christ-
lichen Monche ziehen in die Wiiste, um dort durch ungeheure Ent-
sagungen den Teufel zu besiegen; die pneumatischen Gnostiker er-
halten im Sakrament das Weihewort und die asketische Reinheit, mit
denen sie die iiberall lauernden feindlichen Gottpotenzen zuriickschla-
gen und nach dem Tode die Himmelsreise vollenden. Es ist alter
Volksglaube mit Ethik und Mystik wunderbar verschrinkt, in die Exorzis-
men der neuen Gemeinde aufgenommen, von den neuen christlichen
Gottesbriauten und Gottverlobten streng betitigt, bei den dgyptischen
Monchen zu jenen Versuchungen des heiligen Antonius und seiner noch
viel groteskeren Nachfolger aufgegipfelt, von denen uns Hieronymus
und Flaubert berichten.

Wieder etwas anderes ist die Askese des Gnostizismus oder
Orientalismus, jener schon vorchristlichen Mysteriengemeinden, die
uns {iberall erst in ihrer grizisierten Gestalt und getrinkt mit griechisch-
idealistischer Spekulation faflbar werden. Hier herrscht ein Dualismus,
der ganz anderer Art als der platonische ist, indem er nicht auf den
inneren Gegensitzen der Erkenntnis, sondern aufgrofien kosmischen, ganz
mythologisch und &uflerlich angeschauten Urgegensitzen beruht. Der
Gegensatz von Licht und Finsternis, von Sternenschicksal und Himmels-
freiheit, Planetenreich und {iberplanetarischem Sonnenreich, fleisch-
licher Sinnlichkeit und himmlischer Immaterialitit bildet hier den
Untergrund. Er wird allgemein als mit dem Parsismus letztlich irgend-
wie zusammenhingend angenommen, hat aber alles Mogliche weiter
in sich hineingezogen, was hier nicht weiter zu bezeichnen ist. Hier
ist die Askese zu allen andern bisherigen Motiven hinzu ganz meta-
physisch und realistisch in der Zugehérigkeit des Menschen zu einer
triiben Mischwelt begriindet, der er sich in Weihe, Erlosung, Glaube
geheimer Offenbarung und mannigfachster Enthaltung zu entheben hat.
Der grelle Urgegensatz ist durch platonisierenden ldealismus und oft
auch durch christliche Anleihen oder Verschmelzungen verdeckt, bricht
aber iiberall hervor. Diesem Untergrunde entspricht eine ebenso
grelle und brennende Auffassung vom Ziel der Askese. lhm ist nim-
lich ein eigentiimlich unphilosophischer, rein praktisch religioser Pan-
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theismus beigemischt, dessen Herkunft eine Frage fiir sich ist; neuer-
dings leitet man ihn gerne von Aegypten her. Die Seelen, die sich der
Materie oder Sinnlichkeit entrungen haben, werden zu Gott, wesenseins
mit dem Gott, dem sie im Erlésungsmysterium geweiht und zu dem sie
iber die Planetensphire erhoben werden. Sie werden entsinnlicht, ent-
leiblicht, zu wahrhaftigen Gottern, schon im Diesseits auferstanden
und neugeboren, frei von aller Macht der Erde und der Ddmonen, die
geheime Weisheit Gottes und der Zukunft wissend, fihig zu unerhérten
Wundern und Siegen iiber die Dimonen. Das fliefit dann vielfach mit
dem rationelleren Neupythagoreismus bis zur Ununterscheidbarkeit zu-
sammen. Aus solchem Gnostizismus stammen insbesondere jene christ-
lichen Asketen und Wundertiter, die in so starkem Gegensatze gegen
das athanasianische Ideal des mehr ruhigen und heiteren, der Kirche und
der Rechtgliubigkeit dienenden Antonius die dgyptische und syrische
Wiiste und noch mehr die novellenhafte Phantasie der tiber das Monch-
tum berichtenden Orient-Reisenden erfiillen. Sie treten an die Stelle
der Mirtyrer und haben, wie diese, als Pneumatiker Vollmachten und
Krifte, die iiber die der bloflen Kleriker weit hinausgehen. Sie behalten
oder beanspruchen Jahrhunderte lang die Bufigewalt und stellen sich
iiberall neben die Kirche als selbstindiger Stand. Sie haben sich,
soweit sie sie verstanden, im Laufe der Zeit mit christlicher Recht-
glaubigkeit und platonisch-kirchenviterlichem Spiritualismus erfiillt
und damit den Gegensatz gegen andere Arten des christlichen Ménch-
tums gemildert, aber sie sind trotz alledem die christlichen Nachfolger
der Pneumatiker, die schon vor und neben dem Christentum die
Gottwerdung durch Mysterien geglaubt und praktiziert hatten. Wie es
zu diesem neuen Einbruch gnostischer Askese in die Christenheit so spit
noch hat kommen konnen, ist dabei eine Frage fiir sich. Hier ent-
scheidet die tatsichliche Verwandtschaft und die Unmoéglichkeit, diesen
Typus des Asketen von dem christlichen Gnostiker oder Platoniker
des Clemens und Origenes herzuleiten. Die letztere Gnosis und As-
kese hat im Ménchtum nicht gefehlt, aber sie ist eine andere als die
des zu Gott oder Christus gewordenen Pneumatikers; eine solche
kennt man aus den ilteren Zeiten der Kirche, wo sic selbst pneu-
matisch erregt war und sich.gegen andere Bewegungen weniger sicher
abgrenzte; aus jenen Zeiten miissen daher Idee und Praxis dieses
wundersamsten Teiles der dltesten Monchsgeschichte stammen.
Damit ist der Uebergang dieser verschiedenen Arten von Askese
in das Christentum bereits mehrfach angedeutet. Aber auch dieses
selbst brachte einen ihm eigentiimlichen Typus der Askese mit sich,
der sehr wohl geeignet war all das an sich zu ziehen. Auch die
christliche Idee hatte ihren Dualismus, den sie in den Grundziigen
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bereits vom Judentum, seiner Eschatologie und Apokalyptik und seiner
Entgegensetzung der gottlichen Majestit gegen die geschopfliche De-
mut und Nichtigkeit, mitbrachte. Es ist der Gegensatz, der das ganze
Evangelium beherrscht, der Gegensatz zwischen dem Erdenleben der
Selbstsucht und der neuen Erlésungswelt, die der Messias und Gottessohn
vom Himmel bringen wird. Eine grofle radikale Umkehr vom irdi-
schen Wesen zum himmlischen ist seine Forderung und eine neue
Welt der Gottesherrschaft seine Verheiflung. In der vollen Innerlich-
keit der Hingabe an Gott wird alles hochste und tiefste Ethos zur
Selbstverleugnung und Selbsthingabe an Gott, und im Gefolge dieser
Hingabe an Gott treffen sich die von ihrer Selbstsucht befreiten
Willen in der Liebe, die Gottesliebe und Bruderliebe zugleich ist,
eine in der andern betitigt. Das ergibt nicht nur eine volle Gleich-
giiltigkeit gegen Staat, Gesellschaft, Wirtschaft, Kultur, die mit der
Zwischenzeit noch hingenommen werden, wie sie eben sind, aber das
Herz nicht innerlich binden und beschiaftigen. Vielmehr ergibt sich
ein innerer Wert der Selbsthingabe und Weltiiberwindung wie der von
der Welt abgelosten Bruderliebe an sich. Trachten nach dem, was
droben ist, und im {brigen haben, als hitte man nicht: das ist die
Losung dieses Ethos. Und noch mehr steigert sich diese weltin-
differente Haltung durch die Mirtyrer-Ideale, die Leiden und Tod
des Meisters der Gemeinde einflofien und schon in seiner eigenen Pre-
digt vorauswirken: die vollendende, alle Liebe kronende und alle Liebe
weckende Wirkung des Leidens. Die Herrlichkeit der Zukunft und die
Krone des Lebens gewinnen Selbstverleugnung und Bruderliebe durch
die geheimnisvolle Magie des scheinbar Widerverniinftigsten, des Leidens.
Ein Evangelium der baldigen Welterneuerung, der Selbstverleugnung
und Bruderliebe, der gottverbindenden Kraft des Leidens: das ist keine
Askese im Stile des platonischen Dualismus oder der stoischen Willens-
bildung oder der gnostischen Vergottung; es ist ein iiber die Erden-
welt sich hinausschwingender Heroismus der Selbstzueignung an Gott,
der Bruderliebe und des Leidens, der doch auf seine Weise auch
Askese ist, die Welt nicht blof lediglich duldet sondern das natiir-
liche Trieb- und Gefiihlsleben geradezu bricht. Freilich wird nicht
allen das gleiche zugemutet. Die Sendboten und nichsten Jiinger
allein ‘verzichten auf Hab und Gut, Haus und Familie um ihres Be-
rufes willen, und die iibrigen bleiben in ihrem Privatleben, wie es sich
trifft, und heiligen es durch Liebe. Aber es ist nur naturgemafl, dafl
in dieser Scheidung das Leben der Apostel zum hoheren und eigent-
lichsten Ideal des Opfers wird. Die Forderungen sind schwer und
verlangen viel Selbsthingabe; so mag rasch alles, was schwer ist und
die Selbstliebe bricht, als gottgefilliger Dienst erscheinen und das
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Leiden nicht nur ertragen, sondern auch gesucht werden. Das ist
eine psychologisch unausbleibliche Verschiebung, die denn auch reich-
lichst eingetreten ist, und vor allem friihzeitig zum Mifdtrauen gegen
das geschlechtliche Leben gefiihrt hat, das ja naturgemifl der ge-
fahrlichste Konkurrent einer solchen Religiositdt ist. Das Joch Jesu
ist leicht nur fiir die von Herzen Demiitigen, die nicht lieb haben die
Welt noch was in der Welt ist; an sich ist es das eigentlich Schwere
am Gesetz, dem gegeniiber pharisiische Kasuistik und Gesetzlichkeit
nur eine erleichternde Ablenkung ist.

So liegen im Evangelium Jesu selbst schon die Andeutungen einer
eigentiimlich christlichen Askese, die Selbstverleugnungs- und Demuts-,
die Leidens- und Opferaskese, die mit dem Liebesgebot eng zusammen-
hingt und auch die Liebeserweisung nur allzuleicht zu einer asketi-
schen Leistung macht, die iberdies mit dem Gegensatz des herrschen-
den Satansreiches und des kommenden Gottesreiches eng zusammen-
hiangt. Gewifl ist das Evangelium eine Freudenbotschaft, ein Auf-
schwung der Hoffnung und eine beseligende Kraft; aber es ist der
Aufschwung zum Himmelreich und die Kraft, die in den Schwachen
machtig werden und das Leiden — natiirlich nicht nur der Armen
und Gedriickten — in Stirke wandeln will; darin liegen die Keime der
Askese. Diese Keime haben sich reich entfaltet. In der Predigt des
Paulus tritt zu dem eschatologischen Gegensatz sehr bald der von fleisch-
licher Siindhaftigkeit und Siindenfreiheit des Geistesreiches hinzu und
duflert sich dieser Gegensatz in einem Mifitrauen gegen das Fleisch tiber-
haupt und gegen das Geschlechtsleben insbesondere. In den ethischen
Weisungen der nachpaulinischen Zeit, die freilich v6llig unsystematisch
sind und weder in Begriindung noch Entfaltung ein Prinzip, hochstens
eine psychologisch nachfiithlbare Stimmungseinheit besitzen, treten die
Enkratie und Hagneia, das Verdienst besonders schwerer Leistungen,
schlieilich die vollig ins Reich der Wunder erhebende Leistung des
Mirtyrers sehr naturgemifl immer mehr in den Vordergrund. Seit
dem Aufstieg in die hoheren Gesellschaftsschichten und dem Zugang
vieler philosophisch Lebenden und Strebenden wird die Enkratie zur
philosophisch gefdrbten Askese, eng verbunden mit der koniglichen Frei-
heit und Weltiiberlegenheit des christlichen Weisen oder Gnostikers, von
Clemens als milde Metriopathie empfohlen, von dem grofien Origenes in
seiner Selbstverschneidung grell beleuchtet. Die » Asketenc, einerlei ob
sie im biirgerlichen Leben blieben oder sich auch von diesem so oder
so abschlossen, wurden ein mit technischem Namen so genannter
»Stand« in der Christenheit. Jemehr dabei die Sonderleistung von
der des Durchschnitts sich abhebt, umsomehr nihert sich diese Askese
dem heutigen gewdhnlichen und allgemeinen Sinne des Wortes, wird sie
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zum Verzicht auf das Natiirliche. Ihr Wesen ist schliefilich die Apo-
taxis, die Absage an die Welt und ihre Giiter, das apostelgleiche
Leben in Besitzlosigkeit und Keuschheit und Gebet. Aus solcher As-
kese entspringt schliefilich sehr natiirlich das Ménchtum, sei es Einzel-
monchtum oder Klosterleben oder eine der vielen Zwischenformen, und
entfaltet die simtlichen Motive der Askese iiberhaupt, heidnische und
christliche zugleich. Die Asketen sind die Erben der Mirtyrer' und
der groflen Siihn- und Opferleistungen, die Manner des apostelgleichen
oder engelgleichen Lebens, die neben dem rationalisierten und per-
manenten Wunder des geweihten Klerus die Fortdauer des lebendi-
gen, immer neuen und immer produktiven Wunders bedeuten, die
Rettung der urchristlichen Wunderweltin die Wiiste und Einsamkeit aus
dem doch recht weltformig gewordenen und abgeschwichten Kirchen-
wunder heraus. Kloster und Askese wurden so schliefllich das Herz-
stiick der Kirche und zugleich ihre Doppelgénger, besonders seit dem
Konstantinischen Frieden, der die asketische Vergangenheit als
die Zeit des Krieges und des Sieges gegen die Welt maflos
glorifiziert und gleichzeitig die eigentliche Christlichkeit erst recht
aus der paganisierten Kirche heraus in die Askese treibt. Was
die Massen nur gebrochen innerhalb des Weltlebens erreichen
und wobei sie von der kirchlichen Anstalt geweiht, ent-
sithnt und gekriftigt werden miissen, das haben die Asketenvereine
frei und unmittelbar aus personlicher Gottverbundenheit. So wird
die Kirche zur Anstalt, die mit ihrem objektiven Gnadenschatz die
Menge ihrer Gliaubigen deckt und ihnen den Kompromifd mit der Welt
ermoglicht, wihrend ihr die Asketenvereine als freie Vereinigung
radikaler, iiber Anstaltsschutz und Kompromify erhabener Christen
gegeniibertreten, ein Gegensatz, der zu endlosen Reibungen gefiihrt
hat, im Morgenlande nie, im Abendlande zunichst nur leidlich iiber-
wunden wurde‘, dessen folgenreiche Entfaltung aber erst jenseits der
alten Kirche liegt. Diese war auch als Ganzes noch der Welt, auch
der christlich gewordenen, zu fremd, als dafl sie diesen Gegensatz
und sein immer neues Ausgleichungsbediirfnis hitte voll entfalten
konnen. Das ist erst das Werk einer neuen Zeit.

Kirche und Monchtum sind das Sammelbecken aller asketischen
Bestrebungen der untergehenden Antike. Sie kehren innerhalb ihrer
mit allen ihren Sonderziigen wieder und verschmelzen sich uniiber-
sehbar mannigfaltig mit der christlichen Ueberweltlichkeit, wie man
vielleicht zur Bezeichnung ihrer Sonderart besser als » Askese« sagt.
Begreiflich genug ist der ganze erschiitternde und gewaltige Vorgang
aus der welthistorischen Lage. Es sind die Leiden der Ueberkultur,
der Ueberbewufitheit, der Reflexion, der Skepsis, der mit allen ob-
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jektiven Werten nur mehr spielenden Rhetorik, der Verweichlichung
und Ueberfeinerung, der sexuellen Verwilderung und Uebersteigerung,
der Entwurzelung und Glaubenslosigkeit, des Relativismus und der
reinen Selbstangewiesenheit, die auf diesem Wege geheilt wurden.
Es ist keine plotzliche Barbarisierung oder Entartung, kein Sklavenaut-
stand der Moral und kein Versagen der Kraft, keine Erfindung von
Priestern zur Beherrschung von Leidenden und kéine orientalische
Blutvergiftung des gesunden und selbstgeniigenden antiken Lebens,
auch nicht die Folge des Aussterbens oder der Vernichtung der fiih-
renden Klassen, auch nicht etwa des Verlustes der politischen Frei-
heit, sondern es ist eine letzte und ungeheuerste Kraftanstrengung,
der Wiedergewinn des Absoluten und der Hingebungsfihigkeit, die
Riickkehr zu der iiberhaupt noch moglichen Naivetit, die Regulie-
rung des Kriftehaushaltes. Auch der wirtschaftliche Niedergang kann
nicht die wesentliche Ursache dafiir sein. Der Kaiserfriede bedeutete
eine wirtschaftliche Erholung, vor allem im Osten, dem Hauptsitz
der religiosen Bewegungen. Und wenn es richtig sein mag, daf} dem
Kaiserstaat das nétige Beamtentum und Verwaltungsgeschick gefehit
habe, um diese Erholung zu einer Wiedergeburt zu machen, so dafd
an ihrer Stelle vielmehr die pessimistischen und griiblerischen Reli-
gionen in das Reich eingezogen seien!), so wird man sagen diirfen,
daf} in dieser von griechischer Bildung durch und durch rationali-
sierten, intellektualisierten und rhetorisierten Welt die damit gegebenen
rein menschlichen und innerlichen Probleme eben {iberhaupt stirker
im Vordergrunde standen als solche der Wirtschaft und Verwaltung,
die erst das moderne Leben und der moderne Staat in das allge-
meine Bewufitsein hineingeschoben haben. Die Antike war sinnlicher
und geistiger zugleich. Sie hat den Geist verselbstindigt und dadurch
unendlich kompliziert und entwurzelt und kam dariiber inden Konflikt mit
den realen Institutionen und mit der Macht des sinnlichen Lebens. Aus
der Komplikation und aus dem Gegensatz wollte und mufite sie wieder
zur Einfachheit und Geschlossenheit zuriick. Die Askese in ihrem
immer engeren Zusammenflul mit einer den Menschen aus sich
selbst herausnehmenden und in Gott verpflanzenden Religion ist
daher genau das, was sie von sich selber sagte, die Wiedergeburt
und Erneuerung des innerlichen Menschen. Askese und Kirche
sind ein Erzeugnis der Dekadenz, aber auch das Heilmittel dagegen,;

1) S. die interessanten Bemerkungen bei J. Plenge, 1789 und 1914, die symboli-
schen Jahre in der Entwickelung des politischen Geistes, Berlin 1916, S. 66—70; im
iibrigen meine »Soziallehrene. Uebrigens ist Plenge der Meinung, dafl die damalige
Religionsschopfung uns heute von der analogen Aufgabe entlaste und fiir die realistisch-
sozialen Aufgaben frei mache,
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das erstere pflegt unser fiir alle Dekadenz geschiirfter psychologischer
Blick heute wohl zu bemerken, das letztere freilich nicht, weil er die
Brille des angeblich erneuerten Heidentums der Renaissance oder der
modernen Okonomisch-sozialen Fortschrittsstimmung zu tragen liebt.
Hier sit alles ganz leicht und einfach zu verstehen. Auch ist zu begreifen,
weshalb hierbei die volkstiimlichen Elemente mit ihrer stirkeren Natur-
und Glaubenskraft nach oben kommen und eben dadurch ihre Phantastik
und Massivitit zur Geltung bringen. Wer die Augen auf hat, sieht der
gleichen Gegenwirkungen gegen Leiden und Schiden der Zivilisation
auch bei uns. Von Rousseaus Kulturkritik bis zur modernsten geht
hier ein ununterbrochener Zusammenhang. Der Sport und die ver-
schiedenen Enthaltungen, die immer wieder neueinsetzenden religiésen
Bewegungen bedeuten bei uns das gleiche wie in der Antike. Der Unter-
schied ist nur, daf} der christliche Untergrund der modernen Gesellschaft
all diesen Bestrebungen bereits Nahrung und Halt gibt, statt daf}
wie in der Antike eine neue grofie Religionsbildung erst den Abschlufd
bildet. Man darf nur nicht am Grotesken und Mafllosen, Volkstiim-
lichen und Fremdartigen haften, sondern mufl das Ganze in seiner
ernsten Gesamtleistung erfassen. Es war die Wiedergeburt der Welt,
befordert seit dem Ende des Kaiserfriedens von ungeheuren Leiden
und sinnlosen Kriegen und noch von der Leidenszeit des Endes der
romischen Republik her durchzittert von einer Ahnung der Nichtig-
keit aller menschlichen Herrlichkeit. Das Ergebnis ist auch jedenfalls
eine neue innere Festigung gewesen, gleichzeitig mit der Bildung eines
neuen harten, beamtenmiflig organisierten Staates, der nicht umsonst
sich mit der Kirche verbiindet hat. Freilich ist das Neue dabei oft genug
in der Form des Alten geblieben, die Erlésung von der Rhetorik in
rhetorischen Formen gefeiert, die neue Ideenwelt in alter Systematik
der Begriffe gefafit, die neue Kraftentfaltung oft barbarisch gefiarbt worden.
Das gibt der alten Kirche und dem alten Christentum eine so ab-
stoBende Unreinheit des Stils bei gelegentlich hervorbrechender ge-
nialer Lebensfiille und Personlichkeitstiefe. Die Wiedergeburt im
ganzen und grofien ist jedenfalls erreicht. Der Preis fiir sie war
ganz naturgemdfd zwar nicht der Verlust der Kultur iiberhaupt, aber eine
starke Entlastung von alter Kultur, vor allem von reiner Wissenschaft
und Technik. Das aber setzte Gefiihl und Phantasie wieder frei, und wenn
auch die alte Welt selbst kein wahrhaft produktives und einheitliches
neues Leben mehr gewann, so blieb durch die byzantinische Kultur lange
eine lebendige Kultur und {iibertrug die zur Kirche gewordene Antike
ihr Leben zeugungskriftig auf einen neuen Boden. DasMittel dieser Ueber-
tragung aber war die Kirche und dasMénchtum, wie sie zuvor das Haupt-
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ergebnis dieser ungeheuren Kraftanstrengung gewesen waren?). Fiir
eine gewisse Aesthetik mag der Geruch ausgemergelten oder ver-
brannten Fleisches, der an diesen Dingen haftet, unertriglich genug
sein; rein historisch ist es eine gewaltige Leistung, der die Legende
als das Epos der Kirche den Siegessang gesungen, fiir die ein Jahr-
tausend seinen Dank in unzihligen Bildwerken nicht ohne Grund
dargebracht hat.

So ist es schon von einer allgemeinen Betrachtung her irrtiim-
lich, die Kirche und ihre Askese als etwas lediglich Negatives anzu-
sehen. Aber ihr positiver Gehalt zeigt sich auch im einzelnen bei
jeder genauneren Betrachtung. Dafl die Askese, vor allem die ge-
schlechtliche, allgemein geiibt, zum Aussterben der Menschheit fithren
miilte, das wufiten jene Menschen auch. Das haben heidnischen und
christlichen Asketen schon damals ihre Gegner vorgehalten. Aber an
einen Selbstmord der Menschheit, wie moderne Pessimisten, hat niemand
dabei gedacht; man wufite dabei sehr genau, daf} die Askese nur unter
der Voraussetzung eines positiven Sinnes Bedeutung und Recht haben
konnte und hat sich auch um dessen Aufweis bemiiht. Sie trug iiber-
all ihre Gegengewichte und Einschrinkungen bei sich und versprach
iiberall zugleich positive Wirkung. Selbstverstindlich gilt das von
der kynisch-stoischen Askese, die ja iiberhaupt nur die methodische
Disziplin des Geistes ist und diesen stark macht zur wissenschaftlichen
Arbeit, zur sozialen und rechtlichen Reform, zum Ideal der Gleichheit
aller Vernunftwesen und einer entsprechenden Umformung von Glaube
und Sitte. Nicht minder gilt das von aller Mystik des platonisieren-
den Idealismus, der nicht aufhort, den biirgerlichen Unterbau fiir ein
Reich der reinen Seelen zu verlangen und in der Wissenschaft die
Gesetzmifligkeit und Schonheit der Welt den Menschen trostlich klar
zu machen. Nur bei den gnostischen Pneumatikern und ihren moén-
chischen Nachbildern kann man an einem positiven Sinne zweifeln,
aber hier wird man gerade betonen miissen, dafl das nicht fiir alle
gemeint ist, sondern nur fiir die Berufenen und Erleuchteten, die eben
damit den iibrigen Beispiele und Biirgschaften der Macht des Geistes sind.
Vor allem aber hat die christliche Askese ihre eigenen Gegengewichte
und ihren eigenen positiven Sinn bedacht und praktisch ausgebildet.

1) Ueber die Motive der Askese interessante (heidnische) Stellen bei Reitzen-
stein, Hist. Monachorum S. 111, 87, 98. Auch die Stellen iiber einen psychologisch
motivierten Stufengang der Askese von der natiirlich-wissenschaftlichen Weltbetrachtung
und der Weltarbeit zu den hochsten geistigen und geistlichen Konzentrationen und Befrei-
ungen aus der Enge des eigenen Selbst seien notiert: S. 146, 141, 127—132, 154,
Solche Stellen geben den Einblick in den psychologischen Sinn des Vorgangs. Das
erste starke Eindringen dieser Dinge in Rom wird schon in die letzte Zeit des Augustus
verlegt, Ebd. 94.
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Wenn ein Mann wie Augustin auf einen Vorhalt wie den obengenannten
mit dem Wunsche erwidert, dafl doch ja dieses Ende bald kommen
moge, so meint er damit ja nur, dafl die Menschen so heilig und
rein werden mochten oder doch so verdienstreiche Vertreter vor Gott
haben mochte, dafl der Herr kommen und seine Gemeinde erlésen
kéonne. Und ein Mann wie Rufin antwortet auf den gleichen Vorhalt
in einem entgegengesetzten, aber doch #hnlichen Sinne, dafl nur um
der Asketen willen die Welt noch steht; sonst wire das Gericht lingst
gekommen. Es ist in erster Linie der Gedanke der Stellvertretung,
der bei aller christlichen Askese und aller christlichen Leidensver-
herrlichung mitgedacht werden mufl. Die christliche Kirche ist ein
Liebesorganismus, in dem jeder seinen besonderen Dienst fiir das
Ganze hat und jene allgemeine Gleichheit aller sich selbst geniigen-
den Vernunftwesen nicht besteht. Wenn Gott in den groflen Helden,
in ihren Leiden und Leistungen sich iibergewaltig offenbart, so ge-
schieht es eben um an ihnen seine stirkende Herrlichkeit und Kraft
fiir die tibrigen erstrahlen zu lassen, auf daf} alle in diesem Lichte wan-
deln. So hat man den Herrn der Kirche selbst und die Apostel und
die Mirtyrer angesehen, so sieht man auch die Asketen an. Die Ge-
meinde mag sich wohl in die beiden Stinde der Weltchristen und
der eigentlichen Christen teilen; die letzteren stirken, weihen, heiligen
und kriftigen das Ganze, so dafl ihr weltfernes Tun den Weltchristen
trotz allem zur Stirke wird. Der Geist im ganzen wird gestirkt durch
exzessive Offenbarungen im einzelnen. Ein weiteres Gegengewicht
war die Anerkennung der natiirlichen Theologie, d. h. der natiirlichen
Gotteserkenntnis und des natiirlichen Sittengesetzes durch die Kirche.
Die monotheistisch-teleologische Gottesidee wird als mit dem vom Juden-
tum her ererbten giitigen Weltschopfer identisch erkannt und bezeichnet
und eben damit wird auch die stoische Idee einer natiirlichen sitt-
lichen Vernunft, aus der Staat, Recht, Gesellschaft, Familie und Wirt-
schaft hervorgehen und auch noch im Siindenstande verniinftig begrenzt
werden, mit den Grundbestandteilen der jiidisch-christlichen Ethik in
eins gesetzt. Die prinzipielle Weltbejahung des Judentums, die ja
den entscheidenden Untergrund des Christentums bildet, floff mit dem
spatantiken Idealismus zusammen, in der Metaphysik mehr platonisch,
in der Ethik mehr stoisch gerichtet, und trotz vieler Unstimmigkeit
in der Verschmelzung zweier nur in einzelnen Punkten sich beriithren-
der Gedankenmassen war das doch das einzige Mittel, mit Hilfe dessen
die christliche Ueberweltlichkeit in der Welt Fufl fassen, sich ihr an-
passen und einbauen konnte. Sie brauchte infolge ihres Schopfungs-
glaubens dabei nicht einmal das Gefiihl eines miihseligen Kompromisses
zu haben, sondern konnte nach Bedarf ihren Schépfungs- oder ihren
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Erlosungsglauben in den Vordergrund stellen. Freilich entsteht nun
damit eine starke Kluft zwischen der mit der natiirlichen Humanitits-
moral identischen Weltsittlichkeit und der hdchsten und eigentlichen As-
ketensittlichkeit. Eine dhnliche Kluft hatte ja auch der Neuplatonismus
innerhalb seiner Sittlichkeit und hatte sie, wie die metaphysische Kluft
des Abstieges, so ethisch und dialektisch im Aufstieg durch Ueber-
gangsstufen verbunden. Aehnliches tat die christliche Sittlichkeit zu-
nichst praktisch, indem sie die Weltsittlichkeit bereits mit asketischen
Uebungen durchflocht und die asketische Leistung in der Betrachtung
des Absolut-Wahren und Schénen gipfeln liel. Theoretisch empfand
sie allerdings den Gegensatz gegen die Welt im ganzen und die gbtt-'
liche Erlésungsinitiative zu stark, um sich derart in einen von ihr empor-
filhrenden Stufengang einzugliedern; aber bei Augustin sind auch hier-
zu bereits die ersten Ansitze vorhanden, die dann freilich erst das
ganz anders mit der christlich gewordenen Welt paktierende Mittel-
alter voll entwickelt hat. Statt dessen hatte die alte Kirche ein an-
deres stiarker im Vordergrund stehendes viertes Ausgleichsmittel, die
kirchliche Siindenvergebung, unendlich viel eingreifender als alle heid-
nische Kathartik und Magie. Die Taufe, die eben ‘deshalb von vielen
moglichst bis zum Tode verschoben wurde, tilgte die Siinden des
Weltlebens. Das sich in diesem Zusammenhang entwickelnde kirch-
liche Bu3wesen glich die Laxheiten und Weltformigkeiten stets von
neuem aus und wandelte asketische Uebungen geradezu um in Buf-
ibungen. Fiir schwierigste Fille gab es die Bufigewalt der Ménche
selbst, die aus ihrer Gottesfiille in das Weltleben derart unmittelbar
reinigend und vergebend hineinwirkten. Und es ist nur natiirlich,
da} die stellvertretenden Verdienste der Heiligen die Bufien und Ver-
gebungen an die Weltmenschen ergidnzen und begriinden. Freilich ist
dieser Ausgleich einigermaflen duflerlich, wie eben {iber der ganzen alten
Kirche die Atmosphire des bestindig die Welt erlésenden und auf
das Endwunder bereitenden Erlésungswunders schwebt. Aber es fehit
doch auch nicht an innerlicheren Verbindungen. Ein Leben in der
Welt kraft der Glaubens- und der Siindenvergebungsgewifiheit wird
von einem Augustin doch mitunter dem Leben der Asketen als gleich-
wertig zur Seite gestellt, und manche Moénchsviter erkliren ein solches
Leben fiir gottgefilliger als das eines der Eitelkeit und dem Selbst-
ruhm erliegenden Asketen.

So ist die Askese iiberall sinnvoll einem allgemeineren positiven
Zweckzusammenhange eingegliedert. Gewifd hat es nicht an solchen
gefehlt, denen sie auf Grund des Verdienstlichkeitsgedankens zum
Selbstzweck wurde oder denen sie als rein religiose Hingebung des
Gefiihls, der Demut und der Sehnsucht etwas vollig Selbstindiges und
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in sich Vollendetes wurde; hier kamen allerdings Dinge wie freiwil-
liger Hungertod vor, und sogar einem Basilius hat man den vorzeiti-
gen Tod durch iibertriebene Askese vorgeworfen. Allein das erste
widersprach der eigentlichsten Grundrichtung des christlichen Denkens,
und das zweite ist eine gewaltsame Zusammendringung des religidsen
Gefiihls, das sich auf dieser Nadelspitze nur bei wenigen und nirgends
dauernd halten kann. Darum sind gerade bei der Neigung der As-
kese, sich in dieser Weise zu verselbstindigen, diejenigen Gegen-
wirkungen am allerwichtigsten, die nicht neben ihr aus andern Griin-
den, sondern aus ihrem eigenen Wesen selbst hervorbrechen. Und
zwar ist das am stidrksten gerade bei der christlichen Askese vermoge
des positiven christlichen Liebesgedankens der Fall, der aus ilr iiber-
all hervorbricht und durch den sie vermutlich die andern Arten der
Askese doch im wesentlichen iiberwunden und in sich aufgesogen
hat; die Liebe ist eben auch hier »>das grofite unter ihnenc.
Auch dem christlichen Liebesgedanken haftet freilich unzweifelhaft
ein gewisser utopischer Zug, eine gewisse Unmoglichkeit der Ver-
wirklichung in der Welt, an. Er bedarf bei seiner religitsen Be-
griindung einer ungeheuren und dauernden religiosen Konzentration,
die im Weltleben schwer zu gewinnen und zu behaupten ist, und er
stoflt sich in seiner Durchfithrung innerhalb grofler Massen immer an
der Stumpfheit und Selbstsucht der Massen nicht blofl, sondern
auch an den politischen, sozialen und wirtschaftlichen Notwendigkeiten
des Lebens, an den anders begriindeten sittlichen Regelungen des
Staates und der Gesellschaft, die ja beide von Hause aus auflerhalb
seines Horizontes liegen und fiir die er aus eigenem Vermogen Regeln
zu entwickeln bis heute seiner innersten Natur nach nicht imstande ge-
wesen ist. So ist es nur selbstverstindlich, daf} er sich zur Gewin-
nung der religiosen Konzentration und zur Schaffung der fiir seine
Ausiibung nétigen Sonderbedingungen auf engere und kleinere, im
Verkehr von Person zu Person sich bewegende und die religiose An-
dacht pflegende Gemeinwesen zuriickzieht. Das Kloster ist insofern
das véllig natiirliche Erzeugnis des christlichen Liebesgedankens.
Aber derart gepflegt und ermoglicht dringt er doch wieder ebenso
naturgemifd iiber diese Grenzen hinaus und will der Welt zugute
kommen, die ja doch der eigentliche Gegenstand des christlichen
Universalismus ist. Das ist fiir jeden, der sehen kann und will, die
bestindige Bewegung und Dialektik des christlichen Ethos, das darin
seinen innigen Wesenszusammenhang mit der eigentlich christlichen
Metaphysik bekundet. Wie diese Gott und Welt zugleich scheidet
und verbindet durch die Irrationalitdt ihres Schopfungsgedankens und
ihren Begriff einer lebendig bewegten, die Welt ergreifenden Gottes-
Logos VI. 3. 21
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liebe, so scheidet das christliche Ethos sich stets zugleich von der
Welt, um sie gerade von dieser Scheidung aus zu ergreifen. Die be-
grifflich unausdriickbare, aber intuitiv erlebbare Einheit von ewiger
Ruhe und lebendiger Tatigkeit, die das Apriori der christlichen Meta-
physik bildet, ist auch dasjenige der christlichen Askese; und wie
jene in den spitantiken Idealismus des Absoluten, so ist diese in die
spiatantike asketische Bewegung eingebettet, reich an Beriihrungen
und Verwachsungen mit ihr und doch im Grunde anderen Wesens.
Sie ist nur noch weniger als jene zu einem begrifflichen Ausdruck
ihrer selbst gekommen. Sie ist eben keine Vernunft- und Humanitits-
moral, sondern in ihrer tiefsten und reinsten Idee eine aus der Hin-
gebung. an Gott sich ergebende Hineinziehung der Briider in das
gemeinsame Gotterleben, im {brigen Predigt, Phantasie und In-
stinkt. So ist sie zu jener Systole und Diastole gendtigt, die
bald auf wenige sich konzentriert und in ihrem engsten Zu-
sammenhang die religiose Kraft aufs hochste steigert, die aber
dann in dieser Kraft hervorbricht und sie den Weltmenschen mitteilt.
Die Briiderlichkeitsethik hat ihrem Wesen nach einen engen Zusam-
menhang mit der Kleinheit des Kreises, in dem persénliche Beziehung
moglich ist, und mit der Askese, die auch den besseren, in der
Welt unentbehrlichen Egoismus in einem gemeinsamen géttlichen Ele-
ment auflost. Das gilt von aller Briiderlichkeitsethik, wo immer sie
sich findet in der Geschichte der Religion. Etwas derartiges hat von
Anfang an schon in der engkreisigen christlichen Gemeindebildung
gesteckt. Bei der Verchristlichung der Massen wird das christliche
Ethos aber vollig verwirrt und desorientiert und fliichtet sich in die
Askese. Aus der Askese aber kehrt es wieder zu sich selbst zuriick
in der Schaffung des Klosters. Das ist bereits der Sinn der Basilia-
nischen Ménchsregel, noch mehr ist es der der abendlindischen
Klosteridee bei Ambrosius, Augustin und Benedikt. Leider fehlt es
noch an jeder philologisch bereinigten und psychologisch-kulturphilo-
sophisch vertieften Erforschung dieser Dinge. Aber dafl das der
wahre Zusammenhang ist, das wird man heute schon mit Sicherheit
behaupten konnen. Die Kloster pflegen die Andacht und das Chor-
gebet, regeln Zeiteinteilung und Lebensweise, methodisieren die ganze
Lebensfiihrung, erkennen die Bedeutung der Arbeit fiir solche Selbst-
erzichung und Selbstkonzentration?), pflegen die Liebe der Kloster-

1) Dieser wichtige Punkt gilt schon von den Asketen, interessante Belegstellen bei
Reitzenstein, Hist. mon. S. 197, 188, 14, 64 und Lucius, Anfinge S. 373. Erst in
Askese und Kloster wurzelt die »christliche Bedeutung und Heiligung der Arbeite,
wihrend die Kirche von sich aus zwar keinen Unterschied zwischen Banausen, Sklaven
und Biirgern macht, aber an der Arbeit als solcher nicht interessiert ist. Die Bedeutung



Die alte Kirche. 309

genossen untereinander, adeln und festigen den Geist in wissenschaft-
licher Arbeit, beniitzen ihren Erwerb und Einflufl fiir Liebestitigkeit,
iibernehmen die Seelsorge, entwickeln den Unterricht, bilden wie
Augustins Kleriker-Kloster den Mittelpunkt aller sozialen Angelegen-
heiten und seelischen Beratungen. Ganz von selbst und ohne es zu
wollen ziehen sie den ganzen Rest der antiken Kulturarbeit in sich
hinein, und sie sind es, die ihn dann der neuen Welt iiberbringen
in Mission und Kulturarbeit. Das gilt in erster Linie von dem Kloster-
wesen des Abendlandes, weniger von dem in einer alten Kulturwelt
verharrenden des Morgenlandes. Aber auch bei diesem kann man
eine wenigstens dhnliche Umbildung des alten Asketenwesens fest-
stellen.

Die modernen Anstéf3e an solcher doppelten Moral bestehen fiir die
heidnische und christliche Antike tiberhaupt nicht. Sie ist ihr kein
Problem, wie sie es spiter fiir den Protestantismus und fiir die mo-
derne rationale Ethik geworden ist. Die Antike hatte zwischen einer
Moral der Sklaven und der Freien, der Barbaren und der Hellenen,
der Gebildeten und der Ungebildeten, der Hyliker und Gnostiker
ohne Arg unterschieden, und selbst die radikalsten Rationalisten, die
Stoa, haben unheilbare Toren, Fortschreitende und Weise unter-
schieden. In der christlichen Ideenwelt, wo von Anfang an der Ver-
dienstgedanke vollig arglos in der gleichen Richtung mitwirkt, ist es
noch weniger der Fall. Der vollendete Kimpfer gegen Fleisch und
Satan, der Held des Opfers, der Demut und der Entsagung ist der
am sichtbarsten und vollkommenste gottgeweihte Mensch, der das ja
auch alles den Briidern zugute tut. Die christliche Moral ist eben-
damit schlechtweg und einfach die Askese. Diese schliefit aber ihrem
Begriffe nach die Existenz von Weltchristen neben sich ein. Darum
kann man sich iiber diese nicht wundern. Die letzteren gleichen sich
den Asketen in einzelnen Handlungen an und sind im iibrigen durch
die Sakramente und die asketischen Heroen selbst gedeckt. Ihre
Existenz bildet darum gar kein Problem, und die ihnen nétigen Lebens-
formen des Staates und der Gesellschaft sind im natiirlichen Gesetz
begriindet, dessen mangelhafte Verwirklichung und Erganzung durch
Gewalt und Zwang in der siindigen Welt gleichfalls nicht auffallend

der Askese fiir die Ausbildung der Arbeitsgesinnung ist von den National6konomen
lingst beobachtet worden, wihrend die »Historiker« der christlichen Ethik davon nichts
gemerkt haben. Wie es gemeint ist, zeigt das Sprichwort bei Lucius 373: Operantem
monachum daemone uno pulsari, odiosum vero innumeris spiritibus devastari. Die vollen
Konsequenzen hievon entfaltet freilich erst das mittelalterliche Klosterleben und die
Monachisierung der Laien. Die Arbeit ist eben im Siiden iiberhaupt etwas anderes als
im Norden.

2t *
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ist. Wenn das Abendland das Ménchtum stirker der Kirche einge-
gliedert, die christliche Moralisierung der Laien stirker gefordert und
die Gebilde des natiirlichen Gesetzes rationeller und juristischer be-
trachtet hat, so geschah es nicht, weil es in der doppelten Moral
mehr ein zu iiberwindendes Problem gesehen hitte, sondern weil es
iiberhaupt praktischer und juristischer veranlagt war als der beschau-
liche, phantastische und rhetorische Orient. Ein zu iiberwindendes
Problem hat hier erst das Mittelalter gesehen. Fiir die durch die
Askese sich iiberhaupt erst wieder rettende Antike lag hier kein
neues Problem, sondern die wunderbar einleuchtende Lésung eines
alten. Die Einheitlichkeit der Lebensstimmung selber blieb darum
trotz allem Gegensatze von Weltchristen und Asketen doch gewahrt,
auch im Abendlande, solange dort die christliche Antike wihrte?).

1) Es ist vielleicht nicht unerwiinscht, die neueste Literatur iiber dieses Thema
hier zu verzeichnen, da die Artikel der gangbaren Lexika sehr ungeniigend sind. Zum
Allgemeinen s. man Zockler, Askese und Monchtum 1897 (2. Aufl. von Kritische Gesch.
der Askese 1863) und Strathmann, Gesch. der friihchristlichen Askese I 1914, ein stark
veredelter Zockler, sowie Max Webers Abhandlungen im Archiv f. Sozialwissenschaften
21/22 und 41/42 und meine »Soziallehren< und »>Augustine ; auch J. Majer, Die christl,
Askese, ihr Wesen und ihre historische Entfaltung 1894, katholisch. Zur Askese in
der Antike iiberhaupt s. Capelle, Altgriechische Askese, Neue Jahrbb. f. klass. Altert. 25,
1910; Fehrle, Kultische Keuschheit im Altertum 1910; Wichter, Reinigungsvorschriften
im griechischen Kult 1910; Entz, Pessimismus und Weltflucht bei Plato 1911; Bretz,
Studien und Texte zu Asterius v. Amasea, Texte und Unters. 40, 1916. Vor allem
wichtig dst Lucius, Die Anfinge des Heiligenkultus 1904 (die oft zitierte Abhandlung
aus »>Theol. Abh. f. Holtzmann« iiber >Idealbild der Asketenc ist in dieses Buch auf-
genommen); sodann die Arbeiten von Holl, Enthusiasmus und Bufigewalt im griechi-
schen Monchtum 1898, Die schriftstellerische Form des griechischen Heiligenlebens,
Neue Jahrbb. 31, 1912; Die Darstellung vom Mirtyrer, ebd. 33, 1914 mit daran anschliefen-
der Kontroverse, zu der letzstlich Kriiger, Zur Frage nach der Entstehung des Mértyrertitels,
Z. f. Neutest, Wissensch. 1915 das Wort nahm; vor allem ; die Arbeiten von Reitzenstein,
Hellenistische Wurntdererzihlungen 1906; »Des Athanasius Werk iiber Antoniuse in SB. der
Heidelberger Ak.d. Wiss. 1914 und »Hist, Monachorum und Hist. Lausiaca 1916, Dazu jetzt
auch G. Kriiger »Asketika«< in Theol. Rundschau 20, 1917, wo auch noch weitere Literatur zu
finden ist. Hierher gehSren natiirlich auch die oben bereits genannten Autoren und die ver-
schiedenen Darstellungen des altchristlichen Gemeindelebens bei Achelis, Dobschiitz, Knopf,
Pfleiderer, Weinel, v. Schubert und besonders in Harnacks Missionsgeschichte 2 1915.
Einen interessanten Punkt, den Kleriker-Zslibat, behandelt J. Béhmer in »Geschichtl.
Studien, A. Hauck dargebrachtc 1915, den Zusammenhang mit dem christlichen Idealis-
mus Bornemann »>In investiganda monachatus origine quibus de causis ratio habenda
sit Origenis 1885, den positiven Sinn der Askese Bickel, Das asketische ldeal bei
Ambrosius, Hieronymus und Augustin, Neue Jahrbb. 37, 1916. Ueber die Christlichkeit
im Weltleben s. v. Harnack, Die Seligkeit allein aus Glauben in der alten Kirche, Z. f.
Theol, u. Kirche 1, 1888. Ueber die Askese im allgemeinen s. v. Harnack, »>Die
Askese, eine Skizze« in »>Aus Friedens- und Kriegsarbeit« 1916; Nietzsche in der
Genealogie der Moral. WW. I, 7; Wendt, Christentum und Dualismus, Univ.-Programm
Jena 1909; auch Flauberts »>Tentations de St. Antoine<. Ueber das Monchtum s. v. Harnack,
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Das Kloster tritt neben die Kirche, nun erst recht ihr Herzstiick
und ihr Doppelginger. Die Askese ist wie die Kirche selbst die
Complexio Oppositorum, und es vollzieht sich in ihr, genau so wie
in der Kirche, vor allem die unendlich folgenreiche Verbindung der
antiken geistig-wissenschaftlich-kiinstlerischen Kultur mit der christ-
lichen Ueberweltlichkeit und Liebesidee. Die Askese, die im Bruch
der Zeiten die Rettung der Ueberzivilisierten vor sich selber war und
darum jene Jahrhunderte mit einzigartigem Ernst und unerhérter Be-
kehrungsstimmung erfiillt, ist zugleich vor allem die Durchrettung der
alten Kultur und ihre Verbindung mit einer neuen religiosen Ideen-
welt. Was die Kirche in der Breite und in der Masse getan hat, das
hat die zum Kloster sich erhebende Askese in der Konzentration und
in der innersten Tiefe getan. Die vielen Ungesundheiten und Un-
wahrhaftigkeiten, allzumenschlichen Schwichcn oder grotesken Exzen-
trizititen, die in so schwierigen und ganz seelischen Dingen unver-
meidlich sind, konnen dabei fiir die kulturphilosophische Gesamtbe-
trachtung aufler Beachtung bleiben; sie sind ja bekannt genug als
Paradestiicke der antichristlichen Polemik.

Damit stehen wir wieder vor der Frage, von der wir ausgegangen
sind und kénnen sie nun endgiiltig beantworten.

»Geschichte und Ideale des Monchtums« in »Reden und Aufsiitze 2 1906 und die Artikel
in Herzogs Realencyklopidie und in >Rel. in Gesch. u. Gegenwarte, auch die schon

erwihnte Arbeit von Bickel; hier ist noch sehr viel zu tun. — Die moderne Pole-
mik gegen die Askese als mit dem Christentum identisch verzeichnet E. Forster,
Die christl. Rel. im Urteil ihrer Gegner, 1916. — Im Zusammenhang mit der

Askese steht natiirlich die Entwicklung des Siindengefiihls und schlieflich des Erb-
stindenbegriffs, woriiber es auch noch an einer erleuchtenden Darstellung fehlt, sowie
die Ausbildung des Verdienstgedankens und seine Steigerung zum theologischen Begriff;
auch hier liegen gewisse Wurzeln schon in der Jesuspredigt; die Geschichte vom reichen
Jiingling und von den Zebedaiden kann nicht verstanden werden ohne Anerkennung
besonders heroischer Leistung, die auch héheren Lohn findet. Das Gegengewicht bildet ledig-
lich die Demut im allgemeinen und die Disproportionalitit von Leistung und Lohn, welch
letzterer nur der gottlichen Gnade anheimgestellt ist, was ja auch noch mehrfach von
den Monchen wiederholt wird s, Lucius S. 37 f. Mit den Gedanken Luthers oder gar
Kants darf man weder an das Evangelium noch an die alte Kirche herangehen. Die
Leugnung aller Unterschiede in der sittlichen Leistung bei Luther, von der aus er nicht
die asketische Idee iiberhaupt, aber die Moglichkeit zweier Stinde in der Christenheit
bestreitet, ist ein Problem fiir sich. Die ganze Christenheit vor ihm hat hier iiberhaupt
keine Schwierigkeit gesehen und die Gnade dadurch nicht als beeintrichtigt empfun-
den, nicht einmal der Apostel Paulus und Augustin, In dieser Hinsicht ist die katho-
lische Auffassung sicherlich im ganzen historisch zutreffender, wie sie ja auch die naive
Auffassung aller ethischer Dinge ist. Nur die Vergesetzlichung dieser Dinge fehlt dem
Neuen Testament, wie auch der Protestant Seeberg feststellt: »Das N. T. hat demnach
keine asketische Gesetzgebung aufgestellt« (PRE II 136); das ist aber auch alles. —
Ueber die Dekadenz s. im allgemeinen Simmel, Der Begriff und die Tragédie der
Kultur, in >Philosophische Kulture 1911.
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Die alte Kirche ist die reinste, selbstindigste und ihrem Ursprung
und Urtrieb nichste Ausgestaltung des Christentums, wenn wir hier
nun einmal mit Bewufltsein diesen Allgemeinbegriff fiir die ganze
Fiille der geschichtlich entwickelten Formen der christlichen Lebens-
und Ideenwelt gebrauchen wollen. Hier ist es noch fremd in der
Welt, wie es dem Gottesreiche und der seiner harrenden Gemeinde
geziemt. Hier aber finden auch die ersten und unverginglich wich-
tigen Beziehungen dieser neuen Geisteswelt auf die alte tausendjihrige
Kulturwelt der Mittelmeervolker und vor allem der Griechen statt.
Unter den zahlreichen Synthesen, die es auf seinem wandelungs-
reichen Gange vollzogen hat, ist dieses die urspriinglichste, wich-
tigste, dauerndste, am meisten mit ihm selbst identische. Das
sog. Mittelalter hat bereits eine in der Masse und in der Wurzel
verchristlichte Welt vor sich, geht auf Staat, Gesellschaft und Wirt-
schaft seiner Umwelt derart ein, dafl es von ihr gar nicht mehr zu
scheiden ist und man oft die Einfliisse der letzteren grofier und ge-
staltungskriftiger finden wird als die der ersteren. Eine christliche
Gesellschaftsgestaltung kennt erst das Mittelalter, und zwar nicht als
das Werk der christlichen Idee, sondern als Ergebnis eines Zusammen-
treffens seiner politischen und sozialen Verhiltnisse mit der christ-
lichen Idee, wie es vorher und nachher nie wieder gewesen ist. Zu-
gleich verbindet sich die christliche Ideenwelt und Phantasie mit der
des gotischen Menschen, wie man in der Kiirze fiir den nordisch-
germanisch-romanischen Geist heute zu sagen pflegt, und wird darum
etwas Neues und Anderes. Der Protestantismus vollends ist trotz
seiner Berufung auf die Bibel eine gewaltige Modifikation des christ-
lichen Mittelalters im Hinblick auf die neuen Verhiltnisse des wesent-
lich biirgerlichen Territorialstaates und in geistiger Verbindung mit
einem christlich gezahmten Humanismus. Der moderne Protestantis-
mus vollends ist in die Unermefilichkeit der modernen geistigen
und sozialen Bewegungen derart hineingerissen, daf} er als kirchliches
Gebilde iiberhaupt nur mehr durch den Staat und durch die natur-
gemifd konservativen Klassen der Pagani aller Art sich behauptet,
wihrend der angelsédchsische freikirchliche Protestantismus die Verbin-
dung mit dem Staat verloren hat und zu einer Privatangelegenheit
buntester Art geworden ist. Keine dieser Synthesen hat eine histo-
rische Gewalt wie diejenige, die im Zusammenbruch der alten Welt
und im Aufkommen der Kirche sich vollzogen hat. Unter diesen
Umstdnden liegt das, was das Christentum an entscheidender und
dauernder welthistorischer Kulturbedeutung fiir die europdische Welt
besitzt, in erster Linie bei der alten Kirche.

Diese Bedeutung aber liegt in der Zusammenschweiflung der
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christlich-religiésen Ideenwelt der Schopfung, der Freiheit, der Gnade,
der Wesensumkehr, der Gottes- und Bruderliebe mit der antiken,
wesentlich von den Hellenen geprigten Kultur der allgemeinbegriff-
lichen gesetzlichen Wissenschaft, der rationalen Staats-Gesellschafts-
und Rechtsgestaltung, der humanitiren Vernunftethik, der dsthetischen
Immanenz der Form im Stoffe. Es sind fundamentale Gegensitze, die
seitdem derartig verbunden und vermihlt sind, dafl sie nicht mehr
getrennt werden konnen. Das Christentum ohne Beziehung auf diese
Kulturwelt wird zur Fratze, wie bei den Aethiopiern und Monophysi-
ten oder zur weltfremden Utopie kleiner Kreise wie bei manchen
Orden und den Wiedertiufern oder zur bizarren Paradoxie wie bei
Kierkegaard oder Tolstoi. Die Antike ohne Beziehung auf die christ-
liche Ueberweltlichkeit, ihre Seelentiefe und ihren Personlichkeitsbe-
griff wird zum Akademismus, zur rationalen Banalitit oder zu einer
romantisch riickwirts gewendeten kiinstlerischen Aufschmiickung selbst-
zufriedener Eigenherrlichkeit, zum literarischen Titenentum. Die Ver-
bindung ist unloslich geworden trotz des tiefen Wesensgegensatzes;
aus ihr quillt jede neue geistige Kraft und jede Eroffnung neuer
europdischer Lebenstiefen. Sie ist, je nach dem Standpunkt der
Beurteilung, das Schicksal oder die Grofie des europiischen Lebens,
jedenfalls sein wesentlichster Unterschied gegeniiber allem aufler-
europiischen Dasein und jedenfalls unabinderlich, solange es einen
europiischen Geist in Europa oder sonstwo gibt. Aus eben diesem
Grunde ist die Ordnung des Verhiltnisses dieser beiden antagonisti-
schen und doch sich nicht lassen konnenden Urelemente unseres
Daseins eine immer neue Aufgabe und hat jede grofle europiische
Zeitenwende eine solche neue Ordnung gebracht. Auch die jetat
heraufdimmernde wird eine solche bringen.

Freilich wiirde man diese Zusammenordnung mifverstehen, wenn
man sie mit der heute so beliebten Ausflucht moderner dsthetischer
Relativisten ins lediglich Beschauliche und Geistreiche blofl fiir ein
Spiel subjektiver Moglichkeiten hielte, das insbesondere auf dem Ge-
biete der europidischen Kunst einen all diese Verschiedenheiten ge-
niefenden Eklektizismus uns erméglichte und auf dem ohnedies so
fraglichen Gebiete der Religion nur den tragischen Zwiespalt zwischen
dem Abschlufibediirfnis der Religion und dem der Kunst méglichen
bunten Nebeneinander verschiedenster Einstellungen als interessante
Tatsache uns vor Augen stellte. Es ist die Krankheit moderner Ueber-
zivilisation, vor der Tat, dem Wagnis, der Entscheidung sich in die Be-
trachtung, die Analyse, die Genese zu fliichten. Aber das ist gegeniiber
den vonder Kirche geschaffenen doppelseitigen Grundbedingungen euro-
paischen Lebens nicht moglich. Sie konnen nicht lediglich in ihrer schwe-
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benden und reichen Schénheit betrachtet werden, sie miissen in ihrem der
jeweiligen Zeitforderung entsprechenden Verhiltnis immer neu bestimmt
und betétigt werden. Das aber heif3t, es muf} das Uebergewicht des einen
oder des anderen grundsatzlich anerkannt werden. Es hat nie an
solchen gefehlt, welche die Antike allein anerkennen und aus ihr die
Zeit erneuern wollten; freilich sind sie in einer vollig aristokratischen
Minderheit und haben sie den christlichen Einschlag nie ganz tilgen
konnen, von den Gedankenlosen abgesehen, die hier {iberhaupt kein
Problem sehen und denen die Antike einfach ein Schulgegenstand
ist. Hier hat Nietzsche das grofle Weckungszeichen aufgerichtet.
Aber fiir diesen Standpunkt gibt es nur die riickwirts gewandte
Wehmut oder die schonungslose Revolution gegen Christus, deren Kon-
sequenzen so unermefllich als unmoglich sind. Es ist nicht anders
moglich als den Schwerpunkt des Verhiltnisses in der christlichen
Ideenwelt zu sehen und es von ihr aus zu ordnen. Aeltere Ge-
schlechter besaflen mit einer allgemein anerkannten Idee vom Wesen
des Christlichen noch ein solches Verhiltnis. Fiir die Gegenwart, so-
weit es sich um ihre fortschreitende Bewegung und ihre geistige Héhe.
handelt, ist beides undurchsichtig geworden und ein unendlich tiefer
Girungsprozefd entstanden. Wie er enden wird, weifl niemand. Aber
darauf kommt es auch nicht an. Es kommt darauf an zu wissen,
was man selber will, und damit die Zukunft selbst herbeizufiithren.
Das aber fordert von uns eine neue Herausbildung des heute fiir uns
Wesentlichen in der christlichen Idee und eine neue Ordnung ihres
Verhiltnisses zum antiken Kulturerbe, womit ja ohnedies alle anderen
groflen Fragen unseres Kulturlebens gleichzeitig mit in Fluf} geraten.
Das mag schwierig und unabsehbar sein, aber es muf} geschehen. Und
das erste was dazu iiberhaupt nétig ist, das ist die Einsicht in die
Notwendigkeit der Forderung und der Mut und Entschluf}, sie auf
sich zu nehmen. Das iibrige wird sich heute, wie immer, finden im
Gelingen und Mifllingen, wenn nur erst Mut und Wille vorhanden ist.



