skategorischen Imperativ®.
cindeutiges Soll.

Das Gegenbild ist dann das Religidse bei Nietzsche,
dem hassenden Gegenpol Kants. Ursula Steiff
macht es, gegeniiber Alfred Baumler (der alles in den
sWillen zur Macht® legt), an und fiir sich sehr ein-
leuchtend, daf das Absolute fiir Nietzsche die , Trieb-
heit® sei, wihrend der ,Wille zut Macht® und das
»Dionysische® ihre zwei Seiten seien (6): Aber unwill-
kiirlich transponiert sich fiir die Verfasserin das von
ihr gewollte rein ,Physiologische® in das, was sie in der
mittleren Untersuchung selber »Heiliges Leben“ nennt
(16 ff.), so dal zwar nicht der ,Wille zur Macht* als
das Stirkere erscheint, aber das Dionysische. Und so ist
¢s in der Tat bei Nietzsche: Die dunkeln, aber ,hei-
ligen* Michte des ,Werdens aus der Tiefe* haben bei
ihm den Akzent. Zwischen Kant und Nietzsche hat sich
das griechisch antik Religitse aufgeteilt: seine Span-
nung zwischen dem ideal Olympischen und dem unter-
irdisch Dionysischen. So ist Kants Religitses das ,hei-
lige Soll“ und Nietzsches Religitses in diesem Sinn der
oheilige Trieb®. — Das tritt deutlich aus den Basler
Anfingen Nietzsches heraus, wie sie der vorziiglich
redigierte dritte Briefband der Historisch-
kritischen Gesamtausgabe enthilt, Es ist die
Zeit, wo Nietzsche mit aller Vergangenheit des ge-
feicrten Philologen (bis zur geplanten Aufgabe seiner
Professur) bricht, um sich ganz Wagner zur Verfiigung
zu stellen (der fiir ihn schlechthin ,wie ein gutes Ge-
wissen® ist; 304); — aber in der entscheidenderen Ent-
deckung des Dionysischen (260 ff.). Und dieses Diony-
sische wird so sehr fiir ithn das Absolute bleiben, daff
auch Wagner vor ihm versinkt. Denn schon in diesen
Briefen ist nicht eigentlich Wagner das Beherrschende,
sondern der Rhythmus dieses Dionysischen selbst: in
der ,dynamischen Spannung® zwischen ,schopferischer
Entwicklung® und ,Verfall der Krifte®, wie Ursula
Steiff es als Form des ,Heiligen Lebens zeichnet (16 f£.).
— Dasselbe entwidkelt sich aus den philologischen Ar-
beiten Nietzsches aus derselben Zeit: im fiinften
Band der Werke. Der ,Schlag des rhythmischen
Pulses® ist das eigentliche Wesen der Kunst (206): eine
»verzauberte Welt®, die ,durch die Macht der Melodie
und Rhythmik® erklingt (ebd.) Das ist Symbol fiir das
Leben tiberhaupe: ,die dunkle Macht ungeheurer In-
stinkte, unbewufiten Wollens* (195). So findet sich denn
auch in diesen rein philologischen Untersuchungen die
tiefste Formel fiir das Dionysische: ,Der Name Dionysos
ist Zeus nychios, ,nichtlicher Zeus™ (404). Das Diony-
sisch-Apollinische ist also eigentlich Dionysos-Zeus als
Doppelgesicht des Zeus selbst: olympischer Tag und
chthonische Nacht als innere Antithetik des Gétlichen.
So hat Nietzsche recht, wenn er schreibt, dafl man
»mit vierundzwanzig Jahren das Wichtigste seines Le-
bens hinter sich® habe, und alles andere nur noch ein
»zu Tage bringen® sei (252). Das Leben als ,,dionysisch®
ist bereits im Nietzsche der Basler Anfinge geboren.

Die ,Lebendigkeit® als Grundbegriff bei Dilthey
gehdre dann dazu. Denn, wie Heider zutreffend es
darstellt, sagt das ,Leben“ bei Dilthey zuletzt und
cigentlich die , Transzendenz*: als ,im Innern des Men-
scien erscheinendes Absolute® (67). So erscheinen von
selbst die Farben des Religitsen im ,,Leben®: als ,Selbst-
hingabe und Aufopferung des Ich® in ,aufrufender Be-

Das Religigse ist sein

sinnung® (68 ff.). Ja das Attribut der gttlichen Un-
berechenbarkeit selbst wird Qualitit des Menschen:
»der Mensch ist das Unvorhersehbare® (89).

Dieser restlosen Verweltlichung und Vermensch-
lichung gegeniiber ist es verstindlich, daff das ,Heilige®,
wie Rudolf Otto, der jiingst verstorbene Religions-
wissenschaftler, es darstellt; sclber zu einer »Fascina-
tion“ fiir alle, auch und grad katholische, Kreise wurde
(vgl. unsere ,Religionsbegriindung, Freiburgi. Br. 1923,
113 ff.; sowie mehrfach in dieser Zeitschrift). Das
Religitse erscheint bei ihm als ein Objektives: als
» Wertqualitit® des tremendum und fascinosum: das
absolut Erschreckende und Bezaubernde. Und so ist es
zum Verwechseln dhnlich mit dem Offenbarungsgote
des ,Zornes® und der ,Licbe, dem Furcht und Liebe
als eine, wenngleich gegensitzlich geeinte; Antwort ent-
sprechen. Aber das ,Heilige® Ottos ist in Wirklichkeit
nur ein ,objektiver Modernismus“: wie das Unendlich-
keitsgefiihl Schleiermachers den ,subjektiven Modernis-
mus“ grundlegte. An Stelle des ,Gefithls* ist der
» Wert“ getreten, — aber als eine Objektivitit inner-
halb des Subjektiven. Darum bleibt Otto, wie gerade
sein Buch iiber das ,Reich Gottes usw.* zeigt, der alles
rationalistisch zersetzende Religionswissenschaftler alter
liberaler Schule, nur dafl alles ,relativ® gesetzt wird
zur ,Wertqualitdt® des ,Heiligen®. Das eigentlich
Absolute ist die Korrelation zwischen einem subjek-
tiven ,charismatischen® Leben (in Nachfolge zu Holl)
und der ,Wertqualitit® des Heiligen als seiner objek-
tiven Form (in Ausbau der Religionsphilosophie von
Fries). Die innere Gegensitzlichkeit des Lebens und Er-
lebens zwischen erschreckender Abgriindigkeit und Hohe
der Verziikung (wie es im Grunde die Art des Diony-
sischen Nietzsches ist) hat sich im ,Heiligen® Ottos ob-
jektiv gesetzt: zur ,Kontrastharmonie® zwischen ,tre-
mendum® und ,fascinosum®.

So mufl man es Haecker wohl danken, daf er in
der neuen Auswahl von Predigten Newmans das
wahte Religise diesen Fehlgingen gegeniiber lebendig
deutlich macht: als Haltung zur objcktiven ,Religion...,
wie sie ist“ (57). Religioses Leben ist, wie Newman es
in diesen Predigten meisterlich veranschauliche, offenes
Auge und offenes Ohr und offenes Herz fiir die Ge-
heimnisse Gottes, wie sie klar real an sich sind. Die
Predigten stammen alle aus der anglikanischen Zeit
Newmans (Haecker gibt leider keine Quellen an. Die
Quellen sind die ,Parochial and Plain Sermons®: Bd. VI
nt. 24, ebd. nr. 5, ebd. nr. 6, Bd. III nr.12, Bd. II nr.13,
Bd. IV nr. 16, ebd. nir. 18, Bd. IT nr. 19, Bd. IV nr. i1,
ebd. nr. 19, Bd. VI nr. 7). In der Grundfassung des Re-
ligiosen geben sie den Newman, der in Folgerichtigkeit
katholis¢h wurde. Doch die Predigt iiber die ,Gemein-
schaft der Heiligen® enthilt noch den Standpunke des
Anglikaners, mit dem er sich gegen das Katholisch-
werden gerade zulétzt noch wehrte: den Primat der
unsichtbaren gegeniiber der sichtbaren Kirche. Man kann
sie geschichtlich als Zeugnis des Kampfes nehmen, aber
nicht {ibergeschichtlich als objektive Lehre.

E. Przywara S. J.

Die Stufenfolge des mystischen Erlebnisses bei William
Law (1686—r1761). Von Konrad Minkner. 8°
(163 S.) Miinchen 1939, Reinhardt. M. 4.80
William Law wird hier zum ersten Mal in einer

deutschen Einzeldarstellung vorgefiihrt. Er war ein
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Geistlicher der englischen Staatskirche und verlor seine
Stelle, weil er als Jakobist Georg I. den Eid verweigert
hatte. Er lebte dann fiir sich in seinem Geburtsort
King’s Cliffe und entfaltete cine fruchtbare schrift-
stellerische Ti4tigkeit, die ganz im Dienst der Frommig-
keit stand. Nachhaltenden Einflufl iibte er namentlich
durch seine Frithwerke , A Practical Treatise upon Chri-
stian Perfection® (1726) und ,, A Serious Call to a Devout
and Holy Life* (1729) aus, wihrend seine spiteren
Werke bald vergessen wurden. Er trat besonders fiir
die Bildung von Gesellschaften zur Pflege der Selbst-
_erbauung und ernsten Heiligungsstrebens ein und hat
dadurch dem Methodismus den Boden bereitet, wie es
John Wesly sclber bekennt. Personlich neigte W. Law
entschieden zur Mystik und steht in sciner Frithperiode
unter dem Einflu von Malebranche, Dionysius Areo-
pagita, Ruysbroek, Tauler, Suso, Fénclon, Madame
Guyon, Johannes vom Kreuz u.a. Es ist eine Streitfrage,
ob W. Law schon in seiner Frithperiode als Mystiker
anzusprechen ist. Minkner bejaht es. Eine starke Wand-
lung ging jedenfalls in ihm vor, als er spéter unter den
Einfluf} des deurschen Theosophen Jakob Bohme geriet,
der durch ihn erst in England recht bekannt wurde.
Minkner, dessen cigene Richtung durch die Namen
Heiler, Evelyn Underhill, Bremond gekennzeichnet ist,
verfolgt den mystischen Entwicklungsgang nach den
fiinf Stufen, die E. Underhill in ihrem Werk ,Mystik®
(Dtsch. Ausg. E. Reinhardr, Miinchen 1928) aufgestellt
hat. Die iiberragende Bedeutung dieses Werkes steht
aufer Frage, doch bemingelt David Knowles O. S. B.
in seiner Schrift The English Mystics (London, Burns
Oates & Washbourne L'TD) mit Recht ihren zu weit
gespannten Begriff der Mystik, der sich ja auch in der
besprochenen Arbeit geltend macht. Das hindert nicht,
Minlkners Arbeit als eine bedeutende Leistung zu werten,
die nicht blof einen guten Einblick in die geistige Ent-
wicklung des bedeutendsten englischen Mystikers des
18. Jahrhunderts und damit in die damalige englische
Mystik iiberhaupt bietet, sondern auch die Eigenart der
Mystik Laws innerhalb der christlichen Mystik zu be-
stimmen sucht. A. Pummerer S. J.

Mythos und Sage bei den Griechen. Von L. Rader-
macher. 80 (360 S.) Baden bei Wien 1938, R. M.
Rohrer. M. 9.50; geb. 12.—

Da reine Spontanbildungen der menschlichen Geistes-
entwicklung etwas ganz Seltenes sind, vielmehr stets
irgend welche Kontinuitit des geistigen Stroms vermutet
werden darf, wird man mit Interesse die Geschichte des
Streites um den griechischen Mythos (ausgehend von der
Auseinandersetzung Creuzer-Vofl) und die vom heu-
tigen erweiterten Blickfeld aus versuchte eigene Begriffs-
abgrenzung Radermachers lesen, Wir lesen sie in dem
Kapitel IV: Mythos, Sage, Mirchen. Die Zuordnung
gerade dieser Begriffe lehnt sich an ein unlingst er-
schienenes Buch von E. Bethe an. Empirisch geschen,
liegen diese drei Schopfungen bei den Griechen fast nie
in Reinform vor. Darum bietet die Beschiftigung mit
allem, was die Griechen hier hervorgebracht haben, so
reizvolle Aufgaben der begriffsgeschichtlichen Analyse,
die wiederum, wie Radermacher besonders an den Bei-
spielen der Jason- und Theseuserzihlung zeigt, sofort
zu Aufgaben der literarhistorischen Untersuchung wer-
den. Aber es ist doch wiinschenswert, mit méglichst

reinlich abgegrenzten Begriffen an die Sonderung der
Elemente solcher Erzihlungsstoffe heranzutreten. Be-
merkenswert ist, dafl fiir Radermacher die Sage not-
wendig an Geschichte ankniipft, wihrend ihm als
Mythos nur die Erzihlung gilt, ,in der Gegenstind-
liches oder Gedachtes, das an die Problematik unseres
Daseins riihrt, in Form eines leicht faflbaren, menschen-
nahen Geschehens begriffen und dargestellt erscheint®
(67; vgl. besonders auch die Ausfithrungen S. 64, die
das Bildhafte des Mythos noch mehr betonen). Demnach
wire doch der alte Creuzer wesentlich im Recht, wenn
er zum Unterschied von Vof eine bewufite Gedanken-
tiefe als Wesen des Mythos bestimmte, und es wiirde
wohl auch letztlich allem Mythos ein didaktisches Ziel
eigen sein — die ,Problemarik des Seins® setzt doch
niemand blofl um der eigenen Erbauung willen in bild-
hafte Gestaltungen um. Mir scheint diese Begriffs-
bestimmung des Mythos, so wertvoll die damit heraus-
gestellte Beobachtung auch ist, doch in etwa eine kiinst-
liche, jedenfalls subjektiv vollzogene Verengung zu
bedeuten, was sich auch daran zeigt, dafl Radermacher
andere Schépfungen (nicht nur die ,, Aretalogie®, sondern
so vieles ,Novellistische*, das aus niederen Sphiren
auf die Gotter ibertragen wurde, S. 75) etwas ge-
zwungen vom ,echten® Mythos zu unterscheiden sich
gendtigt sieht. Wer sich versucht fithlt, Mythos und
Mythologom auf das Gebiet der christlichen Glaubens-
erkenntnis zu iibertragen, mag von Radermacher lernen,
dafl eben das Bild beim Mythos das Entscheidende ist,
wihrend es bei allem, was es mit der ,fides theologica®
zu tun hat, auf die Sache ankommt. Bei allen Meinungs-
verschiedenheiten, die es unter Philologen noch iiber das
Wesen des Mythos gibt, wird doch der Gegensatz zu
geschichtlicher Wahrheit als dessen Eigentiimlichkeit
von allen hervorgehoben. K. Priimm S. J.
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Pave und Pero. Roman. Von Paula v. Preradovic
8° (451 S.) Salzburg-Leipzig rg40, Otto Miiller.
Geb. 6. 50
Die Kraft und Farbe ihrer Lyrik, in der das leuchtend

Malerische, Volle und Reiche ihrer dalmatinischen Hei-

mat lebt, trigt auch dies Prosawerk der Dichterin,

Malerisch im eigentlichen Sinn mag dann iiberhaupt die

rechte Kennzeichnung des Buches sein, denn es hat mehr

-die Offenheit einer Erzdhlung als die Geschlossenheit

eines Romans. In eciner begliickenden Art sind die
Menschen in die Landschaft hineingefiigt: die beiden
Liebenden Paula und Peter, ihre Kinder — selten ist
Kinderleben mit den Eltern so geschildert worden —,
die vielen Menschen, die ihnen gut sind. Schon und
glitig ist das Buch, und man muf es doch auch traurig
nennen. Unaufhaltsam, aber iiberzeugend und von
Innen her erfiillt sich das Schicksal Paves, einer Lie-
benden, die zu zart ist oder einer Liebenden, die zuviel
licbt, dem geliebten Mann das Leid ersparen mochte,
es ihm nicht zutraut und gerade darin doch zu wenig
liebt, zu wenig vertraut, einsam bleibt und Mann und
Kindern das grofite Leid antut. Paves Schwiche wird das
Schicksal ihrer Familie, weil sie von Jugend an nie in
der Kraft eines echt in Gott gegriindeten religitsen
Lebens stand. Paula v. Preradovic hat uns ein sprach-
lich sehr schénes und menschlich reiches Buch geschenkt,
: H. Kreutz S. J.




