Spenglers Magische Kultur.
Ein Vortrag.

Von

C. H. Becker.

Zu der monumentalen Dichtung, die Oswald Spengler unier
dem Titel ,Der Untergang des Abendlandes” uns geschenkt hat,
soll nicht als Ganzem Btellung genommen werden. Der Orien-
talist beschrinkt sich auf sein Fachgebiet, auf das iibrigens von
Spengler stark in den Mittelpunkt gestellte Teilproblem der
omagischen® oder ,arabischen Kultur. Dabei wird mit vollem
BewuBtsein auf Beriicksichtigung der fast uniibersehbaren
Bpenglerliteratur verzichtet. Wer wie der Schreiber seit zwei
Jahtzehnten gerade diesem Froblem seine beste Kraft ge-
widmet hat!), glaubt berechtigt zu sein, auch obne Bezugnahme
anf andere und ohme ausgedehnten Quellenapparat sich zur
Bache za #ublern. Das Problem ist fiir alle Orientalisten wichtig
genug, fir Vorderasienforscher ist es schlechthin das histo-
rische Grundproblem ihrer Arbeit.

I. Was versteht Spengler unter ,magischer Kultur“?

Unter Ablehnung der iiblichen Periodisierung der Ge-
schichte in Altertum, Mittelalter und Neuzeit und der ebenso
iiblichen Beziehung alles historischen Geschehens auf das uns
heute noch Wichtige entwickelt Spengler seine Theorie von den
historischen Perioden als koordinierten biologisch-morphologisch
zu betrachtenden Lebewesen. Alle bisherige Gteschichtsbetrach-
tung erscheint ihm ptolemiisch, die seine kopernikanisch. Ent-

1) Fiir niihere Belege darf er auf seipe zablreichen Schriften zur
Sache verweisen, die binnen kurzem i1m ersten Bande seiner , Islam-
studien” bei Quelle & Meyer gesammelt erscheinen werden,
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scheidend ist ihm dabei zweierlei: Erstens der in allen Pe-
rioden gleichmiflige typische Ablauf der Geschichte. Anus
primitiven Anfingen entwickelt sich eine bestimmte Kultur;
mit ihrer Verfeinerang und Differenzierung wird sie zur Zivili-
sation; diese liost sich allmihlich auf; aus ihren Verfallsgebilden
entstehen langsam neue Anfinge. Ein vollkommener Parallelis-
mus scheint ihm nachweisbar, wenn nur durch richtige Ver-
gleiche eine nicht immer leicht erkennbare ,(leichzeitigkeit®
festgestellt wird. ,,Gleichzeitig® in diesem Sinn sind ihm bei-
spielsweise die Epoche Justinians mit ihren byzantinischen Pa-
listen und michtigen Schlachtenbildern und die spanisch-vene-
zianische Barockzeit mit Rubens und Tintoretto. ., (leichzeitig
sind ihm Napoleon und Alexander, wihrend im Rahmen seines
Schemas ein Parallelismus Napoleon—Caesar ein falscher Yer-
gleich wiire, weil es nicht auf #uBere Ahnlichkeit, sondern auf
die Stellung im historischen Ablauf des einzelnen geschicht-
lichen Lebewesens ankommt. — Zweitens konstatiert er ein
bestimmtes Lebensgefiihl einer Epoche — man spiirt das
Vorbild Lamprechts —, das auf allen Lebensgebieten einheit-
lich zum Ausdruck kommt, sich gleichermaBen im Zahlenbegriff,
in Baukunst, Philosophie, Religion, Staat und Wirtschaft doku-
mentiert und dadurch alle Lebensiiuferungen einer bestimmten
Periode innerlich verbindet und sie von dhnlichen AuBerungen
anderer historischer Lebewesen grundsitzlich unterscheidet. Da-
durch wird jedes Zahlen-, Denk-, Natur- und Seelenbild der
Ausdruck einer bestimmten Kultur, einer bestimmten Epoche.
Der Begriff eines ,,menschlichen‘, d. h. allgemeingiiltigen Zahlen-,
Denk-, Natur- oder Beelenbildes ist eine ,ptolemdische* Kon-
struktion.

Abgesehen von der Kultur Chinas, des alten Agypten und
des vorkolumbischen Amerika unterscheidet Spengler drei Hoch-
kulturperioden:

a) die antike oder apollinisch-dionysische Kultar mit
entsprechender Seele und Lebensgefiihl,

b) die abendlindische (ab ca. 1000) oder faustische Kultur,

¢) die orientalisch-spitantik-friihchristlich-islamische (als ge-
schlossene Einheit von ca. 300 vor bis 1000 nach Chr.)
oder magische resp. arabische Kultur.



C.H Becker, Spenglers Magische Kultur. 257

Den Unterschied zwischen den drei Kulturen bezeichnet er auch
mit den Worten statisch -— dynamisch — magisch. Der Haupt-
gegensatz liegt fiir ihn zwischen dem antiken apollinischen
Menschen mit der Abart des dionysischen und dem modernen
faustischen Menschen. Das Symbol der antiken Kultur ist das
aipa, der Korper mit seiner Begrenztheit; zu ihr gehorten die
nélg als Staat, die menschlich begrenzten Gdétter, die Statuen,
die antiken Tempel. Das Symbol der faustischen Kultur -ist
der unbegrenzte Raum, die Unendlichkeit, das Grenzen- und
Schrankenlose mit seinem Walhallatyp, seinen Domen, seiner
abendliindischen Willensreligion, seinen Bachschen Fugen,
seinem modernen Imperialismus. Zwischen beiden Typen steht
die magische Kultur, deren Entdeckung neben dem eben dar-
gestellten Gegensatz den zweiten Ausgangspunkt der Spengler-
schen Geschichtsphilosophie bildet. An dieser Kultur entwickelt
Spengler den Begriff der ,,Pseudomorphose® (II, 227): Das neue
Lebensgefithl muB sich bei der Stirke der iiberlieferten Kultur
in die Hohlformen eines fremden Lebens ergieBen. Es ist der
Problemkreis, den Strzygowskis beriihmtes Wort; ,,Hellas er-
stickt in des Orients Umarmung® charakterisiert, oder den
andere durch ,spitantikes Kunstwollen® zu erkliren versucht
haben. Jedenfalls ist das Problem an den Kunstformen
erlebt.

Deshalb beginnt man am besten mit Spenglers Schilderung
des arabisch- magischen Kunststyls (Bd. I, 297ff.; 302; 469).
Unter der Allmacht Roms wagte sich der neue (feist nur in
iiberkommenen Formen zu regen. Es war ein geistiges Nieder-
knien vor erstorbenen Formen. Die magische Seele regt sich
unter griechisch-rémischen Baugewohnheiten. Syrische Meister
schaffen das Pantheon und die Kaiserfora. Die Basilika erzihlt
die Seelengeschichte dieser Friihzeit von ihren Anfingen bis
zur Hagia Sophia: Das magische Weltgefiihl geht vom Innen-
raum aus, wihrend der antike Tempel ein Kérper war.
(Strzygowski hatte Raumgestaltung und Massengliederung kon-
trastiert.) Spengler sieht einen Hauptfehler in der iiblichen
Beschrinkung der Betrachtung auf die ,,altchristliche® Kunst,
wiihrend sich doch das gleiche friiharabische Kunséwollen im

Mithras-, Isis- und Sonnenkult, in der Synagoge und im Neun-
Zaitschrift d, Dentsch. Morgen), Ges. Bd. 77 (1933), 17
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platonismus dokumentiere. In jedem Architrav, Fries, Kapitell
vollzieht sich ein heimliches Ringen zwischen dem neuen Geist
und der dberlieferten Form. Dabei sieht er in Séule und Rund-
bogen das magische Leitmotiv, in Siule und Architrav das
apollinische, in Pfeiler und Spitzbogen das faustische. Der
neue Geist zeigt sich im Wandel der Haarbehandlung der Bild-
nisbilsten der Btadt Rom, in der Einfilhrung der Pupille und
damit des Blicks, in der veriinderten Behandlung des Akanthus.
Es entsteht die Arabeske als das antiplastische Extrem im
(Gegensatz zur koérperhaften Antike. Hand in Hand damit
wechselt die Technik, an BStelle des Meiflels tritt der Tief-
bohrer. Das Pantheon ist ihm die Urmoschee; Diokletian der
erste Kalif Zwar muB er die Masse stadtromischer Verwal-
tungspraktiken iibernehmen, doch die Staatsidee ist arabisch,
keine Nachahmung, sondern eine Entwicklungeparallele des
Sassanidenstaates. In gleicher Weise magisch-arabisch sind
das Denken Plotins, Marc Aurels, der spiiteren Juristen, deren
Consensus dem spiiteren islamischen Jdjma“ entspricht, die
Kulte der Isis, des Mithras, das vom Hellenismus vergewaltigte,
echt magisch-arabische Christentum; all das erklirt die Vehe-
menz im Auftreten des Islam, der endlich die arabische Seele
befreite und erliste.

Die magische Seele erlebt die Welt als Raum, aber im
Gegensatz zur fanstischen Unendlichkeit erscheint ihr der Raum
als Hohle (Frobenius, Paideuma), wihrend die Antike die Welt
als Inbegriff kérperlicher Dinge gefaBit hatte (II, 283). Das koper-
nikanische Denken erscheint der magischen Seele als Wahnsinn.
Die Kirche des abendlindischen Mittelalters hatte deshalb ganz
recht, wenn sie eine Vorstellung ablehnte, die dem Weltgefiihl
Jesu widersprach, In der riumlich begrenzten Welthéhle sind
bestimmend das Oben und Unten, Himmel und Erde. Gut und
Bise, Gott und Satan werden zu realen Michten. Dieser
magische Dualismus unterscheidet sich scharf von dem antiken
Dualismus zwischen Stoff und Form und dem ahendlindisch-
faustischen zwischen Kraft und Masse. Im magischen Seelenleben
selbst (I1, 284) ist von grifiter Wichtigkeit der Gegensatz zwischen
Geist und Seele (ruach und nefesch), nvelua und wvy:) mit ihren
persischen und mandiischen Entsprechungen, Dieser Gegensatz
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taucht zuerst im Grundgefiihl der prophetischen Religionen auf,
durchsetzt dann die ganze Apokalyptik und alle Weltanschau-
ungen der erwachenden magischen Kultur; wir finden ihn bei
Philo, Paulus, Plotin, den Gunostikern und Mandéern, bei
Augustin wie im Avesta, im Islam wie in der Kabbala, und
zwar — und das wird scharf betont — nicht als Entlehnung,
sondern als gemeinsame Grundlage. Dabei gehirt nefesch zum
Leibe, zom Irdischen, dem Unten, dem Bésen, der Finsternis;
ruach aber gehort zum Gottlichen, zum Oben, zum Licht. Der
Geist wird ausgegossen. Seit Jesaias 11, 2 bis zum Koran ist
der Messias die Verkdrperung der ruach. Philo und der Islam
unterscheiden Psychiker und Pneumatiker, Bei Paulus, bei
Philo, in der Baruchapokalypse werden ein pneumatischer und
ein psychischer Leib unterschieden, die sich mit dem Gegensatz
von Himmel und Erde, Licht und Dunkelheit decken. Im
Johannesevangelium verschmilzt der ruach-Begrif mit dem
. Logos. Mit dieser Seelenlehre hiingt der Ichbegriff aufs engste
zusammen, Der faustische Mensch hat ein Ich als eine auto-
nome, auf sich selbst verwiesene Macht, der apollinische steht
als Koérper (o@®ua) unter vielen gleichartigen Einheiten; der
magische Mensch ist mit seinem geistigen Bein nur Bestandteil
eines pneumatischen Wir, das von oben sich herabsenkend in
allen Zugehdrigen ein und dasselbe ist.

Der magischen Beele entspringen in mehreren Sprachen
und Religionen die verschiedenen Nationalliteraturen, deren
Wesen identisch ist, mdgen sie nun in persischem, mandéischem,
jidischem, neuplatonischem oder christlichem Gewande er-
scheinen. Um 300 nach Chr. sind die heidnischen, christlichen,
persischen, jidischen oder mandiischen Kirchen alle gleicher-
maBen magisch. Der iibliche ,,Synkretismus® der ausgehenden
Antike ist nichts anderes als das Erwachen des magischen
(teistes, der die Vielheit der gotilichen Wesen dem magischen
Gefiihl und dem einen Weltraum entsprechend in dem Einen
Gott zusammenflieBen 1dBt. Die verschiedenen Juppiter waren
urspriinglich ebenso viele verschiedene Gitter, sie werden jetzt
zu verschiedenen Nuancen eines und desselben Gottes. Antike
Kulte iibte man aus, einem magischen Kult gehért man an.

Auch der Mythus hat seine eigeme Form. Der Prototyp des
17*
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magischen Mythus ist Christus, des antiken Achilleus, des
faustischen Siegfried (I, 589). Dem pneumatischen Wir der
Gemeinschaft entspricht der individuelle Erlésungsgedanke, die
Erlésungsgewibheit. ,Jesus ist der Erloser und Paulus ist sein
Prophet“ heillt es in frihchristlicher Zeit (I1, 270). Der christliche
Logos hat mit dem Logos des Heraklit und der S8toa nur noch
den Namen gemein, dem Wesen nach entspricht er persischen,
chaldiischen Vorstellungen. Der Heilsabsicht Gottes entspringt
die Heilsgeschichte der Menschheit. Dem Menschen bleibt nur
willenlose Ergebung iibrig. Schon Jesu seelische Haltung ist
oIslam®. Die Rettung erfolgt nur durch Gnade. Augustin ist
nach Spengler der letzte grofle Denker der frilharabischen
Scholastik und nichts weniger als ein abendlindischer Geist
(I, 293). Das Johannesevangelium ist die erste christliche Schrift,
die bewuBit als Koran gelten will. Die einzige wissenschaftliche
Methode der Fortentwicklung dieses geoffenbarten géttlichen
Wortes ist in allen magischen Religionen die Auslegung dieses
Gottesworts. Der Islam ist eine puritanische Reaktion inner-
halb der gesamten Gruppe frilhmagischer Religionen. Sein Er-
folg beruhte gerade darin, daB er nichts Neues brachte.

Nur gestreift werden kénnen die Auswirkungen der magi-
schen Seele auf allen anderen Gebieten. Sie finden sich iiberall
in der Wissenschaft, in Physik und Chemie, im Staat, wo der
Fiirst zum Kalifen, der Krieg zum heiligen Krieg, die Legionen
zum magischen Begriff eines Gesamtheeres werden. Nur der
letzte (Gedanke sei nach Spengler I, 481 belegt. Es gab kein
rémisches Heer wie etwa ein preuBisches, sondern nur Truppen-
kirper (exercitus Scipionis, Crassi, kein exercitus Romanus).
Erst Caracalla, der den civis Romanus tatsiichlich aufhob und
die rdomische Staatereligion durch Gleichsetzung mit anderen
Kulten praktisch abschaffte, schuf ein romisches Heer; nun wird
die fides exercituum zur fides exercitus. Mit dieser Entwicklung
ist natiirlich anch eine andre Begrenzung von Heimat und Vater-
land gegeben.

Der deutlichste Ausdruck der magischen Seele findet sich
aber in ihrem Geschichtsbild (I, 530). Der antike Mensch sah
nur sich, seine Geschicke als ruhende Nihe. Er fragte nicht
nach Woher und Wohin. TUniversalhistorie war ihm ein un-
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moglicher Begriff. Er hatte eine statische Geschichtsauffassung
Ihr gegeniiber steht die dynamische des faustischen Menschen.
Sein Geschichtsbild zeigt eine gespannte Entwicklung auf ein
Ziel. Daher der Fortschrittsgedanke, daher hat nur das Wert
in der Geschichte, was fiir Gegenwart oder Zukunft von Be-
deutung ist. Der magische Mensch endlich sieht Geschichte als
groBes Weltdrama zwischen Schépfung und Untergang, es ist
ein Ringen zwischen Geist und SBeele, Gut und Bése, Gott und
Teufel, eine streng begrenzte Aktion mit einer einmaligen
Katastrophe als Héhepunkt, der Erscheinung des Erlisers.

Il. Wie wurde die gleiche Periode bisher behandelt?

Unsere Auffassung vom Werden des Islam, in dem nach
ﬂpengler die magische Kultur ihren Hohepunkt erreicht, hat
sich in den letzten Jahrzehnten dank der Arbeiten won
Goldziher und Bnouck Hurgronje, von Wellhausen und Nil-
deke, von Caetani und Lammens, -Massignon, Winkler, Strzy-
gowski und Herzfeld von Grund aus gewandelt. Wir haben
uns tatséichlich von der iiberkommenen Geschichtsauffassung
gelost, nach der die Entstehung des Islam einen Bruch in
der historischen Entwicklung, die Bildung einer neuen, 4. h.
der arabischen Kultur darstellte. Dementsprechend sieht auch
die jetzt herrschende Geschichtsauffassung den Islam als Hohe-
punkt einer lingeren Entwicklungsreihe an und stimmt darin
mit Spengler iiberein. Sie unterscheidet sich aber darin scharf
von ihm, dafl sie eine kausale Verkettung, er aber die Betiiti-
gung des gleichen magischen Lebensgefithls annimmt.

Die islamische Zivilisation ist das Resultat eines jahr-
hundertelangen Ringens abendléndischer, d. h. hellenistischer
Elemente mit asiatischen, unter denen die iranischen und die
semitischen die hervorstechendsten waren. Dabei ging die
Hellenisierung des Ostens seiner Asiatisierung voraus oder
anders ausgedriickt: Der Actio des Abendlandes folgte eine
ebenso gewaltige Reactio des Morgenlandes. Das Produkt
dieses Kampfes war der Islam. Der oft dargestellte Vorgang
kann hier nur schlagwortartig rekapituliert werden. Der von
Droysen gepriigte Begriff des Hellenismus wird dabei meist zu
eng gefaBt als Griizisierung der Diadochenstaaten und des
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Rémerreichs in Vorderasien und Italien in der Zeit des ent-
stehenden Christentums. Selbst Wendland geht nur gelegent-
lich iiber das zweite Jahrhundert hinaus. Als Ende des Helle-
nismus gilt meist die Christianisierung des Romerreichs. In
unserem Sinn ist der Begriff der Hellenisierung viel weiter zu
fassen. Ist denn das Christentum selbst kein Triger helle-
nistischer Gedanken? Der ganze mit Hinden zu greifende
Hellenismus im Islam ist ja ohne die christliche Vermittlung
undenkbar. Der Satz ist richtig, daB ohne Alexander d. Gr.
auch die islamische Zivilisation undenkbar und unerklérlich
wiire. Mit Recht 18t deshalb Kornemann bei Gercke-Norden
[II, 205ff. die Antike, d. h, den Hellenismus bis ca. 650 dauern.
Erst mit der Slavisierung von Byzanz und dem Aufkommen des
Islam ist die Antike wirklich zu Ende. Ja, die Wirkungen des
Hellenismus gehen noch dariiber hinaus. Wenn der Mythus
von Alongoa, der Ahnir Dschingiskhans, deutlich die Spuren
der Legende von der iibernatiirlichen Gieburt Alexanders durch
seine Mutter Olympia triigt, ja sogar die Namen der beiden
Frauen graphisch identisch sind (Islam VI, 317), so sehen wir,
bis in wie spiite Zeit eine literarische hellenistische Uberliefe-
rung in Zentralasien nachwirkt, von dem Nachleben und den
Auswirkungen des Manichiiismus und des Nestorianertums ganz
zu schweigen,

Zwischen diesen #uBlersten Punkten spielt sich die Helle-
nisierung ab, die wir hier im Auge haben. Sie beginnt mit
dem Eindringen der Polis in den absolutistisch regierten Orient
(Alexandreia, Antiocheia, Seleukeia). Der Orient erhilt eine
griechisch - romische Namengebung; Tadmor wird zu Palmyra,
Urhai zu Edessa, Jerusalem zu Aelia. Wie stark diese Namen
sich einbiirgerten, sieht man daran, daB noch auf einem Meilen-
stein des Kalifen Abdulmalik Aelia in arabischer Umschrift er-
scheint.  Selbst die jiidischen Hohenpriester tragen griechische
Namen. Am deutlichsten tritt diese Hellenisierung im Ara-
méischen, besonders im Syrischen hervor, welch letzterem die
griechischen Fremdwirter gelegentlich fast den Charakier einer
Mischsprache aufdriicken, wihrend unter dem gleichen Einfluf
gelbst der Satzbau etwas Unsemitisches bekommt. Wie stark
das Christentum sich hellenisieren muBte, um zu wirken, ist
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bekannt. Die Kimpfe der Sekten vollziehen sich in den Denk-
methoden des Aristoteles. Das Orientalische im Neaplatonis-
mus liegt anf der Hand, aber die geistige Form ist hellenistisch.
Mit der Wanderung der Nestorianer ergiebt sich eine neue
Welle des Hellenismus nach Zentralasien. Von Edessa aus
werden Nisibis und Gondeschapur begriindet. Diese Schulen
wirken bis in die Kalifenzeit. Griechische Werke werden in
grofler Menge ins Syrische und einige auch ins Pehlewi iiber-
setzt und aus diesen Sprachen dann weiter ins Arabische.
Am greifbarsten ist der hellenistische HEinfluf natiirlich in
der Kunst, man denke an die Ptoleméerkunst, an die
Bauten des Herodes in Nabulus, an Palmyra und Baalbek.
Eierstab, Akanthus und BS#ule wandern biz nach Indien, ja
nach China, wobei ich ganz schweigen will von den neuen
Entdeckungen, die Le Coq in seinem Turfanmaterial gemacht
hat. Man denke nur an die Wirkungen des Figiirlichen
(Skulpturen der Sassaniden; Qusair “Amra) oder an die Welt-
wanderung des rimischen Lagerbaus, ohne den schlieBlich die
Paliiste von Hira und SBamarra wohl ganz anders aunsgesehen
hitten. Das politische Fazit des kulturellen Vordringens des
Abendlandes ist schlieflich das politische Vordringen der Rémer-
herrschaft, wenn auch der kuliurelle EinfluB weiter iiber die
politische Ostgrenze von Rom oder Byzanz hinausgeht,

Aber dieser gewaltige VorstoB blieb nicht ohne Reaktion.
Es ist richtig: Hellas erstickt in des Orients Umarmung,
und zwar noch friher, als die politische Herrschaft des
Abendlandes ein Ende nimmt. Betrachten wir kurz diese
(Regenbewegung, die man in Angleichung an den Terminus
,,Hellenismus*“ als , Iraniemus®* (nach Cumont) und ,Semi-
tismus* bezeichnen kann, und die hier zusammenfassend als
Asiatisierung der Hellenisierung gegeniibergestellt werden soll.
Man hat so viel vom Panbabylonismus gesprochen. ° Seit
Cumonts Forschungen hat der Paniranismus mehr Chance auf
Anerkennung. Als auf den Triimmern des grizisierten Parther-
reiches der Nationalstaat der Sassaniden entstand, war die kul-
turelle Quelle der Gegenbewegung weithin sichtbar geworden.
Aber schon Jehrhunderte vorher ist eine Durchdringung Vorder-
asiens mit spezifisch iranischen Gedanken namentlich auf reli-
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gitsem Gebiet nachweisbar. Der Dualismus des Mazdaismus
und noch mehr der mit ihm parallel laufenden Sektenreligionen
mit Himmel und Hélle, Engeln und Teufeln hat sich von Iran
aus die ganze Welt Vorderasiens und Europas und die islamische
Welt erobert. Im alten Judentum fehlt jede Spur davon, erst
im Zeitalter des Exils und besonders der Diadochen zieht die
iranische Ideenwelt dort ein, um daon mit Christentum und
Islam ihren Biegeslauf um den Erdball zu vollenden. In diesem
Zusammenhange sei besonders auf die bahnbrechenden Forschun-
gen Boussets und Reitzensteins hingewiesen. Als Teilerschei-
nungen dieses welthistorischen Gegenstofies Asiens gegen den
Hellenismus stellen sich die Wanderungen des Mithraskultes
dar, der noch vorsichtig Hellas umgeht, aber bis nach Ger-
manien und Britannien vordringt, die Isis-, Serapis-, Kybele-,
Astarte- und andere orientalische Kulte mit ihren Auferstehungs-
mythen und Taufriten, dann das Christentum, das Hellas nicht
mehr umgeht, sondern erobert, und schlieBlich auf seinen Spuren
und als sein Erbe, aber in wichtigen Grundgedanken doch auch
nur die gleiche, nur zum Teil aufgefrischte iranische Welle —
der Islam, mit dem die schwarzen und weilen Geister als
Djinnen bis in das Herz Afrikas wandern. Nicht so deutlich
agreifbar, aber doch nachweisbar, vollzieht sich die Beeinflussung
durch den Osten auf dem Gebiet des Staatsgedankens. Der
Primus inter pares wird zum Dominus ac Deus. Mit dem Auf-
héren des Senats unter Diokletian kommt die absolute Monarchie
des Ostens auch im Romerreich zum Durehbruch. Schon lange
vor Bpengler hat man — cum grano salis — von einem spat-
rémischen Sultanat gesprochen. Der Gottmensch im Kaiser-
mantel erscheint mit Constantin als doyigets faoleic, dem man
nur mit dem altorientalischen Zeremoniell bis zur Proskynese
naht, zu dessen staatsrechtlicher Stellung das Legitimititsprinzip
und die kinigliche Majestas ebenso gehdren wie das Staats-
kirchentum mit Geheimpolizei und Verfolgung Andersgliubiger,
und an dessen Hof Eunuchentum und Harem notwendig er-
scheinen miissen. Uber die parallelen Einfliisse des Orients
auf dem Gebiete der Kunst ist oben schon gesprochen worden.
Neben diesen gemeinhin als Iranismus zusammengefafiten Ein-
fiissen stehen nun solche aus semitischer Quelle. Mit Helio-
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gabal und Philippus Arabs erscheinen semitische Kaiser auf
dem Thron der Cédsaren, semitische Legionen werden gebildet,
und auch die jiidische Diaspora und die semitischen Elemente
im Christentum wirkten im gleichen Sinn. Der Erbe aller dieser
Stromungen und Mischungen wird der Islam, mit dem ein semi-
tisches Yolk zum Tridger auch der politischen Macht wird.
Damit ist aber der ProzeB der Asiatisierung des Vorderen
Orients nicht yollendet. Das Reich der Araber schafft nur
formell etwas Neues, Als Kulturinhalf wird, abgesehen von
Einzelheiten der Religion und des Rechts und natiirlich abge-
sehen von der Sprache, die vorgefundeme Mischung dstlicher
und westlicher Kulturelemente gzuniichst einfach iibernommen
und weitergelebt. Iranisches und hellenistisches Erbe wird,
soweit es vom jungen Islam nicht schon mitgebracht wird, ein-
fach islamisiert und in islamischer Form weiterentwickelt. Das
geht so weit, dafi selbst die islamische Dogmatik, ja der isla-
mische Kult sich an christlich - hellenistische Problemstellungen
anlehnen und selbst das Staatskirchentum der Kalifenzeit mehr
persische als arabische Ziige trigt. Sogar der religitise Cha-
rakter der ganzen islamischen Zivilisation ist nicht ohne wei-
teres eine Folgeerscheinung der Griindung des Propheten, viel-
mehr dient diese ganze Frilhgeschichte des Islam nur als
Deckmantel und Begriindang aus ganz anderen Quellen her-
stammender Vorstellungen iiber Religion und Leben. War
bisher der ProzeB der Vermischung langsam und unmerklich
abgelanfen, so greitt jetzt die neue Staatsgewalt zwar nicht
zielbewuBBt, aber doch akiiv ein, indem durch Verschickungen
in der Form eines ausgebildeten Leiturgiewesens die verschieden-
artigsten Bevilkerungsteile des groBen Reiches durcheinander-
gemengt werden, ein Prozefl, durch den die Entstehung einer
spezifisch islamischen Kunst erst moglich wird. DaB in dieser
Entwicklung Asien eine immer entscheidendere Rolle spielt,
hiingt mit den neuen Staatsgrenzen zusammen. Hatte bisher
Vorderasien einen Teil eines hellenistisch-abendlindischen Reiches
gebildet, dessen Hauptstadt Rom oder doch Byzanz war, so wird es
nunmehr von diesen abendlindischen Kulturquellen politisch abge-
schnitten und mit einem arabisch-persischen Reiche verbunden,
dessen Schwergewicht — mit der Verlegung der Residenz von
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Damaskus nach Bagdad — nach Mittelasien und in die Kultursphire
Irans riickte, wodurch eine fortschreitende Asiatisierung
der vorhandenen Kulturmischung unvermeidlich gegeben war.

[II. Kritische Bemerkungen zu Spenglers Theorie.

Wenn man die beiden Auffassungen nebeneinanderstelit,
so iiberrascht die gleiche Wertung des Materials. Spengler hat
— ganz abgesehen von seiner Theorie — dem lingst bekannten
Problem eine grofie Reihe neuer Lichter aufgesetzt und damit
unsere Erkenntnis erheblich erweitert. Der Unterschied liegt,
wie schon gesagt, hauptsichlich in der historischen Grundein-
stellung, in seiner morphologischen Geschichtsbetrachtung. Ehe
daranf eingegangen wird, ein Wort zu dem Terminus ,ara-
bische® oder ,magische* Kultur. Die Charakterisierung dieser
Kultar als ,,magisch® ist ebenso gliicklich und bezeichnend wie
die als ,,arabisch® ungliicklich und irrefiihrend ist; denn wenn
schon die Bezeichnung ,Kultur der Araber* fiir die islamische
Zivilisation falsch war, weil diese Kultur bestenfalls eine arabi-
gierte Kultur darstellt, so hat die magische Kultur Spenglers
nicht einmal der Sprache, geschweige denn ihren Inhalten nach
otwas mit den Arabern und dem Arabischen zu tun. Magisch
ist sie allerdings, und die Bezeichnung ist besonders gliicklich,
weil in diesem Worte sowohl ihr Ursprang aus der persischen
Magierreligion wie ihre spezifisch religitse Gebundenheit an-
klingen.

Und nun zur morphologischen (teschichtsbetrachtung. Das
morphologische Denken ist keine Erfindung Spenglers. Gerade zur
rechten Zeit erscheint in den ,Studien der Bibliothek Warburg*
(Teubner, Leipzig 1922) ein gedankenreicher Aufsatz von Ernst
Cassirer ,,Die Begriffsform im mythischen Denken". Hier wird
{bes. 8. 30ff. des Sep.-Abdrucks) die Entstehung des analytisch-
wissenschaftlichen Begriffs der Kausalitit aus dem Mythos iiber
die Zwischenstufe des astrologischen Denkens entwickelt und das
astrologische, d. h. eben magische Denken als strukturales, d. h.
eben morphologisches Denken dem funktionalen, d. h. genetisch-
kausalen der modernen Wissenschaft gegeniibergestellt. Morpho-
logisch-struktural denken z. B. primitive Vilker wie die Bantu,
worliber sehr feine Bemerkungen bei Cassirer zn lesen sind;
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morphologisch denkt weiter das ganze asirologisch gebundene
Mittelalter. Ein Planet steht in bestimmten Beziehungen zn
bestimmten Wissenschaften, Sprachen, Krankheiten, Religionen,
Stoffen, Farben, Gewerben, Geschmiicken, Orten, Metallen,
Steinen und Tieren, Durch jeden Exponenten dieses morpho-
logischen Kreises, vor allem durch ihre Zusammenstellung kann
EinfluB auf den Planeten gewonnen werden, der als Wandel-
stern dann wieder auf den Makrokosmus der Fixsterne wirkt,
und umgekehrt wirken die Planeten wieder auf ihre irdischen
Exponenten. Es ist das eine grandiose Weltanschauung!), die
ihrer Zeit ebenso notwendig und , ,wissenschaftlich® erschien
wie uns die kausale und funktionale Zusammengehdérigkeit.
Auch dort die gleiche Gewilheit der Vorherbestimmbarkeit des
Schicksals wie bei Spengler — eine ganz folgerichtige Aus-
wirkung des strukturalen, d. h. eben morphologischen Denkens.

Ohne hier zum Streit der Philosophen iiber die Bedingt-
heiten und die Berechtigung dieser oder jener Methode des
Denkens Stellung zu nehmen, sei hier nur auf die Gefahren
jedes morphologischen Denkens im Sinne Spenglers hin-
gewiesen. Seine Voraussetzung ist eine systematische Periodi-
sierung der Geschichte. Welches sind nun die Kriterien fiir
geine historische Periodisierung? WSicher nicht die, nach deuen
man sonst den Ablauf der Geschichte gliedert. Also nicht
kulturgeschichtliche Kriterien, wie man von einem Stein-
Bronze-, Kohlenzeitalter reden kann; nicht geographische Ge-
sichtspunkte, wie man von einer afrikanischen, amerikanischen,
europiischen, englischen oder franziésischen Geschichte spricht;
nicht religiése oder politische Ereignisse, wie man eine christ-
liche oder islamische Ara, eine Seleukiden-Ara, die Ara von
Bosra kennt oder ab urbe condita z#hlt; auch nicht sprach-
liche Zusammenhénge, die uns vom ,lateinischen* Mittelalter
oder von der ,,Kultur der Araber® sprechen lassen, um von
anderen Periodisierungemoglichkeiten ganz zu schweigen. Das
entscheidende Periodisierungsmerkmal Spenglers ist das gemein-
same Lebensgefiihl einer Kultur. Dies festzustellen, ist eine

1) Zur Bache vergleiche auch den kurzen, aber ungemein inhaltreichen
Aufsatz von Hellmut Ritter in der gleichen Bammlung ,Picatrix, ein ara-
bisches Handbuch hellenistischer Magie®.
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Frage des subjektiven historischen Taktes und nicht ein Er-
gebnis objektiver Merkmale. Damit ist nichts gegen die Mog-
lichkeit gesagt, ein solches Lebensgefithl zu ahnen und wahr-
scheinlich zu machen. Dies Lebensgefiihl existiert und muB
historisch festgestellt werden. Es ist nur so ungemein schwierig,
es iliberhaupt wissenschaftlich glaubhaft zu machen, daf man
kaum von ihm als Indicium fiir die historische Periodisierung
wird ausgehen kinnen; denn — und das scheint mir der Haupt-
einwand — wo liegt die soziologische Grenze des Lebens-
gefiihls? Welches ist z. B. unser Lebensgefiihl? Etwa der
Amerikanismus unserer Wirtschaft, der Rationalismus der So-
zinldemokratie oder der Irrationalismus wunserer Jugend-
bewegung? Bei dieser Buntheit der Lebensgefiihle einer von
uns voll iiberschanbaren Periode scheint die Gefahr sehr nahe-
liegend, daB wir ein uns zufillig bekannt gewordenes Lebens-
refiih]l einer bestimmten Gruppe oder Schicht einer vergangenen
Periode fiir das Lebensgefiihl dieser Periode schlechthin an-
sehen. Hat es die drei Hauptkulturen Spenglers nicht vielleicht zu
allen Zeiten nebeneinander gegeben? Wird man z. B. Augustin
fiir einen typischen Vertreter des magischen Zeitalters ansehen
diirfen (II, 293), auch noch wenn man in A.v. Harnacks neuem
Augustinbuch (Tibingen 1922) die Fiille der faustischen Aufle-
rungen dieses reichen Geistes wieder einmal gelesen hat? Und
steckt nicht die ganze faustische Problematik in einem Manne
von der geistigen und seelischen Hohenlage Ghazilis1)? Das
morphologische Denken hat also Gefahren, und auch Spengler
ist zu einem Prokrustes der (Geschichte gewordem. Die Er-
forschung des Lebensgefiihls einer Periode ist notwendig; aber
mit der Parallelisierung und der Ergiénzung fehlender Glieder
aus ,gleichzeitigen* Erscheinungen anderer Kulturperioden fingt
die Willkiir an und betreten wir den Boden der Dichtung.

Die Verschiedenheit der Fragestellung bei historischer
Betrachtung ist eben sehr mannigfaltig. Man muB sich nur

1) Dem Nichtarabisten seien in diesem Zusammenhang I). Ober-
manns grundlegendes Werk ,,Der philos. u. relig. Subjektivismus Ghazals*
und Hellmut Ritters feinsinnige Einleitung zu seinem Buche ,,Al Ghazali
das Elizier der Glickseligkeit® (Diederichs, Jena 1428) warm ans Herz
gelegt.
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ganz klar dariiber sein, was man betonen will, und darf nicht
die Fragestellungen bei der Periodisierung verwischen. Kein
Mensch wird gleichzeitig nach kulturgeschichtlichen und nach
politischen Gesichtspunkten periodisieren, da sich die Perioden
iiberschneiden. Ebenso unvereinbar sind — und werden doch
aber hidnfig vermengt — 2zwel andere gegensiitzliche Paare.
Man kann erstens nicht gleichzeitig nach historischen Abhingig-
keiten und bodenstindigen Verschiedenheiten fragen und dabei
doch pragmatisch sein wollen. Beide Fragestellungen sind mig-
lich, aber sie schlielen sich gegenseitig aus. Man vergleiche
z.B. Albert Griinwedels ,,Buddhistische Kunstin Indien* (Museums-
publikation 2. Auflage 1920), die ganz unter dem Aspekt der
persischen und hellenistischen Einflisse gesehen ist, mit Wil-
liam Cohns ,Indischer Plastik* (Berlin, Cassirer 1922), die mit
dem Ziel der Erforschung der Eigenleistung des spezifisch
indischen Kunstwollens geschrieben ist! Wenn man hier im
Urteil differiert, soll man sich nicht gleich die Képfe ein-
schlagen. Dies Beispiel beleuchtet aber auch den dem typen-
vergleichenden Historiker oft unbegreiflichen Widerstand positiv
christlicher Kreise gegen die sogenannte religionshistorische
Methode. Das Fortleben gewisser hellenistischer oder gav
animistischer Vorstellungsformen im christlichen Kult ist fiir
den Typenforscher gewil wichtig, fiir den Erforscher des
christlichen Lebensgefiihls aber villig gleichgiiltig, ja geradezu
stirend und verwirrend. Das gleiche gilt z. B. fiir die Leben-
Muhammed-Forschung; die schénsten Ergebnisse eines Caetani
oder Lammens bringen uns keinen Schritt weiter im Ver-
stindnis des islamischen Lebensgefiihls, von der Gleichgiiltig-
keit frommer Muslime gegen diese Forschung ganz zu schwei-
gen. In gleicher Gegensiitzlichkeit stehen sich anch die An-
schauungen Spenglers und der zeitgendssischen Orientalistik in
Sachen der magischen Kultur unvereinbar gegeniiber. Auch
hier soll man ruhig erkennen, woher der Gegensatz kommt,
und sich nicht gleich die Kipfe einschlagen. —

Man kann zweitens nicht geschlossene Kulturen oder
Perioden als Ganzes betrachten und gleichzeitig die Quintessenz
der Geschichte pragmatisch fiir die Gegenwart darstellen,
Bpengler polemisiert stark gegen die iibliche Geachichtshetrach-
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tung, die an der Vergangenheit nur wertet, was heute noch
nachwirkt oder lebt. Der Orientalist ist gegen diesen Vorwurf
gefeit. Wir haben die orientalischen Geschichtsperioden immer
in ihrer Eigenbedeutung gewertet. Aber trotzdem hat auch
die andere Betrachtungsweise ihre Berechfigung. Wenn unsere
Uhren noch heute 12 Standen und die Stunden 60 Minuten
zeigen, so sind das Uberbleibsel der babylonisch -assyrischen
Kultur. Diese historische Feststellung ist von wissenschaftlicher
I3edeutung fiir das Werden unserer Zivilisation. Trotzdem kommt
unser europiisches Zeitgefiithl mit seinem ,,Time is money** ganz
gewi nicht aus Babylon. Auch unsere Gymnasien darf man
in ihrem Wesen nicht nach der Etymologie ihres Namens be-
urteilen wollen. Beide Betrachtungsweisen haben auch hier
ihre Berechtigung und sind noiwendig. Spengler stellt nur den
einen von zwei gleichberechtigten Typen dar.

Wollte man Spenglers Buch nach dem in ihm zum Aus-
druck kommenden Lebensgefithl und nach seinem Denkbild
einer bestimmten Periode zuweisen, so koénnte man versucht
sein, es in die magische Kultur einzureihen, nicht in die
faustische, wie er selbst es tut; denn morphologisches Denken
gehort — man denke an die Astrologie — nicht zum faustischen
Menschen, sondern zur begrenzten Welthohle der magischen
Zeit. Man tite damit Spengler unrecht, aber man kdnnte das
mit einiger Rhetorik genau so plausibel machen, wie die koper-
nikanische Parallele Spenglers. Doch man soll nicht mit Sophistik
und kleinlicher Mikelei eine Leistung wie die Spenglers herab-
wiirdigen wollen. Bei aller Ablehnung seines Schemas — der
ganze Wurf ist ein Kunstwerk von hohem Rang.

Spenglers Buch ist, wie er selbst auch ausfiihré, ein Aus-
druck unserer Zeit, aber es ist kein europiisches, sondern ein
deutsches Buch. Die Frage nach dem Lebensgefiih! wird nur
da lebendig, wo ein eigenes, starkes Lebensgefiihl, wo Sitil und
Einheitlichkeit des Lebens fehlen. In dieser Hinsicht ist von
hichstem Interesse ein Vergleich mit dem 1920 erschienenen
Werke des Angelsachsen H. G. Wells ,,The Outline of History*,
das man mit Ernst Troeltsch (Historische Zeitschrift Bd. 126
S. 271f) als angelsiichsisches (tegenstiick zn Bpenglers Werk
bezeichnen kann, Hier ist nun einmal die genetisch-kausale
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Methode folgerichtig durchgefiihrt und der meines Erachtens
unmdgliche Versuch gemacht, von den geologischen Perioden
an die ganze Weltgeschichte als Einheit zu sehen, Auch hier
gibt es idhnlich wie bei Spengler Tafeln und Konstruktionen,
welche die hier allerdings chronologische (leichzeitigkeit und
die inneren Verbindungslinien aufzeigen. Aber nicht nur die
Methoden der Arbeit, sondern auch die weltanschauungsmiBigen
Voraussetzungen stehen sich, wie Troeltsch gut heransgearbeitet
hat, diametral gegeniiber. Dies Buch ist ebenso angelsiichsisch,
wie ,Der Untergang des Abendlandes“ deutsch.

Nachwort: Mit Straygowskis letsten Arbeiten: ,Die Stellung des
Islams zum geistigen Aufbau Europas® (Acta academiae Aboensis, Huma-
niora 1Il, 8) und ,Die Krisis der Geisteswissenschaften® (Wien 1923) habe
ich mich absichtlich nicht auseinandergesetzt. Wie sehr ich die grofen
Leistungen dieses Mannes wbirdige, habe ich oft gesagt und auch in
meinen ,Islamstudien* 8. 276 — 330 wiederholt, aber die Wege, die er in
den letzten Jahren beschreitet, vermag ich nicht mit ihm zu gehen, Pole-
mische Auseinandersetzungen baben da keinen Sinn und Zweck mehr.

C, H. B.
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