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In die dreibdndigen Werkausgabe von Wjatscheslaw Iwanow (Briissel
1971-1979) hat die Herausgeberin und Kommentatorin O. Deschart (ei-
gentlich Olga Schor, die langjahrige Vertraute und Sekretdrin Iwanows)
auch Artikel und Briefe aufgenommen, die in franzdsischer, italienischer
und deutscher Sprache abgefasst waren. Iwanow beherrschte diese Spra-
chen alle gleichermafien vollkommen, ob er nun mit Charles Du Bos iiber
seine ,,Peregrinationen” spricht, mit Alessandro Pellegrini iiber die docta
pietas oder mit Karl Muth iiber die Schonheit, iber splendor und gloria.

Eine gewisse Preziositit (oder Uberfeinerung des Stils) ist all diesen Schrif-
ten ebenso eigen wie die Tiefe und Klarheit in der Gedankenfithrung;
manchmal scheint es, dass diese Texte von einem begnadeten Ubersetzer
aus einer der Iwanow geldufigen antiken Sprachen iibersetzt worden seien
(seine Dissertatioen bei Theodor Mommsen war iibrigens in lateinischer
Sprache abgefasst). Dem Eindruck einer minimalen Fremdheit kann sich
der Leser bei all diesen Texten nicht entziehen. Diese Fremdheit hat aber
nichts damit zu tun, dass der Autor in einer Fremdsprache schreibt oder
in der Sprache einer Zeit, die heute nicht mehr denkbar ist, sondern dass
er aus der Sprache des Unmittelbaren, des Geistes, in die Sprache des
Mittelbaren {ibersetzt.

Einer dieser Texte, wo diese Finessen aufs Exemplarische zu Tage kom-
men, ist der Text uiber ,Gemiit und Seele, iiber ,,Animus und Anima®
der 1933 verfasst wurde. Wie die Kommentatorin schreibt, wurde Iwanow
vom Redakteur der deutschen Zeitschrift ,,Corona“ bei einem Besuch in
Pavia angefragt, ob er nicht einen seiner alten Artikel fiir eine Uberset-
zung freigebe. Der Dichter entschied sich darauf, den 1907 in der Zeit-
schrift ,,Zolotoe runo® erschienen Artikel ,Ty Esi® (Du Bist) ergdnzt
und erweitert selber in die deutsche Sprache zu iibersetzten. Es ist unter
dem Titel ,Anima“ aber ein wesentlich ausfiihrlicherer und umfangrei-
cherer Text entstanden, der auch auf die 1925 erschienene Parabel von
Paul Claudel ,Animus und Anima“ Bezug nimmt. Mit dem Original-
text hat der neue Essay dufSerlich nur noch wenig gemein. Selbst die Ge-
dichte, die Iwanow im neuen Text als Exempel anfiihrt (es handelt sich
um Gedichte aus den Jahren 1914 und 1915) hat er selber ins Deutsche

tibertragen, wobei Texte entstanden sind, die sowohl von Versmaf3,
Rhythmus als auch von der Gedankenfithrung her weit entfernt vom
russischen Original sind. Olga Deschart meint, eine so freie, ja fast will-
kiirliche Ubersetzung konne nur von einem Autor selber stammen, ,,der
wissend, was er will, zerstort, um wahr zu bleiben®,

Der Text wurde in Band III der Werkausgabe aufgenommen, parallel zu
einer Riickiibersetzung, die der russische Philosoph Semjon L. Frank
1947 fiir eine Anthologie des russischen religiosen Gedankens vorge-
nommen hat.
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VERZUCKUNG UND RELIGION

Zu den Urformen der religiosen Erfahrung gehort der Zustand sinnrau-
bender Verziickung und Gottergriffenheit, ein seelisches Ereignis, das
die Innenwelt der Personlichkeit voriibergehend in zwei exzentrische
Sphéren spaltet. Der Wille verstummt, durch einen scheinbar von auflen
eindringenden fremden Willen tiberwiltigt und entthront. Das bisherige
Ich wird von einem maéchtigeren, kaum noch menschlich zu nennenden
abgelost, dessen Subjekt der Verziickte, sobald er aus seiner Betdubung
wieder zu Sinnen kommt, als eine in ihn gefahrene Gottheit ansieht und
mit Du anredet.

Bleibt die Distanz zwischen Gott und Mensch in der Vorstellung des
Glaubigen auch nach dieser gewitterhaften Beriihrung unvermindert, so
wird doch ihr gegenseitiges Verhiltnis dadurch qualitativ zu etwas an-
derem, als was die alten Italiker mit dem Worte ,religio“ bezeichneten,
zu etwas Gehaltvollerem und Innigerem denn scheue Umsicht und kluge
Vorsicht, Rechts- und Zauberbindung, Gotterlohn und Gétterzwang. Ein
neues Element tritt hinzu, erstes Keimen dessen, was die spitere Beschau-
lichkeit unter dem Namen der ,,unio mystica“ anstreben wird. Nun steht's
der theologischen Reflexion frei, auch das Wort ,,religio” durch Ableitung
von ,,religare®, verbinden, in einem geistigeren Sinne zu deuten.

Die Religion verinnerlicht sich, indem der Mensch Du sagen lernt zu dem
Wesen, dessen Gegenwart er im Busen empfunden hat, sei es als blitzar-
tige Heimsuchung oder als jenes stindige Innewohnen, welches sein
altester Vorfahr an Konig und Seher mit heiligem Schauder ehrte. Was
hat sich nun in dem von einer Gottheit Besessenen ereignet beim giins-
tigen Verlauf des oben geschilderten Erleidens, wo das ,enthusiastische
Pathose®, wie dieses Erleiden auf griechisch heif$t, harmonisch ausgeklun-
gen ist in ,,kathartischer Genesung?



IT
DIE ANIMA ALS MANADE

Kann man im Ernste reden vom Gegensatz des Animus und der
Anima - wie Henri Bremond es tut, indem er darin sogar ,le dog-
me fondamental de la psychologie mystique“ erblickt —, von der
Eigenart ihres Zusammenlebens und von all dessen Unebenheiten
und Krisen, die, abgesehen von den betreffenden Anspielungen
in der mystischen Literatur, nicht nur Dichter, wie Paul Claudel,
sondern auch Wissenschaftler, wie C. G. Jung, gelegentlich be-
lauscht und ausgeplaudert haben, so wird die Annahme kaum be-
fremden, dafl die ekstatischen Zustande, die eine erhohte Rezep-
tivitdt voraussetzen, zundchst als Auswirkungen des weiblichen
Teils unserer geistig-seelischen Wesenheit zu betrachten sind: ist
ja auch in den orgiastischen Kulten das Element der Verziickung
hauptsachlich durch Frauen vertreten.

Die Anima scheint sich in diesen Augenblicken der Vormund-
schaft des ménnlichen Ich zu entziehen, dieses aber in eine Art
Selbstvergessenheit zu sinken. Dann irrt sie umher, gleich der
Psyche des Miarchens; auch einer Mdnade dhnelt sie dann, die in
wildem Wahn den Dionysos anruft. Wie Eva aus dem Leibe des
schlafenden Adam emporsteigt, ebenso erwacht das eigenste Le-
ben der Anima erst, nachdem das Herdfeuer unserer regelnden
und hemmenden Verstandes- und Willenskrifte eingeschlummert
ist. Sofern der nachtwandlerische Wahn, der sie nun erfasst, den
bewussten Teil unseres Wesens ganz tiberschattet und jene Lih-
mung oder Lethargie des Animus verursacht, gleicht sie vollends
den wutentbrannten Médnnermoérderinnen des Mythos. Denn lédsst
sich in den meisten Mythologemen eine Widerspiegelung des Ri-
tus nicht verkennen, so gilt das noch mehr von der den Mythos
tragenden Psychologie. Zweierlei unterscheiden wir also an die-
sem Drange: erotisch muss er sein, weil die sich aus den Banden
l6sende Anima kein Ganzes mehr ist, - und anterotisch zugleich,
weil sie die alten Bande leidenschaftlich von sich weist.







11
ANIMA UND ANIMUS

Wer ist aber der Geliebte der Anima, der sie, wie Eros seine Psy-
che, flieht, dessen Ruf sie als Mdnade in der Gebirgswildnis un-
widerstehlich treibt? Wer ist er, nicht als Gebilde des sich ins
Traumreich projizierenden Glaubens, vielmehr als etwas in der
Innenwelt bereits, wenn auch nur potentiell, Vorhandenes, Gege-
benes und Aufgegebenes zugleich? Sicherlich doch ihre wesens-
gleiche Hilfte, d. h. eben derselbe madnnliche Teil unserer Per-
sonlichkeit, dem sie sich grollend entfremdet und verschlossen
hat nicht so sehr wegen seines starren Despotismus, als darum,
weil er nicht gottlicher war denn sie selbst. Etwas Goéttliches, fiir-
wahr, mufl das Weib am Manne erspdht oder ertraumt haben, um
ihn zu lieben. Unfrei war er, ohne dessen gewahr zu werden in
seiner Selbstgefilligkeit; sie fithlte sich aber irgendwie, irgend-
wann gefesselt und entweiht. Er begehrte Erreichbares, sie war
listern nach Unméglichem. Wohlbediachtig war er, der Grenzen
eingedenk; sie bald vertriumt und gleichsam abwesend, bald wie-
der rebellisch und kithn. Er schien all das Unsagbare vergessen zu
haben, dessen dunkle Erinnerung sie zu weicher Wehmut riihrte,
zu Lied und Gebet begeisterte, zu wilder Emporung aufstachelte.
Sie beschuldigte ihn insgeheim eines nie veriibten, unerweisbaren
Verrats. Zorn hegte sie gegen ihn, weil er sie nicht erldste.

Das Diirsten nach Erlosung gehort psychologisch, wie mancher
Denker meint, zum Wesen des religiosen Erlebnisses; man darf
vielleicht sagen: es ist das eigentlich Seelische in der Religion.
Wie, nach Paulus, die ganze Kreatur seufzt und stéhnet, ihrer
Befreiung harrend durch die Séhne Gottes, so sehnt sich auch
die Anima im Menschen nach einer Tat des Geistes, die sie ,von
Schmach und Siinde, von Qual und Not“ frei mache, ihre Wiirde
wiederherstelle, ihr ein hoheres Dasein auftue. Ihren Bruder und
Gemahl, ihren Animus, will sie wiederfinden, aber in einem ver-
klarten Anderssein, umgldanzt von der ihm eigenen Glorie, die er

eingebtfit hat in irdischem Tun und Trachten. Nachdem er sei-
ne verlorene, vergeudete Kraft wiedergesammelt und sein wahres
Antlitz hat leuchten lassen, wird er sie zu sich erheben, sie heim-
fihren als seine in jungfraulicher Reinheit und Schone wiederge-
borene Schwester und Braut. Unzdhlige Mythen und Marchen von
der gefangenen, verwandelten, schlafenden Jungfrau, von der ver-
zauberten Rose und ihrem Retter wiederholen alle dasselbe Motiv
der erlosungsbediirftigen Anima.

v
VOM SELBST

Den Gegenstand ihrer Sehnsucht empfindet die Anima als ein ihr
angeberenes Gut von hochstem Wert, das ihr, sie weif$ nicht wie,
gleichsam durch einen Zauber, abhanden gekommen ist, als den
besseren Teil ihrer selbst, dessen Verlust sie zu Schattendasein
und halbem Wahnsinn verurteilt hat, - zugleich aber als etwas,
das nicht sie selbst ist, als ein jenseitiges Licht, das ihr einst aus
der Lebens-und Liebesfiille eines ihr unendlich nahen und doch
unendlich tiberlegenen Wesens belebend und beseligend zustréom-
te, nun aber, verschleiert durch die Wolkenschicht des Animus,
die es auffingt, nicht mehr, wie vormals, mit den Sonnenstrahlen
zu ihr herniederleuchtet.

Er ist das wahre Ich des Menschen, der verborgene allerinnerste
Mensch selbst, den ihr Hellsehen gottlich weifl und ihr Sehnen
heraufruft in der Gestalt eines von auflen herannahenden Erlo-
sers. Sie faf3t seine Erscheinung, die sie in Ekstase anschaut, als
Offenbarung einer ihr transzendenten Wesenheit auf und ordnet
sie dem Kreise der ihr eigenen Glaubensvorstellungen ein. Ein
staindiges Symptom begleitet aber alle derartigen Begegnungen,
maogen sie sich in der Imagination auch noch so vielgestaltig wi-
derspiegeln: die Anima erkennt den Erschienenen, als hitte sie
ihn schon lingst gekannt, und indem sie dies einzige Antlitz wie-
dererkennt, erschaut sie in ihm sich selbst und ihren Animus und
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wohl auch einen Dritten, mit dem sie beide von Anfang an ver-
bunden waren und der sie miteinander verband. Begliickt findet
sie nun ihr eigenes, noch kurz vorher arg zerrissenes Wesen zu
einem Ganzen gesammelt und wie neuerschaffen in einer so voll-
endeten Versohnung und Erfiillung, dafy der letzte Schatten von
Zwiespalt und Gegensatz, von Mangel und Irrwahn dem morgen-
rotlichen Frieden der Selbsterkenntnis in Gott weicht.

Hingegen ist das Verhiltnis des Animus zum eigenen Urgrund,
zum dunklen Ritsel seines inneren Selbst, sofern er sich dieses
letzteren als einer Realitdt tiberhaupt bewusst wird und es nicht
von vornherein fiir einen leeren Begriff hilt, entweder ein auf Er-
kenntnis gerichtetes oder ein magisches; in beiden Fillen wird die
Anima aus der Sphére des Innenlebens, darin ihre Mitwirkung so
sehr notig wire, verdrangt. Ein rein ideelles Erfassen des Absolu-
ten im menschlichen Geiste (von einer konkreten Erkenntnis kann
nur bei der Totalitat des Bewusstseins die Rede sein) bestimmt den
nunmehr auf sich gestellten Animus zur idealistischen Selbstspie-
gelung in der nach seinem eigenen Bilde konstruierten Welt. Dem
magischen Versuch, hingegen, aus den mystischen Tiefen des Ich
gleichsam seinen goéttlichen Doppelgdnger heraufzubeschwéren,
um durch dessen Unterweisung und Vermittlung den Zutritt in
die geistige Welt zu erlangen, entspringt eine Art Gnosis, die aber
ohne die Anteilnahme der Anima keine reale Beriihrung mit dem
Ubersinnlichen erlangt. Von diesem Versuch gilt Paulus’ Wort:
~Was frommt Einem alle Gnosis, wenn er keine Liebe hat?“

v
LYRISCHES INTERMEZZO

Es ist nicht leicht von diesen Dingen anders zu reden als in Gleich-
nissen, die gewisse seelische Erfahrungen sinnbildlich festzuhal-
ten suchen. Dies war auch Claudels Verfahren, als er seine be-
rithmte Parabel erzdhlte. Die beiden hier folgenden diirften eben
als Zeugnisse von wunderlichen Vorfillen, die sich mitunter in

unserem inneren Hausstand abspielen, schon deshalb mit in Be-
tracht kommen, weil sie um mehrere Jahre alter sind als ,,Animus
et Anima“ In beiden ist es der Animus, der spricht. Der ,Gast
des ersten Gedichtes, den die Psyche des zweiten, die Racherin,
ihren ,Freund® nennt (bei Claudel ist er ihr ,amant divin®), per-
sonifiziert das innere Selbst des Menschen, dessen hohere Kraf-
te der Animus zu seinen magischen Zwecken auszuniitzen strebt
und der vernachldssigten oder unterdriickten Anima vorenthalt.

Des langen Irrens miide,

Kehrt Psyche heim, die Fliichtige,
Pocht leis’ an meine Pforte, -

Der Hiiter kennt sie nicht.

Und muB sie nachtlich wandern,
Mog’ er, um Gottes willen,

Mit Ol ihr Limpchen fiillen,
Denn flackernd sinkt das Licht.

Still flammten sieben Leuchter,
Voll Ol, im unterirdischen
Gemach, wo ich mit meinem
Geheimen Gaste, tief

Ins geistige Schaun versunken,
Der Ruhe pflag; das Haus war
Den Dienern Uberlassen,

Als Psyche laut mich rief.

»Und wo ist deine Psyche« —

Frug mich der Gast im Dammergraun
Des tau-umflorten Gartens -

»Die spat ans Tor gepocht?«

Ich schwieg und sah in Dornen

Wie einen Schleier schimmern,
Ringsum zerschellte Scherben

Und den verglommnen Docht.
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Wem sich so etwas, und sei’s nur im Traumbewufltsein, zugetragen
hat, um eine bittere Erinnerung, beinahe einen Gewissensbif8 zu hin-
terlassen, dem kann leicht auch eine weitere Begegnung mit derselben
ratselhaften Gestalt auf dunklen Gespensterpfaden widerfahren.

»Bring Trost dem Triiben, Psyche: sing ein trautes Lied!

Du schweigst und fliehst mich, schiichternes, vertraumtes Kind!
Die Nacht verhiillt dich. Traumend hort der Liebende

Der fernen Liebsten Stimme. Sei mir hold im Traum.«

— »lch bin dir nahe. Psyche klagt. Ist's noch ein Lied?
Entweiht ist das Lebendige, das mich hinrif3, nun
Miteinzustimmen in den Tagestaumel, nun

In mondscheintrunkner Bergesnymphen Reigenrausch.

Mir traumt: ich misse feil mich bieten geiler Gier,

Drei greisen Spinnerinnen sammelnd Kupplerzins,

Mit Knecht und Konig buhlen fiir den Hurenlohn,

Im Straube kriechen — grauser Wahn! — mit Schlangenbrut.

In allgestaltigem Elend, bald im Sarg erstarrt,

Bald mich in Liifte schwingend mit dem Vogelschwarm,
Bin allerorten, spahe, finde nirgends ihn;

Doch, den ich suche, harret meiner allzunah.

Grausamer Geist du, dessen Stern mein Schicksal lenkt
Und doch mit meinem Lebenslicht erblassen muf3,
Ruf ihn aus dem Verlie3e, den du hast entrlickt

In deiner Einsamkeiten allereinsamste, —

Ich fihr’ denn in die Zwingburg den Erzwinger Tod,

Der gibt mir wieder meinen Freund — und dich in ihm ...«

Sie schwieg und schwang, fern schimmernd, einen blanken Dolch,
Und schwand in Mondenzwielicht, wie ein blasser Schein.



VI
TRANSCENSUS SUI

Das erlésende Wunder, wonach die Anima diirstet, ist die Wie-
dergeburt des Animus - in Gott — als Gott. Dieses Verlangen stei-
gert sich im ekstatischen Erlebnis zur hochsten Spannung, worauf
die Erfillung kommt - das Wunder geschieht. Thr wird ein Ein-
blick zuteil ins Mysterium, welches sich hinter dem Wolkenzug
des Animus, im reinen Ather des inneren Selbst, an diesem Selbst
vollzieht, - ins Mysterium der Gottwerdung des Menschen, die
zugleich Gottes Menschwerdung ist.

Das Vermogen, dieses Geheimnis, wenn auch nur unterm Schlei-
er einer Traumsymbolik, zu schauen, ist eben das Kennzeichen
jener heilsamen und gesegneten Verziickung, der ,,Orthomanie®
(6pB@¢g pavijvat) Platos, wie sie angestrebt wurde in der antiken
Kathartik und Telestik. Sie ist die ,,Ekstase“ (§kotaoic), ,, Austritt
aus sich selbst®, im eigentlichen Sinne. Dieses von den Neopla-
tonikern als Entriickung gedachte Hinausgehen tiber sich selbst
deckt sich ungefihr mit dem augustinischen ,transcensus sui®
insofern in beiden Fillen von einer inneren Erleuchtung die Rede
ist, die es bewirkt, dafl das Ich nach vélliger Vertiefung in sein
Urselbst ein noch Innerlicheres in sich entdeckt als sein Allerin-
nerstes und es in Ohnmacht und Ehrfurcht als etwas erkennt und
anerkennt, mit dem der Mensch als solcher, und sei er der All-
mensch als Inbegriff aller menschlichen Potenzen und Entelechi-
en, nicht mehr zu ringen vermag, das er seinem ideellen Univer-
sum nicht mehr vindizieren kann, zu dem er schlechthin zu sagen
hat, ja sagen soll: ,,Du bist.“ Das Sich-Selbst-Transzendieren, das
Uberschreiten der dufersten Grenzen der eigenen Immanenz be-
sagt eine Begegnung im Allerheiligsten des Menschen mit Gott als
dem absoluten und von ihm essentiell verschiedenen, wenn auch
ihm innewohnenden und mit ihm in einem unaussprechlichen
Ineinanderflieflen aufs engste verbundenen Wesen. Woraus folgt,
dafl der innere Mensch in seiner mystischen Vollendung - da er

beide Naturen, die menschliche und die gottliche, in sich verei-
nigt — dem hellseherischen Auge der Anima als Gottmensch und
Gottessohn erscheinen mufl.

Es geschieht also das Wunder, dafl aus dem in Schlaf versunke-
nen Animus er selbst in seiner gottgedachten, gottlich verklar-
ten Gestalt, als Mensch und Gott zugleich, vor der verziickten
Anima ersteht. Das ist der Sinn der Gleichsetzung des dionysischen
Mysten als ,bakchos“ mit Bakchos-Dionysos, des in die dgyp-
tischen Mysterien Eingeweihten mit Osiris. Auch als gottliches
Kind kann der Wiedergeborene von der Anima erschaut werden,
die sich dann bald als seine Amme (so die Backchantinnen, so die
Hippa des orphischen Mythos), bald als Gottes Mutter empfindet:
die Geburt Christi in der Menschenseele ist ein wohlbekanntes

Motiv der christlichen Mystik.




VII
VOM MYSTISCHEN STERBEN

Wie ist die Erkenntnis der absoluten Transzendenz Gottes durch
innere Erfahrung moglich? Ist diese nicht der Definition nach auf
die dem Geiste immanenten Inhalte beschrankt und dient lediglich
seiner Selbsterkenntnis? So muf3 eben die , spekulative Vernunft
(im Sinne, der Kantischen Erkenntnislehre) fragen; wir untersu-
chen aber eine Bewufitseinssphire, wo der Animus nicht mehr der
Alleinherrscher ist. Damit ist nicht gesagt, dafl diese Sphire die
Vernunft iiberhaupt ausschlieft. Vom mystisch verziickten Gemdit
gilt, was der Neoplatoniker Proklos von Dionysos sagt: die apolli-
nische Monade verhindere sein restloses Selbstverschwenden und
bewahre ihn unversehrt vor dem Aufgehen in der Vielheit. Wenn
das mystische Erlebnis sich als Verlust und Wiederfinden der Per-
sonlichkeit erweist, so ist es zugleich auch Brandopfer und Pho-
nixflug der sich mit ihr lduternden Vernunft (vodg xaBapog der
Neoplatoniker). Das Von-Sinnen-Sein wird hier, so paradox es
auch klingt, zur allertiefsten Selbstbesinnung. Wie geschieht denn
die Verwandlung, die den Verziickten zum Erkennenden macht?
Die innere Erfahrung, wodurch er das Transzendente als solches
kennenlernt, ist die des mystischen Sterbens.

Wir sind am Kiistenstrich angelangt, wo der Strom der seelischen
Vorginge, die wir bis jetzt haben phdnomenologisch verfolgen
konnen, ins dunkle Meer eines unnennbaren, alle Formen ver-
schlingenden, alle Schriftzeichen der Welt vom weichen Strande
der Seele abspiilenden, iibermédchtigen Seins miindet. Ist dieses
dem bisherigen Dasein nicht blofl entriickte, ja es vollig auslo-
schende, dem endgiiltigen Tode dhnliche Sein noch dasgleiche,
das jene Phianomenologie trug? Die Seele fiihlt sich ihm gegen-
tiber keiner weiteren Fortdauer fahig: wahrlich, ins dunkle Nichts
miindet sie ein, wenn sie frither éiberhaupt eines Seins teilhaftig ge-
wesen — oder ist dies erst das wahre Sein, so war sie selbst vorher ein
Nichts. In Todesangst muf sie das Gebot ,,Stirb und werde“ erfiillen:

wie konnte sich sonst jene von ihr sehnlich erwartete Wiederge-
burt verwirklichen, deren anderer Name Auferstehung ist? Galten
doch auch schon dem Altertum die mystischen Weihen als Vor-
wegnahme des Todes.

Denn scharf zu unterscheiden ist dieses reale und eben darum an
den Todeskampf gemahnende Von-Angesicht-zu-Angesicht-Ste-
hen vor dem transzendenten Sein, das sich der Seele zunichst als
Nichtsein offenbart, von jenem nur transsubjektiven Versinken
ins kosmische Leben, ins gottlich beseelte All, das wohl unser
Einzelbewuf$tsein wie unseren Einzelwillen in halber Ekstase zeit-
weise aufhebt, nicht aber unser Gefiihl des alleinigen homogenen
Seins, in welches alle Dinge gleichsam eingetaucht sind. Schmerz-
los sind derartige Gemiitszustinde geistig-sinnlichen Schwelgens
im ,Genuf}, sich aufzugeben®; keinen bitteren Geschmack des
Todes lassen sie im Munde zuriick, bringen auch keine Wieder-
geburt mit sich. Schicksalhaft kann nur der Pfeil der Liebe sein,
der, wie die heilige Lanze der antiken und der christlichen Le-
gende, ebenso heillos verwundet wie ganzlich heilt (und nach des
Sufi Dschellaleddin-el-Rumi enthusiastischem Ausruf weifl der
Gottestrunkene allein darum, wie die Liebe totet), — der todli-
che Blitzpfeil des iiber den Gegensatz von Schopfer und Geschopf
hinaus Liebenden, der den Geliebten durch das Tor des Todes in
ein hoheres Leben rettet.




VIII
VON DER MYSTISCHEN VERNUNEFT

Fiihrt nun aber der Verlauf des mystischen Erlebnisses zum
Grenzstein, wo das Psychologisch-Subjektive endet, um dem On-
tologisch Objektiven den Platz zu rdumen, und geschieht es mit
innerer Notwendigkeit und auf einem besonderen, nur jenem Er-
lebnis eigenen Wege innerer Erkenntnis, so ist man berechtigt, ge-
radezu von einer mystischen Vernunft zu reden, die mit keiner ge-
ringeren Zuversicht ihre Autonomie behaupten diirfte, als Kants
praktische Vernunft, mit welcher sie zumal die unmittelbare In-
tuition und die resolute Bejahung der transzendenten Realitdt der
Personlichkeit gemein hat. Gleichwie nach Kants Lehre, deren wir
tibrigens nur vergleichshalber gedenken, die Tatsache des morali-
schen Gesetzes selbstherrlich und unerschiitterlich dasteht mit all
den Postulaten praktischer Vernunft, mogen sie der spekulativen
auch noch so fremd sein, ja ihr zuwiderlaufen, ebenso dient die
ganze Psychologie der Ekstase, vom Standpunkte des Erkennen-
den gesehen, nur dazu, im menschlichen Selbstbewufitsein die
objektive Gegebenheit eines Momentes freizulegen, welches uns
das Bekenntnis ,,Du bist“ zu Gott kategorisch vorschreibt und die
Personlichkeit Gottes als Vorbedingung der unsrigen postuliert.

Der Gottesglaube ist fiir die praktische Vernunft eine moralische,
fiir die mystische eine existentielle Notwendigkeit. Der selbstmor-
derische Wille, sich ihr zu widersetzen, trifft zunachst die Anima
und hat eine Zerriittung des gesamten geistig-seelischen Gefiiges
zur Folge. Dicht an die Grenze des Wahnsinns fithrt der Aufstieg
in die Gewitterzone der ekstatischen Hohen, in welcher der ganze,
von Grund aus aufgewiihlte, innere Mensch auf seine intelligible
Selbstbestimmung hin erprobt wird. In den dunklen Géngen des
Seelenlabyrinths, wo die Ektase hinlockt, haust Minotauros und
lauert dem Wanderer auf, eine Zwittergestalt aus Entsetzen und
Raserei. Zu meiden ist der gefdhrliche Pfad, und wer den Zwang
erleidet, ihn dennoch zu betreten, handelt weise, wenn er einen

Vorrat lebendigen Glaubens im reinen Herzen mit auf den Weg
nimmt. Wie das Ol, das sich die weisen Jungfrauen rechtzeitig
besorgt hatten, wird er der Anima im ndchtlichen Reich seinen
Dienst nicht versagen.

IX
THEOLOGISCHES

Ein lautloser und kaum in Worte - es sei denn ein Ja oder Nein
- zu fassender Dialog der Seele mit Gott ist das mystische Erleb-
nis, und demnach keineswegs blof3 ein passiver Zustand, wie die
Mystiker selbst es nicht selten schildern: es ist vielmehr der Hoch-
zeit vergleichbar, bei welcher alles auf das ausgesprochene Ja an-
kommt. So erweist es sich formell als in innere, wenn auch halbbe-
wuflte, Tathandlung umgesetzte Religion. In religiéser Auslegung
aber ist es der Akt der Heiligen Dreifaltigkeit im Menschen. Die-
ser Akt stoflt, sofern er Erschaffenes einbegreift, auf den natiirli-
chen Widerstand der von ihrem Beharrungsvermogen geschiitz-
ten Kreatiirlichkeit, die ihre Vergottlichung denn zugleich will
und nicht will. Ein freier Entschluff der von ihrem Schopfer frei
gewollten menschlichen Personlichkeit vermag allein den ihr an-
gestammten Trieb zur Flucht vor Gott zu tiberwinden. Entgegnen
muf} jenem Akt der Mensch mit dem entsprechenden Akt seines
ganzen geistigseelischen Bestandes, in welchem wir seinen Ani-
mus, seine Anima und sein Selbst unterschieden haben. Diese drei
sind aber keine Personen gleichen Ranges, sondern als Glieder
eines Organismus oder als Regionen eines Reiches anzusehen,
und zwar ist das letztgenannte Glied, das Selbst, dem des Schop-
fers Ebenbild sich am tiefsten eingeprégt hat, in seiner rein geis-
tigen Region am weitesten entfernt von der Auflenwelt und dem
aufleren Menschen, wie er als empirischer Charakter in Erschei-
nung tritt. Daher erlangt es als erstes die reale Union mit dem
Wesen Gottes, um sodann auch die beiden anderen Glieder
der Trias seines neuen Seins teilhaftig zu machen (0éwdig der
Kirchenviter).



Dieses Wirken der Gnade ist in der folgenden Stelle des Johan-
nes Evangeliums (XIV, 23) deutlich gekennzeichnet: ,Wer Mich
liebet (Tugend der Anima), wird Mein Wort halten (Tugend des
Animus), und Mein Vater wird ihn (den ganzen so beschaffenen,
in Eintracht mit Gott und seinem Gewissen lebenden Menschen)
lieben (Seinen Geist auf ihn ausgieflen), und wir (alle drei) wer-
den zu ihm kommen und Wohnung bei ihm (in seinem Selbst)
nehmen.“ Der transzendente Gott, unser Vater, der im inneren
Himmel, im mystischen Mittelpunkt unseres Selbst wohnt und
es fortwdhrend erschafft und heiligt, wie die Sonne ein dunkles
Planetensystem belebt und beleuchtet, wird uns immanent (er-
richtet in uns Sein Himmelreich) mittels des Sohnes, der aus Sei-
nem Himmel niedersteigt und in unserem Selbst Mensch wird.
Der Heilige Geist, der vom Schmachten der Kreatur vor dem Va-
ter zeugt ,,in unaussprechlichen Seufzern® (Romerbrief VIII, 26),
schwebt iiber der Anima, wie er im Urbeginn iiber den Wassern
schwebte, und hilft ihr, das im Erdensohn tief begrabene Selbst zu
wecken, damit seine Bestimmung, zum Sohne Gottes zu werden,
in Erfillung gehe. Als Gottes Gesandten begriifit sie den Erwa-
chenden, und er erwidert den Gruff im Namen des Vaters.

By

X
DIE ANIMA GEOPFERT

Tritt aber der Anima statt des sehnlichst Erwarteten ein fremder
Gast entgegen, der sich eigenmaichtig fiir ihren Erldser ausgibt,
dann rafft sie sich zwar fiir einen Augenblick auf, um ihn ent-
schlossen abzuweisen, bald bricht jedoch all ihre Lebens- und Be-
sinnungskraft in sich zusammen: sie mufl dem Déamon der Gottes-
feindschaft, der sich des abtriinnigen Geistes bemachtigt hat, zum
Opfer fallen. Gretchen erkennt ihren Faust nicht, der durch Me-
phistos Kiinste in den Kerker eindringt, um die zu Tode Verurteil-
te zu befreien: ihr graut vor ihm, sie will ihm nicht folgen, nicht
von ihm errettet werden. Hétte er sie im Namen Gottes gerufen,
sie wire ihm gefolgt. Ahnlich ist die Haltung der schwachsinnigen
und doch ahnungsvollen Lahmen in Dostojewskijs ,Damonen®
- gegen ihren von Gott abgefallenen Geliebten, in dem sie, voll
Entsetzen, Ekel und Verzweiflung, ihres ,Sonnenfalken Meuchel-
morder und Nachiffer sieht. Einen ganz eigenen Wert hat dieses
Unvermogen, in den dimonisch verfinsterten Ziigen das geliebte
Antlitz zu erkennen: indem Anima geopfert wird, rettet sie noch
durch ihr Zeugnis von seinem wahren Wesen den, dessen Opfer
sie ist, wie Gretchens treuer Glaube an Faust ihn im Jenseits rettet.

Auf Erden aber ist es um Sie geschehen: in einen luftleeren Raum
versetzt, kann sie nicht mehr atmen, denn Gottes Luft braucht
Anima, um zu atmen. Kein Zauberfaden dient der nicht allein an
ihrem irdischen, selbst an ihrem gottlichen Briutigam verzwei-
felnden Ariadne dem abgriindigen Labyrinth der Geistesumnach-
tung zu entrinnen, wenn sie, auf der 6den Insel erwachend und
von nachtig blickenden Satyrn umworben, erkennt, dass der ihr
noch eben im beseligenden Traumgesicht erschienene Dionysos
nur ein Wahngebilde ihres Sehnens gewesen.

Nietzsches ganzes Leben ist ein einziges, in grossen und typischen
Ziigen ausgepragtes, aber in jahem Sturz abbrechendes mystisches



Erlebnis. Seine zarte und liebebediirftige Anima zerschellte am
einsamen Trotz seines gottesfliichtigen Geistes. In Sils-Maria ge-
schah es, dass sie ihr Selbst erschaute in der Gestalt des nahenden
Zarathustra. ,,Am Mittag war’s: da wurde Eins zu Zwei.“ Wer sagt
es, Animus oder Anima? Sie wiirde eher davon gesungen haben,
wie Zwei geworden seien zu Einem Wesen. Er aber hat im Nu,
durch eine rasch gepriagte Formel, selbst den ,Freund der Freun-
de“ entpersonlicht, entkriftet, entweiht zu einer illusorischen
Emanation seines sich immer gottlicher erkennenden Ich, zum
wissenschaftlich wohlbekannten Phédnomen einer psychologi-
schen Luftspiegelung. Allein Zarathustra war doch nur eine Mas-
ke des Dionysos, den Nietzsches Anima (er nannte sie Ariadne)
liebte; und man kann nicht lieben, ohne dem Geliebten gesagt zu
haben: ,Du bist.“ Da ermahnt Animus die Tolle, die Kleinmiiti-
ge, sie moge von keinem Gott erhoffen, dafl er sie liebe, dafl er
sie, die ,einsame® die ,von spitzen, eisigen Frostpfeilen zittern-
de®, mit ,heiflen Hainden® mit ,,Herzens-Kohlenbecken erwarme.
Er belehrt sie im Namen seines aus dem eigenen musikalischen
Urgrund hervorgerufenen, also, wie er daraus schlief3t, von ihm
erschaffenen Dionysos: ,,Sei klug, Ariadne! Du hast kleine Ohren,
du hast meine Ohren: steck ein kluges Wort hinein! Muff man sich
nicht erst hassen, wenn man sich lieben soll? Ich bin dein Laby-
rinth.“ Und Ariadne wird auf ihre Art klug: sie rettet sich vor dem
allzu gescheiten Animus in ihr urheimatliches Labyrinth - in sein
Urgrund-Labyrinth - in den Wahnsinn. An dessen Schwelle winkt
ihr Willkommen - gleich einer dunklen Erinnerung - die Vision
des , gekreuzigten Dionysos®.






















Aus dem ,Romischen Tagebuch”

* X %

Wie lange noch

in Liebe schweifen
in diesem dustren
Jammertal?

Hor ich zum Abschied
deiner Seele
vertraute Stimme
noch einmal?

* X ¥

Unsterblichkeit erstrebt fir sich der Grol3e,
der Kleine will nicht lange weiterleben —
er hofft, den jlingsten Tag so zu erleben:
dass lachelnd man ein letztes Mal ihn kose.

1944










PARALIPOMENA

zu den Photographien:

Franz Anton Reichsgraf von Sporck (* 1662, + 1738) war eine der schil-
lerndsten Personlichkeiten der bohmischen Geschichte. Zu Recht kann er,
ein wahrhaft liberaler und nachweislich mildtétiger Geist, als ein Frithauf-
klarer, Mézen, Verleger, Liebhaber und Forderer der Schonen Kiinste, in-
klusive der Oper und des Theaters, bezeichnet werden. Ausgebildet bei
den Jesuiten in Kuttenberg, horte er in Prag Vorlesungen in Philosophie
und Recht. Eine Kavalierstour fithrte ihn, wie fiir Adlige damals iiblich,
durch ganz Europa. 1687 heirate er die zwanzigjahrige Franziska Apollo-
nia Reichsfreiin von Swéerts-Reist, mit der er vierzig Jahre gliicklich zu-
sammengelebt haben soll. Er hatte das Ehrenamt eines Kimmerers und
eines Wirklichen Geheimen Rates inne. Der Habsburger Kaiser Leopold I.
ernannte ihn zum Statthalter und dies geschah in seinem 29. Lebensjahr.
Zeitlebens lag Sporck mit dem méchtigen Jesuitenorden im Clinch. Nicht
nur wirtschaftliche Héndel des erfolgreichen Unternehmers und Ge-
schiftsmannes, auch und gerade seine vielféltigen philosophisch-theo-
logischen Interessen an Janseismus und nicht-katholischer Theologie,
Physik und Medizin und die damit verbundene Verlegertitigkeit brach-
ten die erbitterten Gegner dieser Lehre, die Jesuiten, gegen ihn auf. Kraft
einer Regierungsanordnung von 1715 waren sie zur Verdammung sowohl
der Veroffentlichung als auch der Verbreitung jeglicher satirischer Biicher,
Traktate und Bilder ermédchtigt. Sie waren somit die Hauptzensoren des
Kaisers. 1729 wurde sogar Sporcks auf 30.000 Binde angewachsene Bib-
liothek, eine der grofiten in Bohmen, beschlagnahmt. In einem langwie-
rigen Gerichtsprozess wurde Sporck der Ketzerei und deren Verbreitung
angeklagt. Dem Verlust aller seiner Besitzrechte und einer lebenslangen
Haft entging er knapp. Er wurde wegen Nichtachtung des kaiserlichen
Verbotes des Druckens unter Umgehung der Zensur zu einer angesichts
der Anklage relativ geringen Geldstrafe verurteilt.

Sporck baute in Kuks eine Kurresidenz und ein Barockjuwel von inter-
nationalem Rang auf. 1694 bestdtigte der Prager Arzt J. E Love die Heil-
kraft der links-elbischen Quellen, unweit von Gradlitz. Schon 1692

wurden Kureinrichtungen, Wohnhéuser und ein selbstgenutztes Schloss
im spéteren Bad Kuks errichtet. 1707-1709 lie8 Sporck nach Entwiirfen
des Architekten Giovanni Battista Alliprandi eine Kirche mit Familien-
gruft und ein Spital mit Apotheke erbauen und einen Garten nebst Fried-
hof anlegen. Fiir den umfangreichen Skulpturenschmuck des Anwesens
beauftragte er den Suidtiroler Meister Matthias Bernhard Braun, den er
1704 auf einer Italienreise in Bozen kennengelernt hatte. Er machte Braun
mit seinen umfangreichen Auftrigen zum wohl bedeutendsten Barock-
bildhauer Bohmens.

Im Biographischen Lexikon des Kaisertums Osterreich von Dr. Constant
von Wurzbach, Wien 1878, finden wir folgenden Hinweis:

»Es grenzt fast an das Fabelhafte, worauf Graf Spork verfiel, um seine Be-
sitzungen kiinstlerisch auszuschmiicken. Es kann nicht geleugnet werden,
daf’ der Graf trotz allen Geschmackes, den er besaf3, nicht selten ins Baro-
cke verfiel, nun aber es war so die Richtung seiner Zeit, und so fillt nicht
Alles ihm, sondern auch der damaligen Geschmacksrichtung zur Last.
Doch aber war Alles sinnig, prunkhaft und originell. Manches hat sich
noch bis auf den heutigen Tag erhalten, aber das sind nur armliche Res-
te gegen den Glanz und die Pracht von ehedem. Die Gegend um Kukus
herum ist formlich bevolkert von seinen Werken. ...

~vor dem Kloster stehen auf einer Balustrade zu beiden Seiten der
Kirche die Standbilder der Zwolf Tugenden und die Zwolf Las-
ter, an der Spitze jener ein lachender, jener ein weinender Engel.“ ...
»Viele Bildhauerwerke befanden sich in dem nahe von Kukus liegenden
Neuwald. Dort waren die Sandsteinmassen zu Bildsdulen und ganzen
Statuengruppen umgewandelt; davon hat sich verhiltniiméaflig am we-
nigsten erhalten, weil die Steine dieses Waldes zum Baue der Festung
Josephstadt beniitzt und; ohne Riicksicht auf die Sculpturen, mit rohem
Vandalismus abgebrochen wurden! Das lieblichste und sinnigste wa-
ren die in diesem Walde errichteten Einsiedeleien des h. Antonius und
h. Paulus. In der Umgebung der ersteren ist in halberhabener Arbeit die
Geburt Christi in Stein gemeifielt, daneben die Hirten, die Heiligen Drei
Konige, welche ein Bettler mit einem Stelzfufl um eine Gabe anfleht. An
anderer Stelle kniet der h. Hubert, der vom Pferde abgestiegen ist, vor
dem Hirsche mit dem Kreuz im Geweihe. In der Néhe liegt die Biiflerin



SCHARTEKE X 2018

Photographien, Satz und Herausgeber: Holger Wendland
Korrekturen: Kerstin Thierschmidt

Vorwort und Ubertragung Gedichte Wjatscheslaw Iwanow:
Christoph Ferber

Buchlabor Edition Raute

Wilder-Mann-Strafle 8

01129 Dresden
edition-raute@t-online.de







